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Vorbemerkungen.

Meine Absicht war anfinglich nur, einige Hauptpunkte
zusammenzustellen - zur Vertheidigung - meiner Auffassung
des Yamamythus, wie ich sie in meiner Schrift ,der vedi-
sche Yamamythus® (1890) auseinandergesetzt habe und zur
Abwehr gegen éinige Vorwiirfe, die dagegen gemacht worden
~+sind. ~Allein je ernstlicher ich mich wieder mit dem  Gegen-
~stand beschaftigte, desto mehr drang sich mir die Ueber-
zeugung auf, dass es nothwendig sei, gegeniiber der Theorie
Scherman’s eine zusammenhdngende, festgeschlossene Dar-
stellung des Mythus in seiner ganzen Entwicklung fertig zu
stellen.  Daher die neue Ausarbeitung, die ich im Nach-
folgenden verdffentliche. - ;

Ich  ergreife hier die Gelegenheit, Herrn Professor
Windisch in Leipzig und Herrn Professor Pischel in
Halle meinen warmen Dank auszusprechen fiir den freund-
lichen Antheil, den sie an meiner Arbeit genommen haben.

Leipzig, Marz 1896.

J. Ehni.
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Yama.

Dass zur vollen Kenntniss und richtigen Beurtheilung
einer Religion auch Riicksichtnahme auf ihre Anschaunung
vom dJenseits noéthig ist, kann keinem Zweifel unterliegen.
Die Lehre vom Zustand nach dem Tode ist eine Art Grad-
messer, an dem wir leicht die Werthschitzung des gegen-

- wiirtigen Menschenlebens und: besonders die Bedeutung, die

P

jedgg, einzelnen menschlichen Perstnlichkeit beigelegt wird,
erkennen konnen. Je nachdem das Jenseits als ein leeres
Schattenleben, gar als vollige Vernichtung, oder als héchste
Vollendung der Menschennatur in Gott dargestellt wird, muss
auch alles Denken und Streben des Einzelnen, wie eines
ganzen Volkes, ,,;S_}Qh»,_YGI‘SQhIGdenaI‘fl gestalten. “Nach dem
- Ziel, das man’im Auge hat, richtet sich der Weg, den man
dahin einschligt. — Andrerseits diirfen wir uns nicht wun-
dern, wenn tief greifende Verinderungen in den physischen,
* sittlichen und gesellschaftlichen Verhéltnissen eines Volkes
eine - wesentliche Umgestaltung seiner Vorstellungen vom
“Jenseits hervorbringen, welches ja in-allen mythologischen
Bildungen mehr -oder minder ein idealisirter Wiederschein
des Diesseits ist. —

Nichts lehrreicher in dieser Bezichung als die Entwick-
lung der indischen Religion. Welch’ ein auffallender Contrast
. zwischen den kithnen Hoffnungen der Inder in der Veden-
gelt und: der trostlosen Lehre vom Nlrvana in der bud-
dhistischen Periode! j
: Im Rigveda, dem iltesten Rehglonsbuoh der Tnder, ja
~man darf sagen der ganzen indo-europiischen Rasse, grup-
Ehni, Yama. 1
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piren sich die jenseitigen Hoffnungen jenes hochbegabten -
Volksstammes um Yama. Die tieferliegenden Wufzeln und
verschiedenen Entwicklungsstufen des Mythus, der sich um
diese eigenthiimliche, vielseitige Gottesgestalt gebildet hat,
niher aufzuzeigen, das war der Zweck meiner Schrift: ,Der
vodische Yamamythus, 1890.¢ - Teh habe dort Yama als
einen urspriinglichen Naturgott, bald Sonnengott, bald -ir-
dischen Feuergott, nachzuweisen gesucht, welcher weiterhin
zumal als Herrscher des jenseitigen Gliickseligkeitsreiches.
und als furchtbaver Todesgott verehrt wurde, in Folge seiner
~ immer innigeren Verflechtung mit den menschlichen Ver-
hiiltnissen weiterhin, wihrend einer gewissen Periode (viel-
leicht auch mnur bei einigen Stdmmen), als erster Mensch
aufgefasst, zugleich aber, etwa bei anderen Stimmen, zu der
Wiirde eines Allgottes erhoben wurde. '

Meine Darstellung des Yamamythus hat von zwei Seiten
Widerspruch gefunden.  Hillebrandt, in seinem vigliach
Epoche machenden Werk ,Soma und die verwandten Gotter®
(1891) hat sich (S. 489 ff) mit mir wohl darin einverstanden
“erklirt, dass auch er Yama als einen alten Naturgott an-
sieht, allein er will ihn als einen wurspriinglichen Mondgott
deuten: — Anders Scherman in seiner. Schrift , Materialien
zur Geschichte der indischen Visionslittératur® (1892). - Er
bestreitet jede naturalistische Grundlage des Yamamythus
und will, in massloser Ueberschiitzung des Ahnenkultus, die
ganze Entwickiung desselben von der Idee Yama’s als des
ersten Menschen aus erkliren. Wihbrend es sich zwischen
Hillebrandt und mir um einén Unterschied von untergeord-
neter Bedeutung handelt, so besteht zwischen Scherman’s
Ansicht. und meiner Auffassung ein - prinzipieller Gegensatz.
Wenn er vom ,ersten Menschen® aus den Weg zu dessen
Vergottung aufzeigen will, so glaube ich, dass die vorhan-
denen geschichtlichen Zeugnisse uns vielmehr anweisen, von
Yama’s Gottheit .aus die Fortbildung seines Mythus:in' der
Richtung zu seiner spiteren Vermenschlichung aufzusuchen.

Die Hinwendungen, die mir von diesen beiden Ge-
lehrten gemacht worden sind, vor Allem die Stellungnahme
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Scherman’s haben mich veranlasst; das. betreffende Material
einer newen Durchforschung zu unterwerfen. In Folge hiervon
- habe ich mich allerdings bewogen gefunden, manche Er-
klarungen und Vermuthungen meiner Schrift aufzligeben,
Alles anders zu ordnen und in einen neuen Zusammenhang
zu bringen, aber ‘im Grundgedanken meiner Schrift, d. h. in
der Auffassung Yama’s als eines urspriinglichen Naturgottes,
resp. Sonnengottes (oder irdischen Feuergottes), bin ich meh1
als' zuvor bestirkt worden.



Yama als Bigenschaftswort.

Yama. bedeutet in allen Epochen der indischen Litteratur
von Anfang bis zu Ende ,doppelt, gepaarf; Zwilling“ (s: P.W.). -

1. Der Dual yamau ,Zwillingsbrider* wird an einigen
Stellen als Beiwort der beiden Agvins gebraucht, die ja auch
durch ihre Abstammung mit Yama eng zusammenhingen. —
Bo-in  RV. II, 89, 2; X, 8,4 Vgl RV. X,-17, 2 dva
mithunid und X 4:0 12.

Ausserdem w1rd derselbe auch auf das Gétterpaar in-
drigni = Sonmengott und Opferfeuer angewandt. So RV.
Vi, 59, 2;

»Gemeinsam ist euch der Vater, zwoi Briider seid ihr, zwei Zwil-
lingsbriider, die ihre Mutter, dor eine hier, der anderve dort, haben*
(yamiv ihehamitard). ‘ ;

In v. 5 dieses Hymnus erklirt - Syana Indra - mit
ysturyitme ‘ndvah®. Der Eine, der mit den nach verschie-
denen Richtungen hin laufenden Rossen auf dem gemein-
samon Wagen dahinfihrt, ist offenbar der Sonnengott; mit
ihm auf demselben Wagen tahrt Agni (cf. T. br. 111, 6, 20, 6:
ndyantam vava &adityam agnir anusamArohati iti), ebenso -
ibid. II1, 7, 4, 2:

agnith - grndmi suratharh yo mayobhu
ya udyantam #rohati siiryam ahne.

* Auch im nachfolgenden v. 6 ist, wie mir scheint, unter
dem ,der das Haupt bewegt, mit der Zunge spricht und
30 Schritte ausschreitet” der Sonnengott zu verstehen. Vgl
'RV. X, 189, 1-—3; AV. XIII, 3, 8. , !

Zu Vaj. 8. 11T, 13: ,Euoh zwel, o Indra und Agni, will
ich anrufen, euch zwei, Spender von Kraft und Reichthum, will
ich zugleich ergtzen“, einem Vers, der beim Agnihotra her-
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gesagt wird, sagt erklirend das Cat. br. II, 3, 4 12: ,,Indza
ist zwe1f%llos der glithende (sc. der Sonnengott), wenn er
untergeht, geht er in das Ahavaniyafouer ein; daher paht er
sich dann diesen beiden, die jetzt vereinigt sind; mit dem
Gedanken: Mogen diese zwei, vereint, mir Gaben spenden.*

2. In etwas ‘Verschledenem Zusammenhang crscheint
yama in RV. 1,66, 7 wo es von Agni heisst:

yamo ha jato yamo Jamtvam jarab kanindr patir janindm |

»Ein Doppelter, ist er geboren. worden, ein Doppelter, (ist er),
was geboren werden wird; (er ist) der Buhle der Midchen,. der Ehe-
herr’ der Frauen.“

Yiska (Nir..10, 21) und,. ihm nach, auch Qayana nehmen,
yama hier als. Elgenname = agnih und erkliren diese DBe-
nennung damit, dass Agni ein Zwillingsbruder des Sonnen-

- gottes sei, ,sofern Indra und Agni gleichzeitig entstehen®,
~und | ,sofern Agni- mit Indra vereinigt ist.* (Nir.: ,yamo ha
jata indrena saha ‘sarhgatali; Sdyana: yamo agnir ucyate | yad -
- v& indragnyor ynga»padutpannatvﬁd agner yamatvam). Nun
lasst sich gegen diese Auslegung wohl nicht einwenden, dass
Yama nirgends als Bezeichnung Agnis sich finde (s. spiter).
Aber auffallend wire es; dass Agni, wibrend er-in allen
vorhergehenden Versen nirgends mit Namen genannt und nur
seinem Wesen nach durch allerlei  Vergleiche beschrieben
_wird, nun auf Einmal unter dem nicht gerade gewdhnlichen
' Ewennamen yama eingefiihrt werden sollte, um so mehr"
als von Indra, als dessen Zwillingsbruder er mit dem Wort
yama bezeichnet sein sollte, hier in diesem Zusammenhang
_ gar 'nicht die Rede ist. Offenbar bezweckt die zweimalige
Wiederholung von yama, zwei Seiten des Wesens Agnis zu
unterscheiden. - Der Gedanke der durch yama . . . yama
ausgedriickt werden soH ist unzweifelhatt der, dass Agni
,vermdge seiner Doppelnatur“ einerseits ein Gezeugter, andrer-
seits ein Zeugender, das .beim Entstehen aller Wesen mit-
wirkende Zeugungsprinzip sei. Gezeugt wird Agni nicht blos
von den Gottern? (RV. I, 36, 4; X, 64, 3), sondern auch von

1) RV. T, 36, 4: devasas ‘tvi varuno mitro aryamﬁ gam  dutarh
- -pratnam “indhste. :
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den Menschén (in unserem Hymmnus v.:6, 8; RV. I, 95, 1;
96, 1 etc)  Als Zeugonder. heisst er etwa hier ,Buhle: der
Madchen etc.“.cf. RV. X, 85, 40. — Eine gewisse Analogie
mit unserer Stelle hat AV XIII 3 7, -wo Rohita bezeichnet
wird als ,bhiito bhavishyad bhumnasya yas patir“ (cf ib.
v. 1, 12).-

‘“Wenn also in RV. VI, 59, 2 der Dual von yama dazu
dient, Indra und Agni als ein engverbundenes Zwillings-
paar von Gottern zu bezeichnen, so hat das zwei Mal ge-
brauchte yama in RV. I, 66, 8 den Zweck, zwei wesentlich
- verschiedene Seiten des Minen Agni einander  gegeniiber
zu stellen.

Zahlreiche Stellen des Veda beweisen uns, dass diese
beiden Gotter, der Sonnengott und der Gott (],os (irdischen)
Opferfeuers nicht mehr blos als zwei neben einander bestehende,
allerdings eng verbundene Zwillingsbriider gefasst wurden,
sondern immer mehr als zwei in einander iibergehende und
auseinander hervorgehende Erscheinungsformen des Kinen
Lichtprinzips. Wag den ersten Fall betrifft, den engen Zu-
sammenhang der. beiden Gotter, der Sonne und dos Opfer-
feuers, so tritt uns am bestimmtesten diese Anschauung ent-
gegen in Cat. br. I, 3, 1, 3 ff.: v. 3. ;Wenn er (der Sonnen-
gott) untergeht, so geht er, als ein Embryo, in diesen
Mutterschoos, das Feuer (agnih), ein, und mit ihm werden..
alle diese Wesen zn Embryonen und legen sich: nieder.
(v. 4) Wenn er (der Opferer) Abends nach Sonnenuntergang
- opfert, so opfert or da zu Gunsten dieses (Sonnengottes) im
Zustand eines Embryo. (v.5) Und wenn er Morgens vor
Sonnenaufgang opfert, so bringt er diesen (Sonnengott) her-
vor, und dieser, Licht geworden, steigt glinzend empor.
Gewiss wiirde derselbe nicht aufgehen, wenn er nicht dieses
Opfer darbréchte ... . . . (v. 30) Abends opfert er mit den
Worten (Vaj. S. IIT, 9. 10):", Agni ist das Licht, das Licht ist
Agni, Svaha!“ und am Morgen mit den Worten: ,Strya ist

1)'Es scheint “mir tngenau zu ibersetzen: ,Als Zwilling ist er -

das- Geborene . ..“, “es miisste dann heissen . . jAtam nicht jato. - Bo
heisst es-allerdings von Aditi RV, 1,:89, 10: aditir jatam aditir janitvaim:
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das Licht, das Licht ist Strya“ (v. 31) Mam sagt auch:
sAbendseopfert man dem Siirya in Agni und Morgens opfert
man dem Agni in Siirya.“ Vgl ausserdem Cat. br. X1, 6, 2;
Ait. br. VIII, 5, ja schon RV. X, 88, 6. .

Doch noch mehr. Hs kam endlich soweit, dass Agni
als- Bezeichnung des Opferfeuers, wie auch der Sonne, ge-
braucht wurde, sei es, dass die eine oder die andere Be-
deutung durch einen erklarenden Beisatz angezeigt wurde
(RV.X, 88, 7 ..vyo0 .. diviyonir, tasminn agnau . .; RV.
X, 64, 3 agnim deveddham etc.), oder aber nur aus dem
Zusammenhang erschlossen werden musste (RV. X, 64, .8;
88, 1. 27 ‘etc.). :

Ganz #hnlich ist es nun mit yama ,dem Zwilling*
sdem’ Doppelten®.” Ich' werde nachzuweisen Gelegenheit
haben, wie yama bald als Kigenname des Sonnen-
Agni, bald als Bezeichnung des Opfer-Agni vorkommt.
Wir werden sogar Stellen finden, in denen diese beiden’
Bedeutungen Yamas unmittelbar an einander gereiht und
mit einander combinirt werden. ‘

I. Yama, Eigenname des Sonnengottes, und zwar
‘A. als eines reinen Naturgottes.

Wir betrachten zundchst Yama nur sofern er reiner
Naturgott ist, Personifizirung einer himmlischen Natur-
erscheinung, namheh der Sonne; also — Stirya, Savitar; Aditya.

Bei unserer Untersuchung wollen wir unseren Weg von
den spiteren. Schriften aufwirts bis zum Rigveda suchen.

Aus dem Naighantuka erwihne ich nur kurz, dass dort
unter ‘den Gottern der dritten Himmels-Region nach einer
langen Reihe von Sonnengéttern auch Yama aufgeftihrt wird.

savitd | bhagah | stivyah | plishd | vishnuh | vigvinarah | varunah |

keol | keginah | vyshdkapih | yamah |

I “Mahébharata IIT, 148 wird unter -den mancherlei
Namen der Sonne auch Yama angegeben: indro vivasvan
diptarhguh . . varuno yamah :

Im Catap. br. XIV, 1, 3, 4 wird Yama mit der Sonne
identifizirt.
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Oline die Bedeutung dieser drei Stellen iiberschitzén zu. -
wollen, mbochte ich daranf aufmerksam machen, dess Yama
mrrronds direct als ein Name des Mondes voxkommt i
Int Taitt. dr. VI, 5, 2 (Apast. or. X VI, 6) finden wir, die
drei Yamagathd des Sbmgers Bhangyagravas:
v.-1. . ,Tho, o Kaushthya, der der Eine Gebietor dlesel irdischen Welt
ist, mit Allem, was sich rogt
_den Yama besinge, o Bhang., den Konig, der moht aus seiner -
Herrgehaft vertrieben werden : kann,
v. 2. Durch den die Wasser, die Flisse,*die Lénder,- Himmel und
Trde in Stand gehalten werden.
v. 3. Mit Goldgwt verschene Stuten, dic gut im Joch laufen, gold-
Hugige, eisenhufige,: :
unvergiingliche, zuverliissige fihrt der Konig Yama.“
Das Bild, das hier von Yama dem Allherrscher der. ganzen
w.ohtbaren Welt entworfen wird, kommt in mehreren Ziigen
der Beschreibung Savitar’s und seines Gespannes in RV. 1,35
und IV, 53 ganz nahe.. Man vergleiche nur hivanyakakshyén,
hiranydlkshan von Yama’s Rossen im obigen Text, mit hira-
nyayenal rathena, hiranyagamyam von Savitar's Wagen in
RV. I, 35, und hiranydkshah saviti devah v.8; weiter die
Aussage Gber Yama in unserem obigen Text v. 1, ,jagatah
parthivasya cka id va¢i® mit RV. IV, 53, 6, wo von Savitar
‘gesagt wird:  ,jagatah sthatur ubhayasya vo vac¢i“.  Der
Mond hat gewiss auch sein Gespann, aber ihm werden,
soviel ich weiss, immer ,weisse® Pferde zugeschricben
(Vishnupur. 2, 12; Vayupur. 52, 51; cf. Hillebr. 8. 291. 292),
nie goldidugige, goldenen Gurt tragende ete.?
Tch gehe nun zu zwei Stellen des Atharva Veda iiber.

In AV.V, 5 ff,, wo von der heilkriiftigen Schlingpflanze
Arundhati die Rede ist, wird ihre Genealogie mit den Worten

1) Wenn v. 5 von ,schwarzen, weissfiissigen Rossen“ des Savitar
(oyavih ¢itipidas) die Rede ist, so bezieht sich dies auf das Gespann
e der untergehenden Sonne, im Gegensatz zu v, 3, .wo, mit cubhrabhyérh
haribhydm die Rosse der' Tagessonne bezeichnet sind.
2) Allerdings wird auch die Morgentithe mit einem weissen
Ross verglichen, wie dies ganz in der Natur der Sache liegt.: So RV.
VII, 77, 3: gvetarh nayantl . . . agvam ushd .
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»'éngegében (v. 1) ,Die Nacht ist deine Mutter, der Nebel
dein Vate’L Aryaman dein Grossvater“ und welterhm heisst -
es von ihr:

C¥e T, Silded 1st ein Jungfernkindy; dein Vater braunroth, wie ein Bock.
Aus.dem Maul des schwarzen Rosses Yama’s bist du betlaufclt
~Des Rosses Maul entfallen, lief sie an dig Biume:.*

sildci nfima kénino Jababhruh pitd tava }

agvo yamasya yah ¢yéivas tasya h 'asnd sy ukshitd }] @
Wenn Hillebrandt (S. 500) das schwarze Ross Yama’s als das
des Mondgottes nehmen will, so hat diese Erklérung auf
den ersten Anblick etwas Bestechendes, sofern der Mondgott
(Soma) als der Herr der Pflanzen galt. Allein was gegen sie
spricht, das ist, dass nirgends dem Mond schwarze Rosse
zugeschrieben werden, wihrend solche dem Somnengott der
Nacht beigelegt werden, so RV. I, 115, b: anantam . anyad -
rugad asya pajah, krshnam' anyad ‘haritah sarhbharanti.
"RV.1I,35,5 heissen die Pferde Savitars als des Gottes der
untergbhenden Sonne: ,oyavéh“. ~ Auch dem Agni (RV.
If[,JIO7 2) werden schwarze (von Ratch umbhiillte) und rothe
(hellleuchtende) Rosse d. h. Flammen zugeschrieben (¢yavé
ratham vahato rohitd v& uta arushé . .)..

Daza kommt noch die Genealogie der Pflanze. W_enn
ihr Vater ,braun wie ein Bock“ genannt wird, so ist wohl
- damit der.Sonnengott Paishan (v. 8) gemeint, wie Grill (Hun-

dert L., S. 144) nach meiner Ansicht die Stelle richtig fasst;
~denn nur vom Bock Plishan’s kann doch wohl hier die Rede
sein, unter Anspielung auf die Farbe des Abendroths. Ptishan
steht -ja.zum Sonnenuntergang und damit zur Abendrdthe
in naherer Beziehung. Weiter wird als Grossvater der Pllanze
der Sonnengott Aryaman in v. 1 angegeben. Diese mytho-
logische Abstammung der Arundhati von den beiden Sonnen-
~gottern Pashan und Aryaman macht es zur Nothwendigkeit,
auch da, wo ihr Ursprung in physischer Weise beschrieben
und sie ,als dem Maul des schwarzen Rosses Yama's ent-
fallen® und , von dessen Schaum betriufelt* dargestellt wird,

1) Nach Gxill (Hundert L., 8. 143), welcher kining liest, st. kinino.



unter Yama® einen Sonnengott zu verstehen. Wenn H. hin-
- zofiigt, dass man besser daran thue, Yamas schwarzes Ross
mit dem des Mondgottes zu identifiziren, dessen Thau bei
Nacht® auf die Pflanzen falle, als mit dem Ross ,der vom
Himmel abwesenden Sonne®, so vergisst er, dass nach
vedischer Anschauung die Sonne auch bei Nacht am Himmel
umlduft, nur von Westen nach Osten; und mit dunklen
Strahlen mach unten: Ait. br. III, 44, 6; AV. XIII, 3, 9;
cf. Ved. Yam. 8. 70.

Die-zweite Stelle des AV., die ich anfiihren will, . ist
AV. X1II, 4, 5, wo der Allgott in seifer Llschemungsform
als %nnengott ,,der grosse Yama‘ genannt wird.

v. 4. "so "ryamfi sa varunah sa rudrah sa mahideval ||
v. B, 80 agnih sa u sfiryah sa u eva mahfiyamal |
tarh vatsd upa tishtanty ckagirshino ’yutd daga || :

- Die 10 Myviaden Kilber, die: alle nur einen Xopf haben
und die zu dem als ,mahfyama* bezeichneten Gott sich hin--
stellen, sind offenbar die zahllosen, von der- Sonnt aus.
stromendon (oder der Sonne zugekehrten) Strahlen.

mahéyama ist gebildet wic mahendra (v. 2) und mah§-
deva (v.4). Diese Namensformen (mahendrali, mahadevah,
mahayamah), von denen keine sich im RV. findet, zeigen,
dass unsere Stello einer jingern Zeit angehért; mahendra
kommt zuerst in der Taitt. S. (I, 6, 2,.4; I, 5, 4, 4),
mahddeva im AV, 'V, 21, 11; IX, 7, 7 vor; mahdyama ist
ein &real Aeyduevor.

Es fragt sich nun, wie wir diese Bezeichnung . grosser
Yama* zu erkliren haben. Sofern yama ,,Zwillingsbruder*
immer aunf einen andern Zwillingsbruder hinweist, konnte
man denken, dass der ,grosse Zwillingsbruder® d. h. der
Sonnengott hier einen stillschweigenden Gegensatz zu einem
kleinen Zwillingsbruder bilde, unter welchem wir dann den
irdischen Opfer-Agni zu verstehen hitten (s. spiter). Allein es
seheint mir weit wahrscheinlicher, dass mit mahiyama Yama
als.ein besonders michtiger, anbetungswiirdiger Gott bezeich-
net werden soll, wie dies bei mahendra, mahideva (v. 2. 4) der
Fall ist. Dem vorangehenden rudrah mahédevah (v. 4) ent-
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spricht das siryah-mahfiyamah (v. 5) gut. Wié dort maha-
devah eifte nihere Bestimmung von rudrah-ist, so in v. 5
~mahdyamah von stiryah. — Die Stellung von mah@yamah
zwischen sfiryah und den auf die Sonnenstrahlen- bezug-
lichen folgenden Worten zeigt auf unwidersprechliche Weise
den Sonnencharakter Yama’s an.  Wir sehen hieraus, wie
der enge Zusammenhang Yamas, der zur Zeit unseres Hym-
nus- allgemein als Todesgott und als Konig -der Seligen
im Jenseits bekannt war, mit seiner urspriinglichen Be-
- deutung als Sonnengott noch bis in diese spite Zeit ziemlich
‘klar sich-im Bewusstsein der vedischen Inder erhalten hatte.

“Aus der Taitt. Samhitd habe ich eine hochst bezeich- -
nende, wichtige Stelle au.fzuzeigen. In TS. I, 6, 6,45
heisst es: '

agnir amushmiml loka 2sid yamo ’smin. te devd abruvann: e ’te
'mau vi pary Uhame ’ty. annfidyena devd agnim - upimantrayanta.
rijyena pitaro yamam. tasmid agnir'devinim annido yamah pitfndm 14ja.

e Agni-war-in. jener-Welt, Yama in dieser.. Die Gotter sprachen:

»»lommt, diese beiden. wollen wir (von ihrem Orte) weg. herum-
rilcken.“ “ Durch Speise ~iberredeten die GGtter Agni, durch die
Konigsherrschaft die Viter Yama. In- Folge hiervon ist Agni der
Speiseverzehrer der Gotter, Yama der Konig der Viater.©

Scherman (S. 140) will auch hier Yama als ‘erston
‘Menschen fassen, doch erdffnet er seine Erklirung mit dem
. Gestandniss,. dass.,,die Verwerthung dieser Stelle nur indirect
und unter Betonung der nicht zweifellosen Hvidenz statthaft
ist.“ Aus mnachfolgenden Griinden kann ich seiner Auffas-
sung Yamas nicht beipfiichten.

Wenn Yama hier den ersten Menschen und Stammvater
der Menschen bedeutete, so wiirde er, nach vedischen Grund-
begriffen, eben. als solcher von Anfang an die Oberherrschaft
iiber “seine AbkSmmlinge, die Menschen, besessen haben.
Nach der Sage unseres Textes ist er, aber zunichst noch
nicht Konig der Viter, er soll es erst werden. Wie
die Gotter den im Himmel weilenden Agni durch das An-
‘erbieten eines vortheilhaften Amtes, das er bis dahin noch
nicht gehabt hatte, néimlich des Amtes, Speiseverzehrer der
Gotter zu werden, zum Herabsteigen auf die Erde bewegen,
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so miissen auch die Viter den auf Erden befindlichen Yama
durch die Aussicht auf eine Konigsherrschaft iibe? sie, die
er bis_dahin noch nicht innegehabt hatte, zum Hinaufsteigen
in den Himmel bereden. — Sodann ist es doch mehr als
‘wahrscheinlich, dass die zwei Personen, welche die Sage den
Ort mit einander vertauschen lisst, eine gewisse Wesens-
dhnlichkeit! unter einander hatten, und nicht so ungleich-
artiger Natur waren, wie der himmlische Gott Agni und- der
erste Mensch auf Erden. Wena wir nun bedenken, dass

Yama ,,Zwillingsbruder* bedeutet; so fragt es sich, wessen’

Ziwillingsbruder? Liegt da nicht die Vermuthung nahe, Yama
. als den Zwillingsbruder des Agni, mit dem eor tauschen
_soll, zu fassen, d. h. als Sonnengott, der ja auch sonst so
oft als Zwillingsbruder des Agni erscheint? Diese sich von
selbst aufdringende Vermuthung wird nun aber durch die
directe Aussage einer vielfach wortlich mit unserem Texte
tibereinstimmenden Parallelstelle dieses selben Buches, der
Taitt. Sarnhitd, ausdriicklich bestitigt.
Ich meine T8. 1L, 5, 8, 1, 2:

agnir amushmim! Toka Asid ddityo ’smin. tiv imauw lokiiv a¢intiv
dstim. te devil abruvann: e ’'te ’mau vi pary {biime ’ty; ,agna i

yhihi vitaya® ity. asmifl loke *gnim adadhur; ,brhad agne suviryam®:.

ity amushmiml loka Adityaim. tato vi imau lokav a¢imyatdm. yad ovam
anvahi’ nayor lokayoh cintyal, cimyato-’sméi-iman-lokau ya evam veda.
»Agni war in jener Welt, Aditya in dieser. - Diese beiden Welten

waren unbefriedigh. Die Gotter sprachen: - Kommt, diese beiden

“wollen wir (von ihrem Orte) weg herumriicken;““ - Mit den Worten:
»»0 Agni komm hieher zur Speisung““ versetzten sie Agni-in diese

Welt. Mit den Worten: , ,Erhabene Heldenstirke, o Agnit “ brachten

sie Aditya in jene Welt. In Folge hiervon wurden die beiden Welten
befriedigt: Wenn Einer so hersagt zur Befriedigung beider Welten,
so sind dem, der dies weiss, diése beiden Welten befriedigt.”

1) Der indische Commentator der Stelle, weit entfernt Yama fiir

-den ersten Menschen. zn nehmen, scheint ibn eher fiir ‘eine Art Agni

anzusehen, wenn er sagti- ,vorher. . . war Yama in dei Werdewelt,
damals war er:Verriehter von Koch-und anderen Geschiften der Menschen

und wurde der Konig der Viter“ (tadd manushyandri pakidinishpadako

'bhiit pitinsih r4ja 'bhiic ca).

.



Die in dieser Welt weilende Sonne (wenn wir die
indische Sage nicht.geradezu baaren Unsinn sagen lassen
Wollen) kann' nur die bei ihrem Untergang auf die Erde
herabgleitende und in die Erde als ihren Mutterschoos ein-
gehende Sonne bedeuten (cf. AV. XIII, 1, 16; 2, 25).. So
lisst . sich auch leicht das Unbefriedigtsein der beiden Welten
begreifen. Die Finsterniss der Nacht war ja fiir die vedischeri
Inder stets ein- Gegenstand ~unheimlichen Missbehagens.
Wihrend dieses Dunkels ohne Agni, den Beschiitzer gegen die
niichtlichen Rakshas (RV. 'V, 14, 4), zu sein, war fiir sie ein
schrecklicher Gedanke. Mit Jubel begruss’cen sie in so vielen
Liedern die Wiederkehr der Sonne, welche das Tageslicht
zuriickbrachte und dem  &usseren Ansohem nach aus' der
Erde hervortretend am Himmel emporstleg RV. 1,157, 1;
VII, 73, 1 ff). : ¢ '

: Wenn wir nun die beiden Stellen (TS. II, 6, 6, 4 und-
II, 5, 8, 1. 2) mit einander vergleichen, so finden wir, dass
‘sie ddsselbe Geschehniss berichten, die Vertauschung des
Himmels mit der Erde und der Erde mit dem Himmel, und
S zwar, in der ersten Hilfte der Erzihiung, mit genau den-
selben. Worten, nur dass in II, 6, 6, 4 Yama an die Stelle
des in II, 5, 8, 1 genannten Aditya tritt. Der Sohluss, der
sich uns unwillkiirlich aufdringt, ist daher: Yama — - Aditya.
Diese beiden Namen, Yama und Aditya, sind Bezeichnungen
desselben Sonnengottes den sie jeder nach einer bestimmten
Seite seines Wesens benennen, ganz wie dies bel Sirya,
Savitar, Indra etc. der TFall ist. — Ich will nicht sagen,
dass der Vergleich dieser beiden Stellen einen zwingenden
Beweis fiir die vollige Identitit von Aditya und Yama er-
bringt. Aber die wortliche Nachbildung der spiiteren Er-
zéhlung, die von Yama handelt, nach dem Vorbild der ilteren
Sage, die auf Aditya sich bezieht, ergiebt jedenfalls einen
hohen Grad von Wahrschemhchkelt fir die enge Zusammen-
- gehérigkeit von Yama mit Aditya.

Die Erzéhlung 1I, 5, 8,1 handelt nur von rein phy—
sischen Naturvorgangen Das Verweilen des Opfer -Agni
auf Erden, der ‘doch nach dem Glauben der Inder seine

*
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urspriingliche Heimath im Himmel- hatte; und das Auf-
steigen der Sonne am Himmel von der Hrde afls,  ihrem
vermeintlichen Geburtsschooss, diese beiden in ‘entgegen-
gesetzter Richtung vor sich gehenden Naturerscheinungen
sucht die indische Phantasie durch die Sage eines wechsel-
seitigen Umtausches, den die Gétter zwischen beiden Natur-
miichten vollzogen hitten, zu erkliren.  Einen wesentlich
verschiedenen Zweck verfolgt die andere Stelle T, 6, 6, 4;
sie bezieht sich auf religiose Handlungen und Hoffnungen
dor Menschen. Die Herabkunft des Feuers vom * Himmel
auf die Frde soll erkliren, wie durch diese von den Gottern
ausgefithrte Verdnderung das Opfer moglich geworden sei
und Agni die Bestimmung erhalten habe, der , Speisever-
zehrer der Gotter“ zn sein, d. b. der Vermittier zwischen

Gottern. und Menschen, durch welchen die Gotter die Gaben

der Menschen entgegennehmen, und dieselben mit ihren
Segnungen erwidern. Andererseits das Aufsteigen der Sonne
von der FErde zum hochsten Himmel soll dazu d,ieneﬁ, den
die' Frde bewohnenden Menschen im Himmel droben einen
Wohnort jenseitiger Gliickseligkeit zu bereiten, den sie bei
ihrem Weggang von der Hrde erlangen® mdgen. In  der
zweiten Sage wird der Sonnengott Yama genannt, weil unter
diesem Namen der Sonnengott zugleich als der Gott der
untergegangenen Sonno und als Konig der seligen Viter im
Jenseits, —— und die Verbindung dieser zwei Bedentungen
Yama’s zu erkliren, war eben der Zweck der Krzihlung —-
angeschaut wurde.

Wenn Hillebrandt (3. 505 Anm.) von unserer Stelle TS.
I, 8, 6, 4 sagt: ,Agni ist hier offenbar die Sonne, Yama
der Mond “, so kann ich ihm hierin nicht beistimmen. Ueberall
bedeutet Aditya die Sonne, nirgends, wo das Wort allein
steht, den Mond. Nur Eine Stelle kenne ich, AV. VIII, 2, 15,
wo Sonne und Mond zusammen die beiden Adityas beissen
(tatra tv Adityau rakshatérh stryadcandramasiiv ubhf).

- Was die Form dieser beiden Erzihlungen betrifft, so
ist hervorzuheben, dass der Mythus von TS.II, 5,8, 1 die

“in die Naturordnung. tief eingreifende That der Gotter mittelst
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 einer Opferformel‘; durch Verwendung zweier beim Rathan-

taram- ufid Brhat* S4man gebrauchten Rigvedatexte (RV.
VI, 16, 10. 12) vollzogeh sein ldsst. In der anderey Sage

"TS. 11,6, 6, 4 ist die Erzihlung von den Opferformeln ab-

geldst und am Schluss dem eigenthiimlichen eben angezeigten
Zweck ‘gemiss abgedndert. Die zweite Iirzihlung scheint
mir eineg Fort- und Umbildung der ersteren. —

Wir gehen nun zum Rigveda iiber:

1. Zuerst RV. I, 164, 46. v

“sIndra, Mitra, Varuna, Agni nennen sie es;

Dann ‘ist es der himmlische Vogel Garutman;

‘Was Eines ist, nenden die Singer anf mannigfache Weise,

Agni; Yama, Matarigvan heissen sie es.“

Im ersten Pada werden offenbar die Beherrscher der
drei Weltregionen genannt; "Agni, der Feuergott, ist der Herr

~der Erde; Indra, als Gewittergott, galt als Herrscher in der
- mittleren Luftregion;- die beiden Aditya’s, Mitra und Varuna,

galten als' die Konige der dritten und hdchsten, der Himmels-
region. So heisst es ausdriicklich in- Nir. VII, 5 (vgl. die
Erklarangen Roths).

Im zweiten Pada wird der durch den Luftraum von der
Erde zum Himmel hin sich bewegende Sonnen-Vogel auf-

~gefithrt. Wenn nun an der Spitze des dritten Pada Agni noch

einmal erwihnt. wird, so muss er hier wohl eine andere Be-
deutung haben, als im ersten Pada. Mir scheint, dass er
hier als der Gesammt-Agni genannt ist, als der dreifache
Agni, welcher die drei verschiedenen Lichterscheinungen auf
Erden, in der Luft und im Himmel, den Opfer-, Blitz- und

- Sonnen-Agni, in  sich zusammenfasst (cf. RV. X, 88, 10;

IIL; 2;9.ete)..  Zu wiederholten Malen werden ja die ver-
schiedensten Lichtgdtter als verschiedene Formen des Hinen

Agni dargestellt: RV. V, 8, 1 ff; I, 1, 8f.; AV.XIII, 3, 13.

Agni wire demnach als ein Versuch angefithrt, das, was
Eines ist, mit Einem Namen zu benennen:

In #hnlicher Weise sind nun wohl auch die zwei andern
Gotternamen desselben Pada, Yama und Métarigvan, auf-
zufassen.  Yama wire hier genannt, sofern er sowohl der

16198
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Gott dex Tages als auch' der Nachtsonne st (ef spat
‘Genealogle Yamas in RV. X, 17, 1; ausSerdem AYV. V.
T8 1L, 8, 6, 4). Als ein Belsplela%da“von “dass Yama,
: Sonnengott als das eine Licht- und Lebensprmmp der W
angeschaut wurde, erinnere ich an ‘die oben schon citd
Stelle Taitt. ar. VI, 5, 2. — Man kbnnte nun sich fragi
ob hier Yama nicht als eine gemeinsame Bezeichnung dé‘s"
himmligschen und des irdischen Agni zu verstehen sei. A,lleln e
als Kigenname des irdischen Agni kommt Yama im R]gveda
sonst nicht vor, etwa mit alleiniger Ausnahme von RV. :.
X, 13, 4 (siehe spiter). Die Combination des himmlischen
(Sonne) und des irdischen (Agni) Yama findet sich erst im.
Atharva Veda, in jenem Lied des VigvAmitra, von dem wir
zwei Verse in AV. XVIII, 3, 63 und 4, 53 haben. '
Was Matarigvan botnﬁt 80 beaemhnet er ja bald den
irdigchen Agni ,den im Muttmsehooss der Reibhilzer wach-
senden®, theils den Blitz-Agni ,,den im Mntterschooss der
Wolken wachsenden® (RV. I, 29, 11; 5, 9; VI, 8, 4. el
Nir. VII, 26 und die Hrlduterungen Roths). Dasg dxe spiitere
Bedeutang ,, Wind* auch schon im RV. HI, 29, 11 vor-
komme und hier als dritte Bedeutung des Mat mit emg
geschlossen sei, scheint mir zweifelhaft zu sein. b
Die phllOSOphlehb Tendenz unsercr Strophe, in welcher;f}
dev Dichter gegenitber der volksthitmlichen Vielgitterei die -
Kinheit des Alles beherrschenden DLicht- und Lebensprinzips.
hervorhebt, beweist klar, dass sie einer entschieden ]unguen'
Periode der RV. chhtung angehdrt.

2. RV. 1,116, 2 heisst es von der Ag¢ving: - i

tad risabho nisatyd sahasram . &3

4j5 yamasya pradhane jigiya | v
yDieses Tausend, o Nasatyas hat der Eselhengst beim Wettlemf

Yama's im Preisrennen ersiegt.¢ . :
Es handelt sich hier um das Tausend von Versé‘ﬁ
(Agvina ¢astra); das nach Ait. br. IV, 2 der Vater der )Sﬁfyaf!':
bei ihrer Vermihlung mit. Soma als Brautschatz schuf, und
um dessen Erlangung alle Gotter einen Wettlauf anstellten.:
Die Agvins gewannen den Preis mit ihrem Eselsgespann.
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m helsst der Vater der Strya. Prajapati. In .
RV: X, 8! 5]123 wp. von deniselben Erelgnlss die” Rede - ist,
wird. derselbe Sawtar genannt.  Nun ist ja bekannt dass
in spateren Zelten Prajapati oft an die Stelle Sawtars trat.
E Man vgl. z B. Cat br. XII, 3, 5, 1 ,die Alten (pirve)
opferten dies Thier dem Samtal, Jetzt opfert man es dem
B Prajapati; denn man sagt: Prajapati ‘ist Savitar Ich be-
nutze daher den Wortlaut von RV. X, 85 zur Auslegung
wserer Stelle und verstehe unter dem ,Wettlauf Yama's® -
das vom' Sonnengott (Savitar-Prajapati) veranstaltete Wett-. -
rennen, ‘also Yama = Savitar (cf. Ved. Yam. S..159 £},
3. Weltel RV. X, 64, 3. _

nard v cangam piishanam agohyam
agnirh . deveddham abhy ‘arcase gird |
| sfiryAmasd’ candramasd yamarh divi
tritah vatam ushasam aktom acving |

Hillebrandt will stiryamésa candramasd als ein Dvandva
'fz'usammennehmen, allein der Dual, wie es ja im Worte selbst
liegt, kann nur zur Verbindung zweier Nomina zu einem
Ganzen dienen; ihn als Bindemittel von drei Substantiven?! zu
siner Binheit nehmen zu wollen, scheint mir eine contradictio
'in adjecto. Wenn' H. darauf Werth legt, dass candramasd
f nur ¢ine nihere Bestimmung zum zweiten Theil des Dvandva
B soryamasa sei, so spricht die Stelle, welche er zur Begriin-
 dung anfiihrt, eher gegen ihn als fir ihn, denn in dyfva-
§ bhiimi prthivim  (RV. X, 65, 4) steht eben prthivim, die
fnéihele Bestimmung zu bhiimi, im Sing., nicht im-~ Dual,
fwie candramasd in unserem Text. Ganz dhunlich dyavabhimi
Ladite RV. VIL, 62,4, wo der Dual des Verbum’s trasithfim
ideuthch zeigt, dass del Dichter nur eine Zweiheit (Himmel
fund Erde) im Sinn hat. Dagegen ist die Bemerkung H.’s
- begriindet, dass candramasd yamam divi, um (wie ich in
1 Ved. Yam. S. 47 f. that) als .ein Dvandva genommen zu

ARt

" 1) Wo drei Personen zu ‘einer- Gruppe zusammengefasst werden
sollen; da steht der Plural ‘entweder, nut ' von einem der Subst. (und did
g andein - zwel im' Siug.) oder von zweien  der Subst. (und das. dritte im
Sing) oder-gar’ alle, drei Subst. im Plural: of, RV VII, 38, 4; 48, 1.

i Etni; Yama. ’ : ' 2
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werden, durch die Copula ca verbunden sein sollten. Tch
ziehe es: -daher .jetat vor, candramasi cals  ein defectives
Dvandva zu nehmem = die beiden, die helle (und  die
dunkle), Monatshilften (vgl. dydvi statt dyavaprthivi; Ratara -
= [Vater und] Mutter).  Wie nun die zweite Hilfte des Dvandva
stiryamasa durch das nachfolgende candramasd als eine Dua-
litéit (zunehmende und abnehmende Monatshilfte) niher be-
stimmt wird, so auch die crste Hilfte jenes Dvandva durch:
yamam, sofern yama den Sonnengott als den Gott der Tages-_
nnd der Nachtsonne (s. oben zu- RV. I, 164, 46) bezeichnet.
Wollte man. das beigetiigte divi premiren, so wurde es hervor-
heben, dass Yama als der Sonnengott am Himmel d. h.in
der dritten hichsten Weltregion sich befindet, im Unterschied -
vom Mond,:der in der nicderen, zweiten Luftregion weilt.

Méglich wiire nun allerdings eine andere  Auffassung,
nimlich den Aunsdruck ,yaman divi® als yama (den Zwil-
lingsbruder) im Himmel, . h. als den Sonnengott im Gegen-
satz zam ,Zwillingsbruder  auf Erden® d. h. dem .irdischen
Agni, zu verstehen.  In diesem Fall witrde yamarm divi dem
Sinnenach dem vorangehenden agniri deveddham entsprechen.
Vgl auch agnimi diviyonim RV. X, 88, 7.

Ich “ziehe die erstere Auslegung vor, weil sie yamaih
“divi in genaneren Zusammenhang mit stivydmfsi und candra-
masd bringt.

4. Allein die Zusammenstellung Yama’s, “des Sonnen-
gottes, mit dem” irdischen Agni scheint mir klar ausgedriickt
zu sein in RV. X, 92, 11: ‘

te hi dyfiviprthivi- bhiivivetasd
narfigansae caturvango yamo ’ditih )

Siyana erklirt narfe. caturango mif: caturbhir agnibhir
yuktah.! Bei besonders grossen Opfern (Sikamedha, A¢va-
medha) wurde ausser den drei gewdhnlichen Feuern (gfr-
hapatya, dhavaniya, anvcmhluyapacana) noch-ein viertes Feuer
In der uttar avedi” angeziindet.

1)"Vgl. tbrigens die Beiwbrter der Vedi: catushkapardi RV
X, 114, 3), eatuhcikbandd Taitt.. br. I, 2, 1,11 oder catushkon_lﬁ ote.
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Des |, vievgliedrigen* irdischen Agni , Zwillingsbruder
ist- Yama der Sonmengott; als solcher wirds Yama hier noch
durch seine Zusammenstellung mit Aditi ,der Gottin des
~Himmelslichtes* (cf. RV. X, 64, 2. 3) noch deutlicher ge-
kennzeichnet. S *

5. Wir gehen nun zur Erklirung von RV. X, 51,13
iiber. - Die Verse enthalten eine Unterredung der Gotter mit
Agni, der aus seinem. Versteck endlich wieder zum Vorschein
-gekommen war, und zur Uebernahme des Opferdienstes sich
bereit erkirte.  Alle Gotter, heisst es da, hitten ihn vergeb-
lich gesucht, aber ,der eihe Gott, Yama, allein ihn ent--
deckt (v. 3).“ Scherman (S. 148) will auch hier Yama als
den ersten Menschen fassen, ,sodass der erste Mensch — der
‘pun, da die Himmlischen von lingst Vergangenem reden,
bereits ein-Gott ist, — als Entdecker des Feuers verherr-
licht werde® — Wenn es in unserem Liede heisst, dass
»der eine Gott“ Yama ,alle die vielvertheilten Leiber Agnis
wahrnahm ' (v. 1, 6), so ist-zu. bemerken, dass an den. tiberaus
zablreichen Stellen, die von Yama handeln, eine solche an All-
wissenheit streifende Kenntniss, sei es des ersten Menschen,
sei es des (vergottlichten) Konigs der Viter im Jenseits, soviel
ich ‘weiss, hirgends ausgesagt, noch auch angedeutet wird.
Dagegen ist es ein charakteristisches Merkmal des Sonnen-
gottes, als den ich Yama auch hier fasse, der ,, Allesschauende®
za sein (RV. IV, 3,°3; 1, 17 ote).  Den. Grund, warum
der ‘Sonnengott- hier unter dem Namen , Yama“ (Zwillings-
brader) eingefiihrt wird, finde ich in dem engen Wesens--
zusammenhang® des Sonnen-Agni mit dem von ihm wieder
aufgefundenen Opfer - Agni. = Ucber diese onge Wechsel-
beziehung von Yama-Sonne zum Opfer-Agni brauche ich

1) 'Wihrénd an unserer Stelle der Sonnengott Yama allein den zehn-
fach verhiillten Opfer- Agni, wahrnimmt, wegen seiner Wesensverwandt-
schaft mit letzterem, so hat der Blitz-Agni (nach Macdonell's' Gleichung
Trita, Aptya == Blitz- Agni) nach RV.T,105,.9 genauere Kenntniss vor
der Sonne und :ihrem :Verhiltniss zur Menschheit wegen seiner Ver-
wandtschaft ‘mit der Sonnc; vgl. was Macdonell hieriiber ‘sagt im J. R.
‘AL 8. July 1893°S: 459. '

9%
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hier kein Wort weiter zu verlieren; sie ist durch die
zahlreichen Stellen, die ich in dieser meiner Abhandlung
vorfithre, hinreichend bewiesen (s. niichsten Abschnitt). —

Agni hat sich wohl ‘nach unserem Lied in-den--;Wassern

und Pflanzen® (v. 3) und in den ,zu. den Gottern fithrenden

Holzscheiten*  (v. 2) verborgen, aber sein Hauptversteck

scheint doch in den Wassern gewesen zu sein, in die er,

(nach v. 1), ,in einen grossen dicken Balg“ gehiillt, ein-
gedrungen war. Dioser grosse dicke Balg mag wobl der

schwarze Rauch des aufsteigenden Fouers sein, und die

Wasser wiren dann hier die Luftwasser, die Wolken. - So

heisst es auch Cat. br. I, 2, 3, 1 (so "pah praviveca und: ;die

Gotter brachten ihn dort mit Gewalt weg“). In den Luft-

wassern (Wolken) scheint anch Yama ihn erblickt zu haben,

als derselbe ,aus dem zehnfachen Versteck hervorstrahlte

(dagantarushyfd afirocaménam). ~Die Bezeichnung dagat be-

zieht sich, wie ich glaube, auf-die’ 10 Himmelsgegenden

(digah: Cat. br. VI, 2, 2, 4), welche den zwischen ihnen

weilenden Agni von allen Seiten umgeben und so vollstindig

verbergen.  Unter dem Hervorleuchten Agni’s aus dem

Versteck der Wolken wiiren natiirlich Blitzstrahlen zu ver-

stehen. '

Zur Bekriiftigung meiner Doutung Yama’s als des Sonnen-
gottes in unserer Erzithlung berufe ich mich auf eine analoge
Stelle RV. V.2, 8, wo yIndra dev Wissende, der Hiiter der
Ordnang* (vratapd .. ."indro vidvin?), als der genannt wird,
welcher dem Dichter den sich vor ihm verbergenden Agni
anzeigt. _

Kin Wort.noeh iiber die Behauptung Scherman’s, ,dass
der erste Mensch — weil die Gotter von lingst Vergangenem

1) Ludwig will daga auf die 10 Finger des die Reibholzer haltenden
Opferers beziehen. ,Yama wusste, -Agni wiitdé zur Erscheinung kommen,
wenn ér ihn innerhalb der 10 Finger (beim Halten der Reibholzer) halten :
ayiirde.“ - Allein apagyad kann nicht ein Wissen um die unter gewissen
Umstinden mogliche Erscheinung Agnis. bezeichnen, sondern ein Wahr-
nehmen des sichtbaren Hervorlouchtens: Agnis. - :

2) Vgl RV. I, 83, b siryo vratapi venah.

#
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reden — bereits ein Gott ist¢, natiitlich im Bewusstsein
‘des Dichters. Wié kam es doch, dass der erste Mensch
Yama, weil dem lingst Vergangenen anvehongl von den
vediSchen Dichtern fast iiberall als Gott verehrt wurde,
wahrend - der unzweifelhaft auch als der erste Mensch an-
gesehene Manu, der doch zur Zeit der vedischen Dichter
gewiss auch dem lingst Vergangenen angehorte, es nie zur
Vergottung bringen konnte, sondern immer der erste Mensch
‘blieb. - Wenn wir hier zunichst den strittigen Fall Yama’s
bei” Seite -lassen, -go ldsst sich doch wohl soviel sagen, dass
s kein sicheres Beispiel im Rigveda giebt, wo ein Mensch
zit einem Gott geworden wére. - Freilich Pischel, dessen
Angicht bei seiner ausgedehnten Gelehrsamkeit und gewandten
‘Combinationsgabe stets aufmerksame Beachtung verdient, sagt
(G:GA. 1894 ‘Nr. 6 8. 428 ff) ,,es kénne keinem Zweifel
unterliegen, dass der RV. Menschen zu Gottern werden lisst.”
Als Beweis hierftir fithrt er,'ausser Yama, die Rbhu’s, Trita
und ‘die “A¢vins an. . Allein in diesem Punkt kdann ich
Plschel nicht beistimmen. Die Rbhu’s, unsere ,Elfen“ (so
anch * Schroder Ind. Litt. S. 67) sind, obwohl Sterbliche,
doch. keine eigentlichen Menschen, sondern Genien, welchen
die -indische Phantasie, wie die germanische Sage den
Zwergen, wundervolle Geschicklichkeit beilegte, und eben
‘wegen ihrer Wunderwerke sollen sie von den Gottern die
Unsterblichkeit erlangt haben. .

Was Trita betrifft, so zwingen mlch Stellen, wie RV
X, 8,8, wo er den Tvash’gra erschligt, RV. I, 163, 2, w
er das Sonnenross an den Sonnenwagen anspannt und ahn~
liche Aussagen (cf Macdonell J. A. 8. July 1893), ihn als
urspriinglichen Naturgott zu fassen.

Die urspriingliche Gottheit der A(;vms scheint mir jeden-
falls nicht wohl in Zweifel gezogen werden zu konnen;
viele ‘alte’ und mittlere Hymnen besingen sie mit be-
geisterten -Worten als Gotter!, als Morgengotter meist im

1) devan RV..V, 74, 1.-2; VII, 74, 4; VIII, 9, 6 etc.; Bewerber
der Stirya IV, 43, 2. 65 V, 73, 5; VI, 63, 5; VIL, 69, 4 etc.; mit Ushas,
Agni, Sirya I, 157,1; V, 75, 9 ete.



engen Bunde mit Ushas, Agni und Strya.  Dass sie spiiter

zw monschlichen Aerzten wurden, sehen wir aus TS. VI, 1,91

und Cat. br. IV, 1, 5, 14 ff. Die Acvins sind aber die Briider
Yama’s. ‘Aehnlich ist es mit Vivasvat, dem Vater Yaha's,
der in RV, X, 17, 1; 12, 7 und 63, 1. als der grosse Vi:
vasvat, als Hausherr und Gastwirth, ja als Vater der Gotter
bezeichnet wird und doch spiter (RV. T, 31, 3 und VIII, 91,22)
zam - ersten ‘mythischen Opferer und zum Ahnherrn eines
Priestergeschlechtes wird. Iben die Ac¢vins-und Vivasvat
sind zwei deutliche Boweise fiir die Verwandlung von alten
Géttern zu Menschen im Rigveda.  Gewiss im Atharva Veda
(VI, 123, 3) heisst es: devih pitarah pitaro devah. Allein
- die Frage, wie weit Aussagen dos Ath. V. als gleichaltrig
mit. den. Anschauungen des’ RV. angesehen werdon diirfen;
scheint mir noch auf cine Iklare und bestimmte Lisung
zu warten,  Allgemeinere Behauptungen iiber diesen Punkt
scheinen mir hochst gewagt; es gilt da jeden einzelnon Fall
fiir sich zu beurtheilen. — Nun werden gar oft, selbst noch
im Cat. br., scharfe Unterschiede, die sich zuweilen bis zu
einem directen Gegensatz steigern, . zwischen den Gottern
und den Vitern aufgestellt. Im Ait. br. 3, 37 heisst es: | die
Kévya’s stehen unfer den Gottern und iiber den Vitern!t
(avarenaiva devan Kavyah patepaiva pitfn), und die Kavi’s
sind nach einer anderen Stelle , rshayal plrve pretih.®
“Im Gat. br. I1;: 1,34 und 4, 2, 8 wird gesagt: ,,die
Gotter sind unsterblich, die Viter sind sterblich.  Nach
Cat. br. II, 1, 3, 1ff. gehort der Tag, die zunehmendo Mond-
hilfte, der Frithling, den Géttern zu, dagegen die Nacht,
die ‘abnehmende Mondhilfte, der Winter, den Vitern. -Auch
im Kultus, dessen Ceremonien gewiss in ein hohes Alter
hinaufgehen, werden die Gotter und die Viter genau aus-
einander gehalten: sviha —- svadhd, devayajfia — pitryajiia,
die Schnur iiber die rechte Schulter — {ber die linke
Schulter ete. — Zweifellos wurde - den verstorbenen Vitern,
besonders den Stammvétern ganzer Geschlechter, tibermensch-
liche, fast gbttliche Verehrung dargebracht. Die hohe Be-
deutung  des Ahnenkultus, der neben der Anbetung der

s ek s i e



S

Naturgotter und Diamonen gewiss von alten Zeiten her be-
stand, liugnen oder auch nur unterschitzen zu wollen, hiesse
wohlbezengton Thatsachen widersprechen. . Aber Gotter und
Viter® als gleichwerthig in Eins zusammenzuwerfen, geht
nach meiner Ansicht iiber den wahren Thatbestand hinaus.
‘Darum, um auf unsere Stelle RV. X, 51, 4 -wieder zurtick-
~gzikommen, kann-ich mich nicht zu der Annahme verstehen,

dass ein chhter des RV. von einem Gott und zwar vom
Konig der Gotter, Varuna, einen ursprunghchen Menschen,

auch nach dessen Krhebung zu tibermenschlichen, himm-
lischen Ehren, hitte geradezu ., Gott* benennen lassen.

6. Endlich kommen wir zu der V1elumstr1ttenen Stelle

BRY:Xp 170 1.2
' »Tvashtar macht seiner Tochtex Hoohzelt heisst es. Diese ganze
Welt komint da zusammen. ' Yama's Muttey des grossen Vivasvat’s
Gattin, verschwand -bei der ‘Heimfiihrung. .v. 2. ,Sie verbargen - die
Unsterbliche -vor den Sterblichen, schufen eine gleichfarbige und gaben
gie dem Vivasvat. Auch die Agvins gebar sie, als dies geschah. -Die
zwei-Zwillingspaare liess im Stich Saranyi.«

« Ich sehe in dieser RV.-Strophe nicht etwa ein brahmo-
dyam;, ein Produkt brahmanisch-priesterlicher Weisheit, son-
' dern’ einen uralten Mythus, der in seinen Grundelementen
in die . indo-iranische, oder gar in die indo-europiische
~ Periode zuriickreicht (cf. die Sage der Tyndariden). In unserer
- Strophe haben wir nun_die indische, allerdings den dltesten
Zeiten indischer Religion angehomoe FaSbung in knapp zu-
bammenwedrangter Form, wie sich eben am leichtesten die
- Sage von einer reichen, wichtigen Gottergruppe im Gedécht-
“niss festhalten und auf spatere Geschlechter tiberliefern liess.
~Ein tiber alle Zweifel und Unsicherheiten erhabenes Iir-
- gebniss ldsst sich bei der Auslegung hier nicht wohl er-
‘reichen, sondern nur ein mehr wnd minder grosser Grad
_von Wahrscheinlichkeit fiir die eine oder andere Auffassung.

Tch fasse Vivasvat! — Lichthimmel (s. Anhang und Lud-

wig V, 392) und Tvashtri = Nacht; of. Nir, 12, 11,

: 1) Bloomfield (J. A;-0. 8. XV, The marriage of Saranyu -8.:177)
Cmeint, die Auffassung Vivasvats als eines Menschen gebe allein ,eine
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Bs fragt sich nun zu allerorst, ob Saranyu identisch
sei mit Tvashtrd, (v. 1), oder mit Savarna. Im letzteren Falle
finde ein Wechsel des Subjects in v. 2 e. statt. Aus dem
Acc. savarnim heraus miisste das Subject zu abhardt ge-
nommen werden.  Dies scheint mir eine fithlbare Hirte; das
nous Subject sollte doch durch si oder irgend wie anders
angedeutet sein. Ueberdios zerfallen bei dieser Deutung die
zweol Verse in lose an cinander gehéngte Stiicke. Der Schluss-
pada von v. 2 verliort an Bedeutung.  Wenn man dagegen
Tvishtrl und Sarapyu als eine und dieselbe Person ansioht,
und v. 2a und b als eine Parenthese nimmt, die zum Zweck
hat, das Schlusswort des v. 1 nanfica niher zu erkl&réh’, 50

mogliche Trklirung des Wortes martyebhyah (v. 2).¢  Allein in v, 1
hieisst es ja von den Ilochyzeitsfeicr: idaviv vigvarh -bhavanar sam- efi®
Bl selbst erklirt dieson Satz in folgenden Worten (8. 175): these words
seem to me capable of but ome” construction, namely. that the whole
world, . not. only the gods, but notably. alse such inhabitants -of the
carth, as were then in existence, were admitted . . .* Waram sollten .
die Gotter die unsterbliche Saranpyu; die Gottin der Nacht, nicht deyade
vor dicsen -Sterblichen, die von allen Seiten zum Betrachten dor jungen
“Trau auf threm hochzeitlichen Umzug herbeigeeilt waren (paryuliyaméni
ef. X, 85, 33);, haben verbergen wollen? Wenn dio Absicht der Gutter
war, die Gottin-Sar. vor Vivasvat als einem Sterblichen zu verbergen,
go sollte man doch eber. den - Singular martyiya evwarten, nicht den
Plural: martyebhyah.. Die Absicht; die hier den Gottern beigelegt wind,
Sar. vor den Sterblichen zu verbergen, scheint mir nur das Wesen dor
Nacht-selbsty..sofern: sie. fir-die- Stexblichen etwas Verborgenes, Ge-
hoimmissvolles ist, davstellon zu gollen. Eine bleibende Verbindung
Sarawyu’s. mit Vivasvat, dom ILichthimmel hiitte eben die Gbttin - der:
Nacht (Sar.) immer volliger dom Anblick der Menschen. aussetzen miissen;
im Grund ist ja eine solche ‘bleibende Verbindung von Lichthimmel und"
Nacht der Natur der Sache nach auf die’ Dauer gar nicht mgelich. = Sio -
mag beim. Anbruch des Tages eine Zeitlang - bestehen, so lange  das
Morgenlicht (Viv.) und das Nachtdunkel (Sar.) am Himmel nebeneinander -
zusammen sind, aber sic muss sofort aufhoren, und Saranyu muss ver-
schwinden, sobald sie Mutter Yama's des Sonnengottes wird.
Wenn Bl Vivasvat hier ,asa mortal or at least as a diviaity with
a not unblemished escutcheon bezeichnet, so scheint mir diese Ansicht
nicht recht: mit der Bezeichnung -,des grossen Vivasvat* (v. 1: maho-
jaya vivasvatah) zusammenzustimmen. :
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ist Tvashtri-Saranyu die eine Hauptperson, um die sich

alle Theile der Erzihlung gruppiren. Die zwel Verse bilden
ein fest und kunstvoll zusammengefiigtes Ganze, das sich
im Schlusspida von v. 2 zuspitat. Gerade das Schlusswort -
Saranyu wird eine schaife, ausdrucksvolle Pomtel die- alles
‘Vorangehende zusamu énfasst Der Hauptgrund aber der
mich bestimmt, fiir d1e Tdentitat von - Tvashri und bmanyu
mich zu entscheiden, ist die ausnahmslose Einstimmigkeit
der ‘ganzen indischen Tradition zu Gunsten dieser Ansicht.

So schon Mahabh. I, 2599; Yaska Nir. XII, 10. 11; Brhad-

devata, auch Sayana :
Offenbar wird die Geburt Yamé’s als das Haupteueug—

niss der Verbindung Vivasvat’s mit der Tvashtri in v. 1
vorangestellt.  Die Geburt der Ag¢vins wird erst nachtriglich,
fast als ein- Anhdngsel in v. 2 beildufig erwihnt. - Wenn nun
‘schon die Agvins, die hier in unzweideutiger Weise nur
einen. Werth  zweiten Ranges haben, eine so hochgefeierte
Gottheit sind, wie dies so viele begeisterte Hymnen des

Rigveda bewéisen, sollte da Yama, dessen Geburt in dieser
Sage eine weit grossere Wichtigkeit beigelegt wird, nur ein’
Mensch sein, und nicht vielmehr auch ein Gott und zwar
“ein noch viel bedeutenderer Gott, als die Agvins? Yaska
(Nir. X1I, 10) fasst ausdriicklich Yama -als einen Gott, und
zwar -als -einen reinen Naturgott. Freilich weil er Vivasvat,
den Vater, der in spiteren Zeiten gewohnlichen Deutung

gemiiss, fiir eine Bezeichnung des Somnengottes nimmt; so
muss er natiirlich in Yama einen anderen Gott sehen, er er-

1) Saranyu ;dahin zu eilen geneigt® scheint mir nach dem ganzen

Zusammenhang ein einen gewissen Tadel enthaltender Name 7w sein =—
Linferin, Eilige.  Dieser Tadel wird verschirft, wenn die zwei Zwillings-
paate (Yama Yami, Agvins), die sie im Stiche stt beide ihre eigenen
Kinder sind.
_ In RV.III, 39, 3: ,yama cid atra yamasir aslta®, W'zire es éine
allzu” leere Monotonie, wenn yamas nur die Gebirerin der Zwillinge,
“der'Agvins, die sie eben jetut gobar, bezeichnen sollte. Gehaltvoller wird
der Ausdruck yamasii, wenn er eine Anspielung darvauf enthilt; dass sié
dis Gebirerin’ nicht bloss der Zwillinge, Acving, sondern besonders-auch
Yamas und Yamis (RV. X, 17, 1) ist,



Lhrap el

klirt ihn als den Blitigott und Yami als ‘die Donn.eistimme,
(madhyamam ca madhyamikiin ca vicam). - Allein der Gott,
bei dessen Geburt die Nacht verschwindet (Yaska: ritrir
adityasy “adityodaye ’ntavdhiyate), ist doch wohi am *natiir-

lichsten als Sonnengott zu fassen. — Yaska ist so weit ent- |

fernt, Yama, den Sohn Vivasvat’s und der Tvashiri als den
ersten Menschen zu. verstehen, dass er vielmehr ausdriick-
lich ‘den Menschen unter den Namen Manu von der Ver-
bindung Vivasvat’s mit Savarna ableitet pSavarndyam manuh“

(Nir, XII[, 10). Eben auf dicsen Manu deutet der Wortlaut
einer Stelle hin, welche Scherman nach Roth’s Vorgang auf

Yama beziehen will (S. 148). Ich meine Taitt. 8. VI, 5,6, 2:

Vivasvin adityo yasya v iyah praji yan manushyah |

(Swhc tbrigons spiiter - iiber diese Stelle und Cat. br. 11
, 8, 4 1),

Wenn os schon im urspriinglichen Wortsinn des Namens
Yama == ,Zwilling, doppelt® liegt, das Yama’s Wesen ein
gedoppeltes ist, so wird dies durch die Genealogie desselben
in unserem RV.-Texte bestiitigt und niher bestimmt. s
ist ja ganz die Art des Mythus, den oig'(mth‘iil'nlicf\en
Charakter einer Gottheit durch ihre Abstammung genauer
canzuzeigen. - Sofern . nun . bier Yama als® Sohn  des- Licht-
himmels Vivasvat und der Nachtgottin Saranyu dargestellt
wird, so bringt es diese Herkunft mit sich, dass er sowohl
am Licht als an der Nacht Theil hat und eben daher die
Sonne nach ibreny doppelscitigen Wesen. zu bezeichnen be-
stimmt ist, wie sie bei Tage am Himmel glinzt und anderoer-
scits bei ihrem Untergang in Nacht sich hiillt und unsicht-
bar wird,

Diese Anffassung von der Natur Yama’s stimmt ganz
mit den verschiedenen -im’ Vorhergehenden = besprochenen
Stellen, namentlich zu' dem, was ich dber RV. X, 64,3
(vamarh divi) und zu AV. V, 5, 7 (,Yama’s schwarzes Ross“)
gesagt habe. Hillebrandt (S. 496) meint, wenn ich (Ved. Yam.,
8.56,109) unter Yama die aufgehende und 8. 64 die unter-
gegangene Sonne verstehe, so liege ‘darin ,ein Widerspruch,

den ich wohl selbst empfunden, aber nicht beglichen habe.” -

Sl
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Allein bei diesem Einwurf iibersieht H., dass diese Doppel-
natur  Yama’s, die ich allerdings mit Nachdruck hervor-
gehoben habe, zu dessen eigenstem Wesen gehort. Es ist
nicht = 8in Wlderspruch, den ich in die Sache hineinlege,
sondern eben die fiir die vedische Vmoteﬂung von, Sonnen-
gott charakteristische Zweiseitigkeit. In dieser Beziehung ver-
\W(’)lSB ich auf die klmen unmissverstindlichen Aussagen von
RV.1, 115, 5; VI, B8, 1 AV. XJH 2, 3.

B. Yama, der Sonnengoft, in seinen Beziehungen
' zum Menschen.

Nachdem wir im Vorhergehenden die Stellen besprochen
haben, in denen Yama, der Sonnengott als reiner Naturgott
vorkommt, gehen wir nun zu der viel zahlreicheren Reihe
von -Aussagen tiber, die Yama in semen Bezichungen zum
‘Menschen 'darstellen.

Der Sonnengott in seinem Auf- und Niedersteigen am
Himmel war fiir die alten Inder ein Vorgénger, dem Gétter
und* Menschen nachzufolgen hitten (Cat. br. XI, 6, 2; AV. -
XIIT, 2, 38; besonders Ait. br. 5, 80: ,tAm etdm devatitn
(d. h. adityam) prayatim sarvam idam anupraiti yad idan
kithea“). Der Umlaut der Sonne war fir sie ein Vorbild
des menschlichen Lebenslaufes. Dieser Anschauung gemiss
hatte ein- jeder Opferer beim Schluss der Opferhandlung,
um den Lauf der Sonne von Oster iiber Siiden nach Westen
nachzuahmen, in der gleichen Richtung die Schritte Vishnu’s
zu vollziehen, mit den Worten: ,der Sonne Pfad wandle ich
nach“ (Hillebrandt, Neu- und Vollmond-Opfer, S.173). Noch
heute muss jeder Brahmane bei seiner Morgenandacht mit
diesen_selben Worten mehrere Male von Osten iiber Siiden
nach Westen herumgehen (Cnlebrooke Essays 84 86; ct Cat.
br. I, 9, 3, 9, 10).

Wihrend nun der schon in verschiedenen Hymnen des.
RYV. und spiiter allgemein als Sonnengott angeschaute Vivasvat .
»der Leuchtende®, der Gott der Morgensonne, als Ursprung
der Menschheit galt (IS, VI, 5, 6, 2; Cat. br. III, 1, 3, 4),

.



Svegn ik

so wurde der Sonnengott Yama als hichstes, letstes Lindziel

“der Menschheit aufgefasst. Br erhielt die Bedeutung des.

Herrschers der Menschen' im Jenseits, sei os nach

seiner guten, wohlwollenden Seite als Konig der g].ﬁck.—‘

seligen Viter, sei es nach seiner furchtbaren, unheilvollen
Seite als  Gott des Todes, als Richter und Bestrafer
der Verstorbenen. Diese Aunffassung Yama’s als des Be-~
herrschers - des jenseitigen Daseing der Menschen hat zur
naturalistischen Grundlage die Vorstellung von' Yama: alg

dem Gott der untergehenden oder untergegangenen

Sonne.

Der Untergang der Sonne und das Sterben des Menschen &
wurde in Parallelo mit einander gestellt, als ein ,Hiniiber-
gehen® ins Jenseits anfr(,bch(mt und. mit denselben Worten

ausgedriickt: pard i, -gam; astam i, -gam. Der bestindige
Wechsel des Auf- und Untergangs der Sonne wird als ein
Hertiber- und Hintibergehen bezeichnet. So RV. I 164, 31
(== RV. X, 177, 8): -, ich sah einen Hirten, der nie sich
niedersetzt, der auf seinen Pfaden heriiber- und lilinﬁ.b()['-
geht* (& ca pard ca pathibbic carantam).

Vom Sonnengott Plishan heisst es RV. X, 17, 6: ,nach

den beiden lieblichen Wohnstitten geht er hembel und
hintiber wohl kundig (des Weges)." — In ganz gleicher Weise
wird ‘pard i auch vom Tode des Menschen gebraucht, so
RV, X,-17, 2: | yatra nah pilirve pitarah pareyuh . .. .

i

pcuom“ lst eine ganz geliufize Bezeichnung des odten, L
bcboudu‘s eines solchen, der moch nicht durch Vollmg aller
Todtenfeierlichkeiten zur Ruhe, in Yama’s Reich eingegangen !

ist, daher auch = Gespenst. — Ganz dasselbe ist der Tall

mit der Redensart ,heimgehen® astam i. Von der Sonne ;
heisst es AV. X 8, 16: yatra stirya udeti astamn yatra ca
gachati . . . Vom vorstorbenen Menschen RV. X, 14 8

,,h]tmyd avadyarh punar astam ehi.®

1) Nur an zwei Stellen wird Yama, dem Sonnengott, dem Herrschery

des Jenseits, anch eine Wirkung auf das diesseitige Leben zngeschrieben
in RV.VIL, 38, 9. 12 wnd ‘AV. X VIIIL, -2, 3. Dariiber spiter. -

-
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Zunichst wollen wir die freandliche,: wohlthuende Seite -
Yamas, als des Beherrschers des Jenseits ins Auge fassen,

gofern er

a)” Konig der sehgen Vater Beherrscher -des
jenseitigen  Gliickseligkeitsreiches ist. S e

" Dass der Sonnengott iiberhaupt unter den verschiedenen
Namen, die ihm:gegeben werden, auch unter anderen.Be-
nennungen  als die -Yama’s, als das hochste Endziel des
Menschenlebens, als der Herrscher des jenseitigen Wohn-
sitzes der Gliickseligkeit von - den vedischen Indern an-

-geschaut wurde, dafir zeugt eine lange Reihe von klaren,

unzweideutigen: Stellen,
~ Ich nehme zum Ausgangspunkt zwei Stellen im Maha-
bharata. - Unter den 100 Namen der Sonne werden, I1I, 156

: aUGh \he zwel aufeefithrt:

»Thor des Svarga, Thor der Erlésung
(svargadvaram mokshadvAram).

Sodann im Gebet ‘zur Sonne (111, 166 ff) heisst es:

o wDu bist das Auge der Welt, die Seele  aller bek()lperten Wesen;
du bist der Mutterschooss aller Lebewesen, die Richtschnur der Be—
obachter der heiligen Handlungen, die Grundlage fiir alle Sankhyas,
das_hochste Endziel aller Yogins, das aufgeriegelte Thor, die Zuflucht
derer, die nach Erlosung suchen.® ' ‘ '

(tvam ‘Acdral Lnyavatam |
tvarh - gatih’ sarvasinkhyfinim
yogindi tvarh-pardyanam)...

Wenn wir dann zu den Brahmanas ubergehen 50 ﬁnden
; wirim Cat. br. 1,.9, 3,15 f. folgende Erkldrung zur Ceremome
der drei Vlshnuschrltte

v.15:  ,Er sieht daun zur Sonne empor, denn sie ist das Endziel,
der sichere Zufluchtsort. - Zu diesem Endziel, zu diesem Zufluchtsort

e geht er hiermit.. Aus diesem Grund sieht er zur Sonne hinauf.“

v. 16. Er sieht zu ihr hinauf mit den Worten (Vaj. S.

”iI 26, a):

,,Dulch dich selbst bist du geworden, der beste Lichtstrahl .

' Er wendet sich dann um von links nach rechts, mit den-

Worten

»Dem- Pfad der Sonne wandle ich nach.* -
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Ibid. v. 10 heisst es geradezn:
»Die Strahlen dessen, dev glitht (der Sonne) sind die Frommen
(Verstorbenen).? o

Aus dem Taitt. br. hebe ich den Preis des Aditya~
loka heryor. Da ich spiiter noch einmal darauf zuriick zu
kommen habe, so fithre ich hier nur wen]ge Worte an (I br.
11, 8, 10, 6).

v. 61 yatridityas tishthaty eva uttamal svalooloka}l, v..9: 5 Des
rothen himmlischen Horrschors Gipfelpunkt ist der hichste Standort,
weil dort die hochsten Gentigse sich: finden, -das eben. ist der Stand-
ort der Sonne“ - (bradhuasya parivydhasya - svargyasya - vishtapam
uttamasthinam uttamabhogindnii tatravidyamanatvit tad ova Aditya-

 sthanam. L )
Aus dem Atharva Veda citire ich einige Strophen:
X, 8,161

v. 16: Woler die Sonne aufgeht und wohin sie heim (unter-)
geht, dag halte ich fiir das Vorziglichste, dariiber geht Nichts, was
es awch sel® v. 18: ,Tausend Tagereisen sind . des gelben haiisa
Tligel ausgebreitet, wenn er zwm Svar auffliegt; alle Gotter legt e
an seine Brust und geht dahin,- alle Wesen iiberschauend. Mit dem
Wesenhalten (satyam) gliiht er hoch oben, mit dem brahma sicht er

hernieder . . .% v. 21: ,Pusslos entstand er Anfings, am - Anfang

brachte: er dag Svar herbei-. . .%o v. 24: 100-; 1000-, 10000
10 Millionenfaches, unberechenbares -Gut ist in ihm niedergelegt . . .*

Nun noch einige Aussagen des Rigveda,

1. Au%agcn iber Sdrya:
RV X107, 20, Bmpor-zaum  Himmel habon sich . die lelchhch

Spendendon m.hobun = die Geber. von Rossen, die smgl ZUsammen
mit der Sonne. — - die Geber von Gold. geniessen Unsterblichkeit —

den Gebern von Gut, o Soma, verlingere das T.eben.®

Das Ross; das konigliche Thier, galt fiir den kostharsten
Opferlohn (cf. Agvamedha). Der Geber eines Rosses verdient
daher den kostlichsten Lohn, den des, kunttlgen Aufenthalts 3
in der Sonne.

"RY. X, 1564, 4: ,Zu den Weisen, die tausend Lieder kennend, die
Sonne behiiten, — zu den inbriinstigen aus Inbrunst erzeugten Rshis,
o 0 Yama, mbge er hingehen.«

' Unter den' verschiedenen Klassen von Vitern, die jo
nach ihrem Verdienst verschiedener Geniisse sich erfreuen
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(Soma, Honig, ete), werden in diesem Hymnus als die letzten,
wiirdigsten - die inbriinstigen Rshis genannt und sie sind es,
die: die Sonne behiiten.

2 Lieder an Vishpul: :

RY. 1,154, 5: ,Diese seine liebe Stitte moeht’ ich erpeichen, ~—

wo die wottelgebenen Minner ‘sich- erfreuen, — dem Weitschreitenden

zugehtrig ist dort ‘an. Vishnu's hochstem Ort der Madhubrunnen;

SUveBryZu euren (Vishnu's und Indra's) Wohnungen wiinschen wir zu

kominen,; —. wo die vielhdrnigen Rinder (i. e. Sterne) sind. — Dort

. lenchtet des Weltschleltenden Stieres:(Vishnu) — hochster Ot henilich
- lierab.t — :

Die Strome von madhu, von denen alle drei Schritte
Vishnu’s iberfliessen (v. 4), die haben ihren Brunnquell
(utsa).am: hochsten -Ort dieses Sonnengottes. - Der Ort der
hichsten Gliickseligkeit wird hier an den hdchsten Standort
~des in der Sternenregion weilenden Sonnengottes (etwa des
(rotteq der "Nachtsonne) versetzt. Vgl AV.. XVIII, 2 32
wonach Yama noch . hdher, ferner ist, als Vivasvat, der die
>Welt bescheint, d. h: als dle smhtbar@ Tagessonne Weiter
*aueh RV. IX, 107 20, wo der Dichter als Wirkung des
bestandwen Genusses von Soma bei Tag und bei Nacht angiebt:
: yiber.den mit Hitze glithenden Siirya hinaus jenseits flogen wir

wie-Vogel“ ghynd tapantam ati stryarm parah gakund iva paptima.
‘ RV. X, 15, 3: ,Tch habe die wohlwollenden Viter gefunden,
Vighnu's Sohn und Fernschuitt.«

Wie man auch Vishnu’s Sohn (Enkel) ausleqen mige,
;Vlshr_lus Fernschritt bedeutet wohl nichts anderes, als den
‘hichsten . Standort der Sonne, den Wohnsitz der Seligen
(nach I, 154, 6). '

1) Wenn Oldenberg, Ved. Rel. 8. 2281., die Identitit. Vishpu’s mit

‘dem’ Sonnengott bezweifelt, so michte ich dagegen hinweisen auf AV.
XIII, 2, 31, wo s im Lobpreis des Siirya heisst:

vishnur vicittah ¢avasi adhitishthan . .

. suparpa drocayan rodasi antariksham,

und Mahabh. ITI, 190 im Gebet an die Sonne:

tvan indram &hus tvah vishpuh .
Vgl anch die drei Vishypuschritte, bei denen der Opferer sagt: ,Der
Sonne Pfad wandle iéh nach.“- Cat. br. I, 9, 3,15. ,



3." Lied an Indra: :
RV.VII, B8, 7:, Wenn wir, Indra und mh an des rothen Stle] (it
hichsten Ort wd Wohnsitz kommen, dann weilen wir beim Madhu- :

trinken: —  dvei Mal sieben, an des l«wtmdex Statte.« °

,,De% rothen Stieres hchster Ort“ und -, die Stitte  des
erundes“ i.e. Indra’s, sind identisch, der hochste Mandmt
der Sonno

Tait. br. 11, 4, 2, 4: a(hfymn‘md'ﬂa tvam indragya grho asi I Aditya--

nivisasthinam asi.

" Angesichts dieser klaren, zahlreichen A_ussagen des Rig‘-
veda und der Brihmanas kann ich nicht umhin, mich iiber
die kategorische Behauptung Hillebrandt’s zu wundern, wenn
er 8, 505 sagt: ,Nehmen wir noch hinzu, dass in den der.
Sonne - gewidmeten, nicht zu seltenen Liedern - kein Motiy.
zu finden ist, das dic Fntwicklung dieses Gottes zu einem
Beherrscher der Unterwelt verstindlich macht, so. ergiebt
sich fiir die solare Hypothese nicht irgend welcher Grad
von Wahrscheinlichkeit.*

Nach der ‘weitans vorherrschenden Anschauung des RV,
sind ja auch die Verstorbemen nicht in der Unterwelt, son-.
dern im Himmel. Doch siche spiiter iiber den Sonnengott”
Yama als Herrscher der unterirdischen Todtenwelt.

Vergloichen wir nun mit den oben. zu Gunsten -der:
solaren Iiypot’hese angefithrten sechy RV.-Stellen die  drei
Stellen, die H'ﬂ ehrandt fiir seine Mondtheorie vorbringt. - H.
sagt (3. 497): , Dov ersto Ausgangspunkt meiner Auffassung
ist die Erkenntm\% gewesen, dass schon im RYV. der Mond
(Soma) in enger Beziehung zu den Manen steht.  Dadurch.
wird es nothig, anzunchmen, dass der als Yama gefeicrte
Behorrscher der Seligen- dasselbe Reich regiert; denn es ist.
unwahrscheinlich, dass der RV. in dieser Bezichung gani
verschiedenen Anschauungen folgen wund das Manenreich,
Soma’s wo anders hin als das des Yama verlegen wird: :

Die Voraussetaunb, von der hler H. ausgeht, die an-

s bedingte Identifikation von Soma und Mond im RV., kann:
dch nur mit Vorbehalt mir zu eigen machen. -Gewiss ist e
ein - wichtiges Verdienst H.’s, Soma in der Bedeutung vo




Mond nicht bloss im 10. Mandala, sondern auch sehr hiufig -
im 9. und selbst  in einigen- Stellen der mittleren Biicher
VI, 39. 44 nachgewiesen zu haben: Nur fiirchte ieh, dass
cer in seinem Eifer fiir die neuen Ausblicke, die er der
RV, ,Forschung erdfinet, sich zu weit fortreissen” ldsst und
oft in Soma den Mond sieht, wo er es nicht ist. Kine ge-
sunde Auslegung muss, wie mir scheint, immer zuniichst
von :der urqprunghchen Bedeutung Somag = Soma, -saft,
-trank sei es irdischer oder himmlischer, ausgehn und bei
ihr stehn bleiben, 'so  lange sie einen befriedigenden Smn,
guebt Nur wo deuthch Attribute eines himmlischen Licht-
goftes dem. Soma beigelegt ‘werden, Wnd sie’ Soma = Mond
fassen.

- Nach" diesen Grundséitzen untersuchen wir nun die drei
Stellen, durch die H. zu beweisen sucht, dass Soma — Mond
schon im RV, mit den Manen in  enger Verbindung ge-
standen habe und daher auch Yama, der Beherrscher ~der
Manen, als Mondgott aufzufassen sei. ‘ :

RY. VITL, 48, 13:  tvai soma pitybhih sarividino

A anu dyfvaprthivi & tatantha®'|
tasmai v .. . )
»Du, 0 Soma, mit den Viitern dich vereinigend, hast iiber Himmel
und Hrde hin dich ausgebreitet?, diesem Soma . . . .¢

 Zmerst ist hervorzuheben, dass sonst in diesem ganzen
Hymnus, buchstiblich Vers um Vers, und zwar in den aller-
stirksten Ausdriicken-immer nur vom Somatrank und dessen
Esegensreichen Wirkungen auf Leib und Seele. der Trinkenden
die Rede ist. So v. 8: apima somam amrtd abhiima; v. 4:
cath no bhava hyda & pita indo, ete. Nirgends findet sich
cine Anspiclung auf den Mond, sein Licht. Gerade v. 12
Eﬁnd 13 hingen eng zusammen, wie die Aehnlichkeit der
Form und des Inhalts klar beweisen. Vers 12 ist eine

1) H. iibersetzt: ,hast sie beschienen® und citivt AV. XVIII, 2,
bhuvo vivagvin anvitatina®.  Allein. nicht bloss vom Licht, sondmﬁ
auch von - der Opfermilch, also einer Fliissigkeit, lsisst es, dass sie sich
iiher den Himimel ausgébreitet habe, vel. V4j. 8. 8, 62: , yajiiasya doho . .
Hivam anvatatina.“  Aehnlich vom Soma ‘in unserem Text. -

L Q
~ Bhoi, Yama. : e

.
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Anrufung der Viter und sagt die innigste Vereinigung des
unsterblichen Sgma mit - den sterblichen irdischen Opferern;

die ihn trinken (yo na indul - pitaro hitsu pito amartyo
martydn dvivega), aus. Der Vers 13 ist eine Amufmng7 des
Soma, der mit den jenseitigen Vitern vereinigt ist, und preist
desqon weltschaffende Wirkungen (siehe oben).

Auch dem Somanass wird in zwei unzweideutigen Aus-
sagen eine iiber Himmel und Brde sich ausdehnendu Wuk——
samkeit ‘zugeschrieben;

RV..T,187, 4. ,Diese deino Sifte, o (Soma-) Trank; sind durch

die Luftriume ausgebreitet; am Himmel haften sie, wie dis . Winde
(tava tye pito vasi rajinsy anu vishthitih | divi vitd iva grtdh |).
RV. VI, 47, 8. 4: v. 3: ;(Von mir) getrunken hat dieser (Soma) meine
Stimme orregt.  Diesor hat meinen verlangenden Guist  erwockt,  Die
sochs Weiten hab dieser ' Weise ausgemessen, vou denen kein cinziges
Wesen forn ist: v, 41 v ist es, der die [)le,ltt' der Fude, des Himmels:
Hohe gemacht hat, er ist das Nass in den-drei (Himmels -) Abhiingen:
(oder Stroment); Soma hat den weiten Luftraum befestigt.“ '

Da nun awch den Vitern eine kosmogonische Thiitig-
keit zugeschrieben ‘wird (RV. X, 68, 11: ,sie haben den’
Himmel mit Sternen - geschmiickt®; RV. X, 107, 1: das
grosse Licht, i.-e. die Sonne; ist von den Viitern gegeben®),
so- konnte man. satmvidino im Sinne von ,zusammen, ein-
stimmig handelnd“ auffassen, 'wie dies hiiufig der Fall ist;.
ef. X, 169, 4; 162, 1; AV. XII, 1, 63 etc. Das Somanass:
(als universelle  Lebonsmacht gbda‘(,ht) und die Viter hiitten:
im Bunde mit einander Werke im" Himmel und anf
Brden vollbracht. ‘

Vielleicht konnte man noch einen Schritt weitor. gelien
und den ,in unser Innerstes getrunkenen Somatrank®. von:
Vers 12, und den ,,mit den Vitern sich vereinigenden Soma*
in gleichem Sinne fassen und auch den letzteren als den von
den Vitern getrunkenen Somatrank versteben. Tst der in

. 1)y Wenn von Himmelsstromen die Rede ist, so finden wir gewdhn-
leh die  Siebenzahl -angewandt. (sapta sindHavah RV. VIIL, 41,2); da-
gegen ,drei Himmel('s'Regionen)* RV. T, 35,6; 11,3, 2; AV. XV,
2, 48; of: RV.V, 81, 4 trini rocani. i
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Vers 9 vom getrunkenen Soma gebrauchte Ausdruck: »du
hast dich in unsere: Leiber, Glied um Glied niedergelassen,
nicht weit stirker als die Redewendung in unserem Verse:
,,Sor;m, mit den Vatern dich vereinigend“?;" vgl. anch Vers 10.
Es ist hier natiirlich von der begeisternden, anregenden,
erleuchtenden Kraft des Somatrankes die Rede; vgl Taitt. br.
II, 6, 16, 1.

So heisst es auch in RV. I, 187, 6 vom Somatrank,
dasg ,,in ihm die Geisteskraft. der grossen. Gotter bestehe“
(tve pito mahanam devandr mano hitam), durch ihn ‘habe
~Trita den Vrytra erschlagen v.1; die gewdhnlich von Indra
gertihmten Grossthaten werden oft Indra nund Soma: zusammen
zugeschrieben, weil Indra nur-darch den getrunkenen Soma
zur Vollbringung derselben befihigt wurde (RV. VII, 10435
VI,:72). - Bei. dems Manenopfer wurde (nach Taitt. br. 1,.3,
10, 2) von einem Theil der Taitt. Schule eine der drei bei-
dieser. Ceremonie - iiblichen Spenden dargebracht mit den

Worten: somaya pitrpitayal svadbd namah |. Der Com-
mjentar -fiigt ‘hinzu: pityrbhih pito amrtatvena parinate yah
somas -fasmai . .. ,der Soma, der von den Vitern ge-

trunken und in Unsterblichkeit verwandelt ist . . . ¢

Demgemiss konnte tunser Vers in- RV. VIII, 48 aus-
sagen, dass Soma durch die Viiter, die ihn getrunken hatten,
eine weit reichende Wirksamkeit im Himmel und anf Erden
ausgeitbt habe, wie er den Tndra zur Vollbringung seiner
“Grossthaten” in Stand setate. ‘

Die zweite Stelle, die Hillebrandt zum Beweis fiir
seine Ansicht, dass Soma = Mond und auch Yama ein alter
Mondgott sei, anfiihrt, ist der berithmte Abschnitt RV. [X|
1186 ;

1) Diese selbe Spende wurde nach der- Taitt. 8. mit den Worten
ausgegossens somiya pitrmaté, was zweifellos spiter: bedeutete: “,dem
von den Vitern begleiteten Soma (Mond)«. Sollte etwa somaya pitypitiya
die iltere Spendeformel -gewesen sein, welche spiter, als die von .den -
Priestern. erfundene Deutung Somas = Mond immer wehr Platz gewann,
jene alte Formel verdringte? i

. g



v. 7.0 Wo Licht ist,” welches micht erlischt; und wo dasg. Svar
gelegen “ist = .. 2 8
Dahin in ‘dle Unsterblichkeit, dic'ew’ge, bringe, Soma, mich!*:

v. 8. ,'Wo Kénig. ist. Vaivasvata und wo -des’ Himmels Inmorstes
(Varschiuss),

wo Yene. ew’gen. Wasser sind, o Soma; mach’ unsterblich mich,«

H. sagt: ,,So kann man nicht zur Somapflanze. veden,
sondern nur zuom Monde*  Allein RV. VIIT, 48.-3 ‘heigst es:
L Wir haben Soma getrunken, unsterblich sind wir geworden,
sum Licht sind wir gelangt, haben die Gatter gefunden
Hier wird als schon gegenwiirtige Segenswirkung des Soma-
trankes gorithmt, was in- der obigen Stelle als Goegenstand
sukiinftiger Hoffaung gewiinscht wird. — Auch in diesem
Hymnus handelt es sich Vers um Vers um den Somatrank.
‘Yo im Refrain v. 1—5: indriyendo pari srava, v. 1: somai
pibatu, «v. 2: . . tapasfi sata, v. 3: parjanyavyddham . . tai
some rasam.., v. B: sahsravanti sarisravil .. rasino rasil . .,
v. 6: grivod some .. Wenn H. in der Anrufung Soma’s als
dighin pate (,Herr der Weltgegenden® v. 2) eine Anspielung
auf den Mond sieht, so ist zu bemerken, dass auch dbr
Wind (viita) mit -diesem Ausdruck begzeichnet wird und dass -
das Soma (-Nass) ,, Vorbiindoter des Vata“ (vatipe) zwei Mal
in RV, I, 187, 8. 9 genannt wird. Sofern der Soma ,,durch
die Weltriiume ausgebreitet ist (RV. 1, 187, 4), sofern er
pdie sechs Welten ausgemessen hat und den Luftraum fest-
stellt (RV. VI, 47, 3. 4), kann es doch nicht auffallen, wenn
er auch ,,Herr der Weltgegenden® heisst. -

In v. 7—11 erscheint Soma immer als der Trank, der
unsterblich macht, aber nicht als der Wohnsitz der Unsterb-
lichen. Alle die verschiedenen Ausdriicke, mit welchen der
Hymnus den Ort der jenseitigen Glickscligkeit beschreibt,
bezieht schon das Taitt. brihmana, welches im Preis des Adi-
tyaloka gleichsam einen fortlaufenden Commentar zun unserer
RV.-Stelle giebt, durchgingie auf  die Sonne. = Zu v. 7:
yatradityas tishthati eva uttamah svargolokah; zu v. 9—10:
bradhnagya parivydhasya svargyasya vishtapam uttamasthanam
.. tad eva ddityasthanam . . Tbenso Sdyana zu diesen Versen.
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Zu v ja.smiﬁﬂ loke svar aditydkhyani jyotir hitam .. Zu
v. 8: ‘avarodhanash divah Adityasya .. Ebenso zu v. 9. 10,

Auf die dritte von H. angefithrte Stelle RV. IX, 97, 29
gehe ich der Kiirze halber nicht ndher ein. - H.'s Usber-
setzimg beruht auf einer von Ludwig als Vermuthung vor-
geschlagenen "Aenderung des Textes. Statt ,abhi yi adrim
ushnpan®; Hest IL , adrih mushunan®  So ansprechend auch
diese Lesart sein ‘mag, so kann sie doch als eine blosse
Vermuthung nicht einen Beweis abgeben.

Ich glaube nicht zun viel zu sagen, wenn ich die sechs
RV.-Stellen, die:ich. oben za Gunsten der Auffassung der
Sonne als Wohnsitzes -der hochsten jenseitigen Seligkeit bei-
gebracht habe, fir fiberzeugender halte, als die zwei Stellen,
die Hillebrandt fiir seine ~Ansicht zu Gunsten - des ‘Mondes
angefiihrt hat.

Nicht soll damit gesagt sein, dass nicht auch der Mond
als ‘Wohnort der Viter angegeben werde, es heisst z B.
AV. TI1, 29, 5: , der Freigebige lebt unverginglich in Sonne
und in Mond“- (sticyamasyor).  In AV. VII, 79, 1 riihmt die
Gottin der Neumondnacht Amavasyd von sich, , dass bei ihr
die Gotter und die Gutthdtigen wohnen.* In Taitt, br. III,
1, 6,2 wird dem, der ein bestimmtes Opfer bringt, das
‘Wohnen in der Welt des Mondes verheissen (candramasah
sayujyar salokatam).l '

Doch soviel ldsst sich--mit Sicherheit behaupten, dass
in.-Betrefl’ der Hoffnungen auf eine jenseitige Glickseligkeit
die Sonne im Bewusstsein der vedischen Inder entschieden
die erste: Stelle einnahm.

‘Wir gehen nun dazu iiber, den als Yama bezeichneten
Sonnengott niher ins Auge zu fassen und ihn, sofern er
der Gott der untergegangenen, jenseitigen Sonne ist, in seiner
Bedeutung als Konig des jenseitigen Gliickseligkeitsreiches
nachzuweisen.  In errséhiedene Orte und Himmelsrichtungen

L)

1) Oft- wird ganz  allgemein -der Himmel, des Himmels Gipfel

(nakasya prshthe RV, 1, 125, 5) oder die Sterne als zukinftiger Wobhn-
ort der Frommen genannt.
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wurde das jenseitige Paradies verlegt, indem man bald diesen -
bald jenen Sonnenstand im Auge hatte. Bald dachte man
os sich im fernen Westen. in der Richtung des Sonnenugter-
gangs AV X8, 16, bald im hdchsten. Zenith, wo man
glaubte, ddss die Sonne bei Nacht mitten unter den Sternen
weile (RV. 1, 154, 6), weit iiber alles Sichtbare hinaus, wohin
kein menschliches Auge rveicht (AV. XV, I1I, 2, 32).

a) Besprechen wir zuniichst dio Stellen, woelche Yama’s
Reich der Gliickseligheit in der Richtung der untergehenden
oder untergegangenen Sonne im fernen Westen suchen.
Ks ist dies eine Anschauung, die wir ja bei so vielen Vilkern
des Alterthums antreffen.  lch erinnere nur an das Amenti
der Egypter, an die Beschreibung des Kingangs zum Hades,
Odyss. X1, 12. ‘

In RV, X, 14, 1. 2 heisst es:

v. -l paveyivisad pravato mablr auu o babhublyah panthiim anas .

vaivasvatam sadigamanam janindm - yamah rdjanah havishd
duvasya || .
v. 2. yaumo no gatwh prathamo viveda  naishi. gavy(tiv apabliav-
tavi-u | ‘
yatrd mah plrve pitarah pareyulr . onidl jujfiindly pathyd anu
svilo]l ‘
v. 1. ,1hn der hiniibergegangen st die hohen Abhinge entlang, dev
Vielen cinen Pfad erspiiht hat,
Vivasvat’s Sohn, den Versawmler der Goschlechter, Yama  dew
Konig ehive mit Oplergabe.”
v. 2. - Yama hat zuerst: uns den Weg gefunden, jone Flur soll wny
nieht mehy entrissen werden,
‘Wo unsre alten Viter hingegangeén; dahin dehen die. (jetst)
gebornen ihvo Wege entlang.

Schon weiter oben habe ich gezeigt, dass pard i sowohl
vom. Untergang der Sonne (RV. I, 164, 31; X, 177, 8; X,
17, 6) als auch vom Abgcheiden (Sterben) des Menschen
(X, 14, 2. 7) gebrancht wird. ‘ »

- Was pravato mahir anu betrifft, so hat pravato zwel
L4 . . N s
verschiedene Bedeutungen 1. = pra-vat, Derivativiorm von

pra (vgl ‘ud-vat, nivat) ,,Abhang*; so offenbar RV. VII,

3 Al Prave 1 ; 1va, atir g Ao
50, 4: yah pravato nivata udvata udanvatir anudakig ca



 yah | ,,die Abhinge, die Niederongen, die Hohen, die wasser-
reichen und die wasserlosen.  Ebenso AV. XTI, 1, 2, wo von
der Erde gesagt wird: yasya udvatah pravatah samarm bahu |
| elchor zugehdren Hohen, Abhinge, eine weite Ebene eto.”
;N n heisst es gerade vom Sonnengott RV. I, 35, 3

yati devah. pravatd yati ndvatd . .
: " A.devo yati savitd pardvato . .
sDer Gott' geht tiber- Abhiinge, tiber Hohen (sc. des Hlmmels)
herzu kommt der Gott Savitar von jenseits her.*

g Aeh_nhch ist AV. XIII,2, 28:

B

ketuman udyan sahamino rajinsi  vipvd aditya pravato vi bhasi |

: ,,s’mahlememh aufgehiend, bewiltigend die Luftriume, leuchtest
du, o Aditya, iber alle Abhange hin:«
- 2. Doch unstrmt)g hat pravat auch noch eine andere
¢ Ableitung und Bedeutung, prav-at von pru sprudein, daher
B stromend, Strom (cf. sru, sravat). Diesen Gebrauch des
ngtes hat Pischel in Ved St 11, a, S. 64 ff. uber7eugend
’nachoewxesen g0 in RV. X, 75, 4, i1, 13,25 IV, 19, 2.
- Abgr wenn . Pischel diese Etymologie und Bedeutung als die
einzige, ausschliessliche geltend machen will, so kann ich
ihm hierin nicht -folgen. Wollte man pravato hier mit
“,,Wasser, Strom ¢ iibersetzen, so miissté damit der Strom
gemeint sein, den mnach der: Vorstellung vieler Volker und
auch nach einigen Stellen der spiteren Litteratur Indiens der
Todte zu tiberschreiten hatte;~um-ins Jenseits zu gélangen.
Allein von einem solchen Todesstrom ist im Rigveda sonst
nirgends die Rede.  RV. X, 53, 8 steht in einem Zusammen-
hang, der ganz anderswohin weist. Sayapa lisst die Gotter.
den Vers 8- auf dem Weg zum - Opfer einander zurufen.?
Selbst in Ath. V. XTI, 2, 26 handelt es sich wohl nicht um
Ueberfiithrung eines Todten? auf einem Schiff (wie Sch. 8. 113

1) ,yajfiarh jigamishavo devih parasparai bruvate.“

2) ,sam rabhadhvam“ nicht wie Sch. ,greift zu*; sondern: ,fasst
euch gegenseitig an® (vgl. Colebrooke Essays §. 99: they then walk in
_progession to a I'lVGl etg.).

Allexdmgs in dem Kaugika - 8fitra; - welches Sch. ecitirt (S. 114), ist
deL oblge Vers: nach der l\uedeﬂegung des Todten auf dem Schiff, auf
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meint), sondern (wie v. 21—25 und wieder v. 28 {£) um die
Ueberlebenden, die bei ihver Riickkehr von der Todten-
bestattung einen Fluss durchschreiten zu ihrer Reinigung,
cf. v. 28: ,,cuddha bhavantah gucayah pavakah |

Ich ,erinnere auch daran, dass Yaska (Nir. 4, 19) in
seiner lirklirung unserer Stelle pravatah mit udvatah, nivatah
zasammen stellt, es also = Abhiinge fasst. Da demnach
die Vorstellung von cinem Todestluss, den der Todte zu
durchschreiten hiitte, nirgends im Rigveda vorkommt, da
rudem pravato gerade in Bezichung aut den Lauf der' Sonne
m der Bedeutung , (Himmels-) Abhiinge® (RV. I, 35, 3; of
AV. XIII, 2, 28) muh findet, so meine ich, eine a,uf dem
Boden der Thatsachen feststehende Mxegose wird vorzichen,
die Textesworte (RV. X, 14, 1) »u ibersetzen: -, der lings
der hohen (Himmels-) Abh(mn(, hmubugwangm st und

in- dieser Bezeichnung Yama’s ein Durchschimmern der alten

Sonnennatur  desselben, eine Hindeutung auf die  unter-
gehende, (ing Jenseits) hintibergehende Sonne zu sehen, statt
hier Yama als den ersten Menschen zu fasson, , der dugch
die grossen Wasser des Todesflusses hiniibergegangon ist.”
Mit den Himmels- Abhiingen, lings deren die untergehende

Sonne hinabgeht, vergleiche man die ,, Aufstiege, welche die

anfgehende Sonne hinaufsteigt (AV. X1, 2, 25; 1, 4 ete.).

Weiter ist es eine hilufig im RV. wm(.ukclu cudo Aussaoe
tw]

dass  die Sonnengitter Savitar oder Piishan als die Wm—

dem er itber den Todtenfluss tbersetzen soll, :L‘u.fgcfi’lln‘i‘ A'!I(':‘iu ob das
nicht cing - spitere Anpassung des Textes ist? Im Toext (Ath. V.- XII,
2, 96) stoht weder in den vorhergehenden mnoch in den gleich nauh—
folgenden Versen eine. Anspielung auf diese Sitte. st viel spiter, in
einem urspriinglich picht mit v.21—33 zusammenstehenden - Abschnitt
v. 48, ist:von dieser Art der Behandlung des Todten die Rede.

Etwas Anstissiges scheint mir auch. in. der Prip. anu zu liegen,
wenn man pravato. mit - Strome,  Wasser“ ibersetzon will; statt: ,der

hintibergegangen ist lings der grossen Wasser (des Todesstromeg)*, sollte.

man doch- eher evwarten: . . durch die ‘Wasser hindurch®, oder iiber
dle. Wasser hiniiber®; 'd. b, statt anu-eher “titas® oder. ,atié . Gowiss
besser- passt: . ,der hiniibergegangen” ist ‘Jings ~der hohen (Himmels-)
Abhgnge.“ ‘ i '
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fiihrer der Verstorbenen ins Jenseits (l]Uv,{On’O‘un‘OL) da,rgestellt
kwerden So RV. X, 17,-3 ff.: ‘

; ,,Pushan fuhle ‘dich “von - hier: hinweg, wohl kundig (des Wegs),
Edem Lem Vieh verloren geht . . . v.4: Ptshan behiite dich vor dir
her auf dem fernen Pfad; wo d1e Gutthitigen weilen, wohin sjé gingen,
dahin_versetze dich. der ‘Gott Savitar ... v.6: Auf deni Scheideweg
| det Pfade, auf dem - -Scheideweg des Himmels und- der Erde ward
‘Pishan geboren, zu diesen beiden Tisblichen Statten gelit er hertiber
und hintiber wohl: ku"ndlg (des 'Wegs).

- Was den Aunsdruck anbelangt, ,,fir Viele einén Pfad
erspiahend ¥, so weise ich darauf hin, dass auch von einem -
andern ~Gott, von dem irdischen ., Zwillingsbruder®, dem
(Opferagni, #hnliches ausgesagt wird in RV. I, 96, 4: , Dieser
‘Matarigvan (Agni), des Svar's kundig, fand den Weg (dahin).
Aiir seine Nachkommen®, d. h. die Menschen, ¢f. v. 2; und
Taltt br. 11, 4,1, 6: pratnam sadastham anupa(*yaincmah bt
‘tvah nas tantur uta setur agne | tvarn panthah bhcmm .
\devayanah | . -

Doch auch wenn wir pravato mahir anu mit ,die
‘grossen Wasser (Fluthen) entlang iibersetzen wollten, so .
rwire frotzdem noch keine Nothwendigkeit vorbanden, von
‘der - Auffassung Yama’s als des (jenseitigen) Sonnengottes
‘abzulassen und ihn als ,,ersten Menschen® zu fassen. Sollte
es denn micht zuldssig sein, ,die grossen Wasser, lings
deren Yama ins Jenseits hiniibergegangen ist, als eine Be-
zeichnung des Taftozeans, des Himmels zu nehmen?

Ich nehme mnun hier gleich zwei Atharvastellen vor,
welche beide die Rigvedastrophe (X, 14, 1) zur Grundlage
und zum Ausgangspunkt haben; ich meine AV. XVII, 1, 49
und- VI, 28, 2. 3. ' .

Die erste dieser beiden Stellen giebt Wort fiir Wort
den RV.-Text wieder, nur dass im ersten Pida anu weg-
‘O'elaqsen und- durch iti- ersetzt ist (parey. pravato mahir iti).
Mit ,,iti* zeigt der Urheber dieser Lesart an, dass er sich
bowusst ist, hier einen heiligen Schrifttext zu mtiren. Dieses
Wortlein iti beweist nun eben zugleich anch, dass der®

1) sa mataricvan . . . vidad gatwh tanayaya suarvit |
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Schreiber dieser Lesart entschieden jinger ist; als der Dichter ,‘
von RV, X, 14, 1, da ja fur ihn der RV.- Hymnus schon
ein ,,hmhger“ Text (reworden ist. . :
In der angefiihrten AV.-Stelle scheint nun allerdings
pravato mahir in der Bedeutung . grosse Wasser* genommen
werden zu missen. Dios ergiebt sich aus der Thatsache,
dass dieselbe Redensart pravato mahir iti- in -einer AV.-
Stelle vorkommt, in welcher sie nach dem g;myenY usammen:
hang, in dem sie dort steht, offenbar mit , grosse Wasser!
iibersetzt werden muss. In AV. XVIIL, 4, 7 heisst es nim-
lich: " firthals tavanti pravato mahir iti yajfiakrtah  sukrtah
Der Wegfall von ,anu® in AV. XVIIE 1, 49
erleichtert zweifellos die Uebersetzung mit , die  grossen
Wasser!; der Acc. pravato bezicht sich auf pard in paveyiv.,
of. RV. 1,4, 4. :
Ehe ich nun auf eine weitere Besprechung von pravato
-, Wasser, Fluthen'* eingehe, citire ich hier noch die Les-
art einer  anderen AV.-Stelle, die-hier in. Betracht kommt.

In AV. VI, 28,2, 8 heisst es: .
yo prathamo. pravatam 4 sasida panthin anupagyaminah | .
Hier haben wir den Sing. pravatam == ,, Strom*, der. hicr

ohne niihere Bestimmung angofithrt und als allen bekanut
vorausgesetzt wird, d. h. der Strom, den es zu iber sclrolton
gilt, um ing Jenbmts hiniiber . zu kommw

Gehen wir nun dazu diber, dic Vorstellung vom Todes-
strom in scinem Z usamnwnhanu mit. der Weltanschanung
tles indischen Volkes niher zu erldutern. b

Ich nehme hiebei als Ausgangspunkt den Fluss Rasd,
der auch im Avesta in dev Form von Ranha vorkommt. Ts
ist (ies cin mythischer Strom, von dem man glaubte; dass
er Himmel und Erde umfliesse.  In RV. V41, 5 heisst er
,die grosse Mutter Rasd" (matd mahi rasd); RV. IX, 41, 6
,mit deiner schiitzenden Fluth, o Soma, fliesse um uns
nach allen. Seiten, wie die Rasd um  den Himmel* (raseva
wvishtapam). Nach RV.. X, 108, 1, gilt es , die Fluthen der
Rasd® zu iiberschreiten (payansi rasfyal), um. ins Jenseits
7w kommen, ,weit ist der Weg, der ins Jenseits fithrt*
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Ttre hy adhva jagurih paracaih). Dort im Jenseits sind
ie. Dédmonen Panis, welche im fernsten Westen ,an den
nden deg Himmels* die Lichtkiihe versteckt halten, dort-
jin kommt aber auch Sarama (Wmdgottm) als Ixund%chaf-
erin Indra’s, und Tndra selbst, der streitbare Lichtgo#, um
en Raub deI Panis wieder zu gewinnen.
| Spéterhin wird aus” dem Grenzfluss Rasa, der das Dies-
oits vom Jenseits scheidet, ,ein weites Meer In RV. X,
10,1 wird vom Sonnengott, der bei seinem Aufgang aus
dem unsichtbaren Jenseits in diese sichtbare Welt zurtick-
ikehlt gesagt: , tirah  purdt cid arpavam jaganvan | pitur
napatam a dadhlta vedhah adhi kshami pratararn didhyénah |
iber das weite Meer gekommen, moge der Schopfer! ferner-
hin fiber die Brde schauend, einves‘ Vaters Sohn an sich
ehmen Vgl Ait. br. 8, 15: die Meerumflossene Erde*
ind 4, 20: , die Sonne geht frith aus dem Wasser hervor
iind ‘Abends ‘darin anter.* — Dass nun jener Grenzfluss
Rasd, der Himmel und Erde umfliesst, auch mit dem Schick-
tal des Menschen nach dem Tod in Verbindung gebracht
wurde, beweist der Ausdruck ,rasitala® , die Unterwelt der
Rasd d: h. die Holle. ~Nach AV. X1I, 2, 48 sollte der Todte
,auf das Schiff Savitar’s“ niedergelegt werden, damit er ins
Jenseits gelange.
Noch bestimmter ist Gat. br. XIV, 6, 3, 2: :
232 T‘Lgfahlton ‘der Gétter - dehnt sich dlese Statte (die von den
~Menschen bewohute Welt, ayath-lokab) aus; um diese Stitte rings
- herum liegh zwei Mal so. gross die Erde; um .diese Erde (liegt) zwel
- Mal 50 gross ‘das tMeer (samudrah), so breit, wie eines Scheermessers
Schneide; wie der-Fliigel einer Fliege, liegt dazwischen der Aether '
(oder ,ein leerer Raum* akéacah). Diese (die Frommen) iibergab Indra
in. Vogelgestalt dem Vayu, diese stollte Viyu auf gich und “machte
sie-dorthin kommen, ‘wo . die Parikshita’s waren.*
(tdn"indrah suparpo bhiitvd viyave priyachab t(m viyur dtmani
dhitvi tatragamayad yatra parikshitd abhavanp iti).
Also wie oben . das Schiff Savitar’s®, so ist es hier der
3onmnuott Indra (suparno bhutva) der, zusammen mit dem

.

: 1) ds R, der bonnengo’ct1 » Tvashtar  Savitar, der alle’ Formen
1t v. 4. " gl



 Himmel und Brde* (XX Lieder), che sie ihrven Anlauf den

yaus dem Diesseits ins Jenseits und aus dem JGHSGH?S ins

e Y

Vayw, die Opferer ‘iber das grosse, zwischen dem Diesseit
und Jenseity liegende Meer und den Aether ins jenseitig
Paradies hintiberbringt. &

Mit diesen verschiedenen Angaben wiirde es vollig iiber-.
einstimmen, wenn man AV. XVIII, 1, 49 in  der Weise
ibersetzt (und- etwa auch RV. X, 14,1 in der Weise itber-
setzen wollte), dass von Yama, als Gott der untergehenden
Sonne und  zugleich als Hanpt der Viter im Jenseits an-
geschaut, hier gesagt warde, ,er sei die grossen Wasser
(ins ~Jengeits) “hinilbergegangen, fir Viele" einen Pfad “er
spidhend.” :

Noch einige Worte itber AV. VI, 28, 4 | der znerst
an den Strom sich hingesetzt hat, fir leu einen Pfid o
spithend.*  Der Strom (pravatam) ist natiirlich dor die ganze
Erde -umfluthende, das Diesseits vom Jenseits tmnmnd,
Strom, - welchen die indische Tradition oft speziell mit dem
Namen Rasd bezeichnet. ~Was den Ausdruck betrifft, ,,d
zoerst an den Strom sich hingesctzt hat* (G sasbda), w0
mochte ich zur Erklivung RV. X, 189, 1 heranziehon. « Dort
heisst es von der aufgehenden Sonne: ,dieser glinzende Stier
sehritt aus, er setzte sich vor Mutter und Vater vorangehend,
den Himmel hinan“ (. . .-asadan mditarar purah pitaram ca
prayant svar [). , Wenn die Morgensonne am Horizont auf- -
taucht, scheint sie einen Augenblick Halt zu machen zwischen

e

Himmel hinan nimmt. In ganz sihnlicher Weise wird nun
in AV. VI, 28, 1 von der untergehenden Sonne gesagt, dass:
sie, ehe sie in das unsichtbare Jenseits hiniibergeht,  am
Rand des Horizontes, am Ufer des zwischen Diesseits und
Jenseits fliessenden Stromes. einen Augenblick IIw]t machi,
yeinen. Pfad (ins Jenseits) erspihend.”

Vom Sonnengott, dessen tigliches Amt es ist, mmblasw

Diesseits hiniiber zu gehen®, der als "des Weges. zwischen
beiden Welten wohl kundig und ausdriicklich in mehreren
Stellen als Wegweiser der Verstorbenen ins Jenseits be-
zeichnet wird, ~ kann es mnicht wohl = auffallen,  dass  der
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Mythus ibn auch als den ersten Aufﬁnder des Weges aus
em - Diesseits: ing Jenseits darstellt. .

Bei g,ufmerksamem ‘Durchlesen der zwei ersten Verse
“des Hymnus RV. X, 14 mag man es auffallend finden, dass
in v. 1 nurin ganz allgememen Ausdriicken: »bahubhyal? ..

~ samgamanam janinam¢, das Gefolge Yamas bezemhnet
swvird und. dass erst in v. 2 bestimmt von den Menschen
Lpeziell die Rede ist: yamo no gatum . . yatra nah pitarali ..
¥)icser Umstand. konnte die Vermuthung nahe legen,  dass
v. 1 nicht bloss die Menschen, sondern auch noch andere,
e Gotter oder sonstige Himmelsbewohner gemeint wiren.
/ur Bestitignng dieser Ansicht liessen sich verschiedene
ussagen anfiuhren.: So heisst es von Rohita (eigentlich ;der
Rothe®, in-diesen AV.~Stiicken = . der Aufgestiegene®, 'd. h.
ler Sonnengott, meist als die Trschcmtmgsﬁ‘rm des  all-
bomeinen Licht- und Lebensprinzips der Welt angeschaut,
rie Stirya schon RV. I, 115) AV XII, 1, 7: ,Rohita hat
limmel " und . Erde befestlgt durch ihn ist das Svar, das
irmamgent gestiitzt, die Luftregion und die Weltraume aus-
messen, durch ihn fanden die Gotter die Unsterblichkeit!
£« In drei Stellen wiederholt sich stereotyp derselbe
Gedanke, dass der Sonnengott auffliegt zum Svar, alle
Otter  an seine Brust legend, alle Geschopfe zumal tiber-
hauend“ (sarvin devan urasi upadaya AV. XIII, 2, 38;
8.-14; X, 8, 18). In RV. V, 81, 3 heisst és von Savitar: -
d Dessen. Vortritt andere Gotter nachgehen, der Herrlichkeit
Bes. Gottes nach . . .“ (yasya ‘praydnam anu anya id yayur
Bcva devasya mahimanam ojasd |.  Ait. br. 5, 30: ,Dieser
[ottheit (Sonne), die vorangeht, folgt diese ganze Welt, was
s auch sei, (tim etarn devatir prayatith sarvam idam anu
firaiti yad 1dam kimca etasyd hidam devatdyd anucaram
frvam .. ). In Qat. br. XI, 6, 2: ;Wenn der Sonnengott
B cim (unter-) geht, so folgen 1hm alle Gotter.*  Um Yama-

: 1)y tena devi .amrtam anvivindan | da im ganzen Verse immer von
Weltregionen (Himmel, Erde, Luft etc.) die Rede ist; so liesse anch
wrtam sich local fassen: Tinsterblichkeifswelf®,
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finden wir im jenseitigen Pamdles nl('ht blos die  selig
Viiter; sondern auch  die Gotter (RV. X, 135 1) und
(Jd“dhd]VO“ (A IV B4, 8) vérsamme lt In seinem Palast
orlangen “auch Indms Ialben den wohlverdienten Lohn ihver
Tagesarbeit (RV. X, 114, 10). Wie Sarya als Gott der Tages-
sonne der Mittelpunkt der ganzen sichtbaren Welt ist, um
den sich die Gotter und die Menschenstimme schaaren (RV
I, 50, 5), so wire Yama, der Gott der untergegangencn
Sonne, der Sammelpunkt aller Himmelsbewolhner im Jenseits
(shgamanan janandm).  In AV, XV, 318 wo sche
der erste Pida in eine bestimmte B()/,mhu‘ng a.m‘ don ersten
Menschen umgeiindert ist, muss natiirlich smbg. jan. auf die
Vm's‘mmnlunw der ve st()lb(\non Menschen gehont (s, spiiter)

l) Da Schevman (8. 1 ‘5‘7)‘ den Kambschadalen Fastseh aus Sibivien:
herbeigerufen bat, um mit dessen Beispiel seine Ansicht zu bestiitigon
dass auch der iuthsahe Yama, dev freilich mit jenem Hadtsch wohl
etwas zn Schaffen wehabt. hat, als der evsto Mensch und dor erste Ve

- storbene weiterhin der Herr der 'Welt der Verstorbenon geworden sef
g0 will dch zw Guosten meiner Aut’hswung dos Yamamythus und vor:
allem meiner Beklirung von RV. X, 14, 1.2 einigo Ziige ans del Mythox
logio- Polynesicns,. welche. vielfacho ]umlluss(\ der indischen Religion -
verrith und gevade verschiedene an Yama anklivgende Sagen’ enthiilty
an diesem Orto einschalten. "W, Gill in séinem Buel: »Myths and Song
from” the Souath TPacilic: (¢f. Revue britannique 1876, 8. 327 18) bo
richtet von-den Vorstellungen “dor Bewohner dex- Tnsel Mangaia- (Gruppi
der Hervey Inseln) 1'<,ﬂg®d_cy sAvaiki, Tlavaiki bedentet it den Sprache
Polynesiens , Westen, Souncnuntergang, Unterwelt'. Die unterirdisoh
Wolt-gilt als der Ovt; in -den die Sonne beim Anbrach der Nacht-unter
geht.” Dorthin versetzen die Voilker Polynesiens den Aufenthaltsort de
Seelen . .. (Usher die analoge. Anschanung der vedischen Indev sich
spiiters) -, Auf den Utern, - die gegen Sonnenuntergang liegen, itren di
kirvzlich von ihren Leibern - getrennten Seelen -auf:den Felsen umbiery
waschen und “bleichen die schattenartigen Stoffe, in die sie gekleide
sind, tanzen zum Zeitvertreib, kommexr zu den Biumen zuviick, d
ihre Hitten umgeben, und werfen zuweilen einen Blick aul ihre Weibe
und Kinder. Sie warten oft Monatelang, bis ein Hiuptling von hohe
Geburt stirbt, der im Stande ist, eine Schaar in die Unterwelt zu fithre
Endlich sammeln sich die . zerstrouten Scelen: folgen den ganze
Tag dem Lanf der Sonne. diber die Insel hin.nach, stréich
Can der Oberfliche des Meeres hin in der Nachfolge “de
Sonnengottes und tanchen endlich  mit ihm hinunter i

=



" Doch . da es sich hier um eine blosse Vermuthung. handelt, I
| so. will ich nicht linger mich dabei aufhalten. : :
: Yarzla ist nieht -blog” Wegweiser der Verstorbenen ins
Jenseits, sondern. auch bleibender Beherrscher ,der
jenseitigen Weideflur®, die er aufgefunden, und aller -
. Verstorbener, die in seiner Nachfolge in das jenseitige Para-
“.dies gelangen. Sein stehender Titel ist ,Konig*, RV.X, 14, 1:
, yamar rajanam, v. 15: yamaya rijiie ete. Die Konigswiirde.
kommt im vedischen Olymp vor allem dem Gott Varuna
und den ihm zugehérigen Sonnengdttern, den Adityas, zu, -
CRV.II, 27, 1. 7. 9; V, 62, 865 63, 2; ebenso dem Savitar

Avaiki; abe¥ nicht win’mit ihm am nichsten Morgen wieder unter den
:,Menschen zu etscheinen. Jede Insel hat auf ‘ihrvemn’ wéstlichen Ufer-
ihre- yréinga vasroua“ d. h. Stelle, wo die Seelen sich aufschwingen zur
Abfahit, um dber den Ozean hinzukommen bis an den Ort; wo die Sonne
untergeht . .. In der Unterwelt reicht die furchtbare Todesgittin Miru
der zitternden Seele die Todesspeise, Erdwiirmer ete. und die Tochter
der Miru bereiten ihr den Trank kawa: Die davon betidubte Seele wird
“auf das Herdfeuor gestellt, gekocht und gefressen. = Dies ist das unver-
! meidlfche Loos aller dever, die eines natiitlichen Todes sterben. - Sie
¢ fallen der Vernichtung anheim. — Anders die ‘mangaischen Krieger,- die
auf dem Schlachtfeld umgekommen sind. - Auch sie irren eine Zeitlang
an. den westlichen Ufern umher, aber bald sammelf.der erste der Ge-
" fallenen ' seine Genossen. = Zuriickgehalten bis Juni, erscheinen sie am
S Himmel in° Gestalt schwarzer Wolken.  Im August, wenn. die Wolken
- leichter und flockig werden, da weiss man, dass die Geister der Krieger,
;angekommemmn.()rt des ‘Sonnenuntergangs, sich-in-des Himmels Blaw. .
aufgeschwungen und das Paradies der Krieger in den zehn conzentiischen
‘Himmeln erreichit haben, wo sie niit Blumen bekriinzt auf immer leben . ¢
- ‘Wir sehen auch hier wohl das soziale Blement, welches in der
“Leitung der Verstorbenen' durch einen Héiuptling sich. anzeigt, wie es
auch. im Verlauf der indischen Mythologie in Yama als erstem Verstor-
<benen und Kénig der Viter auftritt.  Aber im Vordergrund der Vor-
stellungen der Bewohner. Mangaia's: stcht doch offenbar dev Sonnengott
r als. Anfiihrer und- Wegweiser der Verstorbenen ins Jenseits. - Die ,zehn
conzentrischien Himmel* und andere Zige beweisen den Kinfluss indischer -
-Mythologie.. In: der- polynesischen Sage sind .die beiden Vorstellungen
der. Inder vereinigt, .dic, welche die¢ Todten in die Unterwelt eingehen,
and die, welehe sie in den Himmel sich erheben liess: das erstere als®
das Toos. des niedrigen, unkriegerischen Haufens, das. zweite als Loos
“tapferer Krieger.
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bei der Konigsweihe AV. XIX, 24, 1; Rohita XIIT, 1, 8. 9;-
2, 25 ete. Vgl auch 1,9, 1 und TV; 22, 1 Strya ,der Gott
unter den Gottern®, RV. I, 50, 5. 10. -In analoggr Weise
wird Yama als Gott der unfergegangenen Sonne. als Konig
der jemseitigen Welt und ihrer  Bewohner gepriesen. In
RV. X, 14, 7 wird dem Todten verheissen, dass or die -
beiden Konige, die an der Todtenspende sich erfreuen, Yama
und Varuna den Gott schen werde (ubhd rdjand), cf. auch

v. 11 and 15. Vgl TS. I, 6, 6, 4: yamal pitfpah raja, o

AV.V 240 140 yamalh pittnain adhipah. ebenso nach Mahablu @
XIV, 1176, In RV. X, 21, 5 heisst es von Agni: jer ward
der Bote Vivasvat’s, der liche Freund Yama’s® (priyo ya-
masya kimyo); hier scheint dem Vivasvat als Haupt “der
Gotter (ef. X, 63, 1) Yama als Konig der Viter gegeniiber
gestellt zu sein, Agni ist der Bote zu Viv., sofern er den
Gottorn die Opfergabe iiberbringt, der Freund Yama’s, sofern
er Yama, dem Konig der Viiter, die Todtenspenden darbringt.
Ganz denselben Gedanken finden wir in RV. X, 52, 8, wo
vom Opferagni gesagt wird: dieser Hotar, wer ist. er8  Iaf
er der Yama’s?  Was bringt er dar, dag die Gotter segnen?:
Tag um Tag wird er geboren, Monat um Monaté ... Das
tigliche Opfor (agnibotra) ist fiir die Gotter, dag monatlichs
(Neu- oder Vollmondopfer) fiiv die Manen und ihr Haupt
Yama. ' -

Der Aufenthaltsort Yama’s im Jenseits wird gewdhnlich
mit sadanath yamasya“ (Wohnsitz Y.’s) bezeichnet, er ist
fast- ausnahinslos? ald der Ort hichster Gliickseligheit dag-
gostellt. o in RV. X, 135, 1. 7, wo Yama als der Gast-
wirth erscheint, welcher unter dem schonbelaubten (Parna-)
Baum bei einem frohlichen Festgelage Gotter und Viitor
empflingt. Sfyana erklirt hier Yama ausdrtcklich zwei Mal

1) Ich kenne nur eine Ausnahme,; AV. 1L, 12, 7, wo bel einem
" Gottesurtheil die Drohung ausgesprochen wird: ., Die sichen Lehouslmuche:
das achtfache Knochenmark veisse ich dir weg it dem’ Spruch - gol?’
hin zu Yama’s Wohnsitz .. .*" Yama ist hier der Todesgott: . Hingehen®
zu- Y.s Wohnsitz  ist hier: soviel als ,den” Weg  des Todes -gel'n;.
of. RV. S




T | 3o

als-“adityah. In . v. 7 erd Yama’s Wohnsitz " ,,der Gotter
Behausumg“  (devaménam) genannt. Der Zugang zum Wohn-
sitz Y.s wird in den Westen verlegt, wie es im yorher-
gehenden Vers (v. 6) angedeutet wird mit den Worten: ,Im
Osten ist ein Abgrund ausgebreitet, im Westen ist ein Aus-
gang bereitet® (pagcdn nirayanarm kytam), ein Ausgang, durch
den man aus dem Diesseits ins Jenseits hiniibergehen oder
aus dem Jenseits wieder ins Diesseits zuriickkommen kann.
— In AV. XTI, 5, 1 wird der Fluch gegen den Feind aus-
o"esprochen ,,dass er fern von Yama’s Wohnsitz an den
Ort der Bosen = gehe. In AV. XVIII, 2, 36 heisst es:
LDiese zwei Zugthiere spanne ich dir an, dass sie dich in
das Geisterreich bringen, mit diesen beiden mogest du zu
Yamas Wohnsitz und Versammlungen kommen.®  Aehnlich
ib. 8, 70. '

;Aueh eine Burg oder Konigspalast (harmyam) Yamas
wird erwiihnt, RV. X, 114, 10. Dort finden selbst die gbtt-
lichen®Sonnenrosse be1 Yama Nahrung und Pflege. s heisst -
in. dieser Stelle von Indra’s Falben:

»Um der Erde Enden laufen sie einzeln, an des (Sonnen-) Wagens
Deichsel stehen sie angespannt, ihver Miihe Tiohn. theilt ‘man-ihnen
aus, wenn. Yama Platz geriommen hat in seinem Palast,“

Unter Indra’s Fuhruno" vollbringen die Sonnenrosse 1h1"TfLo e-
werk (crama) durch ihren Umlaaf am Himmel; Abends;
wenn sie ausgespannt. sind vom Sonnenwagen, kommen sie
unter die Obhut Yama’s, der ihnen durch seine Diener
(vibhajanti) den verdienten Lohn ihrer Arbeit austheilen
ldsst, wenn er sich in seinem Palast zum Festgelage nieder-
gelassen hat, bei welchem Gotter und Véter sich mit ihm
ergotzen.  Indra erhilt dann Soma zu trinken, und seine
Falben bekommen Gerstenkorner (dhanah). Wenn nun hier
Tndra als Gott der Tagessonne erscheint, unter dessen Leéitung
die Sonnenrosse am Tage arbeiten, so liegt es gewiss nahe, -

-, 1)-Von diesern letzteren ist im Text zundchst die Rede (yath?-
bhavad anudéyi tato agram ajiyata). Wie in Ved. Yam. 8. 103, bin ich
immer noch der Meinung, dass dieser Hymnus auf die Naciketassage
sich bezielit (of. Scwana)

Ehni, lama ; 4
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in Yama, dér ihnen wihrend der Nacht die néthige Nahrung
und Rubie giebt, den Grott der untergegangenen #onne zu

erkennen.
Ich fiige hle] gleich noch eine andere RV Stelle an,
auf welche die oben besprochene Licht zu werfen scheint.
Ieh meine RV. I, 163, 2. 3. Hs ist dort vom Opferross die
Rede, wolches mit dem Sonnenross identifizirt wird. In
vi I wird dessen Geburt unter dem Bild des Aufgangs: der
Sonne verherrlicht, und in' v. 2 fihrt der Text fort: -

v.. 2. yamena dattarm trita enam dyunag — indra enam prathamo
adhy atishthat |
gandharvo asya raganim agrbhndb. — siirfid agvari vasavo ni-
ratashta |

v. 3. asi yamo asy Adityo arvan ...

»Das von Yama gegebene (Ross) spannt Trita an, Indra bos\elg,i
es zuorst, der- Gandharve- ergreift dessen Ziigel;- aus der Sonne, o
Vasi's, schufet ihr das Ross.“

“Wie in RV. X, 114, 10 die Sonnenrosse Abends beim
Sonnenuntergang aus der Hand Indra’s in die Pflege Yama's
tibergehen, so iibergiebt hier umgekehrt Yama das von ihm
withrend der Nacht verpflegte Sonnenross am Moergen dem
Sonnengott des Tages, Indra, damit es, von diesem goleitet,
am  gichtbaren Himmel umlaufe. Auch hier steht Yama,
zugleich der Gott der untergegangenen Sonnc und dor Gott
“dos” jenseitigon  Glitckseligkeitsreiches, dem Gott dor Tagos-
sonne, Indra, gegentiber. Bei dieser I‘assunw erkl mt sich
]m(hf wie daq Ross sowohl mit dem Gott der Nachtsonno
{asi ymno), als “auch mit dem Gott der Tagessonne (asy
adityo) identifizirt werden konnte, sofern es eben abwech-
selnd in der Behandlung des einen, wie des anderen Gottes
stoht .. . ‘ ,

Hillebrandt sagt (8. 499) mit Riicksicht auf unsere Stelle:
,Auch der Mond hat Rosse nicht minder als die Sonne,

.80 _kann mnatiirlich gesagt werden (RV. I 163;:3), dass
das Ross von Yama gegeben sei.’ Er- ubcrswht, dass- es
sich hier speziell um das Opferross handelt, . welches ~mit
dem Sonnenross identifizirt wird, Dieses Ross kann nicht
vom Mond gegeben sein, weil es ja an-den Sonnenwagen-
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angespannt werden und. unter Indra: am Himmel umlaufen
soll. Zullem wird" es im ‘zweiten Theil des zweiten Verses
-ausdriicklich von Soma-Mond unterschieden mit den Worter:
»asi somena samayd viprktah®, | du bist vom Soma (Mond)
durchaus geschieden.“ (Grassmann: ,du wirst in gleicher
Weise wie Soma (dreifach) - zertheilt.“  TLudwig: ,durch
~ des Jahres Kreislauf bist du zugleich - mit (aus) dem Soma
ausgesch1eden £
Die jenseitige Welt 1st das Konigreich Yama’s, so AV, .
XVIII, 4, 31: ,in dieses (Gewand) dich kleidend, erlange
in Yama’s Reich (yamasya rdjye) Befriedigung.* Tn RV.
1,°35, 6 ist von einer Welt und einem Himmel Yama’s' die-
Rede.  Den zwei Himmeln Savitar’s, dem sichtbaren Tages-
" .und. Nachthimmel. (v. 8: ¢ubhrabhyam’ haribhydm und v. 5:
- gyavah ¢itipado), welche beide wie ein “sich umdrehendes
Rad bestindig mit einander abwechseln, wird der stets unbe- ‘
wegt blelbende Himmel Yama’s gegenuber gestellt. . Dieser
,umfasst die Helden® (virfishat) i e. die Manen der alten
Helden; die Unsterblichen weilen in ihm, ,wie auf dem
Zapfen 'der Nabe ‘eines Rades.“ . Es verdient hervorgehoben
zn werden, wie hier Savitar, der Gott der diesseitigen Sonne, -
~und Yama, der Gott der jenseitigen Sonne, jeder mit seinem
Herrschaftgeblet einander gegentiber gestellt werden, Mit
dem ,einen Himmel in Yama’s Welt, der die Helden um-
fasst®, vergleiche man auch die Aussage iiber den Sonnengott
Pishan (RV. X, 17, 5), wo dem Todten bei seinem Hingang
ins Jenseits zugerufen wird: pishé . . sarvaviro .. pura etu . .,
5 Prishan, von allen (seinen) Helden begleitet .., gehe-voran.“
Wenn es AV. XIX, 56, 1 vom Schlaf heisst: ,Aus
Yama’s Welt bist. du hergekommen, mit Freude begliickest
du die Menschen“, so ist diese Welt Yama’s wohl auch in
der Richtung des Sonnenuntergangs, der Nacht zu suchen.
. b) Doch ausser dieser Anschauung, welche die jenseitige
Welt Yama’s in den fernen Westen, in die Richtung des
- Sonnenuntergangs verlegte, kam eine. andere auf und wurde
immer mehr vorherrschend. Der vodische Arier zog es
bald vor, den Ort der hochsten Glickseligkeit am™ hichsten
: : ' 4%
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Standort der.Sonne, auf dem ,Gipfelpunkt der rothen Sonne“
(bradhnasya vishtape) sich zu denken. Von den® Sonnen-
gbttern Vishnu, Siirya, Indra, habe-ich dies schon oben an-
gezeict (RV. 1, 115, 2; 154, 5; VIII, 58, 7 ete) . Nun:von
Yama heisst; es in der bokann’rcn Stellc RV IX; 113, v 848

v. 8., Wo Vivasvat's Sohn ist — und wo dos Himmels Tnnerstes ist ...

v. 9. . Wo man nach Wunseh sich regt, bewegt. — indritter. JoW
des Himmelroichs — wo die glanzvollen Welten sind . . .

v, 10. 'Wo Wunsoh und Sehnsucht sind - gestillt —- an rother Sonne -
Gipfelpunkt — O Soma mach’ unsterblich mich.“

Der Ausdruck avarodhana divah v.-8 enthiilt den Begritl
des Versehlossenen, Greheimen und daher wohl des Unsicht-
baren. Wenn wir noch dic nihero Bestimmung in v. 9,
,Wo die glanzvollen Welten sind“, und v. 10, ,an vother
Sonne Gipfelpunkt®, in Betracht ziehen, so haben wir einc
-Beschreibung des Wohnsitzes Yama’s, ganz #hnlich der in
I, 154, 6, wo der Ort der jenseitigen Glickseligkeit als der
hochste, fernste Standort der Sonne (Vishuu's) in des. glin-
zenden Sonngnreomn im dritten Himmel anwogobcn Wnd
of. AV. IV, 14, 3.

Nach. AV. XVIIL, 2, 48 unferschied man drei Himmels-
regionen: ,, Wagserreich (mlanv ati) ist der unterste Himmel;
flockig (pilumati) ist der mittleve; der dritte ist der Obor-
himmel  (pradyaus), in welehem die Viiter wohnen.“

Zum Schluss gehrt hierher noch AV, XVIII, 2, 32:

Yama ist der ferncre, niederer ist Vivasvat, hoher hinaus sche

ich Nichts,

Zu Yama hinauf ist mein Opfer hingedrungen?, den Loftraum

hat Vivasvat ausgebreitet (beschienen).
yame adhvaro adhi me nivishto bhuvo vivasvin anvitatina

| <
Wenn Hillebrandt auch. hier Yama als (verblassten) Mond-
gott und Vivasvat als Sonnengott fassen will, so fiirchte ich,
dass er mit dieser Auslegung sich in directen Widerspruch
setzt mit der constanten Anschauung des Veda, nach welcher
die Sonné das hohere, ja das hochste Licht ist (attamarn

1) Oder: Auf Yama ist mein Opfer alweleot (f\u ihn bestmnn’r),
cf. P. 'W. adhiniveshayami.
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~jyotir RV. 1,50, 10); und in der dritten obersten Region,
in der des Himmels, herrscht, der Mond dagegen der mitt-
leren TLuftregion angehort. RV. 1,105, 1: candramd apsv
“antar suparno dhavate divi | ,der Mond in den Luftwassern®
und ,der schonbeschwingte Adler“ (d. h. die Sonne) stehen
hier offenbar einander gegeniiber, wie auch im nachfolgenden
Vers 3 svar (die Sonne) und somyasya, welch’ letatores auf
den Mond geht. Kbenso heisst es in einem Lied an Soma-
Pishan: . Seinen Sitz hat der eine (P.) am Himmel auf-
geschlagen; der andere auf der BErde (Somapflanze), in der
Luft (Soma-Mond).*  ‘Wie RV. I, 35, 6 mit dem Sonnen-
gott ‘Savitar, so ist Yama auch in dieser Strophe mit einem
Sbnnengott, Vivasvat, zusammengestellt. Diese Parallelisirung
mit einermn Sonnengott ‘scheint mir eine Erinnerung an die
urgpriingliche Sonnennatur Yama’s anzuzeigen. Wenn I
~den dritten Pada unserer Strophe iibersetzt: jauf Yama ist
mein . Opfer gestellt“, il dem Sinn, dass damit Yama (als
Mondeott) als Erfinder des Opfers dargestellt werde, so kann
ich mir diese Auffassung nicht zu eigen machen. Wenn ich
den Zusammenhang dieses Pida mit dem Rest des Verses
recht verstehe, so soll hier Yama nicht als Grundlage, son-
dern ‘als hochstes, -erhabenes Ziel des Opfers des Dichters
bezeichnet werden. Der Dichter ruft mit stolzer Zuversicht
aus, dass sein Opfér iiber die von Vivasvat beschienenen,
sichtbaren Welten hinausgedrungen sei bis hinauf zu Yama,
der hoch iiber allem Anderen throne. Vgl. RV. X, 14, 13:
: * - yamaih ha yajfio. gachati agnidito arvarhkytal |
In Tandya br. XI, 10, 21 heisst es: ‘

yamo anapajayyam amushya lokasya fddhipatyam A¢nuta.] —
- Wenn Yama der Konig der Viter genannt wird, so ist dies .
nicht. so. zu verstehen, als ob er nur primus! inter pares,
oder mur -der Zeit nach der Erste gewesen wire, der in’s

1) Einige :Gelehrte haben auf RV. X, 14, 7: ., yamath pagydsi
varanamh ca devam® hingewiesen, als ob .das Fehlen von devam bei
yyamam® Yama als Nicht-Gott, als blossen Menschen anzeigte. Dagegen
weist Hill., Ved. Myth. 493, Anm. 3, auf RV.III, 20, 5: agnim ushasath
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Jenseits hinttber gekommen sei, dabei aber im Grund-von
gleicher Natur gewesen wire, wie die” ihm nacholgenden
Menschen.  Tn*RV. X, 14, 8 wird er mit Gottern zusammei-
gestellf, verschiedenen Gruppen von Vitern gegeniiber,
welche das Gefolge jener Gotter bildeten:

mitali kavyair yamo angirobhir

brhaspatit ykvabhir vavrdhino |
Matali ist mach Sayana Indra’s Wagenlenker (sarathih) oder
[ndra selbst. ~ Uober die Kavya vgl. RV. X, 154, 5:

sahasranithdh kavayo yo gopiyanti stiryam

. 1shin tapasvato yama tapojiin api- gachatat |
Ueber die Rkvan, die Gefibrten des Brhaspati vgl RV. V’,II,
10, 4; 1V, 50, 3.

Ime ontscheldmde Stelle in dor hier angéregten Iuagv
ist, wie ich glaube, RV. I, 83

yajfiair atharvi pla‘chamah pathas tate

tatah slryo vratapd vena. fjani |

4 gh djad ugand kivyah sach

yamasya jatam amrtarh yajima

»Mit- Opfcln ebnete. Atharvan zucrst die l‘mdo dann . ward .der

liohliche Stirya, der Iiiter der Ordnung  geboren; dic. (Licht- ) Kiihe
triob Uganas Kavya zugleich heran; am Yama's angeborno” Unsfeib-
lichkeit lasst uns opfern.* :

In meiner Schrift ,Ved. Yam.“ 8. 62 f. hatte ich den
Schlusspada iibersetzt: |, Yama's unsterbliche Geburt - lasst
uns verehren.“* Nac ldcm der Dichter in den vorangehenden
Worten des Verses die erste, urgpriingliche Geburt dor Sonne
in Folge der Opfer Atharvan’s besungen, so witrde er -in
diesem letzten Versglied die ,,unsterbliche“, immer wieder-
kehrende und auch eben jetzt wieder erfolgte Geburt der
Sonne prmsen Vgl AV. X1I, 1, 15: ,welchen Sterblichen

ca devim | brhaspatith savitdram ca devam || Agni- und Brhaspati smd
sicher “ebenso gut ‘deva, wie Ushas und Savitar.

Ieh: fiige' noch h1n711 AV. X1, 2,5: divaii ca sirya prthivim. ca
devim ahoratre™

1) In ahnhchem Sinn erklirt Sa,yana, yamasya asurindin myama-
nérthar Jatam pradurbhfitam amrtah  maragarahitarh - tam indrath yaji- -
mahe | Er fasst’ yama = stiryarfipa indrah.



die aufgehende,Sonhe mit ihren Strahlen unsterbliches - Licht
ausbreites” (yebhyo jyotir amrtam martyebhya udyan’ suryo
ragmibhir Atanoti). Obwohl ich diese Auslegiing auch jetzt
noch fiir vollig zulissig halte in Beziehung anf grammatlsche ‘
Form und Gedankeninhalt, so ziehe ich doch nach reiflicher -
~Erwigung es vor; der von Ludwig vorgeschlagenen Con-
'st‘ruotion (amrtam als Substantiv ‘und- jatam als Participiam)
mich anzuschliessen, weil dadurch ein neuer, wichtiger Ge-
_danke. in dem: Text hervorgehoben wird, und die Strophe -
- mehr Mannigfaltigkeit und das Ganze einen ‘klareren Fort—
schritt -in den Ideen gewinnt.

-~ “Wenn nun aber Scherman (S. 145) iibersetzen will:
- ,die von Yama entsprungene Unsterblichkeit lasst uns. er-
opfern“,t 50 habe ich starke Bedenken dagegen. Der Genitiv
yamasya kann schwerlich das Woher? ausdriicken. Das,
woraus etwas geboren, gezeugt ist, steht bei jata im Ablativ,
sei es “allein oder mit prip. pariy adhi, oder im lInstr.; cf.
RV. X, 90, 10; ib. v. 7; X, 63, 2: ye stha jatd aditer ad-
bhyas pari; ebenso auch 62, 4. 5; weiter AV. VI, 133, 4:
- craddhaya duhitd tapaso 'dhi jata; XIX, 6, 16: jatasya pu-
rushad adhi; endlich RV, X, 21, 5: agnir jito atharvana.
Von einem’ Genitiv,? der von jita regiert” wire == geboren
‘aus, kenne ich kem Beispiel. :

Bei der von Ludwig angezeigten Construction lisst sich
nach meiner Ansicht der betreffende Pida nur tibersetzen:
,Um Yama’s angeborene Unsterblichkeit lasst uns opfern.t
Der Sinn ist: Die Unsterblichkeit, die” Yama von Geburt

1) ,; Eropfern ‘ein Gut“ wird gewdnlich durch & yaj ausgedriickt,

of. BY. X, 52,5, wo Agni zu den Gottern sagt: 4 vo yakshi amrtat-

. vam “ete. Doch in "RV. VII, 36,5 findet sich: yajante asya sakhyam
#Sie opfern.um : dessen (Indla 8) Freundsuhaft e :

2) Wenn Tudwig (VI, 108) in RV. 1,156, 2 ,yo jétam asya mahato
mahi bravaté, jitam asya zu \'ibersetzen vorschlégt - mit ,,was von ihm
gekonimen, seine Leistung;-so kaon ich mir diese Auslegung nicht an®
eignen. "~ Ich bleibe: bei der Fassung in Seiner Uebersétaung: -, Wer ' des
Hohen - hohe - Geburt verkiindigt ... . Vgl RV.'I, 163, 1, wo' vom
Opferross: gesagt wird: ,)upastutyam mahi jatah te alvau“, WA plewen
ist: deine: hohe Geburt (Ursprung), o Ross.# 3
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{von Natur) ‘t—)igén ist, wollen und kénnen wir durch Opfer
crlangen.  Fiir diese Deufung” von jatam verweises ich - auf
die analoge Aussage RV. VlI] B, 10:

" uj jitam indra fe ¢ava ut tmm ut: tayva kratum |

bhiirigo bhiiri vAvydhur ||
,Doine angoborne Heldenkraft, dich, dcme ‘Einsicht,- o. Binder-
reicher, stirkten sie selir“, efe.

s¢. die Opferer durch den Somatrank, den sie Indra zu trmkon
gaben, Sdy.: udvardhayanti somena. — Man vergl. RV. Iil,
48, 4: tvashtiram indrvo janushi abhibhiiya ,,Indra, der von
Foburt dem  Tv. fiberlegen war . . .“ In RV. 1L, 40, 1
heissen Soma und Pilghan ,die geborenen IHiiter der ganzen
Welt* - (Jatan vigvasya bhuvanasya: gopau).

Wenn meine Uebersetzung die richtige ist, wie ich
glaube, so kann matlirlich keine Rede davon sein, Yama
hier als ersten, und wiire es auch vergotteten, Menschen zu
fassen.  Weit entfernt, angeborene Unsterblichikeit zu haben,
musste ja der erstc Mensch zuerst storben, und konnte nur
durch den Tod hindurch zum  jengeitigen unsm blichen Leben
hindurch dringen. Yama muss dann urspringlich von Geburt
an cin Gott soin; ich fasse ibn auch hier als alten Sonnengott.

Yama ist in unserem Texte gewiss als Konig der seligen
Viiter, als Herrscher des jenseitigen Reiches der Unsterb-
lichkeit gedacht, abor doch so, dass seine urspriingliche Be-
deutung als Sonnengott unverkennbar hindurch scheint.

In Betreff der angeborenen Unsterblichkeit des SBonnen-
gottes fithre ich ecinmal RV, X, 45, 8 (= TS8. IV, 2,2 4) an:

»Agni war unsterblich =~ durch - seine Lebenskriifte, als ihn der
saamoenroiche Dyaus zeugbe.*  agniy -amyto abhavad vayobhir - yad
enam dyaur janayat suretdh || .

Der von Dyaus gezeugte Aom (im Unterschied vom Bht/—
and Opferagni) ist- der Sennenagni nach v. 1, wo es heisst:
»von Dyaus ward Agni zuerst evzeugt® (,divas pari pra-
thamam - jajiie agnir‘).t Sﬁyaqa: adity@tmand, zu TS. IV,

1)-Agni, von Dyaus im Himmel unsterblich erzeugt als Sonnenagm
(s.-oben, vgl auch X ; 88, 10) wurde von Matarievan auf die Erde; ,unter
. die. Sterblichen: gebracht in Gestalt ‘des Opferagni, auch-er unsterblich;
wie der himmlisthe Agni, dem er entnommen war (X, 45, 7; I,31,'1.3).

<
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2, 2, 4 stryaripena. Noch in einer andern Stelle Taitt, .
1V, 1, 1044 wird dieselbe Strophe citirt und dort geht aus
dem ganzen Zusammenhang - (cf. v. 4 und B, v. 4: savitd
varenyo ..., v. 5: suparno ’si- garatmén). klar hervor dass
dort vom Sonnenagni die Rede ist.
© . In AV. XIII, 2, 36 heisst es von der Sonne ,,savitaram
yam dhur ajasram jyotir®, &hnlich schon RV. X, 139, 1:
savitd jyotir ud ayan ajasram. Aehnlich VII, 76, 1: jyotir
amptam. Weiter AV. X, 8, 22:
‘ »Gliicklich ist und. viel Nahrung geniesst, wer den iiberméchtigen,
" unverginglichen Gott verehrt; unverginglich heissen “sfe ihn, auch
heute -mbge ‘er wieder neu sein.“, (yo' devam uttardvantam upasitai
sandtanam — sanftanam. epam &hur:otidya syat punar navah | ).
Als Verleiher der Unsterbllchkelt erscheint der Sonnen-
gott in RV. I, 110, 2. 3:

,;Sudhanvans Sohne (Rbhus), durch die Linge! eures Laufes
kamet . ihr in'-das’ Haus dés dienstfertigen Savitar:“. 'v.3: ,deshalb
wverlieh. euch’ Savitar die Unsterblichkeit, weil ihr den nicht zu ver-
bergehden verkiindigtet® (tat savith- vo amitatvam - dsuvat).

- Noch stirker und allgemeiner ist die Aussarre uber
Savitar in RV. 1V, 54, 2: »
‘ devebhyo h1 prathamar yameebhyo amrtatvain suvasi bhigam
uttamam |
o adid damanary savitar vy ulnushe anﬁoina Jivit& minushebhyah |

»Den opferwiirdigen Gottern ~zuerst verschaffst du. die Unsterb-.
Aichkeit als Tidchsten Antheil; dann eroffnest du, o Savitar, den Menschen
als Gabe die allfelnanderfol.gendon Lebensalter® (Sfyana: pity puhapautm
iti -anukramah). -

- In betreff des Zusammenhangs des vierten Pada’s von RV.
1, 83,5 (vgl. 8. 54) mit dem Vorhergehenden sagt Scherman
(S.145): ;Ich erklire die Verbindung so, dass, nachdem Athar-
van den Weg zuom Svarga ausgesteckt hatte, Sonne und Sterne
(2ah) als Heim derer, die sich die Seligkeit eropfert hatten, ent-
" standen, dieses Heim aber hat bekanntlich. Yama zuerst unter
den Menschen aufgefunden. Diese Auffassung scheint mir .
nicht stichhaltiz- zu sein. ~ Wo findet Sch. die leiseste Andeu-
tung davon, ‘dass Ath. durch Opfer die Wege fiir den Svarga

1) d h. am Fnde eures.langen Laufes,
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auégesteckt hiitte?  Ist es nicht viel natiirlicher, anzunchmen,
dass -er es fiir den Aufgang der. Sonne that von «dem  eben
im darauf folgenden Pada die Rede ist? —Dies galt ja unter
Andefem auch als Zweck und Wirkung des tdglichen Agni-
hotra (Qat. br. 11, 3, 1, 5). Wenn die vedischen Dichter so
oft den Aufgang der Sonne. mit freudig begeisterten Liedern
begriissen (RV. 1,50, 14, VII, 76, 1 etc.), so denken sie
dabei nicht vor allem daran, dass die Sonne fiir sie einst
nach ~dem Tode ein seliges Heim - sein = werde, sondern
woritber sie jubeln, das ist, dass die unheimliche grauen-
volle Nacht zu Ende und das freundliche Tageslicht zuriick-
gekehrt ist. Weiter im dritten Pada, wo Sch. gih = Sterne
deuten will, iibersieht er das letzte Wortlein sacd ,,zugleich.
Die Sonne und die Sterne zugleich aufgehn zu lassen,
mbchte gewisse Schwierighkeiten haben. Ich halte es daher
fiir gerathener, unter den (Licht-)Kiihen die mit dem auf-
gehenden Sonnenball zugleich nach - allen Seiten hin sich
ausbreitenden S()nnenst‘rahloh zu verstehen, wie dies<ja die
weitaus geliutigste - Bedeutung.: des Wortes ist. - Vgl RV.
VII, 36, 1: ,vi ragmibhih sasrje stiryo gah.*

Den Gedankengang von v 4. b fasse ich-in folgender
~Weise. Deor Dichter will die segensreichen Folgen des Opfers
preisen. Als crste hebt or (v. 4) dic Erlangung irdischer
< Behiitze - (Kithe, Rosse ete.) hervor. - Als zweite nennt er die

Herauffithrung des sichtbaren Himmelslichtes durch den- Auf-

gang der Sonne mit ihren Strahlen (v. ba—c¢).  Endlich als
dritte und herrlichste Wirkung des Opfers filhit er die Ge-
winnung der Unsterblichkeit bei Yama an (v. 5d). . Bei
dieser Auslegung haben wir einen ganz natiirlichen, vom
Niederen zum Hoheren aufsteigenden Fortschrit der Ideen.

Als ‘Beherrscher des: Jenseits verfiigt Yama  iiber die
Wohnplitze im Reich der Gliickseligkeit. Nicht alle Ver-
storbenen ldsst er in seine begliickende Nihe kommen. Alle
dem Tode anheimgefallenen sind zwar seiner Herrschaft unter-
worfen (siehe spdter), -aber nhicht - alle ~diirfén in sein jen-
seitiges Paradies eintreten. In Taitt. S. V, 5,5, 9, 4 werden



die Viter ,die in Yama’s Konigreich wohnen, von anderen,
die diesess Gliick nicht haben, unterschieden: pitaras tvi
yamarajanaly pitrbhir dakshmatah pantu’ -, Die ‘Véiter “die
Yama. zum Konig - haben, mit den (ubrlgen) Vitern mowen
dich vom Stiden her bchuten.“ In"AV. XVIII, 2, 37 heisstes:

»leh “gebe - diesem, der "da herkommt diesen Ruheort, mein’ soll

er sein. hier“, so spla.ch Yama ausschauend; ,zu meinéem Elgenthum
“goll’ er -hier gehoren “

In RV. X, 15,.1. 2 ist dawegen von unteren, mlttleren
jenseitigen Vatern dle Rede, von solchen, Welche auf Erden,
im Luftraim, in den wohlumhegten (menschlichen) Ansied-
lungen  sind.

Zur Bewachung der Zuginge zu -seinem Wohnsitz hat
Yama zwei Hunde, Sarameyau, welche den Auftrag haben,
“den Frommen zu ,Yamvas Palast zuzulassen oder selbst hin-
zufithren, die Unwiirdigen dagegen zuriickschrecken. In
RV. X, 14, 10. 11 wird dem Todten zugerufen:

; v 10: ,Eile vortiber an den beiden Hunden, den Kindern ‘der -
: Sarama, an den vierdugigen, gefleckten, auf glicklichem Pfad. . Dort
gohe hin zu den:wohlwollenden Vitern, die mit Yama beim- Fest-
“gelage sich erfreunen.”

v. 111 ;Deinen - beiden - Hunden, o Yama, den vierdugigen, die
Hiiter des -Weges, Wichter sind und die Menschen beschauen, ihnen -
iibergieb diesen, o Konig. Heil und Unversehrtheit verleil’ ihm.*

Weiteres: iber die Sarameyau siehe spéter.

Von Yama héingt es ab, ob die Todtenspenden, die von
den Ueberlebenden dem Todten zu dessen Nahrung und
Befriedigung .dargebracht werden, ihm: wirklich zukomien
und sich wirksam erweisen. So wird ihm nachgerufen:

»Yama gebe jhm einen Ruheort, mit Tagen, Wasser* und Nacht-
helle reich geschmiickt® (RV. X, 14, 9).

Und in AV XVIIL, 4, 26: ‘ »

»Die. (Getreide-) Korner, die ich dir zustreue, vermischt mit tila,
reich “an Labsal; die sollen filr. dich michtig. emportreiben, Konig
Yama gestatte es . ..« : >

~.v.31: Dieses Gewand V(}Jlelht Savitar dir, darin gekleidet erlange

Befriedigunu in' Yama's Reich.* i

S 1) apsuoval sarve kdmdll gritdh Taith, br: 111, 12, 2, 65 Qat. v X,
5,4, 15.
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Die Gliicksgiiter, dic ~der vedische Inder im Jenseits
bei Yama zu: gewinnen hoffte,  waren in. vorhegrschender
Weise sinnlicher -Art. Vor allem Wahrung. und Verklirang
der Signen leiblichen und’ geistigen, unversehrten Indivi-
dualitiit mit: Freiheit von allem Leiden und Gebrechen, RV.
X, 10,85 Ath, V. 1V, 34, 1; V1,120, 3 ete. Wiedersehen
von Eltern und Kindern (AV. XII, 3, 17; VI, 120, 3), dazu
Ueberflugs an. Speise und Trank, Besonders einige. Stellen
des Atharva Veda schildern in &Husserst derber Weise die
Freuden des Jenseits: ,,Teicho voll Mileh, Biche von Wasser,
allerlei Leckerbissen von Friichten® (AV. IV, 34, 5. 6), ja
selbst volle Befriedigung der Geschlechtslust (AV. 1V, 34, 2. 4).
Schon der Rigveda sagt ganz allgemein (X, 113, 10): ;Wo
Wunsch und Sehhsucht sind  gestillt, wo Linst und Sittigung
zugleich — da mach’, o Soma, unsterblich mich.* = Wenn
in diesen Worten die geschlechtlichen Geniisse gewiss mit
eingeschlossen ‘sind, so glaube ich doch, dass man zu weit
geht, wonn man sie ausschliesslich gemeint. denkt.e (V
iibrigens Muir. 0. 8. T. 'V, 307)

Bei ecinem so hochbegabten und vielseitig - gebildoten
Volke, wie die indischen Avier schon in den Zeiten dor
Vedadichtung sich zeigen, miigsen wir doch auwch noch edlere
Bestrebungen und Hoffnungen erwarten:” Kine Andeutung
solcher auf hohere Giiter gerichteten Gedanken finden wir
z. B. in dem Wunsch, dor mehrmals fiiv einen Todton aus-
gesprochen wird, dass ,er in Yama’s Wohnsitz ~woile,
sprechend zu den Versammlungen® (yathf. yamagya sidana
asdtai -vidathd -vadan®). vidatha ist vor allem die religidse,
gottesdienstliche Versammlung, Bei solchen Festen wurden
neugedichtete Lieder zum Preis der Gotter gesungen, odér
auch alte mit geringen Anpassungen an die jedesmaligen
Zeitumstinde wiederholt, besonders aber kiithne, nur zu oft

gl

1) vad ist. nach Pischel. der term. techn. fir. die Redeweise des
brahman:. - Vgl die Bemerkung ‘Geldner’s zu pravadati RV. VII, 83, 14.
Ved. SBtud..TT, 14335 vgl. AV. X, 8, 17; I8. 11,5, 3, 7; 4,1 ,brahima-
vidino vadanti.“
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Gotter, des Opfers ete. in lyrischen Dichtungen (RV. X, 121),
oder in Spruchform (brahmodyam) vorgetragen; cf. V4j. S. 23
und RV. I,164. Nicht selten fanden Wettkampfe zwischen
bertihmten Sangern statt, etwa zwischen- Vigvi amitra., Va-
sishtha, Gautama und anderen vgl. Ind. Stud. IX, 49 ff. —
Nun, in Yamd’s Palast fanden swh wie das M‘lhabh II 311
e1zah1t die gefeiertesten Rshis, Bmhmalshls und RaJarshls
sowie die ehrwiirdigen Stammviter und Helden versammelt.
~‘Wer zu solchen Festversammlungen reden wollte, der musste

. gewiss von wichtigen, erhabenen Dingen. handeln und durfte

selbst:‘an Erforschung der hochsten . Probleme des Lebens
sich wagen. Vgl AV. XVIII, 2, 56. ‘

Ich  erinnere weiter hler nur kurz an - die. .ernsten,
schweren Fragen, die die indische Sage durch den Knaben
~ Naciketas an Yama richten liess. RV. X, 135, 4. 5; Taitt. br.

II1, 11, '8 “'und Katha  Upanishad.

. Weiter in RV, X716, 2 heisst es: ,

o Wenn er in jene Geisterwelt eingeht, dann soll er-ein eifriger.
Erfilller des. Willens der Gotter sein (atha deviniih vaganir bhavatl)

Wenn die  alten Naturvilker die jenseitige bel]WKe]t
nach -dem Tode sich nur als eine schonere, leidensfreie Fort-
setzung des diesseitigen Tebens denken konnten; so lag es
in der Natur der Sache, dass der Friihling, der die lieb-
_ lichste -Jahreszeit -allitberall, vor allem “in Indien ist, den-
Grundriss  abgab, “den die idealisirende religiose Phantasie
zu einem farbenreichen Gemilde ausmalte, um die Seligkeit
“des - himmlischen jenseitigen Paradieses zu veranschaulichen.
‘So entwirft der Dichter des Mahabharata (IT, 311f) vom
Wohnsitz (sabhé) Yama’s ein Bild, wie das eines ewigen
Friihlings (vgl. den Vara Yima’s im Avesta (Vend. I1, 20), das
Elysiom * der Odyssee IV, 561, die Insel der Seligen bei
Pindar, Olymp. I, 124, vgl. Ved. Yam. S. 110 ff).

Bisher haben wir Yama immer als ,Ko6nig der Viter®
‘bezeichnet gefunden und konigliche Machtvollkommenheit .
im jenseitigen Gliickseligkeitsreich austiben sehen. Auch im
Avesta (Vend. IT) tritt ja Yima in solech ausschliesslicher
Weise als Herrscher auf, dass er alle religidse, priesterliche”
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'l?k;ii,t:igiceit bostimmt ablebnt und nur’ mit dem physischen
und culturellen Gedeihen der Menschen und Thicrevelt, ihrer
Ernihrung, Beschiitzung und Beaufsichtigung sich befassen
will TVend. II, 4. 5). In RV. X, 14, 15, wo er mit den
Rshis zusammengestellt ist, wird er ausdriicklich als Konig
von  diesen priesterlichen Singern unterschieden.  ,Yama
demi Konig bringet madhureichste Opferspeise  dar, diese
Verchrung sei fiir die vor Alters geborenen Rshis, die alten
Pfadbereiter* (yaméya . . . rijfie . .. yshibhyah pirvajebhyah
purvebhyah pathikydbhyah ). Wihrend im ersten Vers dieses
selben Hymnus, (der freilich eine Art Sammlung von ver-
schiedenartigen und gewiss ganz vorschiedenen Zeiten an-
gehdrigen, doch durchgingig auf Yama und - das Jenseits
beziiglichen Strophen darstellt), Yama allein als der Auf-
finder des Pfades aus dem Diesscits ins jenseitice Paradies
hingestellt wird, so sechen wir hier an Yama’s Seite die Rshis,
d. h. die Stammviiter der priesterlichen Geschlechter als ,alte
Pfadfinder treten. So stellt sich neben den alten Sonfiengott
Yama auch der Mensch mit seinen Opfern und Geboten,
neben die Konigsmacht das Priesteramt, um ‘auch in den
das Jenseits betreffenden Dingen gleichen Binfluss sich zu-
suschreiben, ‘ ,
Aehnlich in demselben Hymmus (RV. X, 14, .3): ,, Ma-
~~tali von den Kavya, Yama von den Arngiras, Brhaspati
von: den Rkvan verherrlicht, welche von den Gittéern ver-
herrlicht, und von welchen die Gotter verherrlicht wurden,
sie erfreuen sich, die einen an (dem Ruf:) ,,Svaha‘, die
andern an ,;Svadha®. Weiter (v. 5): Mit den opferwiirdigen
Angiras komm’ hierher, o Yama, mit den Vairfipa erfreue
dich . . In- diesen beiden Stellen finden wir Yama in Ver-
bindung gesetzt mit den von Agni abstammenden (Feuer-)
Priestern, Angiras (cf. RV. X, 62, 5. 651 ¢f. 1, 1, 6; 139, 9
efe); in RV. X, 15, 8 mit den Soma opfernden Vasishthas.

1) RV. X, 62, 5
k v. 5. -virtpdsa id rshayas
- ta id gambhiravepasah |
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In allen diesen Stellen erscheint Yama det Konig der
Viiter, gleichsam umgeben von der Priesterschaar  seines
Reiches. Wir sind hier noch nicht gendthigt, Yama selbst
als Priester anzusehen.

Allein der im Glauben und Leben der vedischen Inder
“immer mehr vorwiegende Einfluss der Priesterschaft brachte
“es dahin, dass auch Yama, dem Haupt der Véiter," allméh-
lich - die Stellung, FunLtlonen und Tltel eines’ Prlesters 7u-
- geschrieben wurden. ‘

Die bestimmteste Aussage hieriiber findet sich im Cat. br.

IV, 3,4, 27—31. Ich -stelle sie voran, um . eine sichere

" ‘Grundlage zu gewinnen und von da aus die wenigen, weniger

deutlichen Spuren, die wir im Ath V. und Rigveda entdecken
~k0nnen anfzuzeigen.

Tn jener Stelle des Qat. br. ist von den Dakshinds die
Rede, welche den verschiedenen bei  einem . Opfer thitigen
Priestern. gebithren. - Zuerst wird das Gotteropfer besprochen
und die vier Dakshinds aufgeziihlt, welche den dabei func-
tionirenden- Priestern zukommen:

(v. 24) ,Das Gold, dies gab ‘er (Varuna cf. v. 28) dem’ Aqm der'
als Agnidh- thatig war, dann die Kuh'! . diese gab er dem Rudra, als-
dem Hotar, — dann das Kleid ... dem Brhaspati als Sﬁman-Sﬁnger;
dann (v.27) das Ross .. wer oplert, opfert mit der Hoffntung: moge

mir em Platz zu Theil wetrden in Yamas ‘Welt. Er (Varuna) macht

ihn §6 7 einem Theilnehmer ‘an Yama’s Welt. DLGS (das -Ross) gab
er-Yama als Brahman.*

Welterhm (v. 28—31) wird diese Verthellung der Opfer-
Johne auf die menschlichen Opferpriester angewandt.  Gold
- empfingt der (Adhvaryu-) Priester mit den Worten:

»Moge: Varuna dich mir geben der ich Agm bin, denn Varuna
gab es dem . Agni

Aehnlich die Kuh. . das Kleld (v. 31) das Ross nimmt er
an mit den Worten:

" -te angirasah sGinavas
te agneh pari jajfiire |

. v. 6. ye agneh pari jajiiire
virtipse divas pari . .
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»Mige* Varuna dich mir ‘geben,. der ich Yama-bin, denn -dém
Yama gab es Varuna. Moge ich Unsterblichkeit erlanger; sei -dt ein
Hengst dem Geboer, Lebonskraft dem -Empfinger.”

Yama, der hier offenbar als Herr der jenseitigen Welt delf
Unsterblichkeit angeschaut wird, erscheint hier (neben den
gottlichen Pricstern Agni == :agnidh, Rudra = hotar, Br-
haspati == udgftar), als Brahmanpriester der Gotter, als der
Priester, welcher das Ganze des Gotteropfers tiberwacht und
leitet (ef. v. 22). So gut als Agni, Rudra, Brhaspati, mit
denen or als vierter Hauptpriester hlm zusammengestellt wird,
ist auch Yama hier ein Gott. Zunichst kinnte man geneigt
sein, Yama, sofern er brahmd ist, == Mond zu fassen, nach -
Cat. br. XII, 1, 1, 2: jcandramd vai brahmd®, allein dann
bleibt unverstindlich, wie das Ross der fir den Mondgott
entsprechende Opferlohn sein soll; denn nirgends im Veda
wird ein besonderer wesentlicher Z ummmenhang zwischen dem
Mond und dem Ross vorausgesetzt. Die Sonne dagegen wird
oft als ein Ross bezeichnet (Iitaga RV. 'V, 81, 3); sie ist das
Prototyp des Rosses; ,,aus der Sonne schufen die Vasu das
Ross* (RV. I, 163, 4). Darauf weist auch die in Gat. br. 11,
, 19. 20 berichtete Sage hin, nach welcher die Adityas
den Angiras, welche ihnen bei ihrem Somafest als Priester
gedient hatten, als Opferlohn die Sonne (Siirya) darbrachten.
»Deshalb sagen. die Angirag: ‘Wir sind wiirdig, die. Dakshinfi zu
evhalten. st doeh jenc (Sonne)-von uns empfangen: worden, deshalb
ist cin weisses Ross dex Opferlohn fiir das Sadyahlad. Auf der Stirne
dieses (Rosses) ist ein. goldner Schmuck, der eg zum Abbild dessen
macht, der dort oben glitht.«
' de nun  das butult dass Yama als Sonnengott zuni .
Brabmanpriester der Gotter gemacht wird, 80 verweise ich’
auf V&j. 8. II, 12: | Dies Opfer?, o Gott Savitar, kiindigen-

1) Vgl. Cat. br. IV, 6, 6,61 ,Dies dein Opfer; o Gott Sav., ver-
“kiindigen sic dem Brhaspati als Brahman.“ Mahidhara legt aus: ,Dies
Opfer, o Gott Savitar, verkiindigen sie dir und dem Brhaspati, dem
Brahman.

Bekanntlich werden als Brahman der Gotter ausser dem Mondo
bald Agni, bald Brhaspati, angegeben.  Allein: Agni und Brhaspati pagsen
hier: nicht,  weil - diese beiden -Gdtter in’ den. vorhergehenden Vemen
Agni als Agnidh, Brhaspati als Sdmanstinger genannt werden.

N
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sie dir als Brhaspati, als Brahman an. Vgl auch Hille-
~ brandt ;@as altind. Neu- ‘und Vollmondopfer“ (8. 16} Der
(neugewithlte) Brahman flustert. .. , 0 Gott Savitar, hier
wihlt er dich, den Brhaspati, zum Brahman . . .“ Der
Brahmanpriester ist: die Verkorperung des brahman (neutr.)

»Biner, der das bréhma innehat oder hervorbringt® wie
rGeldner sagt Ved. St. 11, S. 146. Nun wird das Brahman an
*zahlreichen Stellen eben mit der Somne identifizirt. So TS

V, 3,4, 4: brahma vai devah savitd ,das Brahman ist der
Gott Savitar.“ - Vaj. S.-23, 48: brabma siiryasamarn - jyotih
- ,das Brahman ist ein sonnenglelches Licht® . In Taitt, br.
I, 8, 8, 8—10 wird ‘das Brahman als Sonne besungen
: ',,Brahman ward ‘zuerst im ‘Osten geboren, aus dem Hori-
~ zonte schliesst der Holde auf den Glanz ...“ In Ath. V.
XIII, 1, 33 heisst es von Rohita (d. h. Sonnengott als Br-
; schemungsform “des  Allgottes): brahma santam brahmand
- vardhayanti;~d. h. ihn, der das Brahma (schopferische Gottes-
wort) Ist, fordern «(stirken) sie durch das (Gebets-)Wort. So
‘kann denn- der Sonnengott als Personifikation - der Sonne,"
als Inhaber des brahman, als Brahmanpriestert dér Gotter
angeschaut werden. Rohlta heisst daher geradezu brahmanas--
patih AV. XIII, 8, 7. Ich fige hier noch RV. VIIT, 90, 12
: (~ AV, XX, 58 4) hinzu: ,
~bat. surya ¢ravasi- maham asi satia deva mahéh asi [
"mahni devanim -asuryal purohito . ..

Hier wird also Stirya der purobita der Gotter genannt.
Ueber das-Verhiltnigs von purohita und brahman s. Geldner
- Ved. St.'TI, 144, welcher sie dort fiir , identische Wechsel-
. begriffe erklart. Vgl Ait. br. 8, 27, wo Aditya der dritte
vom Himmel ernannte purohita. heisst. ’

Es gilt- nun eine -sehr schwierige Stelle des Ath. V.-
hier ndher “zu besprechen. Ich meine Ath. V. XVIII,
3, 63: '

1) ‘Aehnlich wird Vagishtha RV. VII, 33, 11 eben sofern er ein
aus Mitra-Varuna ausgestromter Lichtstrahl ist, als der ideale mensch-
liche Brahmanpriester bezeichnot.

Ehni, Yama. 5
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2
y0 - dadhre : anfariksheéna - mahnd ~ - pitfndri - kavih. pramativ
matindm .. : e :

: tam arcata viqvgylﬁit]ﬁ * havirbhih - sa 1o yamah /i';l‘atamri.l jivase

dhit | i S .

‘ 7?Ilkm, der mit Macht sich aﬁ.‘f den Luftraum  stiitzt, . der ‘Weise
der “Viter, der Vordenker der Andachten ist,

Den-besingt, o Vigvimitras, mit Opfergaben, . dieser Yama. be-

stimm uns noch zu lingerem: Leben.” o

Eines ist klar und unliugbar, das ist; dass in dieser
Strophe dem Yama als ,;dem Weisen der Viiter und dem Vor-
denker der Andachten (heiligen Lieder)* priesterliche Fune-
tion beigelegt wird. Aber so sicher dieser Punkt feststeht,
so schwer ist es, in Bezug auf die einzelnen Bezeichnungen,
die hier Yama gegeben werden, mit einiger Sicherheit fest-
zustellen, in ‘welcher Bedeutung, als welche Gottheit Yama
hier zu fassen ist. Der erste Pada (yo dadhre antarikshena
mahnd) scheint nur die Wahl zu lassen - zwischen Sonne und
Mond; dagegen der Schlusspida (sa no yamah prataram
jivase dbat), welcher auf das dicsseitige Lieben sich bezieht,
weist eher auf Agni hin (siehe spiter). = Dazu kommt noch
die- Schwierigheit, dass eben dieser Schlusspida, der wort-
‘ ﬁlich noch in der Strophe Ath: V. XVIII, 4, 54 vorkommt,
eine Art Refrain ist, der in cinem lingerem Lied regel-
miissig’ wiederkehrt. Um mit voller Bestimmtheit eine Ent-
scheidung treffen zu kdnnen, sollten wir das ganze Lied vor
uns haben, von dem nur zwei Verse uns erhalten sind; zum
~ ‘wenigsten sollten wir den Zusammenhang kennen, in welchem
~unsere Strophe steht. KEine Auslegung unseres Textes lisst
sich daher nur mit Vorbehalt geben. '

Da wir Yama, sofern Haupt der Viter, seither durch-
gingig als gleich'bedeutend mit ‘dem Gott" der untergegange-
nen Sonne nachgewiesen haben, so darf uns dieser Um-
~stand geneigt machen, auch hier -es zundchst mit der
Auffassung Yama’s als des jenseitigen Sonnengottes zu ver-
suchen. : : ‘

B

1) ‘Hier ‘und AV. XVIII, 4, 54 stebt vigvamitrd, wihrend sonst
(RV. 11T, 53, 9) vigvimitra, ebenso AV.XVIIL, 3, 15 sieh findet.

‘



— 67 —
Der erste Pada ,,70 dadhre . ..“ erinnert ah die Furcht,
welche - @ie vedischen Dichter wiederholt ausdriicken, die
Sonne -mochte vom Himmel herabfallen (RV. T, 105, 3: mo
- shu devah adah svar ava padi divas pari). - Das eben‘ wird
als eine wunderbare Macht, die ihm innewohnt, gepriesen,
~dass er ,ohne sichtbare Stiitze im unergriindlichen Luftraum
sich halten kénne“ RV. IV, 13, 5; 14, 5.
: ‘Er wird sogar eben als Stiitzer des Himmels dharta
“divah (RV.IV, 53,2; X, 149 4:divah skambhah IV, 13 5etc,
AV, XIII, 15 25) bezelchnet
, Interessant ist in d1eser Beziehung die Aussage, die
wir in RV. IV, 53, 3 fiber Savitar finden: ,, Den (loka schafft
sich der Gott, um sich-selbst zu stiitzen* (¢lokam devah
kypute - sviya  dharmane). — Diese Stelle fithrt uns von
selbst zu den andern Attributen, die in unserem Texte Yama
gegeben werden: pitfnam kavih pramatir matindm.
~ InRV.V, 42, 3 wird Savitar ,,der weiseste der Weisen®
genannt. (kavitamarh kavinam); in RV. IV, 53, 2 kavih; TS.
1,2, 6,1 kavikratum; in AV. XIII, 1, 11 heisst die auf-
gehende Sonne ,,der junge Weise“ (yuvé kavih).. Nach RV.
X, 154, 5 sind es die weisen Viter der Vorzeit, welche die
Sonne behiiten (sahasranithah kavayo ye gopayantx sliryam);
_ dhnlich- AV. XIII 1, 22. 23, wo von der Rohini (der Sonnen-
scheibe), der Gattm des Rohlta (rohitasya stril) gesagt wird,
T dass die ,,We1sen unablédssig sie bewachen® (tam rakshanti
kavayo apramédamyj.
Was nun das Beiwort ,,pramamr matindm* betrifft, so.-
lisst sich in diesem Punkte hinweisen auf RV. X; 177,
pataingo vicarm manasd bibharti tAm gandharvo ’vadad garbhe
antah | 5 : :

tamh dyotamanirh  svaryir mamsham .- rtasya pade kavayo ni
panti | ‘

,Der (Sonnen-yVogel trigt die Rede in seinem Geist, diése spncht
dér Gandbarve im Mutterschoos,*

Dieses glanzende, zum Himmel strebende Erdachte bewahren die
- Weisen am- Ort der heiligen  Ordnung.*

1) d. h.- zu dem noch im Mutterschoos liegenden Menschen. Vgl.k
~ Deussen, Gesch. d. Philos. 8. 253.
B 5
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Syana®bemerkt hierzu:

»Dio Rede. (Stimme) der Lebewesen trigt, erhilt (dl:z‘u'ayati) er,
der Sonnenvogel, in- Gestalt -des innetven Lenkeis (d. I dor Seele) regt
v die Rede an; daher sagen die Paurinikas: er,” der (in mich). hinein-
dringend meine Rede, diese entschlafene; belebt, -or ist es, der-alle
Kraft erhilt . . . dieses Erdachte . . alle -aufdas-hochste brahma be-
ziiglichen. Worte des Veda lehron die Kenner des Gastra; alles dies
ist das hohe Wesen "des Aditya, des Anregers der Rede™ (i .. para-
brahma vishayani: vedavikyini sarvada pathanti (¢Astrabhijfidh) tad otat
garvarh vicah prervakasya ddityasya mihitmyam).

Der Gandharve ist der Strahl der Sonne, der in den Menschen
eindringt und in ihm alle - geistige Tihigkeit zur Thitigkeit
antreibt.  Der Sonnengott. wird hier insbesondere als der
EBingeber aller auf das Gdattliche sich hbeziehenden Gedanken
und Lieder dargestellt.

' Weiter darf hier RV. X, 181, 1—3 angeiuhrt werden,
wonach Vasishtha das Rathantalam (v. 1), Bharadvija das
Brhat, von (den Sonneng(ﬁttern) Dhatar, Savitar und Vishnu
hergebracht haben:

Aohnlich ist es im Ath. Veda. Da heisst Strya nicht
bloss vipra (Sénger, Vorbeter), vipagcit (begeistert!), AV. X111,
1,°39; 2, 81. 4; auch Rohita (s. oben) wird janitd matindm
(XTI, 3, 19), vishabho matinfm (der zeugungskriiftige Stier
“des-Liedes) ibid. 1, 33, und geradezu brahmanaspatih ge-
nannt (ib. 3, 7). P

Die angefiihrten Stellen scheinen mir hinreichende Trag-
weite zu haben, um auch in unserer Strophe eine Deutung
Yama’s als des Hauptes der Viter auf Grund seiner wur-
spriinglichen Sonnennatur zulidssig zu. machen. ‘

Allerdings auf den ersten Anblick hat gerade an dieser
Stelle die Auffassung Yama’s als eines alten Mondgottes
etwas sehr Bestechendes. Es ist ja unleugbar, dass Soma
7z wiederholten Malen als Kavi bezeichnet wird: RV. IX|
97, 2; 107, 2 ff., selbst padavih kavindm (ib. 96, 6); yshir
viprah puraétd jandndm - sucand kivyena | 87, 3, ausserdem

1) Tndwig: Jliederkundig.«
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pitd matindm asamashtakivyah (Vater der Lietler von un-
- erreichbamer Weisheit); janitd matindm 96, 5 etc. .Vgl. Hille-
brandt 403f. Doch bei- dem  Allem ist die- wichtige That- -
_ sache hervorzuheben, dass alle diese Aussagen sich zuh_étchst_‘
durchgéingiz auf den Somatrank beziehen. Es ist ja ganz
selbsh%erst’eindlich, dass  der berauschende Somatrank, nicht
der Somamond es ist, der den Opferpriester zu Liedern auf-
regt und begeistert. Wenn der erste Pada ,yo dadhre anta-
rikshena mahna“ direct auf den Mond sich bezige, so kinnten
die Attribute pitfnéih kavih pramatic matindm nur durch.
Uebertragung vom Somatrank anf den Somamond sich er-
“ Klaren. - Diese Identifikation .von Somatrank und Somamond

und der ‘schnelle Uebergang von der einen Bedeutung So-
mas zur “andern ist-allerdings von Hillebrandt fiir das neunte
Mandala des RV. als sehr hiufig nachgewiesen worden und
muss daher aunch in unserer AV.-Stelle als moglich zu-
gestanden werden. Die grosse Schwierigkeit bei dieser Aus- -
legung ist nur die; dass, soviel ich wenigstens weiss, dies
die einzige Stelle wire, in der bei Yama der Mondgott als-
naturalistische” Grundlage anzunehmen wire.

 Es ertibrigt, nun noch eine dritte Moglichkeit zu be-
__sprechen, die, Yama = Agni zu verstehen. Gerade von Agni
_-haben ~wir .eine- grosse ~Anzahl klarer, directer Aussagen; -

“welche. -sich - genan. mit den Yama in unserem Texte bei-

‘gelegten “Attributen decken. Sehr haufig wird er kavih,
kavikratul, kavir devndm genannt, RV. I, 1, 5; 31, 2;
VII, 9, 3; X, 91, 3 ete.; auch padavih kavinam III, 5, 1.
Nahe  mit ,pramatir matindm“ unseres Textes beriihrt sich
die Bezeichnung II, 9, 1: adabdhavratapramatih, v. 4 cuk-
‘rasya vacaso manoti; weiter manishanam prarpanah X, 45, 55
vipageitarh pitaraih. vaktvanam 111, 26, 9. Vgl IV, 11, 3;
.5,3; 1II,3,4. 5 ete. ~Allein gegen die Deutung Yama’s
= Agni in unserem Passus spricht die Thatsache, dass Agni
zwar. der Bote ist zwischen Diesseits und Jenseits, aber seine
eigentliche Wolnstitte im Diesseits inmitten der Menschen
hat, niemals aber ‘eine bleibende Function im Jenseits aus-
bt (RV. I, 1, 18; 11, 5 etc). Es fragt sich nur, ob in
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unserer Stelld der himmlische Yama und der irdische Yama
nicht ihre Attribute in einem Yama mit einander Verbunden
haben, wie dies bei Agni oft der Fall ist (vgl. spater iber
Yama == Agni).

Im Vorhergehenden habe ]Ch die Stellen besprochen,
welehe Yama  als den im Himmel wohnenden Oberherrn
der Viiter darstellen. Dies ist ja in den Liedern des RV.
die durchaus vorherrschende Anschauung. - Sie hingt eng
mit ‘der Todtenverbrennung zusammen. - Nachdem inan ein-
mal die Wesensgleichheit des  ivdischen Feuers mit der
Sonne erkannt und in Polge davon auf den Gedanken ge-
kommen war, die Opfergaben durch das Feuer, in das man
sie warf, den Gottern in den Himmel hinauf iiberbringen
zu lassen, so brauchte man nur noch einen kleinen Schritt
weiter auf der eingeschlagenen Bahn zu gehen, um auch
die Todten als eine Art Opfergabe durch die Verbrennung
im Feuer in die Himmelswelt, in der man die erhabensten
Gotter thronend dachte, hinaufschicken zu wollen. So"heisst
es RV. X, 16,5 ‘ :

»Lass wieder los zu den Vitern hin,'o Agni, ibn (den Todten),
der dir geopfert mit Todtenspenden hingoht® (yas te dhutag . carati
svadhabhil). ; e

Doch ausser der Todtenverbrennung finden wir bei allen
. indo-germanischen Volkern auch eine andere Sitte, die Todten
zu bestatten, die des Begribnisses; und zwar ist diese Sitte
unzweifelhatt - die dltere, die sich. auch bis in spite Zeiten
mehr oder minder neben der Todtenverbrennung im Gebrauch
erhalten hat.  Hierfiir zeugt RV. X, 15, 14: s

»Die von Anm verbrannt®, -und die nicht von Agni verbrannt in
des Himmels Mitte an der Todtenspende sich -erfreven; mit ihnen ge-
stalte dir, als Selbsthevrscher, diese Gelstesfuhumg und - deinem
Wunsch' gemiss, den Leib,*

In AV, XV, 2, 34 "geht dem oben angefithrten Rkvers
noch eine andere Aufzéhlung verschiedener Bestattungsweisen
voran:

1) agn;da,gdhah oder wie.v. 10 auch agmshvattah == dio von Agni
gekosteten. :
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sDie . welohe hegrabeu;, Welche weggewoxfen WOICh" verbizmnt[ s

oder: auggesetzt’ “worden sind; all’ diese’ Vater, o Agni, bringe hijer--
- her zum Bssen der Opferspelse“ (ye mkhata ye pmopta ye dagdha ye
coddhitah .. )

| Im RV. dleht. noch Vasmhtha (RV VII 89 1)

,,Mog ich nich§, o Varuna, in-das Haus von Lehm (se. Grab) gehn*
(mmmayam g1ham) :

- Mit der Sltte, die Todten in der Erde zu begmben
“hiingt nun eine wesentlich yerschiedene Ansohauung vom
Jenseits zusammen. Man dachte sich das Todtenreich in
der Tiefe der Erde, in der Untertwelt, eine Vorstellung, die
man bei fast allen Naturvolkern vorfindet, die auch weit iiber
“die indische Periode bis in die indo-germanische Zeit hinauf--
geht. Tm Veda finden sich hiervon nur wenige Spuren; doch
fehlen sie nicht ganz Dahin gehort die gewiss sehr alte
Formel mit der man die Viter nach deren Speisung mit
Opfergaben wieder wegschickte, nach Agv. Gr. 11,7, 91

,»Geht- hinweg, o Son)aWﬁrdige Vater, auf den tiefen, von den
“Vorfahren bégangenen Pfaden® (gambhirebhih pathibhih ptirviyebhih).
- Nach Taitt. S. I, 3,6, 12 wird die zur Aufrichtung des Opfer—
pfostens in die Elde gegrabene Grube als der Ort, wo die
Viter sitzen (lokah pltrshadfmo) bezeichnet, und in TS. VI,
3, 4, 2 wird die Erklirung hievzu gegeben nut der Be—

merkung ; dass

sDies, was émceglaben ist, die” Vatel zur Gottheit hat (d. h. den
Viitern gewelht isty« (pltldevatyam by etad yan mkhatzun) ‘

- Doch das wichtigste, ausfiihrlichste und zugleich ilteste
Zeugniss; dag ung Uber die Beerdigung der Todten und die
damit verknupf‘cen Vorstellungen und Grebrauche erhalten ist,
findet sich in RV. X, 18, 10—13: v

v. 10. . Hier schmiege dlch an diese Mutter Erde, die weitger'aiumige,
heilbringende Erde, :

Weich’ wie WoHe mog' die mgendhehe krafterelche dich
bewahten in der Velmchtung Schooss. '

1). Vgl die Sitte der Perser, im Avesta und nach Herodot.

2) Oldenberg; Ved. Rel.

3) RV. ,dakshipivate == dem 1elchhch Opfexlohn 5pendenden
Taltt ar. VI 7, 1 ,dakshinavati® die kriftereichie se. Flde Ich halte
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V. 11.' Auf fhue dxoh “Firde, driicke ihn njcht, loichtzugginglich sel
ihm, sich're Zuﬂucht gewdhvend; . ‘
Wie die Mutter einen Sohn mit des- Kleides Saum bodecke
“diesen, o Rrde.

v. 12 Wie du aufgerichtet bist, stehe fest o Er de, tausend Ptosten
sollen stiitzen (dich). ' ;o
Diese Wohnungen sefen von Butter triefend, — allzeit sei eine
Zufluchtstitte  diesem . hier.

v. 13, Auf stemm’ ich die Erde dir rings um dich, - wenn ich diese
Scholle niederlege, még™ ich nicht zu Schaden kommen:.

Diesen Pfeiler sollen dit die Viter (aufrecht) halten, - diese

‘Wohnsitze hier griitnde Yama dir, .

Nach dem Eindruck, den mir diese Strophen machen; scheint

mir Roth vollkommen Recht zu. haben, wenn er meint, dass

“sie sieh urspriimnglich auf ein Begribniss bezichen. Mit soleher

Wiarme und Zartheit des Geftihls, wie es in diesen Versen
geschieht, gpricht man nicht zu Knochenitbervesten, die nach
Verbrennung des todten Leichnams in der Asche zuriick-
geblieben sind.  Der Dichter hat offenbar noch den ganzen
Todten vor sich und redet ihn an wie eine nooh in der
Nihe befindliche Person.

Nachdem einmal dieses Lied fiir Begribnisse godichtet
und durch langjihrigen Gebrauch dem Volk theuer geworden
war, 8o lisst sich leicht begreifen, wie es nach Kinfihrung
der Todtenverbrennung auch fir die Beisetzung der Knochen-
itberreste verwendet und so, wie wir es in RV. X, 18 schen,
in die Litmrgie eingefiigt werden konnte. — Die Bestattung
der Todten in der Erde wird in unserem Texte unter dem
Bild einer Mutter dargestellt, welche ihr Kind in die offenen

Arme nimmt (uc chvaficasva, s. PW.) und mit dem Saum

v

diese letztere Lesart fir die altere. Xs lisst sich leicht begreifen, wié
spiter -die nach Opferlohn gierigen Brahmanpriester ,dakshipivati* in
Jdakshinivate verwandeln konnten, ‘weil  sie-‘damit dem Volk  einen
starken Antrieb zum Dakshindspenden geben wollten. - Aber dassje spiter
ein Brahmanpriester hitte dazu kommen konnen; dakshinivate in' dak-
shindvati umzadndern, muss hochst unwahrscheinlich erscheinen. " Auch

die weitere: Lesart von Taitt. ar. ,nirster’ upasthe® méchte “ich: dem

RV.-Text nirtter npasthat vorziehen.
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ires Kleides bedeckt, um- es vor aller Beschtidigung za

»wahren.e Die Frde, welche fir die vedischen Inder zu-

eich eine gebirende, liebevoll pflegende Mutter, und_eine

wrehtbare Gottin der Vernichtung war (cf. AV. XTI, 1, 12, 155

I, 84, 1. 2), wird hier angefleht, dass sie mit Ihren ;be—

henden, erhaltenden Kriften (yuvatir dakshinavati) den

«dten vor ihren zerstorenden Wirkungen (nirpter upasthe)

ewahre, gerade 0 wie spiter Agni angernten wurde it

inen heﬂvollen Flammen ‘den Leib des Todten zu ,,zeltlgen“
lar.zu koehen“ und - nicht mit .seinem fleischfressenden
Jeuer zu verbrennen (RV. X, 16, 1. 2.4 ff), vielmehr

1in ‘ein - hoheres, gelautertes Dasein hineinzugebdren (Vaj. S.
35,22, ~ ‘

: Daa Grab wird hier als die zukiinftige Behausung (grhasah)
des Todten angeschaut, wie dies ja aus den &ltesten Zeiten
der verschiedensten Volker als allgemeine! Vorstellung be-
zeugt ist.” Das Grab soll fiir ihn allzeit ,das Heim“ (ava-
sanam); eine ,Zufluchtsstitte“ sein; da sollen ihm seine
Nachkommen die tigliche Nahrung, Speise und Trank (ghrta-

- geutah) darbringen.  Die Begriabnisstitte; von der in unserem "
Hymnus die Rede ist, kann nicht wohl ein Einzelgrab, muss
vielmehr eine Familiengruft mit vielen Grabstellen sein (grhasab,
plur, sahasram mitah  ete.). '

Der Todte, fiir dessen Beerd1gung unsere Strophen ur-
spriinglich gedmhtet wurden, war ohne. Zweifel ein an-
gesehenes  Familien- oder gar Stammesoberhaupt.

; “Als Herrscher, der in diesem unterirdischen Todtenreich
die Wohnsitze austheilt und zubereitet, wird Yama genannt

1). Ich -erinnere. nur-an den in Mycene aufgefundenen Opferaltar, .
der iiber dem. Grab befindlich, innen hohl, und durch eine R6hre mit
dem. unter, ihm liegenden: Grab ‘in Verbindung gesetzt war, sodass das
Blut der Opferthiere in das Grab hinabfliessen und dort, wie man glaubte
den Todten nihren sollte. —

Uéber ‘Familiengriber vergl. die rimischen columbaria und einige
celtische Griber, die in vier oder mehr Kamiern abgetheilt sind (in
Carnac, Bretagne). '
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(v. 18). Day atrd in diesem Vers 131 (te ’tri sadani) mus
offenbar denselben Sinn haben, wie das atra im Qnmi.ttelb’(
vorhgrgehenden Vers 12 (¢aranah’ santu atra); also auch,
dieses letztere, auf das irdische Grab, nicht auf Wohnsm
im -Himmel smh bezichen.

Granz dieselbe Anschauung, wie in d(,n eben bespmchen
Versen, finden” wir in RV. X, 14, 9: v
- “Fort geht, auseinander geht, schleicht hinweg,‘ " ihm schufe
diesen Ort die Viiter, :
Einen Ruhegort, mit Wassern® Tag und Nacht - getriinkt, mt
Yama diesem geben. \i

C(LXX Lieder: ,wo Wasser fliessen; Tag und Niichte wcchqeln“)

Hierber gehort auch noch Taith ar. VI, 7, 2 b:
eshii te yamasidane .  svadhd nidhiyate grhe’ akshitiv . namas
te asan |- ]
»Diese Todtenspende unverginglich wird div in (deinem) Haus in
Yama’s. Wohnsitz niedergelegt® . . . e
Das Grab, das hier gemeint ist, wird auch hier des
Todten Behaugung genannt und als zu Yama's Wohnsitz d. h.
zur Unterwelt, in der er herrseht, gehorig angesehen.
~Diese ‘wenigen Andentungen, di(, wit {iber - jene alte,
das Todtenreich in die Unter wol( versetzende Vorstellung
_haben, enthalten keine klare Aussage iiber den urspriing-
lichen Charakter Yama’s als des Konigs der Verstorbenen.
Aber soviel konnen wir sagen, dass diese Anschauung von
Yama’s Herrschaft in der Untmwdt der dltesten: Vorstellung
vom Aufenthaltsort der untergegangenen. Sonne entspricht.
Man glaubte némlich ehemals, wie es der Augenschein zu
lehren schien, dass die Sonne bei ihrem Untergang in die
Tiefen. der Erde eingehe  und. dort .in unterirdischen Re-

1) BemerkenSwerth ist; dass in ' AV. XVIII, 3, 52 dieses atra in
tatra’ verwandelt worden. ist, -gemfss der wspiiteren Vorstellung,  dasy
Yama' als Konig ‘dex Viter 7,dOLt“ im: Himmel herrsche.

2)- Taitt: br. II1,:12. 2, 6: apsu vai sarve kimah “eritah |* Qat. br.
X, 5,4,15: ;dieses Selbst (Atma) ist. das Ende aller diesei Dinge.- Es
weilt inmitten der- 'Wasser; esvist mit allem Wiinschenswerthen . ver-
sohen; denn- die Wasser sind alles "Wiinschenswerthe,*
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gionen leuchte, nachdem sie an det Obexﬂécﬁe der “Erxde
durch 1hr°VelsohW1nden an Hlmmel die thterm%s zuriick=
gelassen habe. - '

Von' Savitar sagt RV. V, 81, 4.

Zu den drei Lichtregionen ' steigst du empor und ‘mit Sfrya's
Strahlen’ wohnst du zasammen; und. von heiden Seiten kommst du
um’ die Nacht heram . . *

“yutd ritrim ubhayatah pariyase®.

Ludwig erklirt (IV, 8. 141):
0 Da vertreibst die Nacht sowoh!l wenn du von Osten bei uns anf-

gehst, als wenn du im Westen untergehst, in den unbekannten TLén-
dern, die-du- bis zu dem Wiederaufgang bei uns durchwanderst®,

“denn ubhayataly bedeutet von Osten und von Westen, s.129, 2.
S In AV, XIII; 1, 16 heisst es vom Sonnengott:

7,Er hiillt sich in den Mutt‘elschooss der Elde — er hiillt sich
in’ den Himmiel, in die Tuft — anf des Rothen Glpfelpunkt erreicht
er-die Welten des Svar.«

Ganz #hnlich AV. XIII, 2, 26: :
,Rohita stieg den Himmel hinan in Gluth; der Gluthvolle, — er

" geht in den Mutterschooss ein und wird wieder geboren — eor ist
Oberherr der” Gotter geworden.“

Auch die Sage von Vishnu dem Zwerg liisst sich hier-
her zichen, Qat. br. I, 2, 5, 1 ff.;

-.Die. Gotter im._Streit mit- den Asuras mithen - sich ab mit Vishnu -

: dem Opfer und gewinnen 5o die ganze Erde. - Vishnu wird aber zu-
letzt miide und verbirgt sich unter der Brde ,zwischen den Wurzeln
der Pflanzen.* Die Gotter graben nach ihm und finder ihn drei Zoll
tief in dér Erde.

Mit dem Versteck - des Sonnengottes Vishnu. ,zwischen . den

‘Wurzeln --der Pflanzen® vergleiche man die Aussage von

~Cat. br. XIII, 8, 1, 20:

»Zu. dén - "Wurzeln der Pflanzen schliipfen die ‘Viter hin.“

‘Wir finden “hier den Sonnengott Vishnu und die Véter
beisammen- unter der Erde; wie (nach der spiteren Vorstel-
lung) in RV. I,-154, 4. 5 Vishnu’s Wohnungen im hochsten
Himmel als Aufenthaltsort der Viiter dargestellt werden.
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" Anhang. e
Seither haben wir Yama den Sonnengott immer als
Herrscher deés Jengeits gefunden.. Nun giebt -es doch” auch

einige Spuren von einer Einwirkung desselben auf das dles-
seitige Leben und die irdischen Verhaltnisse.

So wird in RV. VII; 83, 9. 12 Yama dem Bonnengott
die Rolle des Urhebers der Menschheit zugeschrieben, eine
Rolle, die, wie ich sehon oben bemerkt habe, gewthnlich
dessen Vater, Vivasvat ,dem Leuchtenden® d. h. dem Gott
der Morgensonne beigelegt wird. TS. VI, 5, 6, 2; Cat. br.
i, 1, 3, 4

Der Hymnus RV. VII, 33 ist eine Verherrlichung Va-
sishtha’s "und der wvon 1hm abstammenden = Priesterfamilic
gleichen Namens. Vasishtha galt als das Ideal eines Brah-
manpriosters; v. 11 wird er als der ,,Brahman® im aus-
nehmenden Sinne angerufen. Lange war es ¢in Vorrecht
~der Vasishthiden, dass nur aus ihrer Mitte der bei einem -
Opfer functionirende Brahmanpriester gewiihlt werden durfte,
In TSI, 5, 2, 1 heisst es: '

tato Vasishithapurohitil prajah prajiyanta . tasmid ~Visishtho

brahmi kéryah |

‘ Zur Begriindung dieser hohen, bevorzugten Stellung
Vasightha’s und seiner Nachkommen wird in unserem Hym-
nus zuerst dic besondere Vorliebe Indra’s fiir Vasishtha’s
Gebet (Zauberspruch) in der Zehnkonigsschlacht und die
wunderbare Hilfe, die er um Vasishtha’s willen den Tritsu’s
gewihrte, besungen (v. 1-—6); dann kommen drei Rithsel-
spriiche (brahmodyam), deren Losung urspriinglich, wie es
scheint, ausschliesslich den Vasishthiden bekanut war (v. 7..8);
endlich  wird die iibermenschliche halbgdttliche Abstammung
Vasishtha's, welche in gewissem Maasse auch seinen: "Ab-
‘ kommhngen zukomme, . gepriesen.

In v. 10 wird. Vasishtha als eine directe Emanatlon der

Gotter Mitra- Varuna geschildert und v. 12 seine (Jreburt mit
den Worten beschrieben: ‘



yamena tatarh paridhiin vayishyann apsarasah pati jajiie vasishthah |
yden vory Yama aufgespannten ‘Ralimen -weben wollend ward Vas.
von der. Apsaras geborén.“

In:dhulicher Weise wird. von den Vamshthlden gesagt (. 9):
»dass sie insgeheim in ihres Herzens Gedanken mit dem Tausend- -
astigen (== Sonnengott) verkehrer und ‘den von Yama ausgespannten
Rahmen wehend den Apsaras sich nahen (oder: huldlgen zum Zweck
“der Zeugung, ‘Siy. jananitvena).

" Sayana erklirt sahasravalcam mit samsira (Krelslauf des
Lebens) und ebenso. auch  paridhi (= vastra) samsarapra-
vaha; yamena mit kirapftmand sasvaniyantrd (Weltschopfer,
Weltbezwinger). Mit dieser Auslegung legt er offenbar in
~ dieses Lied des RV. Anschauungen hinein; die einer viel
spiteren Zeit angehoren. - ’

- Geldner, in einer sehr gehaltreichen Abhandlung (Ved.
Stud. T, 130 ff), weist wohl die Erklirung Yama’s als des
Allgottes ab, aber auch er will sahasravalgam (,,tausend-
faserig®) und paridhim (= Gewebe) als identisch fassen im
Sinn “Von . ,Geschlechiskette”. ,, Diese Weberkette (sahasra-
valga) besteht aus zahllosen Fasern d. h. tantavah, einzelnen
Geschlechtsfiden. - Wihrend dicse von Yama, als dem in-
dischen Adam aufgebdumte (tatam) d. h. angefangene Kette
den iibrigen Wesen ein Geheimniss (ninyam) bleibt, sie also
unbewusst in~ die Geschlechtsfolge eintreten (abhisam-car),
ist die priexistirende Seele des Vasishtha, als die Zeit ihres
‘dehaparigraha (Sdy.) gekommen, in der Wahl ihrer Eltern,
zunfichst ihrer Mutter, mit Vorsicht (praketaih) verfahren.
Um eine hohere Abkunft zu erlangen, hat sie in ihrer Pri-
existenz die Gotterbetiren verehrt. Wie eine derselben ihren
Wunsch erfiillte, erzahlen die folgenden Strophen.“

Allein diese Auslegung scheint mir in mehreren Punkten
bedenklich. paridhi kann mnicht = vastra sein, sondern
nach seinem Wortlaut kann es nur ,,Umfassung, Rahmen®
bedetiten. Der Rahmen, welcher das Gewebe einfasst, aber
nicht das Gewebe selbst, kann daher auch nicht ,die an-
gefangene Kette der Wesen“ bezeichnen, sondern ist, wie
mir scheint, ein bildlicher Ausdruck fiir die Menschennatur
in ‘ihvér eigenthiimlichen Umgrenzung, fiir die Menschheif
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als eine o bestimmite Gattung von Weqen, ,,dle Gretst in Lelbcm ,
tragen, - RV. X, B7,.6:"  manas tanfishu bibhrataht Der
Rahmen wurde aufgespannt ‘d. 'h. die Menschheit -wurde ins
Dasein gestellt, geschaffen von Yama. Nun ist es ja die -
" ganz geldufige Anschauung des Veda, dass der Sonmnengott
(gewbhnlich Vivasvat, Vater des Yama) als Urheber der
Menschheit dargestellt wird (vgl. z. B. RV. X, 10, 1 tirah puri
cid arpavarm jaganvan . . vedhah = tvashtd sawta v.4). So
haben wir wohl auch hier Yama  als eine Bezemhnung des
Sonnengottes! aufzufasses. ~ :

Der aufgespannte Rahmen soll nun aber vollgewoben,
mit einem Gewebe ausgefillt werden.  Das Weben st éin
sehr oft angewandtes Bild, sei es fir die Fortfihrung des
Opferdienstes, sei es flir die Fortpflanzung der Menschheit.
Das Letztere ist wohl hier gemeint. Wie das Crewebe durch
das Ineinanderfiigen von Aufzug und Kinschlag zu Stande
kommt und zunimmt, so wird durch die geschlechtliche Ver-
bindung von Mann und Weib die stetige Vermehrimg und
Verbreitung des Menschengeschlechts herbeigefiihrt.  Um in .
die Reihen der Menschheit einzutreten, will Vasishtha, der
an sich ein directer ‘Ausfluss der Gotter M. und-V. ist, von
cinem Weibe geboren werden (Siy.: dehaparigraha), aber
nicht von einem gewdhnlichen Menschenweib, sondern von
der Apsaras Urvaci, um eben dadurch eine tiber die gewohn-
lichen Menschen  erhabene Geburt und Wiirde zu erlangen.
In dhnlicher Weise die Nachkommen ? Vasishtha’s. Sie pflegen

1) Wenn Yama den ,indischen Adam® d. h. den ersten Menschen
1und den Stammvater der Menschheit bezeichnete, so sollte man doch
denken, Vasishtha, der zwei Gotter zn Vitern hatte, hiitte nur unter
der Bedingung yden Rahmen Yama's weiter weben® kinnen, wenn er
wenigstens ein ‘Weib aus Yama's (Adams) Geschlecht zur Muttet ‘hatte,
und - mit - einem solchen von Yama abstammenden Weib Nachkommen
zeugt. © Allein weder das eine noch .das andere war der Fall, erswurde
von einer ‘Apsaras geboren (v. 12) und zeugte seine Nachkommen auch
wieder mit einer Apsaras (v..9). ; ,

:2) Teh kann! mir die’ Erklivang Siyana’s, der in v. 9 den plural
vagishthah - fiie. einen” pluralis ma;e%ahs fiir - Vasishtha nehmen will,
‘nicht anelgnen s : i
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einen geheimnissvollen, intimen Umgang mit deth , tausend-
dstigen® de h. dem Sonnengott: Sahasravalca ist gebildet wie
,;sahasramtilah purugikhah® (AV. XIII, 3, 25), ,der taysend
Wurzeln, viele Zweige hat“, Ausdriicke; die den Sennengott
bezeichnen, vgl. auch sahasranguh.  Der ,,Tausendsstige,
mit dem ‘die Vasishthas aufs Tnnigste mit ihres Herzens Ge-
“danken  verkehren, ist derselbe Sonnengott;®der im nach-
folgenden Pada unter dem Namen Yama als Urheber der
Menschheit dargestallt wird. So 'suchen die Vasishthiden' in
enger Verbindung mit der Gottheit zu -bleiben nach - dem
- Vorbild ihres Stammvaters, der seinem Ursprung mach un-
mittelbar von den Gottern herstammte (v. 10. 11). - Thatsache
ist, ~dass-unter allen Dichterfamilien des RV. die Vasishthiden
es sind, die bei weitem die meisten der an Mitra und Varuna
gerichteten Hyninen verfasst haben. Wie nun in geistiger
Hinsicht, so wollten die Abkommlinge Vasishtha’s auch in
Beziehung auf die physische Fortpflanzung ihres Geschlechts
das Beispiel ihres Ahnherrn nachahmen, indem sie nicht mit
menschlichen, sondern mit halbgdttlichen- Weibern, mit den
Apsaras sich verbanden zur Zeugung von Nnchk'omrnen, um
die von ihrem Stammvater ererbten Vorziige ihrem Ge-
schlechte zu erhalten.

In RV. X, 135, 1; wo Yama, vor allem als Gastwirth -
der Gotter und Vater erqchemt wird er auch (v..1).no vig-
“patih pitd 7 unser Stammfiirst und Vater“ genannt. Doch
viel Gewicht mdochte ich mnicht auf-diese Ausdriicke legen.
,Vater- liesse sich im dortigen Zusammenhang auch als -
eine” Bezeichnung" der wohlwollenden Gesinnung  Yama's
fassen, und vigpatih konnte ihn als den ,Konig der Viter®
darstellen. ,

' Noch eine Stelle soll hier kurz beriihrt werden. Wenn
‘es in RV. X, 14, 14 heisst: dieser (Yama) bestimme uns bei
den Gottern' (deveshu) langes Leben zum Fortleben®, so
wird in° Ath. V. XVIII, 2, 3, wo sonst RV. X, 14,°13. 14
Wort fur Wort wiedergegeben sind, statt deveshu: vielmehr
jiveshu ,,unter den Lebenden® d. h. den auf Erden lehenden
Menschen  gesagt. Wihrend Yama in RV. X, 14 um ein
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himmlisches Leben bei don Gittern angeﬂeh‘r wird; so blttetf

der AV.-Text um 1r(11sches Fortleben :unter denOMenschen -

In RV. VII, 33 wird der Ursprung der irdischen Menschheit
Yama dem Sounnengott zugeschrieben, hier wird er um. Be-
wahrung “und - Verldngerung des irdischen Menschenlebens
angefleht.  Auch hier konnte man vermuthen (wie in AV.
XVIII, 3, 63 tnd 4, 54) dass der himmlische und der ir-
dische Yama ihre Functionen in einem Yama mit einander .
verschmolzen hitten, denn auch in den vorhergehenden
Versen unserer AV.-Stetle, v. 1 und 2 ist Yama (wie in
den entsprechenden Versen des RV. X, 14, 13. 15) als Komg
der seligen Viter im Jenseits zu verqtehon




Yama Todesgott und Richter d’er Todten.

 Nachdem wir im Vorhergehenden die gute, woblthitige
Seite Yama’s, sofern er der Konig der gliickseligen Vite
im Jenseits ist, eingehend dargelegt haben, so gehen wir nun
dazu iiber, die schlimme, unheilbringende Seite seines Charak-
ters niher zu betrachten. Yama war fiir die alten Inder nicht
“bl@bS ein Gegenstand froher Hoffnung, sondern auch furcht-
“baren Schreckens; - dies letztere, weil er als Todesgott, als
Richter der Todten. und Besfprafel der Unfrommen galt. Diese
beiden entgegengesetzten. Seiten seines Wesens diirfen nicht
von eihander -getrennt werden, sie' bilden eben zusammen
die Doppelnatur Yama’s, die gerade in seinem Namen und
seiper Abqtammu"” angezeigt ist (s. oben).  Sofern Yama,
-als Sohn " des Vivasvat (Lichthimmels) und  der  Saranyu
(Got’cm der Nacht), Antheil bhat am himmlischen Licht und

am Nachtdunkel, dirfen wir uns nicht wundern, dass die

vedischen® Inder -ihn nicht- bloss als Spender himmlischen
Lebens, sondern. auch als Bringer des Todes anschauten,
denn’ fiir sie war. Licht soviel als Leben, Nacht soviel als Tod. -

Nur soviel lisst sich sagen, dass in den #lteren Do-
kumenten, in den Hymnen des Rigveda, der freandliche,
‘begliickende Charakter dieses Gottestypus im Bewusstsein
der vedischen Inder im Vordergrund steht, wihrend wir
dort nur in wenigen Spuren sein abschreckendes Wesen
‘bezeugt finden. Dagegen im weiteren Verlauf der Entwick-
lung. des Mytlius tritt. Yama immer' vorberrschender als
schreckhafter, todbringender Gott auf, obwohl seine Bedeu-
tung als Herrscher der Seligen, als ein Theil der religitsen
demon nie  verlogen geht und z. B. noch im Mahabh.
*II 3114 sein Paradles in gléinzenden Farben geschildert wird.

4 Ehni, Yama : 6
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Yama ‘wird an mehreren Stellen geradezn mit Tod*
{mrtyu) identifizivt. " So.ist , Yama's Weg. betreten? o= sterben,
RV. 1, 38, 5. Anderswo (RV. X, 165, 4, ebenso AV. VI,
63, 2; 84, 3) findet sich die Formel: ,yamiya namo astu
mrtyave.“1 Hier wird zu yaméya als nihere Bestimmung,
als eine Art Apposition, mityave hinzugefiigt, ganz ebenso
AV. VI, 93, 1% . yamo mytyur . .

Es bildet so Yama der Todesgott einen Gegensatz zu
Ydnia gno vigpatih pitd“ (RV. X, 185, 1) oder ,yamah
pitindm raja“ (Taitt. 5. 11y 6, 6, 5).  Dass jedoch beide; Yama -
der Konig der scligen Viter und Yama, der Tod, eine und
dieselbe Person sind, geht unwidersprechlich aus der That-
gache hervor, dass dox eine wie der andere ,, Vivasvat’s Sohn¢
genannt werden. Yama Konig der Viter wird in RV. X,
14,1, 5 als Vivasvat’s Sohn angegeben,  andrerseits - heisst
es dagegen RV. X, 60, 10: ,Von Yama, Vivasvat's Sohn,
her’ brachte ich den Geist Subandhu’s zum. Leben®, ganz
dhntich X, 58, 15 und in AV. VIIX, 2, 11 werden die*Todes-
boten ,,Vauasvaton,m prahitan yamadutan“ gonannt.

- Wahrend AV. VLI, 8, 11 ,mytyuditi mnmdu‘mh“ un-
mittelbar als <v~lu(hb0d(‘u’r(‘nd aneinander gereiht werden, so
wird in AV, XVIII, 2, 27 mytyn von Yfmm unterschieden
und ,der kiuge Bote Yama’s® (mrtyur .. yamasya ditah
pracetih) genannt. ‘ AT :

s Boten Yama's, die Unheil, Tod ankiindigen, werden
gewisse Vigel, wie Tauben, Bulen ete. genannt, RV. X165, 4;
AV. VI, 28, 29. Vgl auch RV. VII, 104, 18, wo es heisst,
dass ,,dxe Rakshas oft Vovelwestalt fmnehmen und bel Nacht
hel umﬂlegen “

; 1) Scherman (8. 165 Anm. 2) dibersetzt AV. IX, 10, 24 ungenan,
wenn er; dort. ;,der Tod, der Oberherr der Vollendeten“ so fasst; als ob
diese beiden. identisch. wiren. ‘Der Text sagt: ,Virdj ist Vak, Virdj ist
die- Elde Vo die Luft, V. Prajapati;. Virgj ist (zugleich) Tod wnd: Ober-
herr der Seligen.® mg’tyul_l und. sadhyanidm adhirajal werden hier als
die -einander- entgegengesetzten Attribute der - einen - Viid] - aufgefiihrt,
. welche ~das Urprinzip ‘bedeutet. : Aebnlich schon RV. X, 121, 2 vom

einen- Allgott: yasya chaya amltam yasya mltyﬂh : ebenso von Rohita
AV XTI, 4, 25,
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Eine eingehendere Besprechung verdienen die zwei
Hunde Yama’s; die Kinder Sarama’s (Srameyau), die auch
als Boten Yama’s genannt werden (RV. X, 14, 10 —12-=AV.
XVII, 2, 12. 13). — Die Ansichten tiber sie sind sehr ver-
schieden.  Bergaigne will sie als himmlisches und irdisches
© Peuer (indrigni) deuten (Rel. Ved. I, 93), so dass gie ursprung—

lich gleichbedeutend mit den be1den A(;vms (nisatyd, ver-
glichen mit urtinasau I, 508) wiren. Bloomfield (Journ. Am.
- Or. 8. XV) will sie als Sonne und Mond erkliven, allein mit
dieser Auffassung scheint mir die Aussage ,,carato jandn anu®
(RV.X, 14, 12) unvertréiglich, denn diese Worte besagen doch
“etwas Anderes, als was BL sie sagen ldsst:' by day and
night men perish while these heavenly bodies (stn and moon)
alternate in  their presencé among men.**  Sarama ist eine
Gottin- des Windes, sei es eine Gottin des Morgenwindes,
‘als welche sie von TIndra ausgesandt wird, die von den
Pani’s -verborgenen  (Licht-) Kiihe auszukundschaften (RV.
X, 108, 1..1) und diese auch auffindet (RV.V, 45, 7. 8),
sei es als Gottin des Sturmwindes, welche dem Gewittergott
Vorausgéhf @RV.1V, 16, 9) und aus den durch den Blitz
gespaltenen Wolken die darin verschlossenen Wasser lier-
niederstromen macht (RV. I, 62,°3;. 72, 8; III, 31, 6. 7). —
Gomiss - dem - constanten G‘rebrauoh des Mythus die eigen-
thiimliche Natur-einer Gottheit durch deren Abstammung
- "aﬁzuzeigen, sind wir daher veranlasst, auch die , Kinder
der Sarama“ als Windgotter, als Démonen der Luft, an-
“gusehen. Tn RV. VII, 55, 3 wird einer der beiden Sar. als
~,punahsara® angerufen, was Aufrecht — revenant, Gespenst
~deutet; cf Ind. Stud. II, Say.: gatam eva decar punar saratiti

1) Mit RV. X, 108, 2 vergl. Cat. .1V, 1, 3,14, wo Viyu von
den Gottern - als’ der zum Auskundschaften geeignetste unter thnen be-
zeichnet und “atsgesandt wird, um in Erfahrung zu bringen; ob Vrtra
todt seii~ Vgliauch RV. I, 163, 2 wonach Trita (Sdy. = Véyu) das .von
Yama,; dem Gott des Jenseits gegebene (Sonnen-) Ross an den Sonnen-
wagen anspanut, damit' es unter Indra seinen Taaf am Himmel beginne.
Weiter RV. VII, 91,1: ,0b wohl die fadellosen Gotter, die zuvor mit -

Verehrung verhemhcht waren, dem Viyu, dem gelingsteten Manu die

Ushas mit Surya zZuwiesen .
6* i
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,eben die begangene Strecke zuriicklaufend®, wohl um die

Vorwirtsschreitenden auf ihrem Weg zu belistigen.®
In der von Bloomfield angefiihrten Stelle Maitr. 8.1, 6, 9
werden die beiden Hunde Yama’s (yamacvd) als Asura’s auf-
gefithrt. Als Dimonen, die in der Luft hausen und besonders
anf die Menschen ibr Absehen haben, passt auf sic, was in
AV.VI, 80, 1. § von einem der beiden Hunde gesagt wird:
v. 1. ,Br fliegt durch die Luft, niederschauend auf alle Wesen; owir
verehren .dich mit Havis, der du die Hoheit des himmlischen

Hundes bist.“ '

v. 3. yIn den (Luft-) Wassorn ist dein Ursprung, im Himmel dein
Wohnort; im Meer, auf dor Hede deine Macht . . .*

Wie ihre Mutter Saramé als ,, Hindin der Gotter® (devaguni)
bezeichnet wird, so werden auch sie in Gestalt von Handen
vorgestellt. - Als Gehilfen Yama’s haben auch sie, ganz wie
der Herrscher, dem sie dienen, eine doppelseitige Wirksam-
keit, sie sind sowohl wohlthuend, als auch Verderben-
bringend. Sie erscheinen oft als ‘Wachthunde, die die Zu-
ginge zum Palast Yama’s, des Konigs des jenseitigen Gliick-
seligkeitsreiches, bewahren, um  die’ Unwitrdigen Jaurtick-
raweisen und die Frommen zum Sitz des Konigs der seligen
Viiter hinzogeleiten (RV. X, 14, 11 iibergieb ihn- diesen
beiden [Hunden}, o Konig“). In letzterer Bezichung erinnere
ich daran, wie es an mehreren Stellen heisst, dass die Wind-
gitter (Marats oder Viyu) die Frommoen in - das himmlische
Paradies hinauftragen sollen, Ath. V. XVIIL, 2,22: ,empor
sollen dich die Maruts tragen, die Wasserfithrenden ..*  Nach
Gat. br. XIV, 6, 8, 2 ist es gerade der Windgott Vayu, der
die ihm. vom Sonnengott Indra iibergebenen Frommen iiber
den letzten, allerschwierigsten Theil des Weges zam Himmel,
itber den Abgrund des Aecthers (akdga) zu dem Aufenthalt
der Parikshitas, der vollendeten Seligen hiniibertriigt. Vgl
auch das Citat Scherman’s aus dem Markandeya Purana 8. 27:

- yAechzend verlisst er (der Sterbende) seinen alten Korper und
erlangt-dem Wind. nachfolgend einén neuen Leib,¢

Andererseits - aber. werden die beiden Sirameya atich
-alg Splirthundé Yama’s des Todesgottes geschildert, "Sie heissen
sbreitnasig? urtpasan, um  ihren scharfen Spiirsinn aus-

#
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zudriicken, mit dem sie die zum Tod Bestimihten ausﬁndig
machens um sie in das Reich Yama’s hinwegzuschleppen.
‘Wenn von ihnen gesagt wird, dass sie , durch die Menschen
hin lauféen®,"so konnte. man hierbei daran eririnern, dass im
Morgenland . die Hunde wild: in-den Strassen. der Stidte und
Dorfer ‘herumlungern und die eifrigsten Verzehrer der liegen-
gelassenen Aase sind.! - Die beiden Sarameya werden mehr-
mals ‘asu-trpah? ,am Lebenshauch (sc. der Menschen) sich
sittigend . genannt, sie nihren sich mit Lust vom Lebens-
hauch, den sie den.Lebenden entaiehen, -wie sie auch wieder,
nach derguten Seite ihres Wirkens ;,frohlichen Lebenshaiuich
den Menschen zum Anschaun der Sonne wieder geben®
konnen3 (tav asmabhyam drcaye slrydya punar datim asum
adyeha bhadram RV. X, 14, 12). Alle diese Ziige stimmen
sehr gut eben mit der. Windnatur4 der Kinder Sarami’s..
Die Sarameya werden als ein Paar geschildert, so jedoch,
dass sie oft auch von einander unterschieden und der eine
oders der andere in  seiner Higenthiimlichkeit gezeichnet
werden. - Zu dieser Zweiheit gab wohl einmal die doppelte,

1) Vgl AV XTI, 2 die ,heulenden,” ,grossmauligen Hunde* im
Dienst der Todesgotter Bhava und Carva, so-v. 2: ,dem heulenden Hund
verschafft nicht Leichname®,. ;. . den heissgietigen Geiern . .* und v. 30:
,den ‘grossmauligen Hunden Rudra’s sei Verehrung.“

2) So.theilt der Padatext an. drei Stellen des RV. ab, nicht aber
a-sutrpah, wie PW. -Mit diesen  Sirameya, welche den Menschen den
Tehensgeist aussaugen; vgl, bei den Griechen -den Hollengeist Hekate,
welche ‘als , bluttrinkend, fleischfressend, Seelenverschlingend* (eiwo-
ROTis, ougropdys, pFuoixnoe (xijoes = puyel) angerufen wird (Rohde,
Psyche 8:-370-1. ‘not. 3).  Ebenso der mit" euphemistischem Beinamen:
genannte Hollengeist. Edpvrouos, der (Paus. 10, 28, 7) ,schwarzblaten
Letibes, wie eine Schmeissfliege,  mit bleohenden Aahnen, auf einem
Geierfell ‘sitzend* geschildert- wird. ’

3) So war_es Lehre der Orphiker; dass die Menschenseele von
aussen durch den Wind in den Menschen hineinkomme (Lobeck Aglaoph,
755 1f.): .

4) Vgl auch RV. X, 16, 3: ,die Scele (das. Selbst atma) des Ver-
storbenen gehe in-den Wind . ..“ und in. AV. VIII, 2, 3 heisst es von
einem Kranken: ,Vom Wind her habe ich deinen Athem gefunden; von
der ‘Sonne ‘dein. Auge . ..“ (vatdt te pripam avidam stirydc ca cakshur
ahar tava).
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wohfth'z’mtige wnd “verderbliche Thitigkeit, die ihnen beigelegt
wird, Veranlassung, vor allem aber der Gegensatzevon Tag
und Nacht, als der beiden. Zeithilften, wihrend deren sie
ihre Function unablissig ausiiben. Deutlich sehen: wir dies
an der Farbe, die ihnen zugeschrieben wird. - Zuweilen, wie
RV. X, 14, 10, werden sie beide ohne weitere Unterscklej_dung
gabalau ,scheckig®! genannt; in v. 12, wo sie besonders
als Boten des Todesgottes Yama angefiihrt worden, heissen
sie beide udumbalau , kupferbraun®. Dagegen in RV, VII,
55, 2. 3 wird ‘nur einor gls Wichter des Palastes Yama’s
genannt. Da nun Yama’s Wohnsitz der Ort strahlenden
Lichts und vollkommener Freude ist, so stimmt es mit diesen
" Verhiltnissen ganz iiberein, wenn der Dichter diesen Ort von
einem Hund lichter Farbe bewacht sein lisst, er nennt ihn
parjuna . . picanga“ weisslich-gelb, d. h. wohl ,,hellweiss mit
réthlichbraunen Flecken®, also wie anderswo .¢abala scheckig
(arjuna bezeichnet die Farbe des Tageslichts, besonders- der
Mbrgendéimmerung, oft im bestimmten Gegensatz zum Dunkel
der Nacht, wie RV. VI, 9, 1; picanga wird von der Farbe
der Sonne, der Maruts und des Somatrankes gebraucht). In
AV. VIIIL, 1, 9, wo. die beiden Kinder der Sarami zugleich
als Todesboten Yama’s und als Hiiter des Weges zu seinem
Palaste erscheinen, werden sie als der ,schwarze und der
~ scheckige® unterschieden (¢yfimag ca tva.ma cabalag ca pre-
- shitau yamasya yau pathirakshi ¢vanau . ..). — Doch ist
ausser Zweifel, dass bei der Angabe der verschiedenen Farbe
der beiden Hunde Yama’s die Vorstellung von Tag und
Nacht die Hauptrolle spielt. So schon Max Miiller Science
of lang. II, 222. Bloomfield in seinem lehrreichen Artikel
(J. Am. Or. S. XV) hat dies mit schlagenden Stellen be-
wiesen (3. 166). In Kath. S. XXXVII, 14 (von Schroder
citirt in Maitr. S. I, p. 101 Anm. 2) heisst es: ,etau vai
yamagvi ahag ca ratrig ca* Und KB. II, 9: ,¢yAmaca-
‘balau ha asya agnihotrarh vikhidato ahar véi ¢abalo rétrih
cydmah . .* ‘

1) Kégpegos.



x — 87 —
Sofern die menschliche Seele als ein in den Menscilen
eingesenkger Sonnenstrahl (cf. RV. I, 105, 9, s. Colebrooke
S..79, 81) galt, konnte Yama, der jenseitige Sonnengott, als
Konlg des - himmlischen Gluekselwkeltsrelches der - Vérstor-
benen,. und, wenn er den ausgesandten »Sonnens’crahl wieder .
in swh zurucknahm (Gat. br. T1, 3, 3, 7.-8), als vernichtender
Todesgott angeschaut weérden. = Aber nach. einer anderen
Vorstellung galt die Menschenseele fiir eine Art gittlichen
Hauches (atman, asu, 7szvebue, animus, Geist).  Dieser Auf-
fassung- liegt die Lehret von~den beiden Windg6ttern , - Sara-
meyau, zu Grunde, welche als Gehilfen Yama’s die Menschen-
seelen fortraffen und die Frommen in das hlmmhsche Paradles

fiihren.
Ich komme zu Yama dem Todesgott zuriick.
Aus Taitt. Sarhhita fiithre ich an. V, 1, 8,°2:
,Soviele ihrer Todesgenossen sind (mrtyubandhavah), tber sie
alle hat Yama . die Oberherrschaft angetreten. Mit Yamastrophen um-
~ wandelt er singend, von Yama wird jenes (amedhyam Unreines) “weg-
geschafft.«
Eine det ergiebigsten Quellen fiir Aussagen iiber den Tedes=
gott Yama ist ohne allen Zweifel der Atharva Veda. Was
diese Samhitd tber Yama, den Kinig des jenseitigen Glick-
geligkeitsreiches enthilt, ist mit ganz géringen Ausnahmen
,‘;nu,r,,__eille,..,,VViederholling, von Stellen, die sich im RV:-finden,.
so besonders AV. XVIII, wo der ganze Hymnus'RV. X, 14
in zerstreuten Stiicken wiederkehrt. Dagegen tiber Yama, den
Todesgott, bietet uns der AYV. viel Neues und Eigenthiim-
liches; ganz besonders so das sechste Buch. Ks mag dies daher
- kommen, dass die Sammler des Ath. V. viel auf den Tod
beziigliches Material, das die Redactoren des RV. als ihrem
Zweck fernliegend iibergangen hatten, nachtragen wollten.

1) Tn 'Ved. Yam. liess ich mich durch RV. X, 187, 23. verfiihren,
zwéi spezielle Winde ‘unter den Sarameyau zu verstehen. Dort heisst ®
es: ,Zwei Winde wehen hier, vom Indus (Meer) her (3 sindhoh) und
vom Jenseits (4 parivatah); Tichtigkeit wehe. dir der eine zu, fort wehe
der‘andere das Leid (rapas); du, der du-alle Heilmittel hast, kommst als
Bote der Gotter:“ Ich nehme diese Spezialisirung jetzt als unrichtig zuriick.



Doch diirfert wir- wohl auch der Vermuthung Raum geben,
dass zur -Zeit der Herstellung der AV.-Sammlungs die Idee
'Yama_m’s,des‘ Tirsten der Seligen; nicht mehr productiv und
im damaligen Bewusstsein der Inder weniger lebendig war,
dass dagegen die Anschauung von Yama als dem Todesgotte
immer mehr in den Vordergrund, trat. :

-~ So heisst &s Ath. V, 28, 3:

yo sy 'e¢e dvipado yag oatushpadas‘ tasmai yamiya namo astu
mrtyave ||

»Der tiber dieses Aweliuhugo und Vierfiissige herrscht, diesem
Yama, dem Tode(sgott) sei *Anbetung.

Ich "habe oben bemerkt, dass yamasya sadanam immer
im BV. (X, 135, 7 etc.) und auch sonst vorwiegend: den
Wohnsitz des Konigs der Seligen bezeichnet. Im AV. finden
sich’ jedoch drei Stellen, in. denen jener Ausdruck fiir den
Wohnort des Todesgottes Yama angewendet ist.

So AV.II,12, 7, wo es sich um ein Gottesurtheil handelt
und eine Verﬂuchung des Ankligers mit den W01t0n aus-
gesprochen wird: :

»Den siebenfachen d'dem achtfaches Mark reiss’ ich ¢ir aus mit

dem Spruch: geh’ in Yama's Wohmmg7 mit Agnials Boten zugeriistet.
Deinen Platz bestimm- ich div im entziindeten Feuer, Agni dringe ein
in deinen Leib, auch deine Stimme geh’ ins Jenseits.“
Weiter AV. VI, 29, 3, wo die unheilweissagende Krschoi-
‘nung -eines. als Todosboten gettirchteten Vogels (Bule, Tanbe
etc.), .der sich in der Nihe niedergelassen hat, abgewendet
werden. soll:
»Nicht zur Tédtung von Minnern soll er sich niederlassen; zum
‘Wohl der Minner setze er sich hin, ;
. Abgewendet rede nach der fernabliegenden Richtung,
Damit ich dieh wirkungslos an Yama’s Wohnsitz gowahre, er-
folglos dich gewahre.“
Yama’s Wohnsitz mag hier etwa ein Grab bedeuten doch
ist die Sache nicht klar.

1) Diese Strophe findet sich ein Mal vom Gott Mrtyu (AV. VIII,
2,23); ein -Mal von:Rudra (AV.TI, 34, 1); zwei"Mal von den beiden
Todesgdttern - Bhave und’ Carva (AV. IV,.28, 1. 6) und drei: Mal vom All-
gott, dem Ulheber von: Leben und: Tod (RV..I, 121, 3; AV.. IV, 2,15
XIII, 3, 24).
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Endlich AV. XVII, 4, 55: = s

mtha yamaya harmyam avapan panca méinaval |
evd vapdmi harmyar yathd me bhiirayo ’sata ||*
»Wie dem: Yama die funf Menschenstimme eine Burg érPauten,
80 eben errichte ich eine Bulg (Grabstitte), damit zahlrelchele _mir
zugehoren.*
Der Redoende spielt hier auf eine Sage an, von der wir weiter -
keine Kenntniss haben, nach welcher die verstorbenen Men-
schengeschlechter im Jenseits Yama dem Todesgott, als ibrem
Haupt und Herrscher, einen Palast, eine Burg errichiet hiitten
(wie uns sonst erzéhlt wird, dass Vipvakarman dem Brahman,
oder die Gandharven dem Varuna eine errichtet h#tten). So
will nun auch er einem verstorbenen Vorfahren eine pracht-
volle Grabwohnung bauen, in der Hoffnung, damit dessen
Gunst. und vor allem von ihm einen reichen Kmdersegen
za erlangen (ef: AV. XVIIT, 4, 61 ete.).?
Weiter oben habe ich unter Hinweis anf RV. X, 21 5

vonh einem Agni ,als dem lieben Freunde Yama's® (pnyo

yamasya kamyah) gesprochen, der dort den Opfer-Agni be-
deutet, gofern er Yama, dem Konig der Viter im Jenseits
die Opfergabe der Lebenden tiberbringt. - Kinen etwas andern
Sinn hat der Ausdruck agnir yamasya in AV. XII, 2, 54:
(v..53.) ,Gemahlene Bohnen sind dein Antheil, o fleischfressen-
der (sc. Agni), suche andere Wilder, das Dickicht auf. (v.54.) Diirre
Biusen; und Schilfrohr: opfernd, - dieses -Brennholz: zubereitend ;- habe
wh 0 Indxa Yama's Agni weggeschafft ¥

1) In Taitt. ar. VI, 6, 2 heisst die zweite IHalfte der Strophe:

evar vapami’ harmyar yathd asama jivaloke bhiirayah |-

2) Scherman (S.°138) meint: ,Von Yama, dem Versammler der
Menschen, kann man leicht sagen,.dass die Menschenstimme ihm ein
Haus bauten.  Das Haus ist eben das von den Menschenstimmen ge-

fiillte Yamareich.¢ ~Allein, diese Erklirung scheint mir mehr als zweifel-
haft. Der Vergleich eines' zahlreiche Volker umfassenden” Reiches mit
einem Hause kommt mir eher als ein moderner, nicht vedischer Gedanke
vor.” Tm Atharva Veda tritt uns als herrschende Anschauung die Vor-
stellung entgegen, nicht dass die sterbenden Menschen das Reich Yama’s
‘bauen, sondern dass Yama selbst sich sein Reich aufbaut aus den Mén—v
schen, welche er, wann er immer will, selbst mit Gewalt und wider
ihren Willen, aus dem Leben hinwegrafft und seiner Botmissigkeit
unterwirft.
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agnim yammsya ist offenbar hier dem Sinn nach gleich-
bedeutond mit agnih kravydd, welcher in Vers 9edesselben
Liedes mit mrtyu identifizirt wird (,den Agni kravyad- ent-
raff” ich schleunig, den Mrtyu“).  Yama's Agni ist also hier:
eine Art Bote und Diener des Todesgottes, d. h. der Agni,
der todbringend in ein Haus eindringt (v. 2. 4) und den
Leichnam des Todten auf dem  Holzstoss verbrennt (v. 1).

Bemerkenswerth ist die Stelle AV. VI, 183, 1-—3:

v. L. Der.Gott, der diesen Giirtel umgebunden, der ihn Zusammen-
gekniipft, der uns*bestellt hat, nach dessen Weisung wandeln
wir; er suche sein Ziel zu erreichen, or lasse uns frei.

v. 2.0 Mit Opfor begossen, libergossen bist du, die Waffo des Rishi
bist du, zuerst von der Gelibde-Milch geniessend, werde
Ménnertddtend, o Giirtel.

v. 8. Da ich des Todes (Mrtyu) Brahmacéirin bin, einen Messchen
aus der’ Welt (der Wesen) fordernd ftir Yama, -binde ick
diesen. mit diesem Glirtel, mit heiligem Sprach, . Inbrunst
und Geistesanstrengang.

mrtyor ahaii brahmaciri yad asmi-  nirydcan bhitdt perusham

yamaya | ,

tarh brahmand tapasi cramena  anayd enarh mekhala%d sinfimi |
Der Redende, ein Brahmancnschitler (vielleicht ein Brahmane),
steht im Begriff ¢inen Menschen dem Todesgott Yama zu
opfern. Zum Zeichen dieser Weihe zum Tode umbindet er
das Opfer mit einem Giirtel, welcher hier die Stelle des
sonst den Dienern Yama’s beigelegten Strickes vertritt.

Dass lange Zeit Menschenopfer bei den Indern statt-
fanden, bei Griindung ecines grosses Baues, bei Schichtung
des Feueraltars etc., hat Weber, Ind. Streifen 1,56 ff., mit un-
zweifelhaften Zeugnissen nachgewiesen. Doch wurden die
Menschenopfer spiter durch Thieropfer ersetzt und selbst die
Schlachtung ‘des Thieres wurde mit der fortschreitenden Ge-
sittung. anfgegeben. Dag Thier wurde wohl an- den -Opfer-
pfosten gebunden, - aber mnach Vollzug - elner - symbolischen
Handlung wieder freigelassen. Vgl AV, VI, 62, 2; 84, 4.
Ich erinnere auch an die bekannte Sage von Cunahcepa.
Auch in unserem Texte liesse sich der Schlusspiida von
v. 1 so deuten, dass er eine Erlassung der wirklichen



Todtung des zum Opfer bestlmmten TVIenschen v‘om Todes-
gott Yamaeerflehe. :

Bezeichnend fiir die Welterentvvlcklung des Mythus von
Yama dem Todesgott, der eine immer sohleckhaftere Gestalt
annimmt, ist AV, VI, 93, 1: :

v. 1. ,,Ydma der Tod(esgott), der schlimmes Sterben bringende Ver-
nichter, der braune Carva, der Schiitze mit dehwarzem Haar-
busch; (alle) Gétterschaaren, in Schlachtreihe sich erhebend,
mbgen unsere Ménner (zum Schutz) umringen.

v. 2.0 Tm Geiste, mit Spenden; -mit I‘lamme und - fliissiger  Butfer
bringe mh Anbetung dar dem Schiitzen Carva und ‘dem Konig -
. Bhava, ihnen, denen Anbetung gebiithrt. - Anderswohin als

zu ung, moégen -sie das: bise Gift-lenken.®
Was in dieser Stelle besonders hérvorgehoben zu werden
verdient, das ist nicht bloss die directe Identifikation Yama's
mit Mytyu (s. oben), sondern vor allem die schlimme Gesell-
_schaft, in der: Yama sich hier befindet. Er ist hier mit
Carva (von c¢aru, ,,dem mit Pfeilen tddtenden®) und Bhava
(;Werden“, und zugleich , Vergehen*, vgl. Bhimi- Nirrti
CAVU VI 84, 3) zusammengestellt. - Schon  die  Beschreibung
der dusseren Hrscheinung Qarva’s als ,,dunkelbraun* (babhruh),
als ,mit schwarzem Haarbusch* (nilagikhandah), dazu noch
das Beiwort in AV. VIII, 8, 16 ,prenibhub, , mit ge-
sprenkelten (tatownten'r’) Armen“, zeigt an, dass er ein.den.
~allerniedrigsten Volksclassen angehiriger, Vlellelcht mit Ele-
menten, die aus dem - Kultus der Eingeborenen stammen,
vermischter Ddamon ist. “Aehnlich ist es mit Bhava. Beide,
Carva und Bhava, werden hdufig mit Rudra in Verbindung
gebracht, wenn nicht geradezu identifizirt, und, wie dieser,
nicht bloss pagupati (Herr der Hausthiere), sondern auch
Herrn der Waldthiere, der Ungeheuer ete. (AV. XI, 2, 24)
genannt. - In.dem" grauenvollen Fluch, der in AV. VIII, 8
gegen ein - ganzes Feindésheer ausgesprochen wird, werden
neben anderen Gottern namentlich: Yama, Carva, Bhava und
Rudra als Vollzieher jener Verfluchung angerufen. So v.11:
;Fihret jene ab, Todeshoten, Boten Yama’s,  bindet " sie feét,

mehr - als tausende sollen erschlagen werden, Bhava's Keule soll sie
zerschmettern.« :
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Welch’ eiften auffallenden” Gegensatz bildet -dieses. Auftreten
Yama’s innitten einer solchenunheimlichen, nierigen Um-
gebung mit der majestiitischen Stellung, die er als Konig
des jenseitigen Paradieses. inmitten. aller Gotter und  seligen
Viter in seinem glinzenden Palast einnimmt nach RYV.
I, 135, 1 ff; Mahabh. II, 311 ff.

Doch Yamfm ist nicht bloss Urheber des Todes, sondem
auch Richter der Todten. In AV.II[, 29, 1. 2 werden
Konige genannt, welche eine Art furstlichen Beirath und
Gerichtshof (sabhasadahy neben Yama bilden. Wie die ir-
dischen Konige von ihren Unterthanen Abgaben erheben
zum Unterhalt ihres Hauses und Hofes, g0 dachte man sich,
dass die koniglichen Mitregenten Yama’s im- Jenseits ein
Sechszehntel von den Verdiensten jedes Todten, der in Yama’s
Reich hintiberkommt, wohl zur Brhaltung ihres jenseitigen
Daseins sich zutheilen.  Nach vedischen Begriffen sollte zu-
niichst jéder Todte im Jenseits von den eigenen Opfern und
Guthaben (ishtapurta) leben, die er wihrend seinet Hrden-
daseins im Himmel aufgespeichert hatte (cf. RV, X, 14, 8:
sai  gachasva pitrbhih  sah  yamena -ishtplirtena = parame
vyoman), oder von den Opfergaben,  die ibm seine  Nach-
kommen allmonatlich darbrachten.  Wihrend nun die andern
Todten stets Gefahr liefen, dass der Vorrath ihrer:eigenen
Verdienste sich einmal erschiopfe oder die~Darbringungen
ihrer Nachkommen ausbleiben, so wiirden jene ;Kénige und
Gerichtsbeisitzer Yama’s* oben durch Zueignung?! oines Theils
der Verdienste. eines jeden neuankommenden Todten -ihren
Lebensvorrath. immer aufs Neue auffidllen und ins Unend-
lche verlingern kinnen. “Von Yama selbst haben wir oben
(RV. I, 83, 5) gesehen, dass er von Geburt; von Natur Un-
sterblichkeit besitzt und daher auch immer besitzen wird,

Nirgends im Veda finden wir eine Beschreitbung von
einer férmlichen Gerichtsverhandlung iber die Todten, wie

1) Anders Mahabh. XII, 1290: ,In jener Welt theilt Einer dem
‘Audern -nichts’ von seinen Werken ‘aus; nur was 1hm selbbt zu eigen
zugehort das vetlangt dort Jeder,*

*
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uns eine solche in der #gyptischen Mythologie® eingehend
dargelegt wird. . Allein ein Urtheilsspruch iiber den Werth -
oder Unwerth  der Thaten eines Verstorbenen von Sejten
Yama’s und- seiner Gehilfen wird hiufig angedeutet und die
Vergebung Yama’s fiir alles begangene Unrecht vielfach nach-
gesucht.

So “ist von Yama’s richterlichem Verdammungsurtheﬂ
‘das der Todte zu befiirchten hat, die Rede in AV. VII, 53,1

» Vom Sein im Jenseits, das Yama zugehort, von. (dessen) Ver-
fluchung hast-du, .o Brhaspati; uns befmbit. Die beiden Ag¢vins, die
Gotterdrzte, mbgen. o Agni, den Tod. von.uns fernhalten.”

) e (amutlabhuyad adhi yad yamasya b]haspate abhigaster amuncah)
Offenbar bezieht sich: der Nebensatz yad yamagya nicht bloss
auf amutrabhtiydd, sondern -auch auf "abhiqaster. Die Ver-
fluchung, Verurtheilung im Jenseits kanu natiirlich nur vom
Beherrscher des Jengeits, von Yama ausgehen.

“Um Ve1gebung seiner Missethaten ﬂeht der  Dichter
Yama &h in AV. VI, 116, 1:

v. 1. ,Was wund gemacht haben die Pfliiger, Anfangs grabend, als
solche,; die mit Einsicht Speise finden, dafiir opfere ich des
Vivasvat's :Sohn; .dem - Konig; opfertauglich, honigreich sei
unsre “Speise: :

v. 2. Vivasvat’s Sohn bereite den (ihm zugehdrigen) Theil zu, er,

der Honig. zum:Antheil bat, iberschiitte. mit Honig die Verz- -

stindigung gegen die Mutter, die uns in der Hast begegnet

ist, oder woriiber der Vater beleidigt sich erziirnt hat..
v. 3. Sel es dass gegen die Mautter, oder den Bruder oder den Vater
oder den Sohn eine Versiindigung uns begegnete. So viele
Viter jetzt ‘mit uns sind, all’ déren Eifer sei uns heilvoll.“
Das Durchfurchen. der Krde mit der Pflugschaar wird als
eine Verwundung der Mutter Erde bekannt. In Taitt. 'S.
VI, 3, 4, 1 wird die Behauptung ausgesprochen aus Anlass .
der Grube, die fiir die Einsenkung des Opferpfostens gegraben
wird:  krfiram iva vé etat karoti yad khanaty, apo ’va nayati,
cantyai“, ,gleichsam - eine Wunde macht er mit dem, was
er griabt, Wasser giesst er dariiber, zur Siihne.“ — Ausser
dieser Versiindigung gegen die Allmuttel Brde, W1rd nun
um Vergebiing alles gegen die Glieder der eigenen Familie
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althertiimlichen Charakter und vedet ganz aus ®patriarcha-
lischen Verhdltnissen und- Verstellungen heraus. Die- Viiter
ruft. der Dicliter hier um ihre Firsprache ‘an, damit sie seine
Bitte um Vergebung bei Yama unterstut/en

Hinfig ist auch von Dienern Yama’s die Rede, welche
vom - Todten Rechenschaft fiir sein. Thun fordern und den
"Schuldigen gebunden an den Ort seiner Bestrafung abfiihren.
Natiirlich handeln sie nicht aus eigener Machtvollkkommen-
heit, sondern im Auftrdg Yama’s ihres Herrn, dessen Be-
fehlo sie zu vollstrocken haben. So in AV, VI. 118, 1 ff.:

v. 1., Wenn wir mit unseren Hiinden Siinden bogangen haben, “in
der: Begier, die Schaar der Wiirfel aufzugreifen, so mbgen
dic heiden Apsaras, die schrecklich blickends und schreck-
lich siegende, diese Stinde uns heute erlassen.

v. 2. Thr beide, schrecklich blickende, vergebet uns heuts die Ver-
sundmuntrcn bei dem Herrschaft Vomchaﬂcndcn (Wurf), und
was mit den Wiirfeln vorgefallen ist. Y

v. 3. Zu uns Schuldigen mige, nicht Schuld eintreibend, der (Diener)
mit ‘dem Strick in Yama’s Welt ‘herantroten. Rei wem ich
in Schuld bin, wessen Weib ich besuche, wen ich, o Gotter,
bittend (bmg,(‘nd) angehe, die sollen nicht- eine mir. tber-
legene Sprache roden. : 3

. Die Apsaras, wie ibre Gatten die Gandharven, lieben - das
“Wiirfelspiel und {iberwachen es. AV: TV, 88, 1-—4; VII,
109, 4—-6. Ir den falschen Spieler sind sie ;s Lllf@CL]lC]l
blickend“ und geben den Betriiger preis. In AV.VIIL, 109, 6
worden  die Wirfel tiberhaupt , Herrschaft verschaffend
(vashtrabhrtah) genannt. THier konnte “sich vielleicht ~diese
Bezeichnung auf einen besonderen Wurf beziehen.

InAV. IX, 7,1, wo die verschiedenen Theile des Opfer-
thieres, als _des Symbols des  Universums, unter. die.ver-
schiedenen Gotter vertheilt werden, wird ,Indra als der Schiidel
(desselben), Agni als die Stirne, Yama als das Halsgelenk®.
ete. bezeichnet (yamah krkatam). Sollte diese Angabe sich
darauf beziehen, dass Yama als Todtenrichter die Biosen jam
Nacken gefesselt® abfiihren lisst? of TS. III, 8, 8, 2. Ueber
den Strafort, an den die Verurtheilten -abgefiibrt werden,
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ha.t der ngveda nur erst allgememe unbestimmts Ausdriicke,

¢ pAbgrund, vavre, karte, RV. VIL, 114, 3; IX, 73, 8,
,oder »die unterste, unergrundhche Fmstermss adha.mam .
tamas, RV. X, 152; VII, 104, 3. Der Atharva Veda geht
schon etwas weiter. In AV. XII, 5, 68 ist von ,,den Welten
der ,,Bosen“ im Gegensatz zu Yama’s Wohnsitz die Rede.
Als Fluch gegen den Brahmanenbedriicker'wird dort - die
Vermuthung ausgesprochen: , dass er ferne von Yama’s Sitz
hingehe in die Welten der Bosen (papalokan)“ Da es nun
in v. 73 heisst: b :

g Aeni kravyad: verstosse ihn von .der Erde, Vayu brenne ihn
weg von der Luft, dem weiten Raum, - Stirya Stosse ihn: fort- vom
H1mmel nieder. brenne ‘er. ihn®, ;

so -bleibt. fiir die Bosen, welche von Erde, Luft und Himmel
dusgeschlossen sind, nur noch die Unterwelt tbrig. Darauf
weist auch der Ausdruck hin: ,mnieder brenne er ihn¥,
nyoshatu. — Ein erster Versuch von einer jener spiiter so
beliebten, ins Grissliche und Phantastische ~ausartenden
Héllenschilderungen findet sich in-AV. V,19,3:

. ,Di% den’ Brahmanen anspukten . . .. die sitzen in einer Lache
,Blutes, ibre eigenen. Haare fressend.*

Im Gegensatz zu diesen immer  diisterer werdenden
Bildern von Yama’s Erscheinung und Walten begegnen uns
_ wieder : einzelne Stellen, in denen des Todesgottes, Yama’s, -
Erbarmen - angerufen und um Befreiung von Krankheit und
Tod angefleht wird. — So heisst es AV. VIII, 2,8:

»Sprich-fiir diesen; 0'Tod; habe Mitleid mit ihm, er komme davon.*

aswial mrtyo adhi brihi imar. dayasv 'od ito 'yam etu |

Von der Loslassung des a,ngebundenen Opferthieres -~
handelt AV, VI, 84, 3:

v..1. ,Du; in deren grausen Mund ich” opfere, zur Lésung dieser
Gebundenen.  Bhiimi (Werden) heisst du, 5o denken von
div-‘die Teute. Nirrti (Vernichtung). bist du, das’ weiss ‘ich

5 ganz_ genau. )

v.. 2. Drum ‘wohlan, o unvergleichliche Nirriti, 16se die ehernen
Bande von uns. ab. :

v, 3. Yama gebe dich mir zurtick, Yama dem Tode sei Verehrung.

An eherner Siule warst du festgebunden tausendfachem Tode
preisgegeben.
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v. 4. Mit Vama und den: Vitern dich - einigend, lass - dissen zum
hochsten Himmel ‘emporsteigen, © &

Hier, ist in einem und demselben Lied und zwar <n un-
mittelbarer Aufeinanderfolge (siehe v. 3 und 4) Yama als

« Todosgott (v. 3) und  als Fiirst der seligen Viter (v. 4) an-

gerufen. Ganz-dasselbe auch in AV. VI, 63, 3.4, welcher -

Hymnus mit dem unsrigen die grosste Aehnlichkeit  hat.

Noch mehr, auch die Hrde ist hier zugleich:als., Werden®
(bhiimi,* v. 1) und als Vernichtung (nirrti, v.2 ff) angerufen. -
Ebenso AV. VI, 28, 3 aund b, dagegen 3, ¢ und d.

Diese Losbindung des Opferthieres, welche die Schlach-

* tung' des Thieres auf eine rein symbolische Handlung redu-
zirt, ist, wio ich schon weiter oben angedeutet habe, ein
deutlicher Beweis fiir die fortschreitende Milderung der
Sitten und Vorstellungen, fiir welche auch im Kultus alle
Blutvergiessung unertriiglich  wurde.

Wir gehen nun zu den Brahmana’s iiber.

Ich erwihne zundchst Taitt. br. ILL, 4, 10 wo von den
Menschenopfern. die Rede ist, welche fur den eimen oder
andern Gott je nach seinem eigenthiimlichen Character am
besten. passen.

»Dem Yama, der den Lebensathem entzieht, (bung,o man dar)
ein. nicht gebiirendes Weib; der Yami oine /wﬂlmgsgeb‘lrerm g K

(yamfiya prinfipahi .umo astim yamyat yamastim . .)
Dazu v. 11

yamyal yamasya s‘mfiyai yvamastm putrayugalasavitrim.

In Taitt. ar. VI, 5, 13 heisst es:
»Beim Konig Yama, des Vivasvat Sohn, scheiden sich dle Menschen
die -der Wahrheit hier ﬁeu sind, und die U.nwahles reden.“
Aehnlich in Cat. br. I, 9, 3, 2:

nDieser selbe Pfad? fiihrt entweder zu-den Gottern oder 2 den
. Viitern. Zu beiden Seiten (desselben) brennen bestindig zwei Flammen;

1) Vgl AVLXTT, 1, 12: mata bhumlh cvoound v, 15 tvajjatas
tvayi caranti martyah. i

- 2) Der .- Weg, den das Opfer geht : ..
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.
‘diese. versengen den; der versengt-zu werden verdierft, und. lassen
den vorbgigehen, der vorbelzugehen verdlent &

Noch eingehender ist die Angabe in Cat. br. XI 2 1588

atha ha eshy eva tuld yad dakshino vedyantah | sa yat sadha
karoti tad-anfarvedi, atha.yad asidhu tad bahirvedi | tasmad dakshinaib
vedyantam adhispreya iva 8gita | tuldydm ha val amushmim Ioke dda-
dhati | yatarad yamsyati tad aveshyati yadi sidhu i -asidhu va iti |
atha ya evai veda asmin ha eva loke tulim arohati | ati amushmirm
loke tuladhdnam mucyate sadhuhtyft ha eva asya yachatl na pipa-
kytya |

Pann ist dies die Wage, das rechée Ende der Vedi. ‘Was ejner - -

Gutes-thut;. das kommt innerhalb der Vedi, was aber Boses, ausser-
halb-der Vedi. Daher soll er sitzen, gleichsam das rechte Ende der Vedi’
nut obenhin beriihrend. In die Wage legt man in jener Welt (die
Thaten des Menschen).  Welches (Ende) von beiden zichen wird (d. h.
die andere Schaale in die Hohe treiben wird), dem folgt er nach, sei
es das Gute oder das Bose. 'Wer nun dies weiss, der legt sich schon
‘in dieser: Welt in die ‘Wage, damit entgeht er dem Gewogenwerden
in jener 'Welt. - Mit seinen guten Thaten zieht er dann, wuicht it
selnen bosen. * :

Sehr lehrreich ist die beLannte Stelle des Cat. brahmana,

XI, 6,-1eff.:1 Der Gott Varuna unzufrieden mit seinem Sohn
- Bhrgu, der sich gegen Gotter - und Menschen “iibermiithig
~ benommen hatte, schickte ihn in die Holle, damit er dort
die Strafleiden der Bosen sehe und durch diesen Anblick °
zu  demiithiger Selbsterkenntniss - gebracht werde.  Bhrgu
" macht in den verschiedenen Straforten der Holle die Runde,
er sieht da Ménner, welche von anderen Minnern glieder-
weise zertheilt, ja selbst gegessen werden. Auf seinem Gang
traf er auf zwei Frauen, eine schome und eine tiberschine?,
zwischen ihnen stand ein Mann schwarz, mit gelben Augen,
einen Stock in der Hand (striyau kalydnim ca atikalyanim 2
ca te antarena purushah krshnah pingdksho dandapanih . ..).
Sein Vater, zu dem er heimkehrte, erklirte ihm: ,Die Schone

©1) Vgl 'Zo DM G, IX; 238 ff.:° Artikel Weber's iiber die Legende
mit Text.

2), Ueberschdn®, sei es mit Beziehung auf ‘den. verlockenden
Reiz und gokiinstelton Schein der Siinde, im Goegensatz. zur einfachen

" ‘Schonheit der Tugend , sei es == Unschone (yam Schonen vorbei“).

Ehni, Yama. ’ 7
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ist der Glaube (¢raddhd), die Ueberschone der Unglaube
(agraddhd). Und der Mann, welcher zwischen den beiden
stand, schwarz, gelbiugig, mit einem Stock in der Hand,
das ist der Grimm (krodhah).%

Dass der schwarze, gelbiugige Mann Yama, als Todten-
richter gedacht, ist, hat schon Weber in seinem oben citirten
Artikel ausgestgt und offenbar hat er damit das Richtige
getroffen. Diese Erkliirung wird auch ausdriicklich bestiitigt
durch eine Aussage Laghucinakya’s: ,Krodho vaivasvato
devah¥, vgl. Bohtlingk, ¥nd. Spr. T, 1974; Scherman 8..8.1

Yama heisst hier dandapinib, der Stock als einfaches:
Strafmittel gilt in Indien stets als Symbol dexr Justiz (Weber).

Die beiden Frauen, ,,die schéne und die iiberschone,
d. h. der Glaube und der Unglaube, treten hier auf alg die
beiden Normen und Typen -des Menschenlebens, an- denen
Yama der Richter die Thaten jedes Todten misst, vielleicht
auch als die Zeugen, welche bei jedem Todten -anzeigen,
was er Gutes oder Boses vollbracht hat. *

In spiiteren Schriften erscheint Yama selbsf als das
personifizirte Gesetz, und heisst dharmah; AK. 1L, 4, 23, 1415
Mahabh. T, 4759; oder dharmardj oder dharmariji; Bhig. P.
IV, 22, 59; AK. I, 1, 1, 53; Mbh. IIT, 16 788. Bemerkens-
werth ist, wie , der Gott Yama selbst als dem Herzen der
lebenden Menschen innewohnend® (als Gewissen), dargestellt
wird, ,,yamo- vaivasvato dovo yas tav ‘aisha hydi sthitah
Spr. 2406 (cf. PW.). %

Noch einige Citate aus der epischen Litteratur.  Zu-
erst aus dem Mahdbh. TIn der schon oben angefiihrten Stelle
II, 311 ff, wo eine so breit und farbenveich ausgemalte
Schilderung des Wohnsitzes Yama’s mit all’ seinem Schmuck
und Ueberfluss an allerlei Geniissen sich findet, sind doch
nach Auffihrung einer  langen Reihe von Stammviitern,
Rshis und Helden, welche um Yama herumsitzen, zuletzt

1).. Die - weitere Besprechung dieses -,schwarzen Mannes® behalte
ich auf ‘spiitervor, wenn ich Yama den Todesgott in seinem Zusammen-
hang mit dem Sonnengott nither aufgezeigt habe (s. unten).-
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_auch mnoch, wiewohl nur in wenigen Worten, ‘als dort be-
~findlich eewihnt ,,das Zeitrad und Uebelthéter, nach Stiden
zu Todesdamonen die zum Verlaufenmachen der Zeif be-
stellt” und Yamas Diener sind.“ kalacakragca sfkshacca
‘bhagavén .. .| nard dushkrtakarmano dakshinﬁyanamﬂyavah |
ka,lasya nayane yuktd yamasya pulusha(;ca ye [

Weiter fithre ich mnoch eine Stelle aus der bekannten
Episode Savitri an: ;

- Yama, der Todesgott, erscheint da in rothem Gewand,
mit' Lockenhaar, in sonnendhnlichem Glanz, schwarz und
gelb; mit rothen Augen, einen Strick in der Hand, eine
schreckenerregende Gestalt. - Auf Befehl Yama’s- geht aus
dem Leib des Jiinglings eine Seele, nicht grosser als ein
Daumen hervor, und alsbald ist der Leib leblos. Yama
bindet das Seel’chen und bewegt sich in der Richtung nach
Stiden hin, indem er dasselbe mit sich fortzieht. Auf Bitten
der S@vi’cri lésst - jedoch Yama das Seel’chen’ los, welches
sofort wieder in den Leichnam eingeht und ihm neues Leben
 mittheilte
Zum Schluss weise ich noch kurz auf zwei Stellen des
. Ramayana: A

Nach Ram.1 IV, 41,66 ff. wird die Scheidung von Guten
- wnd: Bosen in Yamas prachtlger Kénigsburg- vorgenommen:
Naéh Ram. VIT, 21. 22 dringt Ravana in die Unterwelt ein,
‘wo er die Strafen der Bosen und die Freuden der Frommen
siehit: - Als er ‘nun die Bosen aus ihren Banden und Martern -
befreien will, muss er einen heftigcen Kampf bestehen, zu-
nichst mit Yama’s Dienern und Bundesgenossen, doch diese
"“schligt er in- die Flucht. Dann aber nimmt Yama selbst
. den. Kampf auf und erweist unter mancherlei Schreckens-
gestalten furchtbare Stirke. Zuletzt ergreift er seinen kéla-
danda (Todesstab), um ihn gegen Révana zu schleudern,
allein auf Firbitte des pitmaha (Brahman))der jetzt in die
‘. Mitte fritb, ldsst er davon ab und zieht sich zuriick.

1) Scherman, 8. 157.
7*
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Nachdém ich nun im Vorangehenden die wichtigsten
Stellen der vedischen Litteratur (Sarmhitd’s, Brahmana’s) zi-
samniengestellt habe, um durch sie ein méglichst treues Bild
von. Yama als dem indischen Todesgott zu entwerfen, so
eritbrigt noch, die Vorstellung von Yama ‘dem Todesgott,
wie sie sich aus dem angefithrten Material ergiebt, mit den
verschiedenen Ansichten tiber das urspriingliche Wesen ‘dieses
Gottestypus in Beziehung zu bringen und besonders begreif-
lich zu machen, wie die vedischen Inder in einer und der-
selben Person die freunddiche Gestalt des Koénigs der seligen
Viter und die abschreckende Tyscheinung des ,Todentsen-
ders“ vereinigen konnten. : ;

Scherman ,begreift nicht (Visionsl. S. 137), wie ich es
fiir unbefriedigend erkliren kann, wenn man es als einen
in der Natur der Sache selbst liegenden Fortschritt darstellt,
dass Yama als der erste Gestorbene spiterhin zum Todesgott
geworden sei. Fur ihn ist der Uebergang vom Ersten aller
jestorbenen zum Richter und Beherrscher der AnkomMenden
und dann zum Todentsender fiir dic Menschen gegen zahl-
lose - mythologische Brilcken das wveine Kinderspiel.* Zur
Begritndung seiner Ansicht fithrt er den Umstand an, dass
der ,, Kamtschadale Hadtsch, der Here in der Welt der Voer-
storbenen, welcher die neuen Ankimmlinge' empfingt und
iiber ihr ferneres Loos entscheidet, diner der éltesten Sthne
des obersten  Glottes. Kutka und der ¢rste Mensch von
allen denen'ist, welche auf Kamtschatka verstorben
sind.“  Tech meinerseits begreife nicht, wie Scherman; ehe
er bis nach Sibirien hinaufgeht, um dort seinen Zeugen bei
einem nach ‘Rasse und Bildung mit Indien ausser aller Be-
ziehung stehenden Volk aufzusuchen, nicht zu . allererst in
der allernéichsten Nihe Indiens Umfrage hilt und nachsieht,
‘ob etwa der avestische Yima, der ja mit dem indischen
Yama aufs Engste verwandt ist und gerade die menschliche
~ Brscheinung dieses  Gottestypus noch viel consequenter als
die - indische - Mythologie ‘darstellt,  auch® aus dem ersten

1) Scherman -hat diese. Worte in gesp‘errter Schrift gedmiekf.



— 10} -

Menschen zum Todesgott geworden ist. Nach® einer Sage
lebt. Yim® mit den Besten der Menschen in einem Para-
dies voll ungetriitbter- Gliickseligkeit (Vend. 2); mnach giner -
anderen Sage verfillt er in Folge eines Vergehens der Ge-
walt ‘der Schlange Dahéka, , welche Anro-Mainyush zum Tode *
der reinen Lebendigen hérvorgebracht hat“ (Yasna IX, 8:
mahrkai ashahe gaethanim). = Also die Urhdber des Todes
sind nach: dem Avesta Anro-Mainyush,: eine Gottesgestalt der
sittlichen Reflexion, und das von ihm geschaffene Ungeheuer
Azhi Dahéka, ein urspriinglicher Naturgott, wie sein vedisches
Analogon Ahi (RV. T, 52, 10; 51, 4 ete) beweist. Aber im
. ganzen -Mythus: Yima’s zeigt sich nicht die leiseste Spur
davon, dass er der ,Todentsender fiir die anderen Menschen
geworden sei. Dazu kommt, dass im Avesta Richter der
Todten im Jenseits der Sonnengott Mithra (cf. Yama s. oben)
ist. . Was dann die hellenische Mythologie betrifft, so setzen
wohl Minos Rhadamanthys und Aeakos. in der Unterwelt
unter ‘den Verstorbenen das Richteramt fort, das sie als
Konige apf Erden unter den Lebenden ausgeiibt hatten, aber
die -eigentlichen Todesgdtter Persephone, Hades, Pluton ete.
sind urspriingliche Naturgttter und noch kein Mythologe hat
sie” fir eine Fortbildung?' des ersten gestorbenen Menschen
‘erkldrt. - Aehnlich ist és mit der romisclien und germanischen
~Mythologie. -Im Hinblick--auf diese Thatsachen glaube ich
mit. vollem Recht behaupten zu konnen, dass der Uebergang
von der Idee des ersten der gestorbenen Menschen zu der
des Todentsenders  fiir - andere Menschen nicht gerade ein
yin-der Natur der Sache selbst liegender Fortschritt® ist. Dass
aber die Verbindung dieser beiden Ideen moglich sei, habe
ich nirgends bestritten, vielmehr ausdriicklich als eine spétere
Entwicklungsstufe des Yamamythus in meiner Schrift (S. 153.
154) angegeben. Nur -das, dass urspriinglich und schon
im RV. diese Verbindung der Vorstellung vom ersten .
Menschen und ersten Gestorbenen mit der des Todentsenders
" stattgefunden “hgbe, bestreite ich auch heute noch auf Grund

1) Vgl. Preller, Griech. Myth. I, 623. 656 {.; Rohde, Psyche 191 ff.
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der vorliegenden Dokumente, 'Wenn Sch. (8. 139) als ;ydie
Stellen, welche die Erinnerung an Yamia als erstoneMenschen
und ersten Gestorbenen klar kenntlich an der Stirn tragen,
und an denen sich wohl schwerlich jemals wird riitteln
lagsen, RV. X, 14, 1. 2; AV. XVIII, 3, 13; RV. X, 10, 1¢
aufzéihlt, so muss ich entgegnen, dass RV. X, 14, 1 sehr
strittig ist (s. oben), dass in RV. X, 10, 1 Yama wohl als
erster Mensch, aber nicht als erster Gestorbener, geschweige
als Todenisender erscheint. In der einzigen zudem spiteren
Stelle (AV. XVIII, 3, 13#), in der er ausdriicklich und un-
missverstindlich als der erste Gestorbene von den - Sterb-
lichen bezeichnet ist, wird Yama gerade nicht zugleich alg
Todentsender, sondern als Konig, der die  (verstorbenen)
Menschen um sich sammelt, d. h. als Konig der Viter, nicht
als. Todesgott, der die Lebenden strafen will, dargestellt.
Im RV. wird Yama als Todesgott mit Varuna (X, 97, 16),
mit Mytyu und Nierti (X, 165, 1. 4; AV. VI, 63,3; 84, 3),
im AV. hiufig mit den Naturgottern Rudra, Carva und*Bhava
(AV. VI, 93, 1; VI, 8, 11—18) zusammengestel.l‘t. “Nur
in  AV. VI, 28, 3,-wenn man da ,den, welcher zuerst an
den Strom sich hingesetzt hat, fiix Viele einen Pfad aus-
spihend* als den ersten Menschen auffasst (was ich aber fiir
unwahrscheinlich halte mit Riicksicht auf RV. X, 189, 1,
s..oben), konnte man mit der Vorstellung von. Yama, dem
ersten Menschen, die Yama's als dos Todesgottes verbunden
finden, sofern d1e zweite Hilfte jenes Verses fortfahrt ‘mit
den Worten |
»Der herrscht iiber dieses /Jwelfuwge und Vlelqublg@ diesem
Yama, dem Tode, sei Verchrung.* yo ’sy ’ege dvipado catushpadacca
tasmai yam@ya namo astu mytyave || .
Ueber diese letztere Vershilfte bemerke ich jedoch, dass sie
fast formelhaft in anderen Stellen des AV. ausgesagt wird:

© 1) AV.XVII, 3, 13: )
Welcher zuerst von -den Sterblichén gestorben ist,
Der zuerst in jene Welt hingegangen ist, +
Vivasvat's Sohr;7 den Versammler der Geschlechter,
" Yama den Konig ehret mit Opfergaben.
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“yon Mxtyu AV, VIII 2, 23; von Rudra AV, 11,34, 1, zwei

Mal von den Todesgottem (arva und Bhava AV. IV, ~8 1.6
und drei-Mal -vom ‘Allgott, dem Urheber -von Leben und
Tod AV. IV, 2, 1; XIII, 3, 24, ja schon RV. I, 121 3.
Nirgends- sonst, Weder im RV noch T’S noch AV w1rd
- Yama, dem ersten Menschen, eine 'todent‘sendende Macht
beigelegt.  Diese Thatsache scheint mir jemer Auffassung
Yama’s als des ersten Menschen in der oben genannten
Stelle: (AV, VI, 28, 8) nicht giinstig zu sein, vielmehr zu
Gunsten der Auslegung zu sprechen, welche dort Yama als
- Sonnengott fasst, da ja der Sonnengott durch klare, wieder-
holte Aussagen als Todentsender bezeugt ist (s. oben).

" Gehen wir nun zu Hillebrandt’s Ansicht iiber, welcher .
Yama fiir einen alten Mondgott hdlt. Er verlangt (S. 496),
odass zuerst der Gott gesucht werden miisse, dessen Sterben

typisch war.“ In  dieser Bezichung beruft er sich in ge-
schickter Weise auf RV. X, 55, 5, wo es vom Monde heisst:

,ﬁaohau an: des Gotbes Weisheit, durch seine Macht —- gestorben

ist er 0Pestem — hat er ‘heute Wlede1 anfgeathmet.“
Allein der regelmissig und langsam absterbende Mond hatte
doch wohl nur als Typus eines Gottes der Schwindsucht,
der allméhligen Auszehrung dienen konnen. So wird er ja
auch in einer Sage (Taitt. 8. IT, 3, 5, 1 f£) als mit der Aus:

~zehrung - befallen - dargestellt, “weil er, seinem Versprechen

zuwider, nicht allen Tochtern Prajapatis, sondern nur der
Rohini: habe beiwchnen wollen. - Der abnehmende Mond,
der mit seinem Sichthum eher Mitleid als Schrecken ein-
~flossen  kénnte, hitte gewiss nicht zu jenem gewaltsamen,
- schreckhatten Todesgott sich entwickeln kénnen, als welcher
Yama im -Atharva Veda und den Brihmana’s erscheint. In
den verschiedenen Epochen der indischen Litteratur gilt der
Mond als ein Bild holder Lieblichkeit, als eine Kraft und
‘Freude spendende Gottheit: vgl. RV.I, 91, 22; II, 40, 4 ff;
X, 85,19 etc.; vgl. auch Taitt. br. 11, 2, 10, 4. In Mahéabh.
11, 1823. 1831 entnimmt der Dichter mehrere Bilder von
. ~dem Anblick des Mondes zur Schilderung der Liebreize der

Urvaci. Vgl die verschiedenen Stellen, die Hillebrandt
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S. 386 ff afs der spiteren Litteratur anfiihrt.  Alle  diese
Aussagen iber die liebliche Erscheinung des Mondes in den
Herbstniichten liessen sich vorbringen zu Gunsten Yama's
des Tirsten der Seligen; aber die Mondtheorie H.s scheint
mir vor allem an der Schwierigkeit zu leiden, dass sie' den
Doppelcharakter Yama’s, die schreckenerregende, todbrin-
gende Seite désselben neben seinem freundlichen,  wohl-.
thuenden Charakter nicht befriedigend erkliren kann '

Ganz anders gestalten sich die Dinge, wenn: wir Yama
als einen wurspriinglichers Sonmngot‘r fagsen. - Wenn - eine
Doppelnatur ein charakteristischer Zug Yama’s ist; wie es
sein Name, seine Genealogic und sein ganzer Myt,mb klar
bezeugen, so findet sich diese Iigenthiimlichkeit eben auch
beim Sonnengott, sowie ihn die vedischen Inder auffassten,
- aufs schiirfste ausgepriigt. Tr ist es ja, der nach vedischer
Anschauung zugleich Tageslicht und Nachtdunkel, Wohl und
Wehe, Leben und Tod schafft. '

Als’ Urheber des Tageslichtes und des- Nachtdunkels
wird Strya in RV. T, 115, 6 bezeugt: anantam anygd rugad
asya pdjah krshpam anyad haritah sam bharanti |; ganz ebenso
VI, 58, 1; in AV, XIII, 2, 3: yat pran pratyan svadhayd
yési (;,ib]mm | nfndriipe ahani kavshi méayayd | tad adityasya.
mahi... ibid. v. 28: dve ripe krpute rocaménah, ebenso v. 42.

Wenn Hillebrandt verlangt, dass vor allem ein “solcher
Gott gosucht werden miisse, dessen Sterben typisch sel, so
glaube ich der Stelle, die er zu Gunsten des Mondes an-
fihrt (RV. X, 56), eine: iihnliche Aussage tiber die Sonne
gegeniiberstellen zu konuen in RV. X, 72, 8. 9:

»Acht Séhne waren es, aus Aditi's Leib geboren. Zu den Gottern
trat sie heran mit sieben, weg warf sie den aws dem todten Ei Ge-
borenen. Mit sieben Sthnen trat Aditi hervan zuni Geschlecht: der
Urzeit. ” Zur Geburt (bald) und bald zum Tode brachte sie den aus

dem todten Bi Geborenen wieder herbei®, (prajdyal mytyave tvat punar
kmal’rcmdam gbharat |). .

Roth hat in einem hochst interessanton Artikel der Tnd.
Studien (XIV,-S. 392 ff)- auf die unseren Text niher er-
klirende und weiter ausfithrende Stelle Cat. br. IV, 1. 3, 3

hingewiesen. = Dort wird ausdriicklich gesagt, dass der ,aus
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dem todten Ei Geborenc“  den Vivasvat, der "Aditi Sohn,

RV.-II, 38, 8, wie Roth hewmhebt die Bedeutung , Vagel®;
und ,,Vogel“ (supamah, vih ete) 1st héufig als Bezeichnung

- der Sonne gebraucht. Der Sonne wird hier eine Doppel- -
natur beigelegt, vermoge deren sie bald am Leben und bald
am Tod Antheil hat. Wenn es heisst, dass die Mutter Aditi

den aus dem todten Ei Geborenen wegwarf, d. h. vom Himmel

“d. h. dio Sonne bedeute.. Der Ausdruck martdnda hat in.

verschwinden machte, so bin ich geneigt, mit Grassmann -

in diesem Zuge die untergehende® Somne zu sehenl  Sie

“brachte ihn" wieder herbei%, d. h. sie liess ihn wieder am

Himmel sichtbar werden, aufgehen JPrajiyai mrtyave® . za
(semel) Gebult zZu (semer) Zeugung, bald zu (seinem) Tod.*

. Sayana UDllbhtlg‘ I'.,zur Zeugung. der- lebenden - Wesen

(praninam) - utpattaye, bald zum Tode der von ihm gezeugten
lebenden Wesen.“ Wenn die Erginzung ,praninam® sich zu
dem activ gefassten prajéyai etwa hinzudenken liesse, so diirfte
sie doCh bei mrtyave nicht fehlen. ~Offenbar bezweckt unser

Mythus,,im Gegensatz zu den unveriinderlich unsterblichen
~Adityas den ,aus dem ‘todten Ei geborenen“ Sonnengott als
“einen solchen  darzustellen, der bald todt ist, bald wieder
~geboren wird, wie er bei seiner Entstehung von seiner Mutter
zuerst Weggeworfen und dann wieder Aumckgebracht wurde.

“Wir werden Spater noch einmal auf Cat. br. IV 1, 3 3.
zurtickkommen.
Doch so gew. ¥s:das Erleiden des Todes an sich selbst

ein wichtiges Moment im Wesen des Gottes ist, der zum
,,Todentsender“ werden soll, - so legt doch unstreltlg der

Yamamythus den Haupmachdruok darauf;, dass Yama allem -
Lebendigen den Tod anthut. Es gilt also jetat, das natu- -

ralistische - Substrat- der vedischen Anschauung von Yama

~als dem furchtbaren Todesgott, in den unheilvollen, zer-

1) Wenn hier der ﬁntergémg der Sonne als ein Versinken in einen
todeséhnlichen Zustand angeschaut wird, so stellen, andere: Stellen ihn

- als eine Riigkkehr in. den Mutterschoos, in eine Embryonengestalt dar;
cf. AV. XIII, 2, 25. Vgl. RV. VIIL, 6, 30.
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storenden Wirkungen der Sonne aufzuzeigen; vom Mondgott
liessen sich solche schwerlich nachweisen. .

Im Rigveda tritt diese verderbenbringende Seite der
Sonne, wie eben auch das todbringende Wesen Yama’s noch
weniger hervor.  Die grosse Mehrheit der Lieder. des RV.
gehort ja einer Zeit an, da die indischen Arier im Bergland
von Ost-KabuliStan oder im N.W. des Panjab wohnten, also
in einer Gegend, in der sie noch verhiltnissmissig weniger
von der versengenden Gluth der tropischen Sonne zu’ leiden
hatten. Doch auch da schon -fehlt es micht an deutlichen
Anzoichen von den gefihrlichen Wirkungen der Sonne.  So
heisst es vom Sonnengott Vishnu RV. T, 154, 2 ,wie ein furcht-
bares, wildes Thier in den Bergen®, mrgo na bhimah kucaro (?)

givishthah. Von Savitar wird in RV. I, 190, 3 cin ganz
dhnlicher Ausdruck gebratcht: ,mrgo na bhimo. . tuvishméan.
In RV. 1,191, 9:7 jAuf flog jener Surya Vld@s, Alles .ver-
sengend* (puru vigvani jlrvan).

Noch stirkere und bestimmtere Aussagen findeh sich
im Atharva Veda. In Ath. V. XIII, 2, 40 heisst es von
Rohita, der in diesem  Zusammenhang sicherlich Sonnengott
bedeutet:

sein Gott, versengst du die Gotter

mitten im (Luft-) Meer wandelst du
devo. devin marcayasi..
antag carasi arnave |.

Der Beschworer ratt dem Iranken zu in AV.V, 30,5: Stirya,
_del Oberherr des Todes, richte! dich? empor mit seinen
Strahlen“, siiryas tva adhipatir mrtyor udayachatu ragmibhih |
Hier wird Stirya ausdriicklich ,der Gott des Todes“ genannt,
aber zugleich auch ‘wieder als Gott der Wiederbelebung an-
gerufen. v .

Ich reihe hier gleich eine Stelle aus Catap. br. an,
welche mit der eben angefiihrten AV.V, 30 grosse Achn-
lichkeit hat. Cat. br. IT, 3, 3, 7. 8 heisst es: ~

1) Ludwig iibersetzt: ,,S.‘: ‘bedecke - dich: mit 8. Strahlen®, -allein
vgl. v. 6, wo der Weg zum Leben als ein.Anstieg (Arohanam) bezeichnet
wird; opp. v. 14; ;nicht soll er in das -Haus von Xrde gehen.“
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: L,,Jener', der dort gliht (die Soune) ist.zweifellos nithts Anderes
als der Jod; und weil ‘er der Tod ist, deshalb sterben die Geschopfe, - -
" welcho diesseits von ihm sind. Dagegen die, welche auf der anderen
Seite. von ibhm sind, das’ sind die Gotter und diese sind deshakh un-
sterblich.. Durch -die Strahlqn (ragmi eig. Ztigel) jeref Sonne sind alle
diese Geschopfe  mit" den Lebenshauchen (Liebenskriffen) verkniipft
“und .deshalb erstrocken sich die Strahlen hinab zu den Lebeushauchen.
v. 8: Den Lebenshauch ‘wessen. immer er will, nismt er und steigt
auf,; ein soleher-stirbt. . 'Wer immer in jene Welt abgelit,” ohne diesem
Tode entgangen zu sein, den macht er Immer wieder in jener Welt
sterben; gerade so wie man cinen: Gefesselten gering achtet und ihm
den Tod anthat, wenn immer man will. ®*v.-9: 'Wenn nun (der Opferer).
Abends nach Sonnenuntergang zwei Spenden - darbringt, :dannn stellt
;er-sich  mit geinen beiden Vorderfiissen tiber jenem? Tod. auf; und .
weun er Morgens vor Sonsenaufgang zwei Spenden darbringt, dann
~pflanzt er sich mit seinen beiden Hinterfiissen tiber jenem: Tode auf.
"Und wetn die Sonneaufgeht, so nimmt sie ihe'in thtem Stelgen mit
sich aufwirts und ‘macht ihn jenem Tod entgehen* ‘
Diese Stelle ist besonders lehrreich, weil sie uns zeigt, wie
der vedische Inder dem Sonnengott eine doppelte Wirkung
zuschréibt, die des Lebens und die des Sterbens. In ihrer
Wirkung, nach dem Jenseits hin (die jenseitige Sonne) bei
den Gottern, bringt die Sonne unsterbliches Leben hervor,
in ihrer Wirkung auf die diesseitige Welt dagegen ab-
wechselnd Leben und Sterben. In letzterer Bezichung heisst
es' vom Sonnengott, dass seine Strahlen einerseits mit dem
- Lebenshauch- verburiden sind, Leben mittheilen, indem. sie
sich iiber die Geschopfe ausbreiten; andrerseits aber, wenn
der Sonnengott seine Strahlen wieder zuriicknimmt, an sich
zieht, so bewirkt er den Tod. Ueber dieses Ausgiessen und
Wiederansichziehen seiner Strahlen von Seiten des Sonnen-
gottes vgl. RV. I, 164, 81: jsa sadhricih sa vishiicir vasina
4 varivarti bhuvaneshu antah“, ,in die zusammensfrebenden
und die auseinandergehenden- (Strahlen). sich kleidend, be-
wegt -er sich zwischen den Welten.“ Dabei ist es derselbe
Sonnengott, der die Opfernden ins Jenseits, wo bei den
_Gottern unsterbliches Leben ist, hintragt, doch kann er auch

1) Sofern die Sonne Nachts im Opferagni- eingeschlossen ist; of. ‘II,
3,1 20.3. :
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dort ., immer wieder sterben machen® (v. 8) solche;  die
nicht durch Opfer im Diesscits dem Tod sich entzofen haben.

Im Mahabh. (11T, 146), bei der Aufzihlung der zahl- -
reichen Namen der Sonue, wird Strya in einem-,,Tod und
Schopfer®, mytyoar “dhiti, genannt. Im Gebet, das Yudhlsh-
thira an Strya richtet (lII 179}, sagt er:

Lo der hefssen Jahveszeit nimmst. du mit: deinon Sttahlen alle.
Kraft der Thiere und die Sifte der PHanzen hinweg und dann in-der
Regenzeit giessest du sie wieder aus auf die Erde. v. 180: Die emon

* deiner Strahlen erwiitmeu, andorc verbrennen, oder donnern. in Form
von Wolken. Die einen erlcuchfen, anderve strtmon in der Regenzeit
in Regengiissen hernieder.* .

In diesen Textes-Worten 'ist uns klar angezeigt,: wio
wir zur Brklivung. der doppelseitigen Natur wad Wirkung
Yama’s, als des Urhebers von gliickseligem Leben und von
bittrem Tod, ihn micht bloss als den Schopfer von Tages-
licht und Nachtdunkel (s. oben), sondern auch als Urheber
des Wechsels der Jahveszeiten ins Auge fassen miissen.  Dies
wird uns: um so begreiflicher crscheinon, wenn wir die dem
- Klima Indiens eigenthiimliche, rasche Aufeinanderfplge von
einander geradezu entgegengesetzten Jahreszeiten bedenken.
Anf den alles erwirmenden, belebenden Frithling folgt bald
der alles versengende Vorsommer (grishma, von gar ,ver-
schlingen®) und auf diesen wieder die iiberall neues Leben
schaffende Regenzeit. Dicsolbo Sonne, welche im Friihling
mit ihren milden Strablen eine reiche, schnellreifende Voge-
tation hervorbringt, vernichtet alsobald wieder selbst im
_heissen Sommer mit ihrer Gluth ihre eigene Schoptung, doch
nur um in der Regenzeit aufs Neue ein frisohes,‘ ippiges
Wachsthum - hervorzurufen. '

Die lange Reihe der oben aus den Verschlodens‘ren
Epochen der indischen Litteratur angefiihrten Stellen mag hin-
langlich beweisen, dass es durchaug nicht bloss eine einzige
Stelle ist, wie Hillebrandt (S. 498 Anm. 1) meint, auf die sich -
die Bedeutung des Sonnengottes als Todesgott stittzen ldsst.

Nach  den: im~ Obigen  vorausgeschickten  Darlegungen
iiber die dem Sonnengott zugeschriebene zerstérende Wir-
‘kung kionnen wir nun auch auf jene abschreckende Gestalt,
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als Welche Yama in der Bhrgusage (s. oben Qat. br.) erschemt
‘einiges Licht werfen: Dort wird Yama als ein schwarzer,
gelbiugiger Mann geschildert und ,,Grimm¢, krodhah, ge-
nannt.  Weber identifizirt ihn mit dem Feuer (Agni). Dleqe
Deutung wire gewiss an. sich mbglich, sie stosst sich aber
an der Thatsache, dass dem Agni nirgends eine bleibende
Function im Jenseits angewiesen wird; sein Wohnsitz und

sein  Arbeitsfeld ist im Diesseits auf Erden; nur als Bote’
kann er zeitweilig aus dem Diesseits ins Jenseits hiniiber-

gehen. Tch ziehe daher vor, augh hier einen Nachklang
.der- alten  Sennenhatur- Yamas zu finden. Zur Begriindung

-dieser - Erklirung, die ich als die am meisten Wahrschein-

lichkeit bietende Vermuthung aufstelle, berufe-ich mich zu-

“erst auf mehrere Stellen des RV., in denen der Zorn' des-

»elihenden® Pashan mit ebenso iﬁstéindjgen Bitten ab-
zuwenden gesticht wird, ‘als. man seine Gunst erflehte. So

in RV I, 138, wo Pishan’s Stirke (v. 1) und Freundschaft

(v. 3) als von hohem Werthe gepriesen werden, ruft ihn der

Dichter zwei Mal mit denselben Worten an (v. 3: ;sei nicht .

»komm’ uns nahe, nicht ziirnend, spendend . . [ahelamanah]).
In RV. VII, 40, 6 fleht der Dichter: ,ztirne nicht, gluth-
strahlender Pishan, iber das, was Varfitri und -die Gaben-

e o . R -
riirnend? hochgepriesener, sei zu Hilfe eilend®: und v. 4:

_spendenden (Gitter) gewdhren . . .%, d. h. Pashan soll-nicht

in seinem Zorn, ‘durch seine Hitze; die Regengaben der
andern. Gétter vernichten.. Sodann AV. XIV, 2; 35, wo von
Gandharva, hier == Sonnengott, gesagt wird: :
_yAnbetung sei der Anbetung des Gandharva, Anbetung dem Zorn,
dem' ‘Auge bringen wir dar . . . . namo bhamaya cakshushe ca
kynmah'|. - i
Der Somnenball, " der unter ,,dem Auge® zu verstehen ist,
heisst hier auch ., der Zom »der perqomﬁ/ute Zorn.“

Doch noch mehr. Gemde das Velbum krudh und. das Wort .

krodhah werden vom Sonnengott auf charakteristische Weise
gebraucht. So in AV. XIII, 3, 6, wo von Rohita dem All-
gott, der hier in kde'r‘ Brscheinungsform  des Sonnengottes
angeschaut wird, folgende Aussage sich findet:
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«o-antard’ vodasi: kruddhagcakshushaikshata |
yDer zwischen- den beiden Wel‘rhalften (Himmel und Rrde) erziirnt
mit seinem Awuge blickt.“

B

*Noch bezeichnender ist eine Stelle aus dem Mahabharata,

wo es in einem Gebet an Sirya heisst:
sarmhiirakile sarhprapte tava krodhe vinihsrialy |
mmv‘utta]mgms trailokyar bhasmikrtva *vatishthati |
tvaddldhltlsamutpamm nindvarnd mahdghansh |
sairdvatal sicanayah kurvanty abhiitasamplavam | .

»Wenn' dio Zeit des Weltuntergangs - eingetroffen ist, "dann ist
dein Zorn ausgebrochen. Ruas alles zerstorende Feuer daum.t an, die
drei ‘Welten in Ascho verwandelnd. Von deinem Glanz erzeugte ver-
schiedenfarbige, grosse Wolken . .. bringen eine Sindfluth hervor.“

Der Zorn mit seiner zerstorenden Wirkung, der in diesen
Stellen des RV., AV. und des Mahébh. in physischer und
eschatologischer Beziehung der diesseitigen am sichtbaren
Himmel -gliihenden Sonne beigelegt wird, wire in der Stelle
des Cat. br. in Yama, dem jenseitigen Sonnengott, personi-
fizivt, sofern dieser als Todtenrichter und Peiniger der Todten
angeschaut wird. Die anderen Nebenziige -, gelbiugig¥,
ySchwarz® (Farbe des Todesgottes, sowie des Gettes der
Nachtsonne; of. AV, V, 5, 8) wiirden sich. leicht mit dieser
Deutung in Uebereinstimmung bringen lassen.

Ich habe weiter oben bemerkt, dass Yama in der spiteren
Litteratur (Epos, Purina) als das personliche ,2(}6%‘5/ dhar-
mah, bezeichnet wird. In dieser Hinsicht mochte ich darauf
aufmerksam machen, dass in Mahabh. IIT, 149 als einer der
vielen Namen des Stirya (ausser Yamah v. 148) auch ,,dhar-
madhvajah®, ,,das Gesetz zum Banner habend“, aufgefiihrt
wird und im Gebet an die Sonne v. 191 Stirya geradezu dhar-
mah genannt st (vivasvin mihirah plish& mi‘tro dharmas
tathaiva ca). -

Hieran méchte ich noch eine weitere Bemerkum an-
fiigen. ‘chn es in Mahabh. V, 1581 heisst: ,,In der Viter-
welt beherrscht! Gott Yama sein Konigreich, gut gegen die

1) pitrloke rdjyam anucisti devah ‘
civali- civAndm agivo ’civinim |

Vgl. ‘Scherman 8. 156.
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Giuten,” nicht gut gegen die Nichtsuten¥, so ist gewiss die

Idee der sfrengvergeltenden Gerechtigkeit als das alles Handeln

Yama’s bestimmende Prinzip das Erzeugniss einer spateren
in sittlicher Erkenntniss schon weiter fortgeschmttenen Zeit.
‘Wer nun zur Ansicht gelangt ist, dass Yama urspriinglich
ein Sonnengott war, wie ich es im Veorhergehenden nach-
zaweisen versucht habe, fir den mag es interessant sein,
mit obiger Aussage des Mahabh. iiber das Gerichtsverfahren
Yama’s im Jenseits die Stelle Cat. br. II, 6, 3, 8 zu vergleichen,
-wo von der Weltregierung Strya’s folgendes gesagt wird:
) ' sSlrya ist die dort.glithende Sonne; er. ist es, der diese ganze
'Welt regiert, bald: in-Gutem, bald in Bosem, er weist Jedem Dlng
hier seinen Platz an, bald in Gutem, bald in Bosem.“
»Da ieh:den Sleg erlangt habe, mége er-(durch Opfer) befriedigt,
mich. in' Gutem regieren, mir in Gutﬂm einen Platz anweisen.*
osha ~(siryah) idarh. sarvam -abhigopayati ‘sadhuni tvad asidhund
tvad, esha idam sarvam vidadhati sadhan tvad asidhau tvad, esha

ma V1Jlgyanam pritah sddhund tvad abhigopiyat sadhau tvad vida-
,dhad dtiv .

‘Hier ist also. die dbsolute Uebermacht des Sonnengottes undv

sein Wohlgefallen das alles bestimmende Prinzip. . Ein Ver-
gleich der beiden obengenannten Stellen (Qat. br. und Mahabh.)

zeigt, welch’ weite Strecke auf dem Weg sittlicher Entwick- -

lung der indische Geist nach und nach zuriickgelegt hat.

- In einigen Stellen des RV. fehlt auch bei Yama’s Vorgehen

noch die Idee der wvergeltenden Gerechtigkeit. ~Nach RV.
X, 1385, 1 ff. ,pflegte Yama die Alten“, d. h. die einstigen
Hiupter von Stdmmen und Familien; Alter und Geschlechts-
adel gewinnen da Yama’s Gunst. An mehreren Orten scheinen
die Textesworte zu besagen, dass es einzig vom Wohlgefallen
Yama’s abhéinge, ober dem Todten einen guten Platz zu-
theilen wolle (RV. X, 18, 13; 14, 9) oder ob die Gaben der
Hinterbliebenen dem Verstorbenen im Jenseits fruchten kénnen
(AV.XVIIIL, 4, 26). Doch schon die Zusammenstellung Yama’s
mit ‘Varuna, jener sittlich ernsten Gottheit (RV. X, 14, 7),
and die immer hiufigere Bezeichnung des Reiches Yama’s
als des Wohnortes- der ,,Gutthiitigen“ (sukrtah) (RV. X,
17, 4 etc) oder die ausdriickliche Angabe der persénlichen
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Verdienste «der Gliickseligen, “sei es im Kampf;« sel. es im
Kifer fir den Dienst der Gotter (RV. X, 154, 3. 4),o beweisen,
‘wie die Idee der sittlichen Vergeltung schon frithe mit Yama’s
Walten im Jenseits sich mehr oder minder verbindet. :

. ;
Anhang iiber Vivasvat = Sonnengott.

Von verschiedenen Seiten ist auf den Umstand hin-
gewiesen worden, dass Wivasvat, der gewdhnlich als ein den
Menschen freundlicher Gott dargestellt wird, in einer Stelle
RV. VI, 56, 20 als Urheber des Todes erscheint.

In AV. XVIIL, 3, 61 heisst es:

» Vivasvat mpge uns furchtlose Sicherheit schaffeny - er ‘der. am

meisten Beschiitzende, reichlich Triufelnde, Freigebige®,
und v. 62 wird er geradezu um Unsterblichkeit angerufen
und Yama als dem Todesgott entgegengesetzt:

vivasvin no amrtatve dadbdtu paraitv mrtyar amytan na otd |

imén rakshatu purushin i jarimno mo shv eshim asavo ‘yﬂmmh guh [
In directem Gegensatz zu dieser volle - Sicherheit und Un-
sterblichkeit verschaffenden Thitigleit Vivasvat’s wird nun
aber von ihm gesagt in RV. VIII, 56, 20::

mi no hetir vivasvata ddityih kyteim@ caruly:
pard-nu javaso vadhit | 3 sy,
»hicht moge uns der Pleil Vivasvat's, nicht das (von. Menscher)

verfertigte Geschoss vor dem (vollen) Alter(smass) todten.*
Um diesen Widerspruch aufzuldsen, schligt Roth (Z.D. M. G.
IV, 432) vor, dass in obiger RV.-Stelle entweder Vaivas-
vatah (= Yama) statt Vivasvataly zu lesen sei, oder unter
vivasvatah Varuna ,,der Glinzende® verstanden werden miisse.
Scherman (S. 149) meint, dass hier ,offenbar die Ueber-
tragung einer Function Yama’s resp. seiner: Boten auf den
Vater“ stattfinde.” Allein das Vaterverhiltniss Vivasvat's zu
Yama reicht doch wohl nicht hin, uns begreiflich zu machen,
wie Vivasvat neben seiner wohlwollenden, Glick und Leben -
schaffenden Thatigkeit auch die Rigenschaft. eines Todentsen-
ders beigelegt werden konnte. Eine solche Erklirung scheint
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mir za éusgerlieh,-nicht im Wesen Vivasvat’s selbst begriindet
“zu sein. “Statt jener gewagten oder unzureichenden Aus-
kunftsmittel werden. wir, wie ich glaube, nur dann ein® be-
friedigende Losung des angeregten Problems geben kénnen, -
wenn wir den oben von mir aufgezeigten Nachweis im Auge.
behalten, dass fiir den Inder der Sonnengott zumal als eine
lebengebende und als eine todbringende Gottheit galt. Eben
weil  Vivasvat im Lauf der weiteren Entwicklung seines
Mythus zu einem Sonnengott wurde, wie Yama es urspriing-
lich gewesen -war, konnte auch von ihm als Sonnengott das
- Doppelte ausgesagt werden, dass er ,furchtlose Sicherheit
und Unsterblichkeit geben® (AV. XVIII, 3, 61. 62) und dass
er ,mit seinem Pfeil vor dem vollen Altersmass todten®
konne (RV. VIII, 56, 20). :

Ehni, Yama. 8



Yama der irdische }Agni.

Im Vorhergehenden® haben wir die Stellen besprochen,
in welchen Yama = Aditya, als der Gott der jenseitigen,
untergegangenen Sonne, bald die Rolle eines begliickenden
Herrschers der soligen Viter im Jenseits, bald. die - eines
furchtbaren Todesgottes und Todtenbeherrschers spiolte. Wir
gehen jetzt zur Behandlung einer anderen Reihe von Stellen
dber; in denen Yama- als der irdische Agni auftritt. Um
diese Bedeutung Yama’s, die, wenn ich nicht irre, bis jetat
kaum beachtet worden ist, in klaren, unmissverstifdlichen
Aussagen nachzuweisen, ist es wohl gerathen, dasg wir mit
einigen Stellen der Taitt. Samhitd beginnen. Wir werden
sehen, dass diese Auffassung Yama’s als irdischer (Opfer-)
Agni in vorherrschender Weise der Yajurvedaperiode zugehirt.
, Als , Herr der Hrde* wird Yama bezeichunet in TS. T11,
Sty ; | AR O ST S e

»yamo ’dhipati]} prthivyih viyur antarikshasya stiryo divag Gan-

drami nakshatrfinim. .
In gleichem Sinne wird er auch in einem Passus der Hoch-
zeitsfeier angerufen nach Colebrooke S. 137.

Den Uebergang Yama’s von der Bedeutung des Konigs
der Viter im Jenseits zu der des Herrn der diesseitigen
Erde deutet uns eine hochst interessante Stelle der TS. an.
Ich meine TS. IV, 2, 3, 4: ‘

apeta: ¥ita'vi ca sarpatd 'to- - ye ’tra stha purdnd ye ca piitansh i
adad idarh yamo ’vasénarh prthivyd . -akrann imarh pitaro lokam asmal |
' ,Geht for‘r,, geht hinweg, schleicht hinweg von da, ihr die ihr

“hier iweilt, “die alteri ‘wie die jetzigen. s gab Yama diesem diésen
‘Wolinort auf Frden, es schufen.ihm die Viter: diese Stitte.“
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Der erste, dritte und vierte Pada dieser Strophe findet
sich fast eWort fiir Wort mit ganz unwesentlichen® Aende-
rungen in RV. X, 14, 9 wieder; vom dritten Pada fehlf dort
,prihivya® und der zweite ‘Pada ist durch - einen anderen
Satz ersetzt. Im RV. bezieht sich die Strophe auf dic Be-
stattung? eines Todten; es wird dort Yama als dem Herrscher
der Unterwelt, als dem Konig der im Iitnern der Erde
wohnenden - Viter die Macht = zugeschrieben, dem Todten -
seinen. Platz. anzuweisen. :

~ Ganz anders steht es mit dér Stelle der Taitt. Samh.
Da handelt es sich um das ,garhapatyacayana‘, um  die
Schichtung des Hausherrnfeuers. Im ganzen Abschnitt, in
welchem da die Forniel erwéhnt wird, findet sich nicht die
leiseste Spur von einem Hinweis auf ein fiir die Todten.
-~ bestimmtes Opfer, es wird vielmehr die Schichtung des
garhapatya als der erste Schritt zum Vollzug jedes grosseren
.Opfers: dargestellt. Diese Schichtung, Wiederanfachung  des
- Garhapatyafeuers ist nimlich zu allererst erforderlich, weil aus
ihm die anderen Feuer entnommen werden sollen. In der
- Taitt. S.-Stelle wird also dieselbe Formel fiir einen ganz
andern Anlass gebraucht als fiir den; auf den sich die RV.-
Strophe bezieht. In Folge dieser durchaus. verschiedenen
Anwendung der Formel nimmt der in ihr genannte Yama
eine wesentlich verschiedéne Stellung und Bedeutung an.
In der RV.-Strophé wird Yama die Verfiigung, die
Herrschaft iiber die Erde und ihre Réume zugeschrieben,
sofern er als der Herrscher des jenseitigen, im Innern der
Erde gedachten Reiches der Todten angeschaut wurde; in
der Taitt.-Stelle dagegen wird ihm die Oberherrschaft tiber

1) . apeta. vita vi ca sarpatito
asmai etam pitaro lokam akran |
ahobhir adbhir’ aktubhir vyaktam
yamo daddty avasinam asmai ||.

2) ‘Nach einigen ‘wurden die Worte beim Hinausstragen des Leich-
nams auf die Verbrennungsstiitte (Agv. Gr. IV, 2, 10}, nach anderen beim
Eingraben der- aus der Asche  gesammelten -Knocheniiberreste  (Taitt.
ir. VI, 6, 1) gebraucht. !
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die Erde belgelegt; sofern’ die Erde die diesseitige Welt™ der
Lebenden ist und ihre Obertliiche von diesen zur Rrrichtung
von Qpferaltiren benutzt wird. Als weitere Erklirung der
in Taitt. 8. IV, 2, 8, 4 angegebenen Verwendung der in
Frage stehenden Forme] Wnd nimlich in TS IIT, 2, 5, 1
gesagt: : ‘
yavati vai eprthivi tagyai yama ddhipatyarh pariyiya | yo vai
yamain devayajanam asyd anirydcya. agnim cinute, yamaya cinute [
apeta ity adhyavasiyayati. yamam eva devayajanam .asyai niryfcya
Atmane agnith cinute |
oS0 gross die Brdo ist;’ soweit hat Yama die Obuhmmohaﬁ iber
sie angetreten. Wer, ohn(, von Yama cinen Opferplatz derselben zu
erbitten, ein Opferfouér schichtet, der schichtet das Feuer fiir<Yama.
Mit den Worten ,geht fort etc.® behiilt er sich (einen Opflerplatz) vor.
Indem er von Yama einen Opferplatz auf dicser (Krde) erbittet, schwht(‘f
er das Opferfeuer fiir sich selbst.® »

Dass nun die urspriingliche Verwendung der Formel
und die in ihr gemeinte’ Bedeutung Yarna’s, die in der RV.-
Stelle angezeigte ist, dartiber lisst die /msamnwnstollmw
Yama’s mit den Vitern wohl keinen Zweifel. Der in der
‘Taitt. S. angefithrte Gebrauch der Formel und deremit ihr
verbundene Sinn in Betreff Yama’s ist also eine -spitere
Umdeutung. :

Herr der Erde als der diesseitigen Welt wird nun schon
im' RV. an mehreren Orten der ndlsohe Agni genannt. So
RV. V,l,.[,[, 44, 16: agnir mdrdhd (lwah kakut patir prthivyd
ayam [; RV. I, 59, 2: nébhir agnih prthivyah |; RV. I,
161, 14: divd yanti maruto bhiimyagnir -ayar vito antarik-
shepa yati'|. Vgl auch TS.III, 4, 5, 1; Qat. br. I, 3, 3,17;
XIV, 9, 4, 20 . :

Diese Identifizirung Yama's mit dem irdischen Agni
wird in verschiedenen Stellen ausdriicklich- ausgesagt, so in
Taitt. S. III, 3, 8, 1 1

1) Dieselbe Strophe mit unwesentlicher Abandelungen hndet sieh
auch in AV, VI, 117, 1 f.:
v.. 1. ,,Das ‘Wegzuwerfonde, -noch nicht’ Zurlickerstattete, +das ich
esse, der Tribut Yama's ... du kennst, o Agni, d1e Bande
alle und ihre Lisung. : N



e AT e

yat kusidam  apratittain ‘mayi yena' yamasya bafing carami [

iha @va san niravadayo tad etat tad agno animo bhavimi |
agnir vava yama,iyam yami | kusidam v& etad: yamasya vajamana A
datte yad oshadhibhir vedirh stynféti] yad anupaushya playayad gri-
vabaddham enam amushniim loke neniyeran ||

»Das Unte1piand (Yama’s); das noch nicht zuriickerstattet bei mir
ist, der Tribut Yama’s, mit dem (belastet). ich wandle, noch im Hier-
sein trage ich das ab; hierin o Agni, soll ich schullifrei sein. - Agni ist
~wahilich Yama, diése (Evde) Yami; das Unterpfand’ Yama’s erhilt der
Opferer,; damit ex die Vedi mit Opfergras bestreue. - Wenn einer, ohne im
Feuer zu opfern, hinscheiden wilrde, so wiirden sie (Yama’s - Diener)
ihn-am Nacken gefesselt in:jener Welt abfihren.  Wenn er im Feuer
opfert:mit den Worten -, das noch nicht zuriickerstattete Untorpfand ete.’
‘da befriedigt er Yama noch-im Hiersein in Betreff ‘des Unterpfandes
.und geh_t-schuldfrei in ‘die. Himmelswelt ein.®

Das Unterpfand (kusidam), das anvertraute Gut (nidhi,
in Taitt. ar. 11, 3, 8), das der Mensch von Yama erhalten hat,
ist offenbar-die Gesammtheit alles irdischen Besitzes, vielleicht
das irdische Leben selbst mit allen seinen Giitern.

 Yama erscheint hier als ein koniglicher Lehnsherr, der
den Menschen irdische Giter zum Gebrauch anvertraut und
dafiir - einen Tubut von ihnen verlangt. Ks tritt hier das
richtige, ernste Gefithl zu Tage, dass der Mensch nicht un-
abhiingiger Herr und Eigenthiimer seines irdischen Besitzes

~ist, vielmehr/ an allem Gut, das er hat und geniesst, eine

%chuld haftet gegen den Wahren Geber, gegen die Gottheit.
Nur wird diese Schuld des Menschen ganz ‘dusserlich auf-
gefasst als eine Verpflichtung zu einer gewissen Riickzahlung

v, 2. 'Noch -im Hiersein statten wir dies zuriick; lebend geben wir

dies an Lebende hin. Wegwelfend Getreide, das (von dem)‘

ich gegessen habe, hierin .
v.+3:  Schuldfrei in “dieser, Sohuldfrei in' jener, schuldfrei in der

_ dritten "Welt sollen wir sein. An den zu den Gottern. fihren-

den, an den zu den Viitern fithrenden Orten, auf allen Werren
? sollen wir - schuldfrei sein.«

v. 1. - apamityam apratittam yad asmi . . (hier asmi = admi? oder
= asdmi ,das ich wegwerfe?* vgl. v. 2 apamitya dhinyam
vaj jaghiisa ;. ) ‘

v. 2. jivg jivebhyo ni hardma enad ...
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an die Gottheit. Die Schuld wird abgetragen im Opfor, mit
welchem der Mensch den dem Gott gebithrenden Bheil |, zu-
riickqrstattet und damit denselben -, befriedigt.“  Das Opter
ist in den obigen Strophen die alles absorbirende, beherr-
schende Idee. Ws hab den Anschein, als ob die hochste
Aufgabe des  menschlichen Lebens dle Darbringung  von
Opfern: wiire (. *. a datte . . . yad oshadhibhir vedith stynati).
— Neben dem Opfer fir die Gotter wird in der Version des.
Ath. Veda noch die PFreigebigkeit gegen andere Menschen
als Verpflichtung erwidbnt (jiv@l jivebhyo .. v, 2).

s verdient noch bemerkt zu werden, wie in der zum
Taitt:~Text hinzugefugten Erlauterung ,die Diener®, die den
Schuldigen weg gtithren werden, erwihnt sind. . Dies sind die
Diener Yama s, von denen in den oben angefiihrten Stellen
songt die Rede igt, aber es sind die Diener nicht des dies-
seitigen Yama = Agni, der den Menschen irdische Gaben
!{]th sondern des Jon%emgcn Yama, des 'Dodtvnuohtms der
------- Adltya ist (s. -oben).

Sofern nun Yama-Agni den V[onschon das e irdische
Leben und die néthigen Lebensmittel verleiht’ (I's. 111, 3, 8,.1).
liegt es in der Natur der Sache, dass or auch um Erhaltung
und  Verlingerung des irdischen Lebens angerufen witd,
Wichtig in dieser Hinsicht und interessant ist, AV. XVIII,
4, 53. b4

v. 53, Der konigliche Parnabaum ist der Deckel der Tépfe,
- Macht der Kraftfille ‘und Stirke ist zugleich (mlt ihm) zu uns
gekommen,
Leben den: Lebendigen austheilend
Zu langem Leben von hundert Herbsten:

v. bt Der Theil der Kraftfiille, der diesen erzeugt hat, der Strahl
(Stein), ; ’

Hat die Oberherrschaft {iber die. Speisen angetreten:
Diesen besingt, o Vigvimitra's, mit Opfergaben,

" Dieser Yama ‘gebe: ung, noch langer ‘zu leben.’
tirjo. - bhigo ya imam jajina acmi
annanim  Adhipatyam jagima |
tam “arcata yi¢vamitrd ‘havirbhih

~sa’'no yamah prataram jivase dhat
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- Der Parpabaum (auch palaga, RV. X, 185, 1), ,:der
_ Blétterbagm, galt als ein , heiliger Baum (IS. IIL, 5, 7, 2),
der eine lebenmittheilende, kriftigende Emenschaft besfcze
Dem' aus diesem Baum gemachten Deckel wird nun hier
eine dhnliche Wirkung auf die in* den Topfen entha,ltenen .
Speisen und die davon Essenden zugeschmobon Der Ur-
heber dieses. lebenstirkenden Baums wirdin wnserem Texte als *
,0rjo bhagah, agma“, und in letzter Beziehung yamah be-
zeichnet.! . = | ' " L
Ich nehme hier yamah = agaih. Dazu passt die Be-
zeichnung . trjo bhégoh sehr. gut. Sehr oft wird Agni- als
firjo napat RV. I, 38, 8; II, 6, 2; III, 27, 12 etc. oder auch
ur]ah putrab. RV. I, 96 ‘35 urjam patih RV I, 26, 1; VI
19,°9; 23, 12 bezemhnet. Vgl TS L, 8, 12, 1 : :
Dass VAgI‘li auch. in - die Pﬂanzen «emdrmgt und eben
das ihr. Wachsthum schaffende Lebensprinzip ist, gehort zu
den geldufigen und unzéhlige Male im Veda vorkommenden
Tdeens So AV.III, 21, 3: ya aviveca oshadhir yo vanas-
patin;  RV. 1II, 55, 5.

1) In meiner Schrift Ved. Yam, 8. 73 ff. habe ich Yama mit den
thm beigelegten Beiwirtern Girjo bhigah und agmi als Sonnengott gefasst:
Ich komme jetzt:eher von dieser Deutung zuriick. trjo bhagah scheint
" mir,; zu schwach. fiir den Sonnengott. - Dieser heisst ‘wohl prenir a¢mé

i (RV ¥, 47, 3;. Cat. br. TX, 2, 3, 14). agmfinarh svaryam (RV.V, 30, 8).

-Allein 1ch zwelﬂe ob das W01t agmi fir sich: allein ohne nihere Be-
zéichnung -als. Sonnengott sich verstehen liesse. — Noch viel weniger
wie ' mir. scheint, wiirde agma fiir den Mondgott passen. — Ludwig"
»Uebet die. neuesten “Arbeiten auf dem Gebiet der RV -TForschung®
8. 116 ibersetzt:  ,Der Antheil der Nahrung, det diesen hervorgebracht
hat, dem hat der Stein zur Oberherilichkeif iiber die Speisen verholfen.®
Er versteht unter agmé den ,Pressstein; allein dieser wird sonst immer
mift adri-oder gravan bezeichinet, nirgends sonst, soviel ich weiss, mit .
agran. - Auch': miisste -man - dann wohl die .causative Form von gam
(nicht jagima) erwarten; und zum Relativsatz ,frjo bhigo yo jajima®
“infisste ‘als® Objects~Ace. von ,jagima‘ ein ,tam“ hinzugedacht werden,
wm den. zu bezeichnen, welchen der (Press-) Stein zur Oherherrschaft® .
der Speisen hingehen  machte. ' Das’ Hinzudenken eines solchén Acc.
scheint mir um go. grossere Schwierigheit zu - haben, .als jagima schon
einen Obj.- Acc. dAdhipatyam hat zur Bezeichuung des Zieles, zu. dem es
hinzugehen gilt. )
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. akshit plrvagu apard antrut
_sadyo jatdsu tarunishv. antah | £
‘antarvatih suvate apravitih . ... ‘

e, wohnend "in den fritheren, wichst er in den nachkommenden :
nach, ‘in den kaum frezetwten noch griinenden, eor ‘macht schwanger
die unﬁuuhfbamn etc.

ib. v.4 und 9. In TS. IV, 7, 13,2 heisst Agni g
up‘f‘un oshadhinam®. ' :
Die Schwierigkeit liegt nun aber in dem Wort agmé.
Das PW. will das Wort iibersetzen ,,der Lsser®, alse. von
ag a¢nati.  Dieses Attribut wiire schr passend fiir Agni, det
zu verschiedenen Malen annfido genannt wird, of AV. XIX,
55,5, wo er, wie ihm in unserer. Stelle anndnfim Adhi-
patyam’ zugeschrieben wird, zngleich auch als Herr der
Speisen “ bezeichnet wird (annéddydnnapataye rudrdya namo
agnaye), und TS. II, 6, 6, 4: devinim annaddo. -Der grosse
Anstoss ist eben nur der, dass agman, das ein so hiufig
vorkommendes Wort ist, memals sonst == Hsser ist, sqndern
immer die Bedeutung ,,Stem, Fels, Schleuderstein, Blitz-~
strabl“ hat. — Ich fasse daher auch hier agmi = Blitz-
strahl. Nach vedischer Anschauung kommen die Blitze, in
die Wasser des Gewitterregens gehiillt, vom Himmel. zur
Erde und dringen mit den Wassern in dlt, Pflanzen ein, in
denen sie nun zu dem ihve Triebkraft constituirenden, ihnen -
wirksam innewohnenden Agni werden. So wird von Agni
gesagt RV. VIIIL, 43, 9: ' :
sIn den Wassern ist dein Sitz, als selcher schliesst du dich in
die Pflanzen ein, in (ihrem) Schoss wirst du wieder geboren®  (apsu
agne sadhish tava saushadhir anu rudhyase | garbhe safi jiyase punah).

. Sodann RV. VII, 9, 3 wo es heisst:

sDer Spross der Wasser ist in' die Blithendhten eingedrungen®
(apam garbhah prasva 4 viveca).

Besonders aber RV. II, 35, 8:

: A

yo apsu & cuecind daivyena

rtava ’jasra urviyd vi bhati |
vayd-id -anyd bhuvandni asya .
prajayante virudha¢ ca prajibhib ||



»Der in- den Wassern in seiner lauteren Gottheit, omlnungsmissig, -
unverwiisflich, weit hinstrahlt, als- dessen’ Zweige. pflanzen sich: fort "

die ‘anderen. Wesen: und die Pflanzen mit ihren Sehosslingen. ’
Ag¢ma ist Apposition zu trjo bhigo und dient dazu, die Her-
kunft desselben anzudeuten. -Wenn der tirjo bhagah, d.h. Agni,
die irdische Vegetation (den Parnabaum) erzeugt, so ist er

. selbst: wieder erzeugt vom Blitzstrahl, er hat himmlischen

Ursprung. ,
- Von diesem trjo bhagah, d. h. dem Agni, heisst es nun,
dass er ,,die Oberherrschaft tiber dje Speisen erlangt habe,

schon vielleicht, sofern der von ihm (Agni) hervorgebrachte.

Parnadeckel iiber den Topfen und ihrem Inhalt aufgelegt ist,
vor allem aber wohl, sofern er alle Pflanzen wachsen macht
und die (in den Tépfen niedergelegten) Vegetabilien durch
Kochen in Speise verwandelt; dies stimmt mit der haufigen
Bezeichnung Agni’s als. annapatih. So in der schon oben
citirten Stelle AV, XIX, 55, 5: annadiyannapataye rudraya
agnaye, HEbenso TS. IV, 2, 3, 1-—4 und noch bestilnmter
in-TS. V, 2,2, 1, wo es heisst: annapate annasya no dehi
ity aha | ®gnir v4 annapatih sa eva asmai annai prayachati |.

a4 Giillapaiiii So QaSii

Vgl auch RV. VIL, 43, 7: , dhésih krpvana oshadhih,
ndie Pflanzen zur Nahrung machen® RV. X, 1,4: ,von
©da kommen dir - die Nahrung bringenden- Erzeugerinnen

_(i;e..in Pflanzen). mit Nahrung entgegen, dir, der du die..

Nahrung wachsen machst® (anndvydham)!; shnlich RV. X,
88, 103 III,°3; 7. ’

Dieser ,,firjo bhagah* und ,,agma“ wird nun zuletst als
Yama bezeichnet und im Schlusspada wird an diesen Yama-
Agni die Bitte um Verldngerung des irdischen Lebens ge-
richtet. Damit vgl. RV. I, 96, 8:

aDer Spender von Besitz gebe uns Nahrung und Helden, er gebe
uns langes Leben* (dirgham dyuh); IIT, 3, 7: ,Agni rausche uns zum
Leben: mit reicher - Nachkommenschaft, schwelle an mit Kraftfiille,
leuchte uns Nahrung her¢ (agne jarasva svapatya fyuni ﬁrjé, pinvasva

1) Der Soma- Mond leisst wohl oft raja virudhﬁm,v oshadhindm,
auch uttamarh havih, annarm devinam (Cat. br. I, 6, 4, 5; XI, 1, 3, 2etc.);
aber nicht wie Agni, annapatil; anndvredh ete.



satn dsho dihi-pahy ) AVL XU 2, 450 jiviadn dyal pra - tira

tvam: agne pitfnam lokam api gachante ye mrtdl.* .

chn wir also die Aussage unserer Strophe zusammen-
fzmsuij so. wird ‘hier Yama-Agni als Urheber des: pflanz-
lichen “Wachsthums (va_imar jajand), - als  Oberherr der
Speise und  als Verlingerer des-irdigchen Monschonlcbenb
dargestellt. e

Mitunserer Strophe (AV. XV1IL, 4, 58, b4y miissen wir nun
noch die schon oben besprochene Strophe (AV. XVIII, 8, 63)
zugammennehmen.  Diese beiden Strophen haben. nimlich
wortlich genau denselben Refrain (tam' arcata vigvamitrd . ..
jivase dhat) und zeigen uns damit, dass sic urspriinglich

- Bruchstiicke eines und desgelben Ganzen' sind, : eines-und
desselben Liedes, das von einem Glied der Priesterfamilie der
Vigvimitra- gedichtet worden war. Wiihrend nun mit Yama
in- unserer obigen Strophe (AV. XVIII, 4, 53. 54) der irdi-
sche, ,diesseitige Yama-Agni gemeint ist, so bezieht sich der
Yama von AV, XVIII, 3,-63 auf den himmlischen, jen-
seitigen Yama, der sich ,mit Macht auf den Luftraum stiitst
und. der Weise der Viiter ist* Der Yama der ginen  und
der andeven Stelle tréigt ja cinen wesentlich verschiedenen
Charakter, der cine bezieht sich auf irdisehe Dinge, auf
sinnliche Giiler, der andere auf iitberirdische, geistige Func-
“tionen und doch werden beide wieder in-der gleichlautenden,
gemeinsamen Anrufing - des Schlussreims als ein-und der-
selbe Yama zusammengefasst (sa no yamal prataram jivase
dhat). Der Vergleio‘h dieser beiden Strophen zeigt uns. also,
dass. wir dié wwei Yama's, von denen sie reden, nicht in
dem Sinn zweier verschiedener Gotter auffassen diirfen, .als
ob sie ohne allen Zusammenhang mit einander, unabhingig
von einander dastinden, vielmehr sind sie allem Anschein
nach alg” zwel verschiedene .Seiten und Entwicklungsformen
(oder besser gesagt, Deutungen) eines und-desselben Gottes-
typus, Yama, zu” betrachten. -Dieses Lied kénnte etwa-uls
eine factische Bostiitigung meiner weiter oben angedeuteten
Auslegung von yamah. in' RV, 1,163, 46 angefihrt werden,
nach welcher der Gottesname Yama dazu dient, zwei ver-
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schiedene Erscheinungen des- einen géttlichen Prinzips zu-

zusammenwufassen, gerade so wie Agni oft gemeinsame Be-

zeichnung des Sonnen-, Blitz- und Opfer-Agni ist. Eg ist
sehr - zu bedauern, dass nur zwei Strophen jenes Yama-
Liedes uns erhalten geblieben  sind; wenn. noch mehrere
“andere Stiicke desselben uns wberliefert worden wiren, so
hitten sie uns. gewiss einen besseren EinbMck in die Ge-
staltung und Entfaltung dieses weitschichtigen Gottesmythus
erleichtert. '

Eine -#hnliche ~Vereinigung wund . Verschmelzung  ver-
sehiedener. Bedeutungen und Entwicklungsstufen des Yama-
“mythus, wie in "‘AV. XVIII, 4, 53 und 3, 63, finden wir
‘auch in Mahabh. I1T, 2138 ff. (vgl. Ved. Yam. S. 76 f£).. Yama
- wird dort zuerst als Todesgott (carivintakarah v. 2138) und
Trodténricht‘e’r (vasya dandabhaydt sarve bhutagramah sama-
gatih | dharmam eva 'nurudhyante); weiterhin als Mittheiler
i vollkommenen- Hingegebenseins an das  Gesetz* und -als
»Spenddr von irdischer Speise und Trank® (yamas tv anna-

rasaiil pradad . dharme ca paramari sthitim) bezeichnet. - Indem -

Yama dem Brautpaar Nala und Damnayanti Vollkommenheit der
sittlichen Gesinnung verleiht, wie sie sonst.den Angehdrigen
des  jenseitigen Reiches .beigelegt wird, theilt” er ihnen ‘ein

~Gut mit; Qber das er als Konig des Jenseits verfiigt; indem

sr-aber-dem Brautpaar-(@irdische): Speise. und Trank zutheilf,

~handelt er als ,;Herr der Erdes*1  Wir finden also auch hier

1) Wenn Scherman (3. 144 Anm.) von dieser Eizahlung des Mahabh,
sagt: ,es bleibe als ungezwungene Erklarung sicher nur die, dass Yama
als Todesgott und- Richter des Jenseits die wichtigsten Mittel zur Fort-
setzung  des Lebens. bescheort®, so scheint mir diese-Auslegung nichts
weniger als natiirlich. - Wie ‘sollte. Yama  als ,Todesgott® -dem Braut-
paar- die wichtigsten Mittel zur Fortsetzung des’ irdischen Lebens

schenken?  — Bezweifeln wollen, wie Sch. thut, dass ,die Gaben. dor

austheilenden Gotter von der Wesenheit eines jeden derselben “nicht zu
trennen. seien“, heisst an der gesunden Vernunft des vedischen Dichters
zweifeln. Wenn endlich Sch. weiter fortfahrt: damit fillt jeder Anlass
weg, Yama die. Repriisentation der Erde zuzuschieben®, so geniigt s,
auf die -oben citirten Stellen (Taitt. 8, TIT, 2.5, 15 4,5, 1; 11,3, 1,1)
hinzuweisen, wo Yama in ausdriicklichen Worten als ,Herr dor Erde®
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die Doppelseitigkeit, die wir in den AV.-Stiicken aufgezeigt
haben, sofern ‘er hier geistige und sinnliche, himnflische und
irdigche Gaben. vertheilt. ' ‘ v

‘Wir haben noch- eine bei der Todtenbestattung hiiufig
angewandte Formel und ihre Deutung n#her zi besprechen.

In Taitt. 3.1V, 2,5, 2. 3 wird an das fiir den Todten
bestimmte Sithhcopferthier die Anrede gerichtet:

yamena tvam yamyi samividana uttamai nikam adhirohaye 'mam |

»Mit Yama tnd Yami dich einigend, Yuss diesen-in den hochston
Himmel hinaufsteigen. e
Dieselbe Formel findet sich in Vaj. 8. 12, 63 und Cat.

r. VII, 2,1, 10.

In Vaj. 8. ist zur Krklirung beigefigt: yamena agnina
yamyd prthivyd ca |; in Cat. br. stebt. die erweiterte Xi-
lauterung: agnir- vali yamah iyai yami | bhydrh sarvam
yatam ... (von yam mit Anspielung auf yamah und yamf).

Wenn der Commentar in Vaj. S. @nd Qat. br. Yama mit
Agni identifizirt, so thut er es ohne Zweifel insofern, als
Agni es ist, der den Todten aus den Flammen (los S(-heltm-
haufens in “den Himmel, in das Reich der ‘sol](ron tragen
sollte. - Yami wurde wohl als Erde (iyam) ausgelegt, sofern
sie die in der Asche des Todtenfeuers /uxu(,kgebhcbencn
Knochenreste des Verstorbenen in ihren Schoss aufzunehmen
und zu bewahren bestimmt. war. : ~

Die Tdentifizirung von Yama-Yami mit Agni und lurde
in der genannten Formel der Todtenfeier mag nun allerlei
Bedenken in Betreff' ihver urspriinglichen Bedentung erregen.

1. In der Stelle RV. X, 17, 1, welche zu ‘den aller-
dltesten Stiicken des Rxgvcd& wehort und. zweifellos. in ein
woit hiheres® Alter hinaufreicht, als die Erklarungen von
Vaj. 8. und Cat. br., bedeutet Wohl Yama, wie ich . oben
gezeigt zu haben glaube, den. Sonnengott, und die in v. 2

bezeichnet wird, um die -Behauptung Sch.’s zu widerlegen. - Oder. sollte
es ,haltlos“ sein, eine Vorstellung von Yama, die in deni alteren Stick
des'AV. sich findet (,Erzeuger des Parnabaums®, ,;Oberherr der Speisen®
und ., Verlingerer des Menschenlebens®) zur Er klalung der Jungelen Stelle
des Mahabh. hemnzumohen‘? ‘
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indirect angedeutete Zwillingsschwester —desselen, Yami,
* ‘wahrscheinlich die (Neu-) Mondgottm (s+ spater):

2. In AV, VI, 63 und 84, 3, wo es sich um “die Los-
bindung des Opfcrt}ueres handel t, Wud Nirrti unter Bezeugung
tiefer Verehrung um Losung der Bande angefleht, und dann
- die Formel an das Opferthier gerichtet:

yamena tvam pitrbhil sathvidina uttamanm nakam‘adhlrohaye mam.|
In der Formel , Mit Yama und den Viitern dich einigend“
etc. bedeutet Yama offenbar den Konig der Viter im Himmel,
den ich als urspriinglichen Sonneng8tt aufgezeigt habe, nicht
¢ : aber: Yama, den irdischen Opferagni, wie er in V4j. S und

Cat, br. erldart wird.
" So heisst es auch in Taitt. ar. VI:

Hias (dh?mﬁs) te yémah pitrbhih sathvidano atra. dhentth kfimia~ -

dughah karotu | ' ~
Die Zusammenstellung Yama’s mit den Vitern in der Litur-
gie der Todtenfeier findet sich schon im Rigveda in Rede-
wendurgen, die stark an die obengenannte Formel anklingen,
S0 RV X, 14:8: sarh gachasva pitrbhih sam yamena . . .

_RV.X, 18, 13; 14, 10.

Wenn nun yamena vamya ca sammdana eine alte litur-
‘gische Formel der Todtenfeier war, wie dies wahrscheinlich
der Fall ist, mindestens so alt als dle andern yamah pitrbhih
samividdna . . ., so-liesse sich fragen, ob nicht auch in jener

ersten Formel Yama den Konig der Viter im Himmel be-
zeichnete, wie In der zweiten. Mit yamena yamy#é ca wire
bei dieser Auslegung das Ziel niher beschrieben, zu welchem
der ,in den hochsten Himmel hinaufsteigende® Todte kommen
‘sollte.  Bei dieser Annahme wire die von V&j. S. und Qat.
br. -gegebene Deutung von yamena yamyad ca = aghini
prthivyd ca eine spitere Umdeutung der Formel. Es ist
dies -eine. Vermuthung, -die hier nur angedeutet sein soll,
ohne sich auf sichere Beweise stiitzen zu kionnen, die aber
durch einen Vergleich von Taitt. S. 1V, 2,.3, 4 und RV. X;
14,8 einen hohen Grad von Wahtscheinlichkeit erlangt.

Als ein weiteres Beispiel einer solchen. Umdeutung
Yama’s mochte ich hier noch kuarz TS. VI, 6,7, 2 (= RV.
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1, 163, 2. By anfithren. Dort heisst es vom Opferross - des
A( Ve unedha v. 2: yamena dattath trita cnam Ayenag indra
enaiy-prathamo adhy - atlsh‘rha’r |- Der Commentar fiigt in
TS. zur Erkldrung hinzu: atra yamo agnili agnir vava yama
itl ‘erutyantardt | und weiterhin sagt er: yasya agvdsya agnir
ancth vayur yojayiti indro *bhimantd gandharvo rajjugrahita. .
ydann ist Yanfa Agni, ,Agniist gowiss Yama* heisst os nach
der heiligen Schrift* . .. ,Agni<(-Yama) ist es, der dieses
Ross herbeibringt, Vaya (= Trita), der es anspannt; Indra,
der es begehrt, Gandbarva, der die Zugel ergreift.*  Die
Worte agnir (,met.ﬁ sind etwas dunkel.  Sollte der  Commen-
tator etwa - sagen wollen, dass der Opferagni, in- welchen
nach brahmanischer Ansc]muunw die Sonne  Abends  ein-
gegangen wire, am folgenden Morgen in Folge des agnihotra-
Opfers das Sonnenross wieder zuriickgebe und den himm-
fisehen Tagesgttern (Indra, ‘Gandh.) tibeérlasse? In v. 3 wire
das Sonnenross (asi yamo) insofern mit Agni-Yama identifizirt,
als ¢s withrend der Nacht mit dem Opferagni vereintgt war.
©Obwohl nun der Commentator seine Erklirgng yama
= agni auf einen heiligen Schrifttext griindetf, so halte ich
sie doch nicht fily den urspriinglichen Sinn- der Stelle. -Mir
scheint es viel mnatiirlicher, Yama hier als den Gott des jen-
seitigen. (Jlllb](&(‘llol(Oltblcl(hOS zu fagsen, wie ich es oben
nither erklirt habe. » N : )
Zum Schluss will ich nun noeh zwei Ansserst schwierige
Stellen des RV. besprechen. Zuerst RV. X, 18, 4: Hs ist
dies eine der dunkelsten Aussagen des RV. Weit entfernt,
auf absolute Richtigkeit meiner Auslegung Anspruch zu
machen, will ich nur versuchen, die Deutung dieses ge-
heimnissvollen Textes darzalegen, die mir die wahrschein-
lichste zu sein scheint. RV. X, 13, 4:
' ' devebhyal_l kam avx;nitd mytyam
prajayai kam amytarh ndvinita, |
brhaspatin yajfiam akinvata tshim
priyath - yamas tanvarm- privivecit || ‘
Diese Stelle findet sich auch AV. XVIII, 3, 41, aber mit
einigen  wesentlichen Ab‘mderungen der erste "Pada st
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wohl glelchlautend mit dem RV.. Text aber in den folgenden
Pfxda s hefsst es:

prajiyai ‘kim amrtarm niviits | brhaspatn yaJnam atanuta.lshll

~

priyam yamas tanvam & ritecit || .

- LudWIg giebt -im Grunde den RV.-Text “als unverstind-
lich ganz auf und hilt sich an die AV.-Lesart, in'der er
. ‘noch brhaspatir “durch ‘vaivasvatam ersetzer® will*(s.. Ueber
- die Kritik des RV.-Textes S. 46 ff). TIn seiner Schrift ,Usber
die neuesten Arbeiten auf dem Gebiet der RV.- Forsohung“
(S.-110) giebt er folgende Uebersetbung: :

yHat er denn ‘fur die Gotter-den Tod erwahlt? ~Warum hat er

nicht fiir. der Menschen die Unsterblichkeit erwihlt? - Der Rishi.voll- -

- zog das. Vaivasvata- Opfer, seinen lieben Leib gab. Yama hin.“ :
~“Scherman - hiilt - sich, wie Ludwig, auch fast - ausschliesslich
an die AV -Lesart. :

Was‘ nun- aber das Aufgeben des RV.-Textes betrifft,
50 mbchte ich doeh den hermeneutischen Grundsatz in- Er-
‘innerutg bringen, dass die schwierigere Lesart meist als die.
urspriingliche anzusehen ist, wihrend die leichtere gewhn-
Heh' von  einer “spiteren Hand herrithrt und- ¢ine- Art Nach-
besserung zum leichteren Verstindniss ist. -~ Es handelt sich,
dahér doeh vor allem - ‘daruni, dem RV.-Text gerecht: zu
werden. Dies will ich versuchen indem ich yama im vie1tenr
~Pada als Agni-fasse; und ebenso ‘auch  brhaspatim im dritten
Pida als eine Bezeichnung Agni’s nehme, wie dies ja hiiufig
im RV. der Fall ist; RV. III, 26, 2; I, 38, 13. Vgl Muir
0.8 T. V, 28 Auf diese Weise erlange ich den grossen
Vortheil fiir ersten, zweiten und vierten Pada, ein und
dasselbe: Subject zu bekommen; auf welches sich auch der
“dritte Pada mit brhaspatim bezieht.

Ich -tibersetze daher:

. »Wablte er etwa fiir die Gétter den Tod? — TFiir dIG (reschapfe
w'zihlte ¢ér- nicht ™ die - Unsterblichkeit? — Den Gebets(Opfer-) herrn
machten sie " (die: Gotter) zum Opfer(thier), -ihm, -den Rishi = den

: heben Leib -gab Yama:-dahin.“
Fs ist wohl ausser Zwelfel dass der' Schliissel zum
Vorstindniss der ganzen Strophe im letzten Pada zu suchen
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ist. Dieser besagt, dass os sich hier um den Tod Yama's
handelt, und aus dem dritten Pada geht hervor; ®ass dieser
Tod Xama’s ein Opfertod war, eine Opferung, die die Gtter
an ihm und mit ihm vollbrachten, in die er aber doch mehr-

oder minder selbst einwilligte, wie dies die Schlussworte " -

andeuten: ,den lieben Leib gab Yama dahin® - Als Leib
Agni’s werden oft die TMammen des Opferfeuers. benen*hnct
TS. 111, 4, 10, 5; RV, VIII, 44, 12. 15, !

Zur ]mlamterund unserer Strophe ziehe 1Ch nun dle
Stelle Taitt. 8. VI, 3, 5, " herbei:

shdhyd vai devd asmith loke fsan | nd ‘nyat kirh cana mishat, to "

agnim ovi 'gnaye medhdyd “labhanta, na hy anyad dlambhyam avin-
dan, tato v& imah praji ajiyanta, yad wgnuv agnirh ‘mathitvi praharati
. prajinfuh projanfya || . ‘

sDie Sadhyagbtter waren in dieser Welt, niclits anderes Lebondeq
(elg. was die Augen aufschligt) war vothmden. Sie ergriffen Agni fiilr
Agni zum Opfer; denn nichts Anderes fanden sie vor zum Ergreifen.
Darvaus sind . diese Geschopfe erzeugt worden. " 'Wenn er (del.' Opfer-..
priester) den Agni beim Reiben in den Agni hinecinwirft, so (thut or
es) zur KErzeugung von Geschopfen (Nachkommen).* .

Offenbar soll hier der Vollzug des allerersten . Opfers
beschrieben werden. In Ermangelung eines lebenden Opfer-
thieres “brachten  dic Gotter den Gott des Opfers als Opfer-
thier, Agniim Agni, dar. Derselbo-Gedanke wird in unserem
RV.-Text ausgedriickt durch die mit einander contrastivenden
Worte: , brhaspatih yajilam®, den idealen géttlichen- Opfer-
priester Yama-Agni machten sie zum Opferthier; Vgl TS.
V, 7, 26: jagnih pagur asid yena ayajanta.“  Weiter RV.
X, 90, 16 enthiilt dieselbe Tdee, in etwas anderer Form:

»Mit. dem Opfer opferten "die Gétter das Opfer, dies waren die

ersten Satzungen.  Diese Grossen gclzmg’ron in den Himmel, wo die

“alten Sadhyagotter sind.
Yama (im vierten Pida) wiirde den neuwequ‘illten Agni dar-
stellen, ~den ,Zwillingsbruder® des alten, zuvor schon. vor-
handenen Agni; in 'den_er hineingeworfen wird..

Die zwei ersten Pada’s unserer Strophe zeigen den Zweck
und - die “Wirkung - des Opfertodes’ Yama-Agni’s an. . Unser
Text scheint auf eine uns sonst unbekannte Sage anzuspielen,
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nach welcher Yama als Lohn fiir seine Dahingabe in den
-Tod die Unsterblichkeit der Gotter (nicht die der Geschdpfe)
, Verlangte. avinita erinnert an die Formel varam vr, wtlche -
 mehrere Male dazu-dient, den Wunsch, oder die Bedingung
. 7za bezeichnen, von der ein Gott die Erfullung einer an ihn

‘gestellten Anforderung . abhiingig macht. So, sagt Aditi zu
.den Gottern, “die durch sie das verschwundene Opfer wieder
. auffinden wollen (Ait. br. 1, 7):
' - s sei so, ich mache einen Wunsch. 4 Wiingche ““ sagten sie.

Bie machte. diesen Wunseh ,alle Opfer sollen mit mir anfangen und
+ mitmir endigen*® (. . varam vrnd itl vinishveti saitamh varam avrnita . .)
- Aehnlich Ait. br. 3, 33. — Dass die Gotter durch Agni und
seine Opfer die Unsterblichkeit erlangten, ist eine sehr hiufige -
Aussage des Veda. So RV, VI 7, 4:
tava kratubhir amytatvam &yan (die Gétter), vaigvinara yad pitror

~adidel || . -
RV. X, 52, 5 sagt Agni zu den Gottern: .4 vo yakshy
amrtattam . .4 So wird auch in unserem Text (RV. X, 13, 4)
als selbstyerstindliche Antwort auf die Frage des ersten Pada’s
‘die . Behauptung vorausgesetzt: ,mnicht den Tod, vielmehr
die Unsterblichkeit (wihlte er fiir die Gotter)“.

Was nun den.zweiten Pada betrifft, so bildet offenbar
prajayai einen (tegensatz zu devebhyah des ersten Pada und
‘muss iibersetzt werden: - fiir die Geschopfe - d. h. far die
Menschen; ~oder auch: fiir seine Nachkommen, sofern die
Menschen * zuweilen - als Abkémmlinge des Agni’ bezeichnet
werden, cf. RV, 1, 96, 2. Als Antwort auf die Frage dieses .
Pada’s muss hinzugedacht werden: ,Nein, fiir die Geschopfe
hat er nicht die Unsterblichkeit gew#hlt.“ - Man hat da fast
den Bindruck, als ob in der Frage dieses zweiten Pada’s
ein Ton. der Verwunderung und des Missmuths sich kund
gebo, dass Agni um den Preis des eignen Lebens das hichste
Gut, die Unsterblichkeit, den Gottern zugewendet, dabei aber -
die ‘Gieschopfe, seine Nachkommen, ganz iibergangen  habe.

Wesentlich  anders scheinen nun- die Dinge in AV.
XVII, 3, 41 zu liegen.- Es ist da wohl am gerathensten,

‘die Aussagen des v. 40 und der drei ersten Pada’s von v. 41
Ehui, Yama, & ) 9
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auf Brhaspati zu beziehen, der (in v. 41¢) als Erfinder und
Vollzieher des in jenen Versen beschriebenen Opfefs genannt
wird. ,Er, Brhaspati, stieg die drei Schritte der Erde hinan,
ging der vierfiissigen (Vék) mach ete.4, er ist es so auch,
der den Zweck und Erfolg des von ihm angestellten Opfers
festsetzt.  Als Gott bestimmt er als. Wirkung seines Opfers
die Unsterblichkeit der Gotter (v. 41a) nicht die der Ge-
schipfe (v. 41b). Zum Beweis daftir, dass Brhaspati fiir die
Geschépfe (d. h. Menschen) die Unsterblichkeit nicht be-
stimmt habe, wiire nun im Sehlusspada des Verses die That-
sache angeftihrt, dass Yama, der erste Mensch, ,den lieben
Teib dahingegeben habe“, d. h. habe sterben -miissen; und
~wie der erste Mensch, so hitten auch alle nachfolgenden
Menschen den Tod erleiden miissen. Doch, fihrt der Dichter
der  AV.-Strophe fort, wenn auch der Gott Brhaspati den
Geschopfen die Unsterblichkeit micht verschaftt hat, so ist
doch  den Menschen noch ein Helfer geblieben, der Gott
Agni, von dem in v. 42 gesagt witd: ,Du, & Agni,
angerufen, itberbrachtest die. Opfergaben, sie schmackhatt
machend, den Vitern zu stisser Labung . .4  Diese Opfer-
gaben, die Agni zu den Vitern hintrigt, sind fiir diese eben
das Mittel, auch im Jenseits ibv Dagein zu erhalten. und
sich zu  erfreuen. ; e
Wenn es daher scheint, als ob in der RV.-Strophe eine
Art Anklage gegen Agni laut werde, weil er nur fir das
Wobl der Gotter gesorgt, aber die Menschen, seine Nach-
kommen, unberticksichtigt gelassen habe, so fillt in den
AV.-Versen alle Schuld in Betreff -der Vernachlissigung der
-Menschen, die dem Tod anheimfallen, auf Brhaspati, der, als Gott,
nur auf die Unsterblichkeit der Gotter bedacht war, dagegen
Agni wird als ein- Retter gepriesen, der den Vitern (den
Verstorbenen) Lebensunterhalt und Labsal bringt.
~ Wollte: -man - éinen Vergleich - zwischen - beiden  Stellen
in Betreff ihres Alters anstellen, so liesse sich bei der AV.-:
Version als ein Zeichen jiingeren Datums der Umstand hervor-
heben, dass da Brhaspati als ein besonderer, selbstindiger
"Gott erscheint, withrend in der RV.-Stelle dieser Name nur
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ein Appellativum ist zur Bezeichnung Agni’s.ﬁ Doch  will
dieser Uftterschied mnicht viel besagen, auch die RV.-Strophe
gehort nach. Inhalt und Form Jedenfalls einer spéten Periode
der RV.-Dichtung an.

Wo mbglich noch dunkler und schw1euger als die oben *

betrachtete Strophe RV. X, 13, 4 ist die andere RV.-Stelle

RV. X, 14, 16, von der 10h auch nur m1t VOIbehaIt eine
Erklarung gebe Es heisst dort:

trikadrukebhih patati shal urv1r ekam id-brhat |
trishtub glyatri chandarmsi sarva ta yama #hitd H

»In den drei Kadrukatagen. fliegt nach den sechs Welteﬁ hin ' ein
Brhat(sdman). = Trishtubh, Géayatri, alle diese Metren sind in Yama
eingelegt (enthalten).“

Die drei Kadrukatage (Jyotis, Gaus, Ayus genannt) smd
die drei ersten Tage des sechstigigen. Abh1p1avafestes, welches
nach Haug (Ait. br. 4, 15).auf den Wechsel dei Jahreszeiten
sich bezog. Von diesem Feste heisst es Taitt. S. VI, 5,1, 6:

s Das Saman ist eins® (Comm.: alle Tage ist beim P1sh’chastotré

das Saman ‘eines und dasselbe ,sima ekyam®, entweder Brhat oder
Ra‘rhantmanﬂ 4 : :

In TS. VII, 4, 4, 4.5 Wud Welter gesagt

»Der Reihe nach kommen die drei Tage,. der Reihe nach elstelgen :

sie (die Opferer) die himmlische Welt; durch das Brhat und Rathan-
taram gehen sie’ (dahin). “Diese (Erde) ist das Rathantaram, jene
(Sonney ist dds Brhat. Durch diese beiden gehen sie (dakin).* iyain
rathantaram, asau brhad, &bhyam yanti.“

Nach diesen Aussagen ist der Sinn der ersten Hiilfte ﬁnseres )

RV.-Textes der, dass an den drei Kadrukatagen ein und
dasselbe Brhatsaman, ein Symbol der Sonne, nach den sechs
Weiten fliegt (— ertont).  In der Parallelstelle des Ath. V.
steht ,pavate“ statt ,patati.“ Wie die Sonne mit ihren
Strahlen die Welt reinigt (von der Unreinigkeit des Nacht-
dunkels befréit), so auch das Brhatsiman, das Symbol der
Sonne, mit den Ténen seines Gesanges, cf AV. XIII, 3, 19;
QatbrIl 3, 7; RV. 1,160, 3.

Dem Sonneno ott, der im Brhatsdman sich darstellt, wird
nun-in- der zweiten’ Halfte unseres Verses Yama gegenubel—

gestellt, ,in dem alle Metren enthalten smd “



s giebt nun einige Stellen, in denen auch der Sonunen-
agni in enge Beziehung zu den Motren gesetzt Wird. 8o
TaitteS. IV, 1, 10, 5: :

LSuparno 'si g,'nutm(m trivyt-te ¢iro glyatran cwkshuh stoma dtmi
sima te tanfir V.Lmadevya,m b]had rathiantaram . pakshau chanddnsi
gnglni . . ¢

Weiter TS. V, 3, 1, 1:
pvishnumukhd vai devie chandobhir iman lokin abhy ajayan, yad
vishnukramin kramate, vishnur eva bhiltvA  yajamanag - chandobhir
tmdih lokin abhijayati’. . .“.
vgl. BS. IV, 2, 1, 1 ff Bei dieser Auffassung wiire in den
béiden Hilften unseres RV.-Verses vom Sonnengott die Rede;
Yama wire er genannt als Konig der Viiter im Jonseits,
wie dies im ganzen Cap. 14 der Fall ist, und der, jin dem
alle Metren enthalten sind“, als ,pittpdm kavih pramatir
matindm®,; cf. AV. XVIII, 3, 63 (s. oben).

Doeh noch bes‘mmmter scheinen mir verschiedene An-
deutungen der Taitt. Sarnhitd, nach denen Yama »in dem
alle Metren enthalten sind® als Opferagni zu verstehen wiire.

In TS. V, 2,1, 3 lesen wir: e

yvier Metren giebt es, dic Metren sind die liehen Leiber Agni's.

(wtvﬁri chanddnsi khalu v agneh priyd taniih.)
Vgl weiter Cat. br. LI, 4, 1, 23:
iy 1elbt (den. Agni aus don Hélzern) mit den Wmten ,Mit der
Gayatri~reibe ich dieh . . . Mit der Trishtubh reibe ich dlch i
Mit* der Jagatl veibe ich dich.. Mit diesen Motren reibt ex Agni, er
sagt ihm die Metren her, wenn er gericben wird, uud damit verkniipft
er die Metren mit dem Opfer, gerade so wie die Strahlen in jene
Sonne eingefiigt sind.“
Ganz analog ist TS. IV, 1, 5, 3: ,
vasavas tvd (Agni) kinvantu giyatrena chandasd . . ., rudris:.
traishtubhena chandasg . . ., -Aditydh . . jigatena chandasi:. .
Vgl auch Ait. br. 3, 39, wo Agm den Sieg der Devas iiber
die Asuras entscheldet
- yzu drei Haufen geworden, in drei Schlachtlinien: giff er sie an;
- in drei Haufen heisst es, die-drei Haufen sind die Metren® (tricrenin
- iti chandansi eva- ¢renih).: Ausserdem AV.XIII, 1, 15.% '

1) Sofern: Agni - der vollkommene "Opferpriester - ist- und alle ein-
zelnen Opferdmter in. sich’ vereinigt (als  Rshi, Hotar, Adhvaryu, Brah:
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Es muss hier freilich auffallend ei’seheinefl, dass eine
solche von Yama- Agni handelnde Strophe in dieses 14. Cap.
‘eingefiigt werden konnte, in welchem Yama sonst immer
den Konig der Viter im Jenseits bedeutet. Es ist dies eine
Schwierigkeit.. - Zum Theil wenigstens mag sie sich heben
lassen durch den Hinweis auf TS. VII, 5, 1, 5:

" sDie Metren sind ein zu den Gottern fithrender® Weg, die Gdyatu
Trishtubh und Jagati; Jyotis ist die Géyatri, Gausist Tnsh’rubh Ayus
die Jagati®;

and -im Ait- br. 6, 30 heisst es: .o
7,Agm ist das Rathantaram Adltya das Brhat; diese beiden Gottel
machen ihn (den’ Opferet). in d1e Himmelswelt gehen.“

Unsere Strophe gehort jedenfalls der jingsten TZieit der
RV.-Dichtung an.. Weber (Ind. St. VIII, 13) urtheilt, dass
_sie vielleicht erst aus der Zeit der Redaction des RV. kstam”nt
er vermuthet dies wegen der Anfuhrung der verschiedenen
Namen der Metren.

Bei einem priifenden Riickblick auf diesen ganzen Ab-
schnitt ergiebt sich uns, dass die Identifizirung ‘Yama’s mit
dem 1rdischen Opferagni fast ausschliesslich der Yajurveda-
periode “angehdrt; sie findet sich in vorherrschender Weise
nur-in der Taitt. und der V&j. Sarmhitd, sowie in den an
sie sich anschliessenden Brahmapa’s und im Atharva Veda,
‘ dagegen weiter riickwiirts im Rigveda nur in zwei unswheren,
~der jiingsten RV.-Dichtung angehorigen Stellen, andrerseits
in . der spatelen Litteratur, im Kpos . und den Purana’s,
gar nicht. mehr. Wir kinnen daher jedenfalls die Thatsache
foststellen, - dass die Auffassung Yama’s als des irdischen -
Opferagni- jingeren Ursprungs und von kiirzerer Daucr ist,
als die im RV. so hiufige Bedeutung Yama’s als des Sonnen-
gottes, des . Kénigs der Seligen und des Todesgottes; sie
 bildet -eine nur auf eine bestimmte Periode beschrinkte
voriibergeliende Entwicklungsphase des Yamamythus. Noch
mehr die Vergleichung von TS. IV, 2, 3, 4 mit RV. X, 14, 8§,

man), ist es ja ganz selbstverstéindlich, dass er alle Metren; in denen
die “heiligen Opferlieder verfasst sein soHen als ‘ein ihm  zugehériges
Wissen besitzt. und handhabt, cf. RV. IL; 1, 2. 3; X, 52, 1. 2 etc.
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von TS, VI,’6, 7, 2 mit RV. I, 163, 2. 3, von AV. XVIIL,
2,83 mit RV. X, 14; 14, endlich die Vergleichung det Todten-
formal yamena yamya ca sarmvidana, welche in Vaj. 8. 12,63
und Qat. br, VII, 2, 1, 10 mit agnind prthivyd ca erklirt
ist; mit RV. X, 17, 1 und der Todtenformel yamena pitybhih
sarpvidana AV. VI, 63, 3; 84, 4 hat uns auf die Vermuthung
gefithrt, dass Yama bei mehreren alten Spriichen und gottes-
dienstlichen Handlungen, in welchen er urspriinglich  als
Sonnengott oder als Konig der Seligen angeschaut worden
war, in der Yajurvedaperiode -in den ivdischen Opferagni
umgedeutet wurde.! Dies wird ans auch nicht vérwundern;
wenn wir bedenken, dass in jencr Periode die alles beherr-

“schende Centralidee des indischen Volkes das Opferwesen und

-

so-natiirlich auch der Opferagni war. Diese selbe Tendenz,
dem Opferagni, Functionen beizulegen, welche vorher Yama
als dem Gott des Jeuseits zugeschrieben worden - waren,
mdchte man auch noch in mehreren andern Stellen ver-
muthen. X ; b

Mit RV. I, 83, 4: ,Yama’s angeborenc Unstoxbl]chkelt
lasst uns opfern®, vergleiche man Cat. br. 11, 2, 2, St

,Unter dicsen beiden Klasson von ‘Wesen (Dcvw; und Asuras)

war Agni allein unsterblich; durch ihn, den 'Unsterbliohen, 10bten
sie beide.*

Man vergleiche auch RV. X, 14, 14, wo Yama Janges
Leben bei den- Gottern (deveshu.) ve1101h0n soll, und  die
Lesart in AV. XVIIIL, 2, 3, wo er um langes Leben unter
den Lebenden (= Menschen, jiveshu) angerufen wird. Im
ersteren Fall wird er um ein himmlisches Gut, im zweiten
um ein irdisches gebeten. '

1) Mit RV.' X, 14, 1 pareyiviuhsath bahubhyah panthim anupas- -
paginam . . yamarh fjinam vergleiche man, was von Agni ge-
sagt wird in Taitt. br. 11,4, 1,6: pratoarh sadastham anupacyaminah
i tantum agnir divyat tatcma | tvarh nag tantur uta setur agne | tvarh
panthd bhavasi devaynal |, weiter RV. 1,96, 4: sa mitarigvd .. vidad
giturh tanaydya svarvit | ,,dieser M. (AO"m}5 des Svar kundig, hat seiner
Nachkommenschaft (d. h. den Menschen ef. v, 2) die Bahn. (dorthin)
gefunden®.



Yama als Mensch.

Es -eriibrigt nun nur noch, eine weitere dritte Ent-
wicklungsstufe des Yamamythus tdher zu besprechen, die-
jenige, auf welcher Yama als Mensch angeschaut wird. Wenn
schon fiir die Identifizirung Yama’s mit dem irdischen Opfer-
agni . verhiltnissméssig nur wenige Stellen sich anfithren
liessen, so fliessen fiir die Bedeutung Yama’s als des ersten
- Menschen die Quellen noch spérlicher.

Die ‘jiingste Stelle; in der Yama als Mensch erscheint,
ist, soviel ich weiss, Cat. br. IL, 3, 2, 1., wo es vom Opfer-
agni- eisst: :

~,In diesem wohnen Indra, der Konig Yama, Nada Naishidha,'
omang 2 und Ann4~ Pérhsava.? \Tnn Indra ist dasselbe

Aua“ua,‘u. Saigamana UnG ABaT Ldmsav ANUn Inara 1st
wie ydas Ahavsanlya {md Yama dasselbe wie das Garhapatya und Nada
Naishidha -dasselbe wie das Anvéharyapacana, und weil sie Tag um
Tag dieses (Feuer) nach Suden tragen, deswegen sagt man, ‘dass Tag
um Tag- Nada Naishidha den Konig Yama nach Siiden trigt.« ‘
‘Indra, Yama, Nada N. werden hier in Parallele gestellt
mit den drei bei jedem Crautaopfer erforderlichen Feuern.
Indra als Sonnengott wird hédufig in Beziehung gesetzt zu
dem Ahavaniyafeuer. So heisst es Cat. br. IT, 3, 4, 24:

,Bei ihrem Untergang geht die Sonne in das Ahavaniya ein,*

Das Ahavaniyafeuer stellt den Sonnenagni dar, of. V4j. 8.2, 5. 6;
~Ludwig 111, 356 ff. — Nada N., den Fiirsten eines Stammes

1) Dasselbe wie naishadha d. h. Fiirst der Nishadha.

2} ,Der nicht essende Versammler¢, d. h. das Feuer in der Ver-
sammlungshalle, um das man sich Morgens friih, ehe man etwas ge-
gessen hatte, zum Gottesdienste versammelte.

3) ,Deér Nichtseiende, in der Asche seiende“, d. h. in der Asche,
die aus den verschiedenen Feueraltiren weggenommen wurds und in der
man das Feuer erloschen liess (asat).
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der Eingeborenen im Stiden, mit dem Anvéharyapacanafeuer
(das auch das stidliche® (dakshina) Feouer genanntewird), in
Verbindung zu brhigen, lag offenbar nahe. - Wie nun hier
Indra als Konig und Beherrscher der Gotter, wie Nada-N.
als Fiirst der Kingeborenen des Siidens hingestellt wird, so
ist der ,Konig Yama“ hier Konig und Reprisentant der-
Arxier. " Iir wird ‘in unserem Text mit dem Géarhapatyafeuer
identifizirt. - Agni, ‘der ja zu allererst das Hausherdfeuer
(garbapatya) war, galt eben als Nationalgott: der Arier. RV.
AT, 1, 80 tvAm - agne - dama & vigpati vigas tvam rdjanam
suvidatram yfijate . . . BV. VL, 15, 13: agnir hotd grhapatih
sa rdjd ete.

Yama kann hier nicht den ersten Menschen bezeichnen,
denn ‘neben ihm und unabhingig von ihm wird hier N ada N.
als Wiirst der KEingeborenen genannt. Yama kann auch
‘nicht den Konig der Viter im Himmel bedeuten, denn, da
er hier mit dem garhapatya identifizirt wird, so muss er
sich auf ivdisches, nicht auf himmlisches beziehen; in Cat. br.
11,3, 4, 36 wird gesagt: .

ywenn er (der Opferer) dem Ahavanfya naht, so nalt er dem
Himmel, und wenn er dem girhapatya naht,. so naht or der HFrde.*
Vgl Qat. br. XL, 4, 1, 8. - Weber (Ind. St. T, 225 ff)
nimmt hier Yama hu (J(‘n Todesgott und lokapéala (los Slidens.
Wenn es in unserem Texte heisst:
»weil sie tiglich dieses (garhap.) nach Siden bin fragen, ‘des-
wegen sagt man: Nada N. bringt tiglich Yama pach dem . Siiden®,
so will er dies so erkliren, dass ,Nada N. sich vielleicht
durch verheerende Kriegsziige um den Todesgott Yama ver-
dient gemacht habe, weshalb ihm -auch das die Feinde zer-
storende stidliche (Dakshina)-Feuer geheiligt worden sei.“
Er selbst giebt jedoch zu, dass von einer solchen Stellung
Nada Ns sich im Fpos keme Spur gefunden' habe. Allein..
*Yama wird ja mit dem Garhapatya identifizirt und  dieses
wird “in einigen Stellen ausdriicklich * dem todbringenden
yHeischfressenden® Agni (krdvyad agnih) entoegenoﬂesetzt z. B,
in AV, XII 2,7—9:



~Den fleischfressenden Agni-gchaffe ith, angetricbén, weg; den

Tod, der, wit dem Blitzstrahl -die ‘TLeute elstalren macht, den weise

ich ab mlt dem garhapatya.“ (kravyidam agnirh hardmi jandn drhantam

vajrena mrtyum |-ni tami, ¢asmi-garhapatyema®. ) : L]
Dazu kommt, dass in.den nachtolgenden Versen des oben
citirten Textes das garhapatya als yajaménadevatya als ,Gott
des Opferers ; das dakshindgni als bhrétrvyadevatya als ,der
Gott des Feindes“ bezeichnet wird. Derselbe Gegensatz der -
Zwischen garhap und dakshindgni in Bezug auf zwei Kinzel-
personen statuirt wird, der wird nun auch in Beziehung:
auf zwei Volker und Rassen swischen jeen zwei Feuern
aufgestellt, sodass gérhap. mit Yama den Konig der Arier
in-sich. fasst; dakshlnagm dagegen mit Nada N. den Fiirsten
der den Amern feindlichen Eingeborenen des Stidens dar-
stellt. Im Sprichwort ,tiglich trigt Nada N. den Konig Yama
nach Stiden® “ist Yama das Symbol der arischen Religion
und Kultur, dhnlich wie Agni, mit dem ja Yama hier iden-
tisch ist, in der Sage vom Konig Mathava (Qat. br. T, 4, 1,10 ff).
Nach dem einstimmigen Zeugniss der indischen Tradltlon
hatte Naga N. die arische Gottesverehrung und Ges1ttung
aufs innigste sich angeeignet: so- hiitte er sie nun nach dem
oben genannten Sprichwort immer weiter nach Siiden unter
den Hingeborenen. verbreitet und Wohl mittelst dieser iiber- »
' legenen Blldung wele emhemnsche Stamme sich unterworien ;

Unsere Stelle st hochst mteressant weﬂ in- ihr- eine
Verbindungslinie gezogen ist zwischen Yama als :Opferagni
(s. vorigen Abschnitt) und Yama als typischen: Konlg der
Arier (Menschen).

Die- Darstellung Yama’s als des typischen Komgs der
Arier (nicht als des ersten Menschen), erinnert an die Aus- -
sagen des Avesta; die Yima-als das ideale Vorbild: und ‘den
erhabénen Stammvater ~der Koénige Iran’s bezeichnen' (vgl.

1) Vgloauch AV. ib. v. 45: ,Agni, der.du nicht der fleischfressende
bist, treib’ hinweg den Fleischfresser...* (agne akravyad nih kravyidarh
nuda ..), ,Agni g(nhzipa‘cya der alle Gatter in sich schliesst, der die
Menschen als Schutzwehr um%chll@s%f ist zwischen beide hmemgesfe]lt“
(antardhir devanirh paridhir manushyanam agnir girhapatyah. ..
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- Afrin Zart.” 3). In der Segensformel, welche Zarathushtra
nach der Tradition tiber den Konig Vishtéspa ausgesprochen
habep soll, wird der Wunsch ausgesprochen, dass der Konig
»50_reich an Sonnenglanz, wie Yima der heerdenreiche Herr-
scher (khvarenanuhafitem yatha yo yimo kshaeto hvathwo), so
erfinderisch an -tausend. Hilfsmitteln, - wie' der bose -Azhi
Dahidka, so gewaltiz und stark wie Keresfispa sel®

Wir gehen zu einer Stelle im Ath. V. diber,, X VIIL, 3, 13:
; yo mamira prathamo martyinim
yah preyiys prathamo lokam etam |
valvasvatarh sarhgamanarh janinim
yamam rfijindrh havishd saparyata ||
»Der gestorben ist zuerst unter den Sterblichen, der zuerst in
jene Welt hingegangen ist, Vivasvat’s Sohn, den Versammlerdor Ge-
schiechter, den Konig Yama verehret mit Opfergabe.”

Die zwei letzten Pada’s sind wortliche Wiederholung
von RV. X, 14, lc.d.; dagegen die zwei ersten Pada’s sind
total verschieden von jenem RV.-Texte.  Hier wird ohne
alles Bild in positiven Worten Yama als der erste dew Sterb-
lichen, der gestorben und ins Jenseits hingegangen ist, be-
zeichnet. *

martydndm von den GOttern 'zu verstehen, wie Hille-
brandt S. 491 will, scheint mir unzuliissiz. 'Wohl heisst es
oft, besonders in den Brahmana’s (. B. Gat. br. 1L, 2, 2, 84f),
dass auch die Gotter urspriinglich sterblich gewesen und
erst durch den Opferagni oder durch selbsterdachtes  Opfer
unsterblich geworden seien. Allein wo von - Sterblichen*
ohne weitere nihere Bestimmung die Rede ist, da sind stets
die Menschen gemeint, im Unterschied von den ,Unsterb-
lichen“, als welche die Gt6tter bezeichnet werden: :

Als ersten gestorbenen Menschen finden wir Yama
auch in einer sinnvollen Sage der Maitray. 8. I, 5, 12 dar-
gestellt (v. Schrdder, ,Indiens Litteratur und Kultur® S. 142
und -Scherman S. 142): :

»Yama war gestorben; die Gotter suchten Yama der
Yami (seiner Gattin und Schwester) aus dem Sinn zu reden.
Wenn sie dieselbe fragten, dann sagte sie: ,Tr ist erst heute
gestorben. Die Gotter sprachen: ,So wird ‘sie ihn nicht
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~vergessen. - Wir wollen die Nacht schaffen Damals war
nidmlich nér der Tag,l nicht. die Nacht.  Die Gitter schufen
die Nacht; da entstand ein morgender Tag; darauf vergass
sie ihn. Darum sagt man: ,Tag und Nacht machen das
Leid vergessen.‘ ¢ : - :

Fs bileibt jetzt ‘nur dbrig, zum Schluss den  viel-
besprochenen Hymnus RV. X, 10, 1 ff it Betracht zu
ziehen. ‘ :

In diesem Hymnus; welcher mit ganz unwesentlichen
Abinderungen und Erweiterungen ®sich in Ath. V. XVIII,
1, 1. wieder findet, ist zweifellos Yama-Yamf als das erste
Menschenpaar dargestellt. ~ Yami will da ihren Zwillings-
bruder: zu - geschlechtlicher. Verbindung . verleiten mit ‘den
Worten (v. 8): ,Das wiinschen die Gotter von dir, einen
Abkémmling des einzigen Sterblichen®, ekasya cit tyajasam
martyasya. - Yama weist die Aufforderang zuriick, weil eine
! eyheli‘che“Vereinigung zwischen so nahen Verwandten wie sie
seien, %ein Frevel wider die Gotter, unwiirdig ihrer hohen
Abs’cammung sei. ~,Der Gandharve in den Wassern und die
Wasserﬁau sind unser Ursprung; néichste Verwandtschaft ist
die zwischen uns®. Gandh-arva ist der ,im Duft wandelnde®
_(ef. ap-saras) d. h. der Genius der die Luft durchwandelnden
Lichtstrahlen, sei es der Sonne Lichtstrahlen, wie RV. I,
1163, 3, wo der Gandh. ,die Ziigel des Sonnenrosses (raga-
nam = Ztigel, Strahlen) ergreift und AV. I, 2, 2, wo der
G, divisprshio yajatah stiryatvaj® heisst, sei es der Mond-
lichtstrahlen wie RV. IX, 85, 13; 86, 36.  Daher der Gandh.
- oft geradezu mit der Sonme identifizirt Qat. br. VI, 8,1, 19:
yasau va adityo divyo gandharvah®, oder mit Soma-Mond,
wie RV. IX, 86, 36: apam gandharvarh divyam ... somam.
Beide Bedeutungen sind zugleich angegeben Maitr. S. II,
12, 2 (vgl. Hillebrandt S. 429). — Die Ap-saras, die Frauen
des (der) Gandharven, sind ,die-in den (Luft-) Wassern

1) Vgl. was iber den Schlaf gesagt wird in AV. XIX, 56, 2: ,der
allumfassende Abgrund. sali dich am Anfang vor der Geburt der Nacht,
als der Tag allein war....“ budhnas tvi 'gre vigvavyaci apagyat purd
ritryd janitor eke ahni | ’
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wandelnden“; die Genien der Luft und der Wolkens cf AV.
1V, 38, b e . .
yDie der Sonune” Ziigel “entlang zusammenlanfen, “dio ‘die Strahlen
entlang zusammenlaufen, deven Mann' (Gatte), mit ragchen Bossen
fahrend, heute alle Wel’ccn schiitzend umkreist . . (siiryasya raciin
anu ya sarhcaranti marieir va yi anu saricaranti | yasim rshabho -darato
vﬁjinivzl’n sadym.h sarvam lokin paryeti rakshan|).
AV. X1V, 2, 34: \
yDie Apsaras® hatten ihr Festgelage zwischen dem Havirdhdna wnd
der Sonne.“ . :
AV.IL 2, 4 werden drei Apsaras ,Wolkige, Blitzende,
Sternige“ genannt. In unserer Stelle ist apyéd yoshﬁ, soviel
als ap-saras. '

Hier ist Yama nicht mehr, wiec RV. X, 17, 1, Sohn
“des- ;grossen Vivasvat®, des- Gottes des Llchthlmmels und
der Nachtgottin Saranyu, sondern zweier Halbgétter, eines
Gening der. Sonnenstrahlen und.-einer Apsaras. Eine Ver-
dnderung in der Genealogie zeigt immer auch eine Ver-
dnderung in der Bedeutung und Wiirde an. ‘Wie nun das
Zwillingspaar Yama-Yami in Beziehung auf seine Ab-
stammung auf eine niedrigere Stufe herabgesunken ist in

der Sage von RV. X, 10, 1 f£, so auch in Beziehung auf k

seine Natur und btelllm" Aus dem Sonnengott ist Yama
hier zu einem . Menschen, allerdings. dem ersten- Menschen
geworden. Analoge Aussagen Uber die Abstammung der
Mengchen von den Sonnenstrablen lagsen sich aus Stellen - des
RYV. anfithren; in RV. I, 105, 9:

,ami ye sapta ragmayas tatra me ndbhir atatalh.
und RV. I, 109, 1:

,2ime nu te ragmayah stiyasya yebhih sapitvam pitarb na dsan.”

Der Zweck unseres Hymnus ist, wie von allen Seiten
anerkannt wird, die Geschwisterehe, welche bei einigen
arischen Stdmmen (Persern, Griechen  ete). bis in - historische
Zeiten hinab fiir zuldgsig galt und oft selbst in hohen Ehren

1) Offenbar ist hisr der Sonnengott . gemeint. :
2).of. AV.IL, 2, 3: samudre 4sfih sadanam, vgl Ind. St.XIII, 135,
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stand, fiir sittlich verwerflich und dem gottlichen Gesetz
zuwiderlatfend zu erkliren. = Diese Anschauung verrith. eine
hohere Entwicklung des  Schamgefihls und  beweist, gdass
unser Hymnus einer -spiten Epoche angehdrt. Mit Recht
hat man" duch wohl unser Lied fiir ein kiinstliches, tenden-
zidses Produkt eines Brahmanpriesters gehalten, nicht fir
eine volksthiimliche Sage. Wie dem nun duch sei, diese
Dichtung setzt jedenfalls den Glauben an Yama-Yami als
erstes. Menschenpaar “voraus, zugleich aber auch das Fehlen
f‘jeder bestimmten - Aussage tber dle als Stammeltern der
Menschheit. ~ Wire irgend. eine . weiterverbreitete Ueber-
~lieferung oder ein heiliger Schrifttext bekannt gewesen,
‘welche die Abstammung der Menschheit von Yama-Yami
hergeleitet hiitten, so hiitte sich der Dichter unseres Hymnus
in offenen Widerspruch mit der heiligen Tradition gesetzt
~und unter diesen Verhiltnisgsen mit seinem Verbot der Ge-
schwisterehe sich nur wenig Hoffnung auf Krfolg machen

diirfen.® Gerade dieses ginzliche Schweigen der Tradition
von irgend einem Abkémmling Yama’s benutzt der. Dichter

20 VARG AN, I 5 R PN T wrv o il
von RV. X, 10, um diese Ermangelung aller Nachkommen-

schaft als eine von Yama selbst aus sittlich religiosen Griinden
absichtlich” gewollte  darzustellen. . In dieser eigenthiimlichen
Begrindung  des Fehlens aller Erwihnung von einer Nach-
kommenschaft Yama’s zeigt sich die Tendenz des Dichters
unseres Hymnus. ; ,

Thatsache ist, dass, soviel ich weiss, in: keiner Sarhitd
noch in irgend. einem Bréhmana ein Sohn oder Enkel, oder
iiberhaupt ein Abkémmling Yamas als des ersten Menschen
erwihnt wird. = Weiter ist zu bemerken, dass Yama immer
nur eine bestimmte (gbttliche oder menschliche) Persdnlich-

keit, .niemals den. Menschen  iiberhaupt bedentet, sowie
~dass alle Derivative und Composita von Yama immer nur
etwas dem bestimmten Individuum (und meist dem Gott)
Yama Zugehoriges, niemals etwas allgemein Menschliches
‘bezeichnen, so ydma = Yama betreffend, yamagitha,
yvama-sadana etc., cof PW. Welch’ ein Gegensatz mit
manu! ~Wihrend Yama fast durchgehend rfja, adhipa-
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tih! etc. genannt wird, so hat Manu vor allem den Namen
manush pita (RV. 1, 80, 16; 1I, 33, 13; VIII, %2, 1 ete.).
. Weiter bezeichnet Manu nicht bloss eine einzelne Person,
den - ersten Menschen Manu, sondern: auch unzihlige Male
den Menschen tiberhaupt; ebenso die zahlreichen Derivative
des Wortes: ménava, ménusha, manushya- etc. = menschlich.
Wenn Ya&ma auch als erster Mensch angeschaut, doch
nirgends als Stammvater der Menschen erscheint, so kommt
dies eben daher; dass zur Zeit, da Yama aus dem  alten
Sonnengott zum Rang dbs ersten Menschen herabsank, Manu
schon als Stammvater der Menschheit. so. feste Wurzel ge-
fagst hatte, dass fiir Yama mnach dieser Richtung hin kein
Raum mehr ibrig war. ' :
Roth (Ind. 8t. 14, 392 ) macht auf eine hochst inter-
essante Stelle des Cat. br. (IIL, 1, 3, 3) aufmerksam, welche
eine. nihere Krklirung von der Sage tber die acht -Sthne
der Aditi giebt, von denen der  achte, unausgebildet wie
ein Vogel geboren: (mértinda), von den andern Adityas wie
ein Mensch gebildet wurde. ,,Derjenige, welchen sie so ge-
bildet hatten, war der Aditisohn Vivasvat; von ihm stammt
diese Menschheit (vivasvin adityo yasya iyarr prajd yan
manushyah, cf. auch schon TS. VI, 5,6, 2).. Roth schliesst
seinen Artikel mit den Worten: ,,Bemerkenswerth ist, dass
diese Legende den Mythus von Yama-Yami als den An-
finger. der Menschheit voraussetzt, denn nur durch diesen
stammen die Menschen von Vivasvat ab¢ “Diesen Schluss,
den Scherman (S.148) nachschreibt, kann ich nun nicht
iiberzeugend finden. In RV. X, 17, 1. 2 steht bekannilich
nichts “von einer Herleitung der Meuschheit von Yama.
Sollten - die Menschen nicht. auch durch -Manu, -der auch
schon in weit dlteren Schriften als das Cat. br. ist, als Sohn
Vivasvat's erscheint, von Vivasvat abstammen konnen? Man

1) Wenn Yama in RV. X, 135, 1 als pitd bezeichnet wird, so ist
za bedenken, dass in jenem Hymnus Yama als: Gott, als Sonnengett
erscheint und als solcher (nicht als erster Mensch) ,Vater und-Stamm-
oberhaupt® pitd vigpatih genannt wird. Dasselbe gilt von RV. VII, .33,
9. 12. . :
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bedenke vor allem den Ausdruck des Satzes in TS VI, 5, 6, 2
yiyam pr8jd yan manushyah® Noch mehr. In einer Stelle
desselben Cat. br., dem das von Roth citirte Stiick angghort,
némlich (at. br. XIII, 4, 3, 3, heisst es ausdriicklich: manur
“ vaivasvato raji, tasya manushyd vigah, wihrend von Yama
gesagt wird: yamo vaivasvato. rdjd tasya pitaro vigah (vgl
CAit br. VIIL, 75 Agv. ¢r. 10, 7). Ganz diestlbe Gegeniiber-
stellung von Manu und Yama findet sich in Ath. V. VIII,

10, 24: sh (virfj) manushyan Agachat . . .. tasyd manur
vaivasvato vatsa dsit . . und v. 23 heisst es: si pitfn aga-
chat .. ... fasyd yamo rfjd vatsa 8sit . . (hier ist das Pri-

dikat vaivasvato ,Vivasvat’s Sohn“ nur dem Manu, dem

Stammvater der Menschheit (v. 26) beigelegt, wihrénd - es

bei yamo raja fehlt (v. 23). ' '
Schon “im Rigveda (VI, 14, 2) heissen die Menschen

ymanusho vigah:*. Schon in Valakh: 4, 1 lesen wir: ,yathd

manau vivasvati somarm ¢akra apibah sutam®, hier vivasvati
wohl dngenau fiir vaivasvate, oder sollte vivasvati als Adj.
nleuchtend* zu fassen sein? Yaska in Nir. 12, 10 sagt,
dass Vivasvat mit Savarnd Manu gezeugt habe ,savarniyam
manuh, ebenso Brhaddevatd und Sadyana, Mahabh. I, 2523,
3136 und in den meisten Puréna’s, cf. PW.

Eine der auffallendsten Verschiedenheiten zwischen dem

indischen~Yama und~dem iranischén Yima besteht eben

darin, . dass Yama  ohne alle Nachkommenschaft erscheint,
Yima dagegen als der Ahnherr der drei beriihmtesten Konigs-
geschlechter Iran’s gilt. In Indien (cf Ramay. I, 10, 20. 21)
wird Tkshvéku, der erste Kdnig von Ayodhyd, der Stamm-
vater der Sonnendynastie, als ein Sohn des Manu vaivasvatah
bezeichnet. A ’ "
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Im vorhergehenden Abschnitt haben wir das Zwillings:

~7 L4 v . . . s :
paar Yama-Yama, d. h. das Verhiltniss des: himmlischen. <

und des irdischen Zwillingsbruders, des Sonnengottes und =~
des Weuergottes besprochen. Nun noch einige Worte tber
das Zwillingspaar Yama-Yami. Nur sehr wenige Aussagen . .

sind uns tiber Yami erhalten.

In RV. X, 17, 2 ist in ,,dvau mithunau, ausser dem
Ziwillingspaar der beiden A¢vins, auch das von Yama-Yami
angezeigt;  also wenn- auch Yami hier nicht ‘ausdriicklich
genannt ist, so wird sie doch indirect angedeutet.

Weiter wird Yami in einer offenbar sehr alteg Formel,
die bei der Todtenfeier angewandt wurde, erwibnt, in einer
Anrede an das Stihnopferthier; sic lantet in Taitt. 8.1V, 2,5, 3:

yamena tvayi yamyd samvidina
uitamarh ndkam adbi rohaye ’mam |

»Mit Yama und Yami dich cinigend, lass dieson” (Lodteny zum

hichsten ITimmel emiporsteigen.*
Das geopferte Thier sollte dem Todten den Weg zum Himmiel
bahnen und ihm dort einen Platz bereiten. Diese selbe
Formel findet sich ebenfalls in V3§j. S. 12,:63 und Gat. br.
VilL, 2,1, 18. In diesen beiden letzteren Stellen fiigt der
indische Cpmmentator hinzu: agnind prithivya ca. - Allein
wenn ‘hier Yama = Agni, Yami = Erde erklirt wird, so
bringt eine Vergleichung von TS:.IV,.2, 5,8 mit - AV. V]
63, 3; 84, 3 auf andere Gedanken. In diesen beiden zuletzt
angefihrten Hymnen wird, ebenfalls in einer Anrede an das
fir den Todten bereitstehende Siihnopferthier, jene Formel
mit einer kleinen, aber nicht unwesentlichen Abénderung
gebraucht, nimlich: yamena tvarm pitrbhih sanmividina utta-
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mam . . = Bei d1esem Wmtlaut bedeutet yamah nlcht d'éii
irdischen Agm, sondern den hlmmhschen Komg der Vater
im J. enseits, in dem wir eine Fortbﬂdung des urqplunghdhﬁn
Sonnengottes Yama (s oben) erkannt haben Es hegt d\her

die Vermuthung nahe; da,ss auoh in Jener Formel '
, tvam yamy# samwdana Yama den hlmmhschen Komg
' des Jenseitigen Glucksehgkeltsrelches bezelohnéfe Dann ist
es im hochsten Grade, unwahrsohemhuh dass Yarm in dleser

‘Zusammenstellung mit Yama dlo Eyde bedeuten sollte Viel-

- mehr wird -auch sie eine: himmlische Gottheit bedeuten.

- In dieser’ 'Vermuthung werden wir bestirkt durch Taitt,
,ar VI, 4,2 ‘wo dem Todten zugerufen W1rd

uttlshtha - prehi’ pradrava okah. krnushya parame Vyoman |
yamena tvam yamyd samwdana uftamarh nikam adhirohemam |

,,elhebe dich, gehe:vorwirts, eile fort, mach’ dir ein Heim im
fernsten. Himmel, mit Yama und Yami dich einigend, steige dort zum
hoohsten Fumament hman “ :

Offenb%tr ist mit yamena yamya mcht eine 1rd1sche sondem
eine im- fernen Himmel weilende Gotthelt gememt 7 um
Schluss nun noch .Taitt. br. 111, 4, 10 Wwo angegeben erd
welche Art von Menschenopfer am passendsten fir jede
emzelne Gotthe1t ist. Da heisst es

E yamaya planapahaune asum stitir utpattls tadlahlta.m lvzmdhyam
1ty althah yamyal yamasum f e (V 11) yamyal yamasya Stnyal
'yamasum putrayugalaplasawtum [ ‘

»Hir-Yama, der den Lebensathem wegmmmt elne nicht gebarende :
‘Unfluchtbme fm Yami éine Zwillingsgebirerin . fiir-Yami, Yama's
Weib, eine Zwﬂhngsgebareun die- Mutter "eines Paares von Séhnen “

Yama ist hier offenbar Todesgott, welche Bedeutung,
wie wir oben sahen, eine weitere ]]nthckluncrsstufe Yama S,
des alten Sonneng ottes ist, nicht aber Yama’s, des Opfer—
agni.  So wird die mit Yama hier verbunde Yaml auch
eher eine Hlmmelsgot‘chelt als die Erde bedeuten Eine
Liwill 1n0§9,eba10rm konnte nun allerdme;s qchon aus dem
Grund als ‘ein passendes Opfer erscheinen, als Yaml eine
/Jwﬂlmgssehwestel (sc. Yama's) ist, aber doch noch tleffender
wiire die Beziehung, wenn Yami selbst als Gebarenn yon
ZWIH]DUGD gedacht wird. Dieser ‘Gedanke legt es nahe

Ehii, Yama, 10
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anter Yam.i,, sofern wir sie als eine der Himmelsgottheiten
zu fassen haben, die-Neumondgdttin (nicht den Mond, der
immer mase. ist), zu verstehen, sonst sinivali genannt. Diese
stellt die Neugeburt des Mondes dar, dessen Umlauf be-
kanntlich in zwei gleichen Hiilften, in die Phase des ,wach-
senden, hellen®, und in die des ,abnehmenden, dunkeln“
Monde% zerfilll. Weiter passt zu dieser Deutung  Yami’s
auch die Thatsache, dass, wie Yami als das Weib des Sonnen—
gottes: Yama (in Taltt br ITI, 4, 10) bezeichnet wird;
Sinivali als das Weib des %nnengottw Vlshnu in AYV. VH
46 3:

v4 vigpatni indram asi pratici sahasr astulmbluyanh devi [
vishnoh patni tubhyarh ratd havimshi patitih devi radhase codayasva|

5O Herrin, die du dom Indra zugekehrt bist, mit tausend Zopfen

geschmtickt herannahst, Vishnu’s Gemahlin, dir’ sind Opfergaben  dar-
gebracht; treibe, o Gottin, deinen Gatten zur Freigebigkeit an!®
Ein weiterer Punkt, der mit der Deutung Yami’s == Neu-
mondgdttin  stimmt, besteht darin, dass in diesepn Fall
jene Formel der Todtenfeior yamena tvarh - yamya sari-
viddna uttamam nfkam adhirohaye ’mam auf befwedigende
Weise sich erklirt. Denn gerade die Gottin der Neumond-
nacht heisst Amévigy#, ,die Nacht des Zusammenweilens®,
sofern bei ibr zusammenweilon (amf vas) alle seligen Gotter
und Viter im Jenseits, oder nach anderen: weil sie die Zeit
des Zusammenwohnens der Sonne und des Mondes ist. So
-~ AV.VII, 79, 2:
aham evéismy amivisyd mim & vasanti sukyto mayi ime |
mayi devd ubhaye sddhydgea indrajyeshthah samagachanta sarve |
»Ich bin wahrhaftic Amavisyd; in mir wohnen die Frommen, in
mir kommen beide, die Gtter und die Sadhyas alle, dle Indra zum
Fiirsten haben, zusammen.“

Vgl auch AV. 111, 29, 5.

Endlich noch eine Andeutung. Ich habe den bestimmten
Eindruck, dass der Mythus von ' RV. X, 17, 1. 2 ndch seinen
Grundelementen in engem Zusammenhang mit der helle-
nischen Tyndaridensage steht. ‘Ob Tvashfar mit Tyndareos
sich identifiziren lasse, mag dahingestellt bleiben, von Be-

. weisen ist hier keine Rede. Vivasvat (Vivaihfo) igt jeden-
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falls eine eigenthiimliche Schopfung der indo-arischen Mytho-
logie.  fber Helena und das Dioskurenpaar scheinen mir
identisch zu sein mit Yami und den beiden Acvins. s Die
Frage ist nun freilich, ob-ILelevy (Jeder; Glanz) = Jehyry,
Mondgtttin ist, oder ob sie die Gottin der Morgenrothe. ist
(vgl.-die enge Verbmdung der Ushas mit den Agving).. Fiir
die eine und die andere Auffassung lassen sich Griinde an-
fithren. Hierauf ndher. einzugehen, wiirde mich zu weit von
me’iner‘ Aufgabe wegfithren (vgl. Preller, Griech. Myth. II,
109 f., besonders auch Anm. 3). Tch bin eher geneigt, sie
als Mondgottm zu fassen.

Toh kann der Ansicht, nach der Yaml nur eine weib-
liche Doublette, eine ,spiter erfundene ~weibliche Kunst-
Migur®  wire  (E. Meyer 229), wie Varunani, Indrant ete.
neben Varuna, Indra etc., nicht beitreten. Yami bezeichnet
nie ‘dasselbe wie Yama, sondern hat immer eine eigenthtim-
lche Bedeutung, sie dluckt zuweilen selbst das gerade Gegen--
- theil Yon: Yama aus

In Taitt. br. IIT, 4, 10 wird Yama -als der ’,Todesvott
der den Lebensathe.m Wegmmmt“,l dargestellt, Yami dagegen
entspricht einer ;Zwillingsgebirerin.“ = Wenn yamah = agnih
erklart wird (s. oben), so wird yami mit der Erde: (iyam)
identifizivt. © - | '

1) Die: Worte. ,der den Lebensathem wegnimmt®, Stehen nur im
Commentar Séyana’s. -

10%



Werfen wir nun ‘cihen zusammenfassenden - Riickblick
auf die vorstehenden Untersuchungen und /ieheri wir -aus
1hnen die Schlisse, die sich (lamus ergeben.

I Yama als bonnonwott

1.

Yama als Naturgott, resp. Sonnengott, 1’1nden wir im Rzgveda
in sechs Stellen; ‘mit voller Sicherheit in I, 164, 465 X, 92,11,
I,116; 2; mit hioher Wahrscheinlichkeit in X, 64, 3;-b1, 1—53;
und: wohl auch in RV, X, 17.71..2. ~ Dann in der wichtigen

Stelle TaiH 8.1, .6, 6, 4. 5 (vergl. damit 1T, 5,8, 1, 2),* Weiter

AV.V, 5,1 (Yama's sehwarzes Ross); auoh AV XIII, 4,5
(malmyamah), endlich. Taitt, ar. VI,.5, 2. e

. Yama. in seiner Bezichung zur Menschheit.

a) Yama als Konig der Viter im Jouseits, wobei die urspriing-
liche Gottheit und Sonnennatur Yama's sich' noch zu, er-
kennen geben, in deutlicher Weise in. BV. X, 135, 1.7;
l ,83, 5 ,Jo 6; 1X, 118, 8; TS. IL, 6,6, 4.5 (vgl 11,

; 8, 1.2); AV.XVIIL, 2, 52 mit hoher Wahxsoheinlich-
koi’c R‘V. X, 14, 1—3. 13. 14 (cf. AV. XVIII, 15 49);
X, 114, 10; I, 163, 1.2; ausserdem. TS. V, 5,9, 4; AV,
XVII, 2, 37; Mahabh. IT, 3114f.; IIL, 15441. :

b) Yama als Todesgott, RV. X, 165, 4 (gleiche Formel AV. ™
VI, 63, 2; 84, 4); X, 60, 10; 14, 12; X, 97, 16; Taitt.S.
Vv, 1, 8, 1; II, 14, 3; besonders -im* Ath. V. I[, 12, 7;
101, 29, 1. 2; VI, 93, 1 4£; 116, 11; 118, 2; 133, 1—3;
VII o3 13 VIII 8, 11 Taitt. br. IIL, 4, 10 Taltt HIV
VI, 5,13 Qat br. XI () lff Mahabh III 2138 ff.; Ramay.
1V, 41 66 VII, 21. 22.

11 Yama alquturcrott resp. irdischer Agnierklirt.
Im ngveda pur ‘wenige “und - unsichers” Spuren,-RV. X, 13; 4

(X, 14, 16%); (indirect eingéschlossen I, 164, 46?); dagegen
hiufig und zweifellos in Taitt. 8. IV, 2, 3,45 111, 2,5, 13,8, 14,



VI, 6, 7, 2 (nach dem Comm.); AV. XVIII, 4, 53: 54. Dicselbe
Fermel bei “der Todtenfeier yameéna ‘tvari yamyd sarhvidana,
nach - der- Auslegung des Commentars in Vaj. 8.:12, 63 TS.
1V, 2, 5, 2. und Cat. br. VIL, 2, 1. 10

IIL. Yama als Mensch.

RV. X, 10,1 (= AV. XVII, 1, 14); Mait. 8. T, 5, 12; AV.

XVIII 3,13; (at. br. 11, 3 2 1t e

Angesmhts der . tabellarischen Uebersicht, dle ich hier =
vorangestellt habe, gilt es nun die entscheldende Frage zu
beantworten, ob Yama als Na‘cmgo‘tt ‘resp. Sonnengott, oder
ob Yama als Mensch der urspriingliche Ausoangspunkt und
die wahre. Grundlage des Yamamythus gewesen sei. Im
~ Hinblick auf obige Angaben glaube ich behaupten zu diirfen,
‘dass Zahl und Gewicht der vorliegenden Aussaven der
“vedischen thtelatur ‘entschieden zu Gunsten der Ansicht
_sprechen, welche von Yama als Naturgott resp. “Sonnengott
ausgehen will, so dass derselbe erst im weiteren Verlauf der
Entwidklung seines Mythus und auch nur wihrend einer
verhiltnissmissig kurzen Zeit als Mensch angeschaut wurde. -
In ' allen ®vedischen Dokumenten zusammen, soweit sie uns
erhalten sind, finden wir nur vier Stellen, dle Klar und deut-
lich von Yama als Mensch reden, und zwar im Rigveda nur
-eine Stelle (RV. X, 10, 1), die 7udem sehr spiten Ursprungs
~ist, und nach allgememem Zugestindniss einer tendenzidsen
Priesterproduction angehort.  Dass diese Vermenschlichung
Yama’s in ein ziemlich hohes Alter hinaufreicht, ldsst sich
nicht bestreiten. Hin Beweis hierfiir ist der Yima des Avesta.
Aber ebenso gewiss ist, dass diese “Auffassung Yama’s in
den Veden -niemals eine einflussreiche Rolle gespielt hat,
wie die wenigen Spuren, die sie in demselben hinterlassen
hat, es uns thatsichlich beweisen; tWeiter steht fest, ‘dass ‘sie _
vom Qat. br. ab vollig verschwindet, und weder in den Epen
noch in den Purdna’s 1rgendw0 zum Vorschelu kommt o

Anders verhiilt es sich mlt Yama als Naturwott resp.
Sonnengott.  Dieser tritt auf in drei unzwe1felhaften Stellen
des Rigveda, wozu in derselben Sammlung von Hymnen
noch drei andere von hoher Wahlschemhchkelt kommen
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augserdem in drei unzweifelhaften Aussagen in 1 altt S, 10,
6, 6,4. 55 AV.V, 5,1 und in Taitt. r. VI; 5, 2.

Was nun die weitere Entwicklung  des Yamamythus,
betrifft, so ist wichtig, dass die Auffassung Yama’s als'des
Konigs der Viter als in engem Zusammenhang stehend mit
der Yama’s als eines alten Sonnengottes in mehreren Stellen
des hlgvoda deutlich hervortritt, so RV.. X, 185, 1.7
(cf. Sdyana); I, 83, 5 und I, 35, 6, dazu AV. XVIII, 2, 32
(in den letaten drei Stellen Pma 1(\10 zwischen siivya und
yama, oder zwischen savitar und yama, odm' zwuchen yama
und vivasvat) vor allem aber in Taitt. 8. 1, 6, 6, 4. 5. Auf
die tbrigen Stellen, die ich in dieser .[,l.].ﬂ.bl(/ht oben - an-
gefithrt habe, will ich hier nicht weiter  zuriiclkommen.
Nur .die Thatsache mdchte ich mnoch  hervorheben,  dass,
wihrend Yama der Mensch vom Cat. br. ab spurlos ver-
schwindet, Yama als Name. der Sonne noch im Mahébhfrata
(111, 148) vorkommt und mehrmals von alten indischen
Commentatoren angegeben wird, vom Naighantuka (*. obon)
und von Sdyana (zu RV. X, 100 1. 7). S

Einen fir mich besonder schworwma,ondcn Lewels fiir
dic Ansicht, dass Yama aus einem urspriinglichen Gott
spiiter zu einem Menschen herabgesunken, nicht aber aus
dem urgpriinglichen Rang -eines Menschen spiter zu einem
Gott erhoben worden ist, finde ich in der Thatsache, dass
Yama einer Gottergruppe (RV. X, 17, 1. 2) angehort, von
der drei und zwar gerade die dem Yama. am mniichsten .

“stehenden (Vivasvat und die beiden Agvins) aus Gottern spiiter

Menschen geworden sind. ;

Selbst Oldenberg, der Vivasvat und Yama als Doubletten -
des ersten Menschen ansieht (Ved. Rel. 8. 275) giebt un-
umwunden zu, dass die Agvins alte, unzweifelhafte, durch
vielo begeisterte Loblieder des Rigveda verherrlichte Gotter
«des Morgenlichtes (oder des Morgen- und Abendstérns) waren. -
Als Bringer des nach angst"""\}ler Nacht wiederkehrenden.
Lichtes wurden sie vor allem } "Bringer von Heil und
Rettung aus allerlei Gefahr gefeiert. = Diese ihre Bedeutung

als hilfreiche Gotter tritt in zahlreichen Hymmnen besonders

3
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~im ersten Mandala dos Rigveda so stark hervor (RV. I, -
116—119), dass itbor der Aufzihlung ihrer mannigfachen
Wunderhilfen ihre Bedéutung als Natur- (res‘p.Morgen-) gotter
immer mebr in den Hintergrund ftritt, ja, mehr und mehr
vergessen wird. Zuerst als Gotterirate gefeiert, devd bhishaja . '
AV, VII, 53, dasrd bhishaja RV. VIII, 75,1, wurden. sie
als helssersehnte Retter so innig in die mens‘chhchen Leiden
und Gefahren hineinverflochten, dass sie zuletzt als mensch-
~liche Aerste galten. Dies zeigt uns klar Gat. br. 1V, 1,5, 14,
wo die Gotter ihnen . die Theilnahme am Somaopfer ver-
weigern wollen, weil sie ,zu viel unter den Menschen umher-
gewandert seien und mit den Menschen sich vermischt hitten,
und nur eben wegen eines Heilwunders, sei es dass sie nach
TS. VI, 4, 9, 1 den abgeschnittenen Kopf des Opfers wieder
-aufsetzten, oder dass sie den altersschwachen Brahmanen
Cyavana, Mahsbh. 10, 316 ff, wieder verjingten, wurden
‘sie zum -Somatrunk  zugelagsen. - Nach letzterer Erzdhlung
‘hitte "ein  menschlicher Brahmanpmestel (Cyavana) die
4 (Wleder—) Einsetzung der Agvins zu gbttlichen Ebren, in
directem” Widerspruch gegen Indra, durchgesetzt. Oh die
Agvins nicht eben in Hinsicht auf diese offenbar spiter
von Priestern erfundenen Sagen, die ,jlinger geborenen der »
 Giotter heissen (devanam dnujavaran)?  MS. II, 5, 6; TS

WL 3508

Aechnlich ist es nut Vivasvat. In dem alten. Mythus
von-RV. X, 17 1. 2 heisst er der ,grosse Vivasvat‘. Tn
Verschiedenen Stellen des Rigveda erscheint er als Vater,
als’ Hausherr und Gastwirth der Gotter (RV. X, 63, 1;
12, 7. 8; VIII, 61, 8; II, 13, 6), auch als Veranstalter des
‘Gotteropfers (eben X, 12, 7). Wie nun mit dem Opfer der
Gotter im Himmel, so wird er auch mit dem Opfer der
Menschen auf Erden in enge Verbindung gebracht. In RV.
I, 139, 11 wird Vivasvat als der ,Nabel“ bezeichnet, mit,
welchem das neue Lied des heiligen Singers verkniipft werden
miisse, - damit die Gebete der Menschen zu den Gottern

1) Vgl. Ved. Stud. I, 70, die Erklirung Pischel's zu dieser Stelle.
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w(}hngen Ay st wohl auch 1]1(’hf ohne Grund, wenn hV
X, 63 k dl@ (rotter‘eben sofern sie ﬁeundsclmtthchon Ver
kohr mlt den Menschen her/,ustellon suohon als Gesohlebht
Vumsvats bwemhnet Wmdem Welterhm wud Vlvasvat als
typlsches Vmblld des rechten Opforheun dargestellt, - ich
erinnere nur an dio, Ausdrucke vivasvatah sadane (S‘xy:ma
yajamanasya RYV. 1,53, 1 ete.), dito v1vasvatah 11, 58, 1 ff;
naptibhir v1va§,va‘cdh (Von den Fingern des Somapressend@n
IX, 14 5). T‘ndhch erscheint er als erster mythischer Opferer
(RV. I 31, 3) und als-.A.hnherr eines. eigenen Prlosteb
'geschloch’rb (vwasvabhlth VJI] 91, 22). Anf dlescr 1ct/t0n
‘Entwmldungsstu’fe zeigh qwh uns du@ avostische Vivaihio.
Doch in der indischen Rolmmn boluelt dio Degradirung des

Qttos Vlvabvat Zu emom Menschen muht das k,ute Wort7
in_ den Bmhm’m% (z B. gm br. ﬂI 1,3,3) behauptet Viv,
seine Stellung als Sonnengott '

Wenp nun der Vater Yama’s (Vivasvat) und die Br tider :
Yamas (dle beiden A(,_ ing) in dem weiteren Verlaufe ihres
Mythub aus ursprimglichen Naturgtttern zu Menschen Wm"den
wiire es da nicht im hochsten Gmd auﬁ@llend, wort Yamw
selbqt in der ]]ntwmkhmo seines Mythus die fruado ent-
wo«*ongcsd/w Richtung mnnoxc,hl‘won hiifte und . ans einem
urspriinglichen Menschon zur TWur(lo eines Grottes sich am‘—
geschwungen hiitte? DMiissen wir es nicht vielmehr ganz
na@u_xhoh finden, dass auch Yann aus unem alten Natur-
(resp. Sonnon -) Grott zu einem Mg¢nschen (wem«vbtenb wihrend
eingr gemssen Peuode und bel vowmgen bmmmon) habof
: horabsmken konnon? s :

‘ Wenn wir nun ein iibersichtlich gefasstos Bild vom
Lntwmklungsgang “des Yamamythus entwerfen wollten, 80
wiirde ich ‘es etwa in folgender Weise darzustellen such(m

Die Gruudlage des ganzen Mythus scheint mir das Ziwil-
hngspaar yama- yami zu sein mit der Bedeutung von ,,Sonnen-
oott und Neumondgotmn Dleses Zwﬂhnwspaar Wnd uns
bezeugt vor allem durch RV X 17 1. 2 (was ich, “wie oben '
gesagt, fiir eine msammengedrangte indische I‘assunv eines
uralten Mythus ansehe), sodann durch die gewiss ebenfalls
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sehr alte I‘mmel der Todtenfelel »yamena tvam -yamya
samv1dana“( 4j. 8. 12, 63; th br. VIL, 2,71, 10, dass und
warum dlese Formel spater umgedeutet Wurde habe ich gben
auseinander gesetzt).  Wenn ich nun auch . die “Gleichung -
von Yami = Neumondgbttin nur als eine Vermuthung auf-
~ stellen darf, so glaube ich doch die’ Fassung Yamas als eines
: msprunghchen Sonnengottes im thergehenden durch zahl-
reiche Stellen erwiesen zu haben. Im weiteren Verlauf des
Mythus * frat Yaml immer mehr in Schatten; der Mond
wurde auf indischem Boden - als &n mamnhcher Gott ~an-.
geschaut (nms candlamds) und Sonne und Mond als ein’
Paar von Zwﬂlmgsbrudern bezelchnet RV. X 85 18 88, 11
(oaushnu mlthunau) : ;

 Yama 'seinerseits wurde immer spez1ellel als der Gott
der untelgehenden untergegangenen Sonne verstanden
~1nd als solcher oft dem Gott der Tagessonne gegeniiber gestellt,
So Yama gegentiber Indra- RV. 1,163, 2; TS. I, 5,8, 1. 2;
X 114 '10; Yama gegeniiber Adltya I 163 B vgl Taltt S'
1I,6,6,4 mlt Ts. I, 5, 8, 1.2; Yama gegenuber Vlvasvat
AV AVHL, 2, 32 ouL scgonubel Savitar RV. I, 35, 6.
Dazu kommt nun noch der andere Umstand dass Welterhm
Yama m immer innigere Beuehung zur Menschheit
gesetzt und als ihr Vorbild, als ihr V01anz1ehendel Anfuhrer
betrachtet wurde. - So- kam es, dass’ Yama a]s der Gott der
untelgehenden und untelgegangenen Sonne dle Stellung‘
des Herrschers des Jenseits annahm, sei es als Todes-‘
gott; del die Menschen aus dem Dlesselts ins Jenseits ab-
“ruft; sel es als Komg des Jenseltlgen Gluoksehgkeltswlches
' Dass dlese Anschauung von Yama schon im hohen Alter-
~thum zur Geltung kam, beweist uns die Thatsachie, dass.
schon ‘zur Zeit, da dle Sitte vo1heuschte die Todten zu
begraben — und diese Sltte ist jedenfalls dlter als die, sie
zu verbrennen — der Sonnencrott Yama, der nach der alten
Vorstellung bei seinem Untergang in dle Erde emgm als
Herrscher der . Todten in der Unterwelt im Innern der Erde
verehrt wurde (RV. X, 18, 12. 13; 14, 9). Spiterhin, - als
die Verbrennung der Todten:m ‘Gebmuch kam, wurde Yama’s
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Reich in den Himmel versotzt, wohin Agni die auf dem
Holzstoss verbrannten und in- seinen Flammen neugebornen
Todten bringen sollte. Diese Anschauung von Yama, welche
in ihm zugleich den beseligenden Konig der Viter und den
furchtbaren TodeSgott sah, bildet die Hauptstrémung: des
.Mythus welche von alfen Zeiten an ununterbrochen durch
alle nachto]gendon Jahthunderte der brahmanischen Religion
in immer breiterem Bette sich fortbewegte.

Indem nun so Yama imwmer tiefer in die menschlichen
Schicksalswege, in die Hoffnungen und Befiirchtungen der
Menschen hineinverwoben wurde, so kam' es zuletzt soweit,
dass er selbst vollends als ein Mensch in die Reihen der
Menschen hineingezogen wurde. = Aus dem Zwillingspaar
Yama-Yami wurde das erste Menschenpaar, RV. X, 10, 1. 2,
und aus dem Konig der Viiter im Jenseits und dem. Todes:
gott wurde der erste Mensch, der zuerst unter den Sterb-
lichen gestorben und in die Jenseltwe Welt lunuborvevanﬂen
ist (AV. XVII, 3, 13).

Ohne [JVVOlfel die mit der Verbrennung der To.dten ein-
dringenden Vorstellungen und Gebriuche, in denen der
irdische Agni die Rolle der Uecberfithrung der Todten ins
himmlische Jenseits erhielt, waren die Veranlassung, den
himmlischen Yama, den Konig der seligen Viiter und
Todesgott, in nihere Verbindung zu bringen mit dem
frdischen - Opferagni. - Die Brahmanen mit ihren priester-
lichen Spekulationen und selbststichtigen Planen arbeiteten
gewiss eifrig daran, dieser Combination immer mehr An-
erkennung zu verschaffen. So trat, neben dem Zwillingspaar .
yama-yami (indem yami immer mehr zur Seite gelassen
wurde), das Paar der Zwillingsbriider (yama-yama), des himm-
lischen und des irdischen Yama immer entschiedener in den
Vordergrund. Beide werden z B. in dem Vigvamitraliede
AV. XVILI, 3, 63 und 4, 33. 54 neben einander gestellt, wenn
wir nicht gar soweit gehen miissen, anzunehmen, dass die
Attribute. des einen und des anderen Yama zu einem Yama
“ mifeinander verschmolzen wurden. In der Yajurvedaperiode
scheinen die Brahmanen darauf ausgegangen zu sein, allerlei
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gottesdienstliche Handlungen und Spriiche, in denen Yama
urspriinglich - die -Bedeutung des Herrschers des - Jenseits
, hatte, ‘zu Gunsten des irdischen Yama anzuwenden wund

umzudeuten (siehe oben zu Vaj. S. 12, 63 und Taitt. S. IV
b RE N :

‘ Dass‘ diese Richtung aufs Irdisehe, diq hiermit dem
Gottestypus Yama gegeben wurde, zuletzt auch zur volligen
Vermenschlichung Yama’s fuhren konnte, hat uns: Caf. br.
11, 8, 2, L ff. gezeigt, wo Yama, als im (gérhapatya) Agni
Weﬂend zum Reprisentanten de1 amschen Menschheit ge-
macht erd

Doch diese beiden Anschauungen von Yama die, welche
1hn zu “einem  Menschen ‘machte; und. die, Welche ihn mehr
oder minder mit dem Opferagni 1dent1ﬁzute sind nur Seiten-

arme, die im weiteren Entwicklungsgang des Mythus: von. . -

dem Hauptstrom sich ablésten, aber nur eine beschrinkte
Ausbreitung za gewissen Zeiten, und vielleicht auch nur
unter einigen Stdmmen des indischen Volkes gewonnen zu
haben scheinen und bald wieder spurlos verschwanden.

Cat. br I, 3, 2, 1 ist die letste Stelle, in der Yama
als. Mensch und als Agm vorkommt.” In den Epen und
Purfina’s werden ‘diese Bedeutungen Yama’s nirgends mehr
erwahnt

Fiir meine Auffassung des Yamamythus, wie ich sie
in “den vorangehenden Sitzen kurz und iibersichtlich zu-
sammengefasst habe, konnte ich nun wohl Autorititen, wie
Max Miiller, Bergaigne,! Tiele und andere anfiihren, aber
ich verhehle mir nicht, dass andrerseits ausgezeichnete In-
dianisten; wie vor allem Roth, dessen Tod wir alle be-
- Klagen, Plschel Oldenberg etc. eine gegenthelhge Ansicht
ausgesprochen haben

1) Als ich meine Schrift ,Ved. Yamamythus“ (1890 Febr.) ver-
offentlichte, kannte ich nur Max Miiller’s Auffassung des Yama = Sonnen-
gott (Science of lang. TI, 481); bald nachher erschien das Manuel von
Bergaigne (nach dessen Tod herausgegeben von Henry 1890), 8. 283.
Vgl. ibrigens die von Scherman gegebene Aufzihlung, S.132 Anm. 2.



— . 156 . —

Der V.eda, und vor allem der Rigveda, ist eben mnicht
ein Gebiet, auf dem man mit mathematischer Gewissheit
— avenigstens bis jetst nicht — unangreifbare Resultate
aufstellen kann. Wir sind noch in der Zeit des Suchens.
Darum bin ich awch weit entfernt, iiber' abweichende
Meinungen kurzweg abzusprechen. Alles was ich mit meiner
Arbeit bezwecke, ist einer wissenschaftlichen Ueberzeugung
Ausdruk’ zu geben, die sich in mir im Verlauf eines ein-
gehenden, gewissenhaften Studiums der vielseitigen, compli-
zirten, aber hichst interéssanten Gestalt Yama’s gebildet hat.

Mbge meine Darlegung einigermassen zur volligeren Er-
kenntniss - dieser in vieler Hinsicht .geheimnissvollen Fr-
_scheinung beitragen. ' ‘
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Anhang -

Einiges tiber Vivasvat aus Anlass der Erklirang von RV. X, 17,1.2.
Hillebrandt (Soma und die verwandten Gotter) sagt S.479: . ,Die ganze
spitere ' Zeit, einschliesslich. die Brfhmanas bis- in .die Yajussarnhitds:
hinein,. erklirt Vivasvat mif so grosser Uebereinstimmung " als Sonnen-
gott dass. unserer Erklirung dem. RV. gegeniiber .von vornherein ge-

. wisse  Schranken auferlegt sind. Vor allem wird ausgeschlossen; dass

det vedische Vivasvat eine ‘Bezeichnung des Himmels gewesen _ sein
konnte.* . Weiterhin sagt H dass er eben aus diesem Grund Yama in
RV. X, 17,1, nicht wie mh, als Somnengott auffassen. konne, denn -
Vivasvas, der Vatel Yama’s, bedeute die Sonne.

Ich gebe natiirlich zu, dass Vivasvat in spiteren Zeiten, ja schon

“in einigen Stellen des RV. (z B. VIII, 56, 10). die Sonne bedeute, aber

Hal

dass dies'die urspriingliche, und schon im RV. die ausschliessliche De-
deutung Vivasvat's gewesen sei, dagegen scheinen mir- mehrere That-
sachen zu ‘sprechen.?
Zunfichst Mahabh, I; 723, wo es von den Agvin's heisst:
puklazh-vayantau tarasi suveman adhivyayantiv asitam vivasvatah |
“»Die Helles weben in Eile, an schomem Webstuhl sitzend, die
das ‘Schwarze Vivasvat’s (mit Licht) tiberziehen (zmdecken).”
Der Gen. vivasvatah muss natiirlich vor allem mit. asitam zusa,mmen—
genommen werden. . 'Wenn  nun vivasvatall den Sonnengott bedetten
sollte mach H., so wiirde hier gesagt, ,dass die Agvins das Schwarze des
Sonnengottes Vlvasvat (mit Licht) zudecken.“ Das ,Schwarze der Sonne®

liesse sich nun etwa'durch RV. T, 115, 4 (kxshnam) vertheidigen, abe1

© 1) Al Lichthimmel fassen Vivasvat 1. Goldstiicker (Muir 0,S.T.
V,-257: , Vivasvat, I believe, implies the firmament expanding at ‘the
approach of light“, 2. Max Miiller; Le¢t. on' Sc: of lang, 20¢ series 508:
»Vivasvat the sky, Saranyu the dawn, Yama the day, Yami the night.“
Ludwig TIT, 833: ,Vivasvat ist der_ lichte'Himmel, hinter welchem erst
das' Reich- Yama's liegt.%  Roth (4. D. M. G. IV, 425) sagt: , Vivasvat,
dag Licht der Himmelshthe, nach spiterer Auffassung, die .ich aber
anderen -Analogien gemiss nicht annehmen kann,  der Sonnengott . . .«

i
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gewiss ist &s der indischen Anschauung zuwider; dass. die Agving die
Sonne aus einem dunkeln in einen holﬂcuchtendon Himmekkorper ver-
wandeln. Die: Macht, das Ticht in die Sonne zu sotzen, wird etwa
einet - Himmelsgott Dyaus, Varana oder Indra zugeschiieben, aber nic-
mals den Agvins. Meist aber wird der Sonnengott als ,durch sich-selbst
louchtend“ (svayagas, svayambhi ete.) bezeichnet (RV. VIIL, 56,3; VS:
II, 26 etc.). Dieser Einwuif trifft auch -die Auslegung, welche den Gen.
vivasvatah nicht ebloss mit dem unmittelbar nebenanstehenden” asitany;
sondern auch mit dom an der Spitze des Verses. stehenden .¢uklam . ver-.
bindet.- Die Agving erscheinen. nirgends als die Gotter, welche: das Helle
der Sonne hervorbringen..  Um  einen . annehmbaren Sinn zu gewinnen,
scheint es . mir nothwendig, *Vivasvat als den Himmolsgott zu fassen
Dor schwarzo Untergrund, den die Ag¢ving mit Licht tiberzichen) ist der
dunkle Nachthimmel.. Und:. wenn wir vivagvatah -auch auf cuklam be-
zichen, so sagt der Text aus, dass dic Agving -den hellen Theil. des
Morgenhimmels mit ihrem Lmht woben. Bei der’ letzteren: Auffassung
bedeutet Vivasvat den jaufleuchtenden® Morgenhimmel, sofern digser
zu gleicher Zeit :theils Nacht- theils Lichthimmel ist. " Der eigentliche
Wortsinn des Namens Vivagvat (Wurzel vas) des ,aufleuchtenden® zeigt
an, dass Vivasvat urspringlich zuniichst nur die Lichtseite des Morgen-
himmels bezeichnete; evst im weiteren Verlauf konnte er guch den
Morgenhimmel bedeuten, sofern derselbe zumal eine helle Lu,ht und

eine dunkle Nachtseite an sich triigt.
Nach jener Stelle im Epos m)hmen wir nun eine anderd aus einom
Brihmana, nimlich Gat.br. X, k &

asau vi Adityo vivasvin oshq hy ahorditre vivaste }

yJener Aditisohn, Vivasvat, der macht beides Tag und Nacht auf-
leuchten. “

Hillebrandt fiihit diese Stelle zu Gunsten sciner Ansicht an (S.487
Apm. 1) und sagt: ,Bs ist zu beachten, dass die Sonne Tag und Nacht
schafft, wie -aus RV.I, 115, 4 und aus den  Savitrhymnen- hervorgeht,
vgl. (LUCll Gat. br. X, 5, 2, 4“ Allein wenn es aunch mehrmals heisst,
dass: der Sonnengott, wie die Helle des Tages, so atch-das Dunkel
der Nacht hervorbrings, indem sie, wie man glaubte, dann schwarze
Strahlen aussandte, so weiss ich doch keine Stelle, wo auch dig Nacht-
helle dem Sonnengott zugeschrieben wird,  ‘Wenn die Sonne atch-zur
Nachtzeit den Himmel ,erleuchtet®, d.h: mit leuchtenden Strahlen
erfiillt, “wo bliehe. dann. die Nacht mit ihrom: Dunkel? . Nun heisst es
in unserer Stelle, dass ,Vivasvat Tag und Nacht aufleuchten macht“
(vivaste).. Die Nachthelle kaon nur dem Mond und. den'Sternen;: oder
~etwa dem- Himmelsgott,* sofern er Mond und Sterne an sich trigt; dem

. 1) RV. 1L, 2,5 34, 2 dyam na Shbhlh citayat; tiber Varuna RV.
I,:25,18.
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Dyaus oder Varuna zngeschrieben werden, Sofern daher Vivasvat ., Br-
“ heller vom Tag und Nacht® in unserem Text genannt wird, so muss
auch er hier wohl als ein Himmelsgott gefasst werden. - Er heisst hier
»Aditi’s' Sohn¢ (adltyah), dies beweist noch. nicht, dass er der Sonndngott
sei; auch Varuna ist ein Aditya, sogar das Haupt der Aditya’s und doch
kann kein Zweifel dariiber bestehen, dass-er ein Gott des Himmels sei.

Gehen wir zum Rigveda tiber, und zv&} zuerst zu RV, X,-39, 12,
WO vom Wagen der Ag:vms gesagt wird: *
yasya yoge duhitd jayate divah
ubhe ahani sudine vivasvatah |
»bei dessen Anspannen-des Dyaus @ochter (Morgenrithe) geboren
wird, ‘die beiden hellscheinenden Tageshalften (Tag und Nacht) des
Vlvasvat X
Hillobrandt nimmt ubhe ahani fir sich und damn sudive vivasvatah

“zusammen als ‘Appos. zu ubhe ahani. Er tibersetzt: ,die beiden Tages-
hiilften, - die ‘hellleuchténden (Gattinnen) des (Sennengoties): Vivasvat.“
Hﬂlebrandt hat. ,Gattinnen* hinzugedacht, ohne Noth, wie mir scheint.
Er nimmt sudine als Dualfemin., allein liegt es nicht viel naher, sudine
als Dualneutr. zu fissen, gerade .50 wie das unmittelbar voranstehende

" ahani - ein Dualneutr. ist, und diese beiden. Worte von grammatisch
gleicher. Formation zusammenzunehmen, ,die beiden. hellscheinenden
Tageshilften des Vivasvat“? Vivasvat muss dann den Himmel und
zwar den YMorgenhimmel bedeuten, an welchem der sternenhelle Nacht-
himmel und der yom anbrechenden Tag erhellte Lichthimmel fir kurze
Zeit neben einander bestehen. Die Worte ,ubhe ahani sudine vivas-
vatah®  Veschreiben ganz dieselbe Sache, wie die obigen Ausdriicke,
ouklani:— asitaxh vivasyatah® im Mahgbh., und vivasvin ahoritre vivaste
im Cat. brahmana. : :

) Doch ‘noch mehr. In RV. X, 17, 2 werden die Agvins als die
Sohue Vivasvat’s dargestellt (gleichviel ob von Saranyu oder von Savarna).
Dies . ist auch die einstimmige Ueherlieferung der’ Brahmanas. '

Dasselbe® Verwandtschaftsverhiltniss  ergiebt sich nun aus einem
Vergleich von RV. I, 46,13, wo die Acvins als ,,wohnend bei. Vivasvat«!
bezeichnet werden, mit RV. VIIT, 9, 21, wo es von ihnen heisst, dass
»8ie in des Vaters Wohnung. sitzen.“? Da nun die Agving sonst divo
napats heissen, so liegt nahe, Dyaus und Vivagvat gleichzusetzen, Hille-
brandt mahnt zwar in Betreff eines solchen Schlusses an die ,Leichtig-
keit, mit der die Bilder des vedischen Kaleidoscops wechseln.“ Allpin

wenn keine. einzige Spur davon nachzuweisen ist, dass die A¢vins je als

Sthne eines Sonnengottes galten, vielmehr ubelall als Sohne des Dyaus

1) RV. I, 46, 13: vavasind vivasvati.
© 2) pitur yond nishidathah.
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bemlohnet weldon wenn ausseldem Vlvasvat gelade un Zusammenhang ;
- mit den Agving als Hlmmolsgott voxkomm‘c (s Mahabh und RY. X, 39, 12),
0 sgheint mir. die Amsicht, welche, Vlvasvat alq Va‘cel dexr onms mit
: vl)yaus identifizirt und als Hlmmelggott fasst, ubmwwgcnde Waluschem-
llchkut fiin sich bcanspluchen Zn (]mfen Dm Hinweis Hllleblandts
sauf die Beziehung der Acving zu Slrya’s 'loohtel (,,dle Froier der Sonnens
tochter wohnen gine Zoit L’m{a in Sulyas Haus“ 8..147) passt nicht,
denn die Acving wolmen in ihres Vaters Hause (pltlll yon«x), nicht in
dem ihres bchwwﬂewatms, nicht in dem des Vaters der Stiryd, und
nicht von einem gelegentlichen, durch ihs Freion voranlassten Wohnen
bei Vivasvat ist in RV. VI, 9, 21 die Rede (ihre Vermihlung mit
Biryl ist in beiden: Stellen in keinor Weise angedeutet), :-sondern yon
. ihrem Wohnen im Vaterhause, als ihrer Ileimath. : :
Nun weiter noch zwoi Stellen, in denen Dyaus und Vivasvat ein-
ander entsprechen. . RV. VIII 61, 8:. i
ow dagabhir: vivasvata 1nd1ah Lomm acucyavit’ { L
khedaya trivytd divah | :
»Mit den - zehn. (Fingern) schiittete Tndra Vwasva’r’s Kufe aus,
mit dem dreifach gewundenen Schligel des Dyaus.“
Damit vergleiche man RV.V, 53, 6:
. f-yar narah sudinavo dadigushe
divah kogam acucyavuh |
,,])10 Kufo des Dyaus, welche die reichlich spendenden Ytriefonden)
Minner (% Muuts) dem Verehrenden ausschiitten,

Dic Soma-Kufo des I)y&us und dic Soma- Kufo VlV&‘SV‘I.tS smd
offenbar identisch; beide Ausdiiicke bezeichnen dlesdbe Saehe, dxe in
den” Wolken des Himmels eingoschlosseno Regenfulle Daort’ st es
Indra, hier die Maruts, seine Manwen, welche den Inhalt der Kufe ans-
sehiitten. ‘ ‘

~.Die Stelle RY. VIII, 61, 8 scheint mir auch ein helles Licht auf
RV. IX, 26,4 zu werfen, wo der vedische Dichter den Soma ,als Haus-
genossen Vivasvat's® (samvasinam vivasvatah) bezeichnet. . Wihrend
nach RV..VIII, 61,8 Soma, als Element (Regen) angeschaut, in:der
Kufe Vivasvat's enthalten ist, so st es derselbe Gedanke, mur in anderer
Form: ausgedriickt, wenn in RV IX, 26, 4 Soma, als pelsonhchet Gott,
it Vivasvat, Ausammenwohnend‘ genannt wird.

1) I{Lﬂebrandt ubersetzt 7,Mlt den zehn blach’ce Indxa von Vlms-
" vat die. Kufe.“ 'Alléin mit dem Schligel oder-Hammer (khedaya == Blitz)
bringt man -die Kufe nicht herbei, sondern zel‘_schliigt gie ;> um ihren In-
halt' auszuschiitten. "Wegen khedayd kann auch die- Kufe  'nicht-den
Mond- bedettten, wie Hillebrandt .meinty deon mit dem. Donnetrkeil kann -
man doch nu,h‘c wohl die Somatiille deq Mondes helbexbungeu noch aus-
schriitten.
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‘Nun ein VVort “{iber RV.X,12,7: = .~ L " e
yasmin devil vidathe médayante L ‘
vivasvatah sadane dhirayante | )

" slirye Jjyotir adadhur masy aktin R
pari -dyotanim: carato ajastd | ;

,,Bel der Opfervelsammlung, bei der die Gotter sich erfreuen;,
Vivagvat's. Wohnsitz, wo sie sich anfhalten, setzten sie-in die Sonne
- -das: (Tages-) Licht, und in' den Mond die (Nacht-), Strahlen; wm-die
Helle bemithen. sich die zwei nicht ermiidenden.®

s ist h1er zweifellos, wie Ludwig richtig beme1Lt von der Fest-
versammlung “der GStter im Svar die Rede. Dies geht klar aus v. 8
hervor. Hiér erscheint Vivasvat als Hausflerr der Gotter, ,die an seinem
" Wohnsitz sich aufhalten®.  Als solcher steht er natiirlich iiber allen, als

"M

Gebieter der Goétterwohnung. In der zweiten Hilfte des Verses werden -

nun- Strya und der” Mond als ein in der Wohnung Vivasvat's diensts
thiuendes Gotterpaar angefiihrt. Vivagvat kann hier also ‘mnicht, identisch
“mit dem Sonnengott Sfirya sein.  Al§ Hausherr der Gotter ist Vivasvat
auch der Opferherr der Gotter (yasmin devi vidathe madayante), d. h. der

Gott, welcher das Gotteropfer veranstaltet und bestreitet.. Im Rigveda -

. erscheint nun aber der Sonnengott vorherrschend weder als Hausherr,
noch “alg Opferherr der Gotter, sondern als einer der beim Gotteropfer
functionirenden-Priester. In RV. I, 160, 3 heisst er sa vahnih putrah
pitroh; in RV. I, 164, 1 asya vamasya palitasya hotuh; in RV. VIII,
90, 12 (Sﬁrya) ,devinim asuryah purohitah.* In den ﬁpﬁhymnen er-
. klirt Sayana. die beiden hotirf mit agnyaddityauw, agni ete., of. RV. X,
88, 17. In RV. X, 113, 2 wird Vishpu als Samansinger (virapcate,
.Siy. stauti) beueichnet, Hillebrandt selbst (8. 481) fithrt aus dem Opfer-
rifual eine Stelle an: ,,Der f&ditya ist mein gétﬂieher Udgatar, du der
‘meuschliche. “1

Als Hausherr und Vater der Gotter wird in RV. Dyaus dargestellt
(Dyaushpitd asurah), so RV.1,122, 1: ,divo . .. asurasya virair. . maruto;
X, 92, 6 heissen die Maruts ,divah ¢yendso asurasya m]ayah“ RV. I
159 1 etc.. Nach .RV. VI, 70, 5 werden Himmel und Erde als ,das
Opfer und den Vorrath fiir die Gétter herbeischaffend® bezemhnet und
v. 4 ,als bei der Hotarwah! voranstehend.“

Im Hinblick -auf die eben  genarnten Stellen scheint es mir an-
gezeigt zu sein, Vivasvat in RV. X, 12, 7 als Himmelsgott zun fassen.

1) Die einzige Augnahme ist RV.X, 135,7, wo von Yama dem
Gott. der jenseitigen Sonne gesagt wird, dass .,sein Wohnsitz die
Gotterbehiausung heisse.* In den Brahmanas wird allerdings, wie Hille-
brandt- riehtig hervorhebt, V]Shlﬂl als Opferherr bezeichnet; Ait. br. 5, 25
als grhapatih ete.
Ehni, Yama. 11
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 Zum Seleluss nun noch: eine Lowomstoﬂq — the last not tho least —-
RV. X, 63, 1: s 5
paravato ye. didhishanta dpyam :

. i manupritiso: janima vivasvatab |

yayiter yo nahushyasya barhishi

dev dsate te adhi bruvantu -nah |
Hillebrandt nimmt jan: viv. als 0bj. ace. zw didhish. und versteht dav-
unter das - Mensclengoschlecht, doch er selbst Iullt das (JO/\VUH"CI]()
diegor Deutung: und "giebt sie nur padgernd.“

Rino weit cinfachéve Construction und grisdere Symmetrio dey - ver-
schiedenen Vérsglieder - bekommen wir, wenn wir dpyam als- Obj. aco.
des unmittelbar danebenstehelfden  Verbum’s didish. nehmen, dagbgen
jan. viv, als Nom. fassen, entsprechend dem devd im- vierten Versglied.
So gohort als nidhere Bestimmung za jan. viv. der vorausgehene Relativ-
satz paviv. ye . : ., ganz wie zu-dovil dov ebonfalls voranstchende Re-
lativeatz yayiter yo . Bei dieser Auffassung bedoufet jan. wiv. die
Gotter. Dann llczgt es gewiss am niichsten, Vivasvat mit Dyaus, nicht

“mit dem Sonnengott, gleichzusetzen. Die Gottcn werden ja im RV. {iberall

als Sthne des Dyaus (und der Prthivi), nirgends des Strya oder Vishnu
ete. bezeichnet. — Oben haben wir gefunden, dass Vivasvat Vater der
Agving genannt wird, hier Vater dev Gétter iberhaupt. "

Doch, sagt T (8. 479), ,80 wenig sich Dyaus jemals zu ecinem
Namen fiir Sonne, oder Prthivi zu einem Namen Agni’s.entwickelt hat,
ist boi Vivasvat ein derartiger Boedeutungsiibergang. (von ]_7[1'mmelsgott
zu Sonnengott) als glaubhaft anzunchmen.® "Was Dyaus betriffh, so ist
boi ihm die Vorstellung des materiollen Himmels stety zu stark. hervor-
gotreton und dor Prozess der TPorsonifizivung zu wenig. fortgeschritten,,
als dass bei ithm oin Wechsel dor Bedeutung hitte eintreten konnen:
Doch ervinnero ich an svar, wolches bald das Lichtreich, den Glanz:
himmel (RV. IX, 86, 14; 113, 7 ete.); bald die Sonne bezeichnet (I, 105; 3),
vgl. auch das avestischo hvgee, immer == Sonne. . — . Weiter Mitra.
‘Wenn. Siirya ,das Auge Mitf's und Varana's® heisst (RV. VI, 61, 1;
63, 1;'1, 115, 1), so kann Mitra niaht - yohl die Sorme bezeichnen; son- -
dern eher den Lichthimmel (Say.: aharabhimini divah). Ebenso RV. T,
115, 5, wo es heisst, dass Stirya bald eine helle, bald eine dunkle Ge-
stalt dnmmmt pzum Ansohaun Mitra’s und Varuna's® (mitrasya varupa-
gydbhicakshe). Und doch hat Hillebihidt selbst in seiner trefflichen
Schrift (Varuna und Mitra 8. 114 ff.) - iiberzeugend "nachgewiesen, dass
Mitra- i’ anderen Stellen (RV.X, 8, 4; III, 5, 4 ete.) entschieden -die
Sonne bedeutet. ~ Aehnlich im- Avesta, wo Mithra vorhierrschend -den
Sonnengott bezeichnet. Und doch in Yasht 10, 90 kann v. 13 Mithra ,der
erste yazata, der vor der Sonne (pourva-naemft hi) iiber die Hara steigt,
und in ‘goldner Gestalt: die Gipfel der Berge ergreift*, nicht.ein Name. -
der Sonne sein, aber wohl des Lichthimmels. Die Unterscheidung, die
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“illebrandt ‘machen will, zwischen ,Mitra,: als einer Arte Sonn'ene}:fgel
mld dem Sonnenkmpel & geheint mir in dieser Stelle nicht auszureichen.
: Untet® dem ersten Eindruck des Augenscheins verebrten die: alten-
rier ‘denn Himmelsgott: als den hochsten Gott, je nach seinen versghie--
wen Erscheinungsformen als Dyaus, Varur_la, Mitra. " Je mehr sie nun
wpur Erkenntniss kamen, dass' der Lichthimmel pur eine Wirkung der
Sopne mit-ihren Lichtstrahlen sei,. desto mehr musste der Gott des Licht-
~himmels fiiv sie an Geltung verlieren, und ihre Verehrang um den
“gonnengott, als-Hauptarheber des Himmelslichtes, sich concentriren. Da
‘f\]mnhte es kommen, dass ein Gott des Lichthimmels, om seine hohe
fung im Kultus zu bewahren, im Glauben der Arier allmihlich aus

‘Himmelsgott in einen Sonnengott sech umwandelte.

Doch wie “dem -auch sein- mag mit. dieser meiner Vermuthung, -die
~ziemlich zahlreichen Stellen, die ich oben aufgefiihrt habe, scheiden
ip hinrveichende Beweiskraft zu haben, um in dem uralten Mythus
(RV X,17,71.2) dic ‘Deutung Vivasvat's als eines Gottes des Licht-
Bimmels zu rechifertigen.
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Berichtigungen.

Selte 14 Zeile 13 v, . les himmlischen Jenseits statt Jenseits.
Seite 16 Zeile 10 v, u. lies den Agvins statt der Agvins.
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