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Connaitre une religion ce n’est point seulement
savoir ce qu’elle est, c’est aussi et surtout

savoir ce qu'elle a été successivement, et comment
elle est devenue ce qu'elle est.

J. Darmesteter.

Nach der Abtrennung von dem indogermanischen Urvolk
haben die Vorfahren der spiteren Inder und Iranier noch
lingere Zeit eine engere Volkseinheit gebildet. Wenn diese
Zeit der gemeinsamen Entwicklung, die gewdhnlich als
arische oder indo-iranische Periode bezeichnet
wird, auch vor aller Geschichte liegt, so lisst sich doch an
der Thatsache nicht zweifeln. Die Beweise dafiir sind zahl-
reich und unanfechtbar: die enge Verwandtschaft der Sprachen,
die besonders in den iltesten uns erhaltenen Litteraturdenk-
milern — dem Rgveda einerseits und dem Avesta und den
Keilinschriften andererseits — eine geradezu iberraschende
Aehnlichkeit zeigen; die Gemeinsamkeit vieler Sitten und
Gebriiuche, der ausgebildete Soma- resp. Haomakultus, der
sich sonst bei keinem andern indogermanischen Volke findet
u. 8. W. u. 8. w. Gegeniiber diesen vielfachen Uebereinstim-
mungen erscheint es um sc aoffilliger, dass die Verhiltnisse
auf religivsem Gebiet ganz anders liegea. Hier zeigt sich ein
tiefgreifender Unterschied, geradezu ein Antagonismus zwischen
den beiden Volkern und dieser Umstand hat schon friith zu
der Vermutung gefiihrt, dass die Trennung der nah verwandten
Stimme auf religiése Differenzen zuriickzufiihren sei. Wenn
auch eine so bedeutende Autoritit auf iranischem Gebiet, wie
Friedrich Spiegel, dieser Anschauung stets energisch
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entgegengetreten ist'), so wird sie doch von den meisten
andern Gelehrten geteilt, und, wie ich glaube, mit Recht.
Es ist hier nicht der Ort, auf diese schwierige Streitfrage
niher einzugehen und es geniigt fiir unsere Zwecke, auf die
charakteristischen Unterschiede der beiden Religionen kurz
hinzuweisen. Der indische Glaube ist ein gestaltenreicher
Polytheismus, dessen Gottheiten sich in ihren Urspriingen zum
Teil noch bis in die indogermanische Urzeit zuriickverfolgen
lassen ; die iranische Religion dagegen kennzeichnet sich deut-
lich als eine Reformation, die von einem Manne (Zarathustra)
ausgegangen ist und die bei reinerer und geistigerer Auf-
fassung des Gottesbegriffs entschieden zum Monotheismus hin-
hinneigt. Die Gotter des Rgveda sind meist Personifikationen
von Naturkriiften, mit naiven und oft derb sinnlichen Ziigen
ausgestattet, die wie die Menschen lieben und hassen und
mit einander um die Obermacht streiten, und von denen je
nach den Umstinden bald der eine und bald der andere in
den Augen des Volkes oder dichtenden Singers den Vorrang
erhilt. In der Avestareligion dagegen tritt uns ein festes.
unverriickbares System entgegen, hier sind die Gottheiten Per-
sonifikationen von sittlichen Begriffen, Rang und Reibenfolge
derselben ist genau bestimmt und alle beugen sich verehrend
vor Ahura Mazda, dem Schépfer und Regenten des Alls, der
Summe und hochsten Potenz aller ethischen Qualititen. Wenn
nun, wie naturgemiss zu erwarten ist, der indische Glaube
dem des arischen Urvolkes niher steht, so hat sich doch auch
im iranischen Volke ein starker Niederschlag altarischer Glau-
bensanschauungen erhalten. Ein jeder Reformator oder Reli-
gionsstifter muss dem Volke, dem er seine Lehren predigt,
Konzessionen machen; er muss oft den neuen Wein in alte
Schliuche fiillen, wenn seine Anhinger zwar die neue Idee
mit Begeisterung aufgreifen, aber von der altererbten, ihnen

1) So noch zuletzt in seiner Schrift: Die arische Periode und
ihre Zustinde. Lpz. 1887, p. 179. Vgl dazu die Bemerkungen
Bartholomae’s: ZDMG 42, 153 fg.
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an’s Herz gewachsenen Form nicht lassen wollen. So ent-
hilt auch das zarathustrische Religionssystem, das scheinbar
streng in sich geschlossen ist, noch eine Menge alter Brauche
und Gewohnheiten, ja sogar einige Gottheiten, deren Wesen
sich nicht recht in seinen Rahmen fiigen will. Ein solches
ehrwiirdiges Denkmal der Vorzeit ist die Gestalt des ira-
nischen Gottes Mithra. Da wir auch bei den Indern einen
Gott Mitra verehrt finden, dessen Charakter und Attribute
sich im wesentlichen mit denen des iranischen Gottes decken,
so konnen wir bei der volligen Identitit des Namens den
sicheren Schluss ziehen, dass die Verehrung dieses Gottes bis

_ in die arische Periode zuriickreicht. Zweck der vorliegenden

Arbeit ist es, an der Hand der einheimischen Quellen diesen
Uebereinstimmungen im einzelnen nachzugehen und daraufhin
folgende Fragen zu beantworten: welche Vorstellungen ver-
kniipfte das arische Urvolk mit dem Gotte Mitra!)? auf
welcher Naturgrundlage ist er emporgewachsen? welche Eigen-
schaften wurden ihm beigelegt?

Die Hauptquellen fiir meine Untersuchung bilden
die dltesten Schriften der beiden Brudervilker, Avesta und
Rgveda, aus denen ich das einschligige Material in mog-
lichster Vollstindigkeit zu sammeln versucht habe?). Wenn
ich manchmal auch Stellen aus den spiteren vedischen Schrif-
ten zur Vergleichung heranziehe, so sind das nur gelegentliche
Lesefriichte; eine systematische Durcharbeitung dieser ganzen
umfangreichen Litteratur hiitte ich auch bei dem bescheidenen
Umfang meiner Kenntnisse nicht einmal versuchen konnen. —

1) Ich setze auch fiir den Namen des arischen Gottes die Form
~-Mitra“ an, wie im Indischen; das th hat sich erst nach einem
speciell iranischen Lautgesetz aus t entwickelt, durch Einfluss des fol-
genden r. ‘

2) Die Keilinschriften kommen hier weniger in Betracht,
da sie, dem Charakter ihres Inhalts gemiiss, eben nur den Namen
Mithra bieten. Doch auch diese Thatsache allein ist von Wichtig-
keit, da sie uns die Verehrung dieses Gottes auch bei den westlichen
Persern verbiirgt, '
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Was zunichst das Avesta anbetrifft, so finden wir in dessen

rituellen und liturgischen Abschnitten (Vendidad, Vispered
und Yagna) Mithra nur spérlich und meist in ‘gewissen for-
melhaften Verbindungen mit anderen Gottern erwdhntf, sodass
gich daraus keine deutliche Vorstellung von dem Gotte gewin-
nen lisst. Den Grund dieser Erscheinung haben wir oben
schon angedeutet: Mithra war in eminentem Sinne ein
Volksgott, der in dem von Priestern geschaffenen und
ihre Ideen vertretenden Religionssystem keinen rechten Platz
finden konnte. Fir diesen Mangel entschiddigt uns reichlich
das sogen. Khurda-Avesta, der Theil des altiranischen Reli-
gionsbuches, welcher als Andachtsbuch fur die Laien bezeich-
net werden kann: der ganze umfangreiche 10. Yasht handelt
ausschliesslich von dem Wesen, den Thaten und Attributen
des Mithra und zeichnet uns in lebensvollen und farbenprich-
tigen Schilderungen ein treues Bild dieses Gottes und seiner
Verehrung beim iranischen Volk. Bedeutend verwickelter lie-
gen die Verhdltnisse im Rgveda. Zwar begegnen wir dort
dem Namen des Mitra auf Schritt und Tritt, aber nur ein
einziger, inhaltlich ziemlich vager Hymnus wendet sich an ihn
allein, wihrend er meist in dualischer Verbindung mit seinem
michtigeren Genossen Varupa zusammen angerufen wird, so-
dass eine reinliche Scheidung des Wesens und der Attribute
beider Gotter dusserst schwer fillt. Fernere Schwierigkeiten
liegen dann noch in dem henotheistischen Charakter der ve-
dischen Hymnen, auf den ich unten ausfithrlicher zuriickkom-
men werde, und in dem Umstande, dass mitra im Veda nicht
nur Eigenname des Gottes ist, sondern auch die appellative
Bedeutung 'Freund' hat. Alle diese Schwierigkeiten lassen
es empfehlenswert erscheinen, den iranischen Gott, bei dem
die Verhiltnisse bedeutend klarer liegen, zum Ausgangspunkt
der Untersuchung zu nehmen. ‘

Als Quellen von sekundirem Wert kommen
dann noch die Berichte der griechischen und rémischen Schrift-
gteller iiber die Religion der Perser in Betracht, die die
Schilderungen der einheimischen Schriften hiufig bestatigen,

5

-
manchmal erginzen. Die einschligigen Stellen sind von
Windischmann') und Rapp®) gesammelt worden.

Von Arbeiten moderner Schriftsteller, die
sich mit unserem Thema enger beriihren, sind folgende zu
nennen: Fr. Windischmann: Mithra. Ein Beitrag
zur Mythengeschichte des Orients“?®). Eine Uebersetzung und
Erklirung des Mihir-Yasht, woran sich eine Vergleichung des
Mithra der Urtexte mit den Nachrichten der Alten schliesst.
Das altindische Material konnte der Verfasser nur spirlich
zum Vergleiche heranziehen, da der Rgveda und das hoch-
wichtige Sanskrit-Worterbuch von Bohtlingk und Roth
damals erst zum kleinsten Teil im Druck erschienen waren.
A. Hillebrandt: ,Varuna und Mitra. Ein Beitrag
zur Exegese des Veda. Breslau 1877.“ Eine vortreffliche
Monographie, die auch hiufig durch Heranziehen von Avesta-
stellen den indischen Mitra mit seinem iranischen Gegenstiick
in Parallele setzt. Sehr wichtig ist auch Geldner’s Ueber-
setzung des 10. Yasht (KZ. 25, 484 ff.), in welcher die neue
Entdeckung der metrischen Gestaltung des Textes in iiberzeu-
gender Weise fiir die Textkritik und Erklirung verwertet
wird. Ich habe im folgenden oft, besonders bei der Deutung
schwieriger Stellen, der G eldner’schen Auffassung den Vor-
zug gegeben.

Endlich sei noch erwiihnt, dass ich den Rgveda nach
Aufrecht (2. Aufl, Bonn 1877), das Avesta nach der
neuen G eldner’schen Ausgabe (Stuttgart. 1885 ff.) citiere und
in der Transskription der Avestalettern mich Justi anschliesse.

1) 8. unten. .

2) A. Rapp: Die Religion und Sitten der Perser und iibrigen
Iranier nach den griechischen und rémischen Quellen. (ZDMG. Bd.
19 u.'20.) :

8) Abhandlungen fiir die Kunde des Morgenlandes. Bd. I
Leipzig 1859.



Mitra — ein Sonnengott.

Da die Goftheiten des indogermanischen und, man darf
wohl hinzufiigen, auch des arischen Urvolks meist Personifi-
kationen von Naturmichten waren, so muss es zuniichst unsere
Aufgabe sein, auch bei Mitra nach einer solchen Grundlage
zu forschen, die uns erst den Schliissel zum vollen Verstind-
nis seines Wesens liefern kann. Ueber diesen Punkt gehen
aber leider die Ansichten der Gelehrten ziemlich weit ausein-
ander. Roth?') meint, im Veda sei der Unterschied zwischen
Mitra und Varuna nirgends scharf ausgesprochen, in einigen
Stellen aber schimmere doch deutlich hindurch, dass Mitra
das himmlische Licht in der Tageszeit sei, wih-
rend Varuna vornehmlich am nichtlichen Himmel herrsche.
Aehnlich bestimmt Windischmann?) den iranischen Mithra
alsdas geschatfene,alles durchdringende,alles
belebende Licht und zwar in seinem Unter-
schied von Sonne, Mond und Gestirnen. Diese
Auffassung von Mitra als einem Lichtgott ist aber schon a
priori recht unwahrscheinlich, denn wenn die Urzeit anch Licht
und Sonne schied, so ist es doch schwer anzunehmen, dass
ersteres sich der Anschauung so weit individualisierte, dass es
zur Bildung eines personlich gedachten Gottes fithren konnte.
Spiegel®) und Geiger') definieren Mithra als Genius

1) R. Roth: Die hochsten Gotter der arischen Vilker. ZDMG.
6, 67 ff,

2) a. a. 0. p. 5.

3) Uebersetzung des Avesta IlI. p. 81. Anm. 1. — Eranische
Altertumskunde II. p. 79. — Arische Periode. p. 183.

4) Handbuch d. Avestasprache. p. 142. Ostiran. Kultur. p. 327.
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der aufgehenden und amFirmament emporstei-
genden Sonne und stitzen ihre Ansicht besonders auf die
Thatsache, dass in Iran die Zeit Hiavani, der Vormittag (von
Sonnenaufgang bis Mittag), speciell unter der Obhut dieses
Gottes steht. Fir diese letztere Thatsache werde ich unten
eine, wie mir deucht, plansiblere Erklirung geben und mochte
hier gleich meinem Zweifel Ausdruck verleihen, ob die Kon-
zeption eines solchen Gottesbegriffs, der nur einen Teil einer
offenbar zusammenhingenden Naturerscheinung repréasentiert,
fiberhaupt dem Volkshbewusstsein mioglich sei. Wenn ferner
Justi?) Mithra einen Lichtgott nennt, der der Mittler
zwischen Urlicht und Urfinsternis, zwischen den
Menschen und Ormazd ist, so mag das den iranischen An-
schauungen, besonders denen der spiteren Zeit, wohl ent-
sprechen, kann aber fiir die Definition des arischen Gottes
nicht in Betracht kommen, da wir jener fernen Periode keine
so abstrakten Vorstellungen von dem Wesen eines Gottes zu-
trauen kénnen. Andere Forscher endlich, wie Hillebrandt
nnd Ludwig?), halten Mitra fiir den altarischen Sonnen-
gott und das ist allerdings die Anschauung, zu der man bei
sorgfiltigem vergleichendem Studium der alten Quellen mit
zwingender Notwendigkeit hingefiibrt wird.

Betrachten wir zunichst den Mithra im Avesta, wo die
urspriingliche Naturanschauung von diesem Gott sich noch
am klarsten erhalten hat. Da heist es von ihm Yt. 10, 104:

yenhe dareghacit bazava

fragrewefiti mithro-aojanho

yateit [ushactaire] hifidvo ageurvayeite
yateit daoshatairé nighne

yateit canake ranhayao

yatcit vimaidhim ainhao zemd.

"Dessen lange Arme den Treubriichigen packen, wenn
er (nimlich Mithra) vom (6stlichen) Indien den An-
fang nimmt und wenn er im Westen sich nie-

1) Worterbuch s. v.
2) Der Rigveda, iibersetzt etc. v. A. Ludwig Bd. IIL p. 316,
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dersenkt, ob er am Strande des Oceans, ob er im Mittel-
punkte der Erde sei'!). Wir sehen hier deutlich die Wan-
derung der Sonne von Osten nach Westen beschrieben, bis
sie endlich im Norden, ‘im Mittelpunkt der Erde’, ihren Kreis-
lauf vollendend zu ihrem Ausgangspunkt zuriickkebrt. Der
Sonnengott ist allgegenwirtig: wo auch sein jeweiliger Auf-
enthaltsort sei, iiberall erspiht und ergreift er den Verbrecher
gegen die sittliche Weltordnung. Eine allgemeine Deutung
auf das Licht oder einen Lichtgott ist hier ebenso unzuldssig,
wie Yt. 10, 99:

fravazaité dainhupaitis

mithro yo vouru-gaoyaoitis

dashinem upa karanem

ainhao zemd yat pathanayao

ckarenayao daraeparayao.

‘Der Lianderfiirst, der iiber weite Fluren herrschende
Mithra fihrt vorwirts am siidlichen Rande dieser breiten,
runden, fernhinreichenden Erde’. Wieder eine deutliche Schil-
derung der Sonnenbahn! — Nach uralter, schon indogerma-
nischer Anschauung wird der Sonnengott auf einem von glin-
zenden Rossen gezogenen Wagen fahrend gedacht: der Helios *)
der Griechen, der Surya®) und Savitar‘) der vedischen Inder
‘sind unzertrennlich von ihrem Gespann und ihren Rossen,
mit denen sie jeden Tag von neuem ihre geféihrliche Bahn
durchmessen. Genau ebenso wird Mithra im Avesta geschildert:
Yt. 10, 67. yo vasha mainyu-ham-tasta

berezi-cakhra fravazaite

haca karshvare yat arezahi

upa karshavare [yat] qanirathem [bamim]
rathwya cithra hacimno etc.

1) Vgl. Geldner's treffliche Uebersetzung und Erlduterung
dieser Stelle: KZ. 25, 505. 526. Die Worte im Avestatext, die ich
hier und im folgenden zwischen Klammern stelle, sind aus metrischen
Griinden als Interpolation anzusehen.

2) Vgl. Preller: Griech. Mythologie I. p. 291.

3) Z. B. RV. I 50, 8

4) Z. B. RV. IIL. 38, 1. 3.
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‘Der auf gottgezimmertem, hochridrigem Wagen dahin-
fihrt von dem Erdteil Arezahi nach dem Erdteil Qaniratha (dem
strahlenden), mit der Majestdt eines Herrschers ausgestattet’.

Yt. 10, 68. yim aarvaiito mainyavaonho

aurusha raokhshna fraderegra
¢pefita vidhvaonho acgaya
manivaganho vazefiti.

‘Welchen himmlische, rotliche, glinzende, weithin sicht-
bare, heilige, kundige Renner, himmlischem Willen gehorchend,
rastlos fahren.” Von seinem Wagen heisst es ferner, dass er
schnell sei'), eben weil er an einem Tage die Himmelsbahn
durchmisst, und dass er auf einem goldenen Rade?) d. h.
dem Sonnenrade dahinrollt. Seine Rosse werden bald als
rotlich °), bald als weiss®) bezeichnet, wobl nach der ver-
schiedenen Firbung, die das Sonnenlicht am Tage oder am
Morgen und am Abend annimmt; sie erhalten das Epitheton
‘rastlos’ (agaya s. oben), wie ja auch der griechische Helios
stindig ‘der Unermudliche’ (dxdpxc) genannt wird. — Es ist
eine natiirliche Vorstellung, dass die Heimat des Sonnengottes
im Osten gedacht wird, jener Himmelsgegend, von der aus
er sich an jedem Morgen erhebt, um seine segenspendende
Tagesfahrt anzutreten. So heisst es auch von Mithra Yt. 10, 50:

yahmai maethanem frathwerecat
yo dadhvao ahuro mazdao
upairi hardm berezaitim
pouru-fraorvaégydm bamyam.

'Dem der Schopfer Ahura Mazda einen Palast erbaute
auf der weitverzweigten, strahlenden Hari Berezaiti’'. Die
Hara Berezaiti, ‘das hohe Gebirge' ist nach Geiger's®)

1) Yt. 10, 52: thwashem yujyeiti vashem °‘er schirrt seinen
schnellen Wagen an’.

2) Yt. 10, 136: asva cakhra zaranaéna.

3) aurusha Yt. 10, 68. 136. mithrem ... ..... aurusha¢pem
Yt. 10, 102.

4) ¢pasatita Yt. 10, 125.

5) Ostiranische Kultur. p. 42.



10

iiberzeugenden Ausfithrungen das centralasiatische Gebirgs-
system, die Pamir nebst den davon sich abzweigenden
Bergketten des Hindikush, Alai und Thianshan, also ein
Gebirge, das fiir die iranischen Volker im Osten lag'). —

Wenn ein Volk sich noch in den ersten Anfingen seiner Ent-

wicklung befindet und ein nomadisches Leben fithrt oder
wenigstens die Viehzncht noch seine Haupterwerbsquelle bildet,
sind die Herden sein grosster Reichtum und Schatz. Diese
wurden schon in der indogermanischen Urzeit dem speciellen
Schutze des Sonnengottes empfohlen, der sie mit seinem strah-
lenden Licht auf ihren Pfaden geleitet und daranf achtet,
dass kein Tier sich verliuft oder in den Abgrund stiirzt, am
Abend aber sie wieder ungefihrdet in ihre Hiirden zuriick-
fihrt. Aehnlich wie z. B. der indische Sonnengott Piishan,
der als Hirt die Herden vor sich hertreibt und die Wege
behiitet und bahnt®), wird auch Mithra im Avesta geschildert:
Yt. 10, 112: cithrdo mithrahe frayanao
yage-tim dagyum acaraiti
yatha hubereto baraiti
pathdo ®) jafrdo gaoyaotée
aat ahva?®) pacu vira
va¢o-khshathro fracaraite.

‘Sichtbar sind des Mithra Pfade, wenn er in dieses Land
kommt, damit er in seine Obhut nehme die zur Weidetrift
fihrenden kluftigen Wege: dann gehen auf ihnen ungehindert
vorwarts Tiere und Menschen.’. An dieser Stelle sind die
iranischen Bodenverhiltnisse in Betracht zu ziehen. Die ‘kluf-
tigen Wege’ (pathao jafrao) sind die tief eingerissenen Quer-
thiler, auf welchen die Herden im Friihjahr zu den hoher in
den Bergen gelegenen Almweiden emporsteigen®), und die
wohl nur bei hellster Sonnenbeleuchtung ohne . Gefahr fir
Vieh und Menschen betreten werden konnten. Mithra wird

1) Dieser Palast wird noch ferner erwihnt: Yt. 10, 44. 51.
2) RV. VL 58, 2. X, 17, 3 u. 6.

3) Vgl. Geldner: Metrik des jiingern Avesta p. 107.

4) Geiger: Ostiranische Kultur. p, 134.
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auch der Geber von Herden genannt (vathwo-dao Yt. 10, 65);
ihn ruft die von einem bdsen Dimon in die Irre gefiihrte
Kuh, nach ihrem Stall sich zuriicksehnend (gavaithim paitis-
maremna), um Hilfe an:
Yt. 10, 86. kadha-no arsha gavaithim

apayat packat vazemno

mithro yo vouru-gaoyaoitis

kadha-no fraourvaécayaiti

ashahe paiti pafitam

drujo vaé¢menda azemnam.

‘Wann wird uns, hinter uns herfahrend, wieder zum
Stalle zuriickfiihren der mannhafte, iiber weite Fluren herrschende
Mithra? Wann wird er die in die Behausung der Druj ge-
schleppte wieder auf den rechten Pfad leiten® Aus dieser
Seite seiner Thiitigkeit erklirt sich auch das stindige, an un-
zéhligen Stellen des Avesta wiederkehrende Epitheton des
Mithra ‘vouru-gaoyaoiti’ (= sk. uri-gavyuti). Gaoyaoiti heisst
eigentlich *Viehtrift, Weidetand', und da unter den ‘weiten
Viehtriften' des Gottes nur die endlosen Fluren des Himmels
verstanden werden konnen, so sehen wir Mithra als himm-
lischen Hirten dargestellt, der die Wolkenkiihe (eine uralte
Volksvorstellung!) hiitet und auch ein wachsames Auge auf
die irdischen Herden hat.

Soweit das Avesta iiber den Sonnencharakter des Mithra.
Eine Bestitigung unserer Anschanung finden wir dann ferner
in einer Bemerkung Strabo’s, der berichtet !), dass die Per-
ser auch die Sonne gottlich verehren, welche sie Mithres nen-
nen. Ferner erzihlt Plutarch, dass Darius einen Eunuchen,
von dem er in einer wichtigen Angelegenheit die Wahrheit
erfahren will, dazu auffordert mit den Worten: ,Sage mir,
das grosse Licht des Mithra scheuend“?) u. s. w.
‘Das grosse Licht des Mithra’ kann wohl nichts Anderes als
die Sonne bedeuten. Die andern Nachrichten der Griechen
und Roier iiber diesen Gott haben deshalb fiir ans geringern

1) Strabo. XV, p. 104.
2) Plut, Alex. 80: e&iné pot aefFopevas MiSpov ¢as péya.
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Wert, weil sie den spateren Mithrakult schildern, der durch
eine chaldiische Umbildung verdndert und mit 4dgyplischen
Ideen versetzt, zur romischen Kaiserzeit besonders unter der
Form der sogen. Mithramysterien in's Abendland drang.
Doch dieser Dienst des ,unechten* Mithra hat doch wenig-
stens an den historischen Gott, wie er friiher bei den Persern
geglaubt wurde, angekniipft und wir werden es daher ent-
schieden beachtenswert finden, wenn er auf den indo-skythi-
schen Miinzen (aus den beiden Jahrhunderten vor und nach
Chr. Geb.) mit dem aus der griechischen Bildnerei entlehnten
Nimbus der Sonne, in spiterer Zeit mit einem grossen Strah-
lenkranz abgebildet erscheint und in vielen Kultceremonien in
engste Beziehung zur Sonne gesetzt wird*). Endlich sei noch
erwihnt, dass das alte Wort mithra sich im neupersischen
mihr ‘Sonne’ erhalten hat; wir ersehen daraus, mit welcher
Zahigkeit die alten Vorstellungen vom Gotte sich im Volks-
bewusstsein bewahrt haben.

Wenn nun aus dem vorstehenden klar hervorgeht, dass
Mithra nicht nur urspriinglich ein Sonnengott war, sondern
dieser Kern seines Wesens auch von den Iraniern noch deut-
lich durchgefiihlt wurde, so ist es doch andererseits natiirlich,
dass die Personlichkeit des Gottes sich nicht ganz mit dem
ihm zu Grunde liegenden Naturphinomen identifizieren ldsst:
Mithra ist der Gott der Sonne, aber nicht die Sonne selbst.
So muss man es verstehen, wenn es Yt. 10, 13 von ihm heisst:

yO paoiryd mainyavo yazats®)
taro hardm agnaoiti
paurva-naemat ameshahé

hi yat aurvat-acpahé

yO paoiryo zaranyd-pi¢O
¢rirao bareshnava gerewnaiti
adhat vigpem adidhaiti
airyo-shayanem gevisto.

1) Vgl. Justi: Geschichte des alten Persiens p. 92 f Rapp

a. a. 0. p. 56.
92) Zur metrischen Restitution dieses Verses vgl. Geldner:

Metrik § 120.

‘Der als erster himmlischer Genius iber die Hara her-
aufkommt, vor der unsterblichen Sonne mit ihren raschen
Rossen, der zuerst goldgestaltig die strahlenden Berggipfel
erfasst und von dort aus das ganze Arierland Segen spendend
iiberschaut’'). Wie der Gott hier vor Sonnenaufgang, so wird
er Yt. 10, 95 nach Sonnenuntergang noch wirksam gedacht:

yO zem-frathao aiwyaiti
pagea Lii frashmo-daitim
marezaiti (u)va karana
ainhao zemo yat pathanayao
¢karenayao diira€parayao
vigpem imat adidhaiti

yat afitare zam agmanemea.

‘Der die Erde in ihrer ganzen Weite umwandelt und
nach Sonnenuntergang *) die beiden Enden der breiten, runden,
fernhin reichenden Erde streift und das alles iiberschaut, was
awischen Erde und Himmel ist’. Treffend bemerkt Geldner?)
zu dieser Stelle: ,Nach Sonnenuntergang bleibt noch lingere
Zeit ein heller Schein am Horizont. Dies gab Anlass zu der
Vorstellung, dass Mithra nach Sonnenuntergang, wo er selbst
unsichtbar ist, doch noch iiber den Horizont hinweg die Krde
iiberschaut und bewacht.“ Diese Auffassung lisst es uns
auch verstehen, warum Mithra ‘der von der Finsternis aus
wachsame’ Gott genannt wird (temainhadha jighaurum Yt. 10,
141). Vgl. auch die oben angefiihrte Stelle Yt, 10, 104, wo
es hiess, dass Mithra selbst dann den Treubriichigen packt,
wenn er sich ‘im Mittelpunkt der Erde’ d. h. im Norden
unterhalb des Horizonts befindet.

. Wir haben also gesehen, dass Mithra der Gott der Sonne ist,
die er auf ihrer ganzen Himmelsbahn von Osten bis Westen auf
Sfeinem rossebespannten Wagen dahbinfihrt, ja dass seine Thii-
tigkeit noch iiber die Tageszeit hinausreicht und er wirksam
gedacht wird, solange iiberhaupt ein Schein von den reflektier-

1) Aehnliche Vend. 19, 92. 93 (Ausgabe v. Spiegel).
2) Vgl. Harlez, études avestiques p. 25.
3) KZ. 25, 525,
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ten Strahlen des Sonnenballs am Himmel sichtbar ist. Wir
miissen also die Ansicht verwerfen, wonach er nur ‘der Genius
der aufgehenden und am Firmament emporsteigenden Sonne’
ist, und nach einer anderen Erklirung suchen, warum die
Iranier gerade den Vormittag seiner speciellen Verehrung
widmeten und — das lisst sich nicht leugnen — diese Zeit
seines Wirkens in den alten Quellen am meisten hervorge-
hoben wird. Versetzen wir uns dazu einen Augenblick in das
Leben der Vilker des Altertums zuriick. Wenn wir sagen:
,Die Nacht ist keines Menschen Freund,“ so wurde dieser
Gedanke gewiss von den Alten geteilt, aber sie kieideten ihn
in ein viel positiveres Gewand: ,Die Nacht ist jedes Menschen
Feind!* Im Dunkel der Nacht musste man stets gewirtig
sein, in seinen schlecht geschiitzten Wohnsitzen von Feinden
oder Riubern iberfallen oder durch einen Einfall reissender
Tiere seines einzigen Reichtums, der Herden, beraubt zu wer-
den; daher dachte man sich die Nacht hevolkert mit einer
Unzahl boser Dimonen, die nur darauf bedacht waren, im
Dunkel dem Menschen zu schaden, und die erst bei anbrechen-
der Tageshelle sich scheu zuriickzogen. Mit Spannung und
Zagen harrte der Mensch auf den Aufgang der Sonne, denn
ihm war jene titanische Sicherheit fremd, mit der wir, ge-
stiitzt auf unsere Kenntnis der Gesetze des Universums, das
Eintreten dieses Naturereignisses bis auf Minute und Sekunde
genau berechnen konnen; er konnte ja fiirchten, dass in dem
verzweifeltem Kampf zwischen Licht und Finsternis einmal
das erstere unterliegen und fir immer verschwinden kdonne,
und er dadurch dem ewigen Verderben preisgegeben sei.
Wenn dann die Sonne mit siegreicher Pracht am Himmel er-
schien, so entrang sich ein Dankgebet seinen Lippen, weil
sein sehnlicher Wunsch in Erfullung gegangen war. In In-
dien z. B. gilt, seit den #ltesten Zeiten bis auf den heutigen
Tag, das erste Gebet eines jeden gliubigen Brahmanen in der
Morgenfrilhe dem Sonnengott, der um sein Erscheinen ange-
fleht wird. Es ist die hochheilige sogenannte Gayatri oder
Savitr1 (RV. 1II. 62, 10):

15
tdt savitir virenyam
bhirgo devdsya dhimabhi |
dhiyo y6 nah pracoddyat.

‘Den herrlichen Glanz des Gottes Savitar mogen wir fiir
uns erlangen, der unsere Gebete fordern solll’ Das war
auch der Grund, warum gerade die Morgenstunden der Ver-
ehrung des Gottes Mithra geweiht waren: man feierte dann
den Triumph des Lichts iiber das Dunkel, der Gott wurde
als der Besieger der dimonischen Michte der Finsternis ge-
priesen.

Wenn wir im vorhergehenden in dem iranischen Mithra
unzweifelhaft einen Sonnengott erkannt haben, so diirfen wir
dieses Resultat nicht gering anschlagen. Dem zarathustrischen
Religionssystem {an sich, das priesterlicher -Spekulation seine
Entstehung verdankt und nach rein geistiger und abstrakter
Auffassung des Gottesbegriffs strebt, waren alle natursymbo-
lischen Ziige vollig fremd. Gelingt es uns durch genaue Ana-
lyse solche Zige in ihmm doch nachzuweisen, so sind das
Ueberbleibsel aus einer fritheren Zeit, und wir kénnen darum
mit grosser Wahrscheinlichkeit den Schluss ziehen, dass Mitra
schon wihrend der arischen Periode als Sonnengott verehrt
wurde. Sehen wir nun zu, ob die Betrachtung des indischen
Gottes Mitra, wie er uns in den Hymnen des Rgveda ent-
gegentritt, uns zu demselben Resultat fihrt und unseren
Schluss bestitigt. Auf diesem Gebiet unserer Untersuchung
stellt der henotheistische Charakter der vedischen Hymnen
uns die grossten Schwierigkeiten in den Weg, jene Tendenz,
dem gerade angerufenen Gott dadurch die grisste Verehrung
zu erweisen, dass man alle die Thaten und Attribute ihm
zuteilt, die dem Singer als die gottlichsten und grossartigsten
erscheinen. Daher kommt es, dass der einzige Rgveda-Hym-
nus, der an Mitra allein gerichtet ist, uns verhaltnismissig
wenig individuelle Zige zur Charakteristik dieses Gottes lie-
fert und wir uns nach andern Mitteln umsehen miissen, um
den Kern seines Wesens zu ergriinden. Ein solches Mittel
finden wir in den zahlreichen Gleichnissen des Rgveda.
Wenn in einem Liede, das an einen andern Gott gerichtet
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ist, die Gestalt des Mitra zur Vergleichung herangezogen wird,
so diirfen wir nicht linger daran zweifeln, dass der betreffende
als Vergleichspunkt dienende Zug im Volksbewusstsein wirk-
lich dem Mitra beigelegt wurde. In diesem Falle hat ja der
Dichter keinen Grund, den Mitra auf Kosten des gerade an-
gerufenen Gottes besonders zu verherrlichen. ~Sehr richtig
bemerkt dazu v. Bradke'): ,Wir konnten uns beispiels-
weise denken, dass ein Beter, sich in das Martyrium des hei-
ligen Paulus versenkend, sagte: ‘du bist gekreuzigt und ge-
schunden um deines Glaubens willen’, obwohl der Beter sich
dessen ganz bewusst wire, dass der h. Paulus enthauptet
ward ; er wiirde damit nur ausdriicken wollen, dass das Mar-
tyrium des h. Paulus nicht minder schwer und verdienstlich
gewesen sei, wie das des h. Petrus oder das d. h. Bartholo-
lomius. Sagte nun aber der Beter: Du bist gekreuzigt, wie
der h. Petrus, geschunden, wie der h. Bartholomius ete.; so
konnten wir mit Sicherheit daraus schliessen, dass nach dem
Glauben des Beters der h. Petrus gekreuzigt, der h. Bartho-
loméus geschunden worden ist u. s. f.“ Versuchen wir nun,
diese Theorie fiir unsere Zwecke in die Praxis zu tbersetzen.

Wenn der Feuergott Agni von den vedischen Singern
besonders hoch gefeiert werden soll, so wird oft sein Glanz
in iberschwinglicher Weise mit dem der Sonne verglichen;
das irdische Feuer war gottlichen Ursprungs und seine Iden-
titat mit jenem leuchtenden Urquell des Lichts dort oben wird
daher nachdriicklich hervorgehoben:

RV. VI. 4, 6. & stryo nd bhanumddbhir arkair

4gne tatintha rédasi vi bhasa.

‘Wie die Sonne hast du, o Agni, dich mit deinen leuch-
tenden Strahlen, mit deinem Glanze iber Erde und Himmel
ausgebreitet’

RV. VI. 12, 1. ay4m sé sinih sdhasa rtava

dardt siryo nd goecisha tatana.

1) P. v. Bradke, Dyaus Asura, Ahura Mazda und die Asu-
ras. Halle 1885. p. 16.
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‘Dieser (Agni), der heilige Sohn der Kraft, breitet sich

aus mit seinem Schein wie die Sonne von Ferne''). RV. II
2, 1 nennt Agni den ‘sonnenartigen himmlischen Hotar' (svar-
naram dyuksham hétaram), 1. 149, 3 heisst er ‘wie die Sonne
strahlend’ (siro nd rurukvdn), VI. 3, 3 wird ‘sein Aussehen
fleckenlos wie die Sonne’ (siiro nd yisya dreatir arepdh) ge-
nannt u. s. w. In ganz #hnlichem Zusammenhange, gerade
wenn von seinem Glanze und leuchtenden Scheine die Rede
ist, wird Agni aber auch sehr oft mit Mitra in Parallele gesetzt

RV.IL 2,3.......... gukrigocisham
agnim mitrdm nd kshitishu pracdnsyam.

‘ ‘Den hellstrahlenden Agni, der unter den Volkern
wie Mitra zu preisen ist’.

RV. V. 3, 1. tvidm agne vdruno jiyase yat

tvdim mitré bhavasi y4t s4middhah.

. ‘Du, o Agni, bist Varuna, wenn du geboren wirst, du
bist Mitra, wenn du entflammt bist. Vgl. ferner
RV. L. 38, 13. 143, 7. IIL, 5, 4. VL. 2, 1. 8, 8. Mehrmals
erhdlt Mitra in dieser Verbindung das Beiwort sudhita?)
und darin haben wir wohl ein altes Epitheton dieses Gottes,
zu erblicken:

RV."VIIL. 23, 8. yajiiébhir 4dbhutakratum
yam krpa suddyanta it |
mitrdm nd jéne sudhithm rtavani.
‘ ‘(Den Agni), der durch die Opfer wunderbare Einsicht
besitzt, den man im frommen Volke herrichtet mit einem
Glanze ®), wie ihn Mitra Sudhita besitzt’.

. 1)_ d. h wie die Sonne aus der Ferne, hat Agni aus néchster
Nihe sein Licht strahlen lassen (Ludwig)
z 2) Die Bedgutung von sudhita ist mir freilich in diesem
usarx}menhange nicht klar. BR. s. v.: ‘gut anfgenommen, wohilge-
pflegt’; auch wohl ‘gut gestimmt, zugethan’. Ludwig: ‘wohlge-
S_chaffen’. Vielleicht kann man es der Bedeutung nach mit av. hu-
ta_Sta ‘wohlgebildet’ zusammenstellen, einem h#ufigen Beiwort des
Mithra,
3) Zur Bedeutung von krpi vgl. RV. VL 2, 6.
suro na hi dyutd tvam
krp4a pavaka récase.



VI. 15, 2. mitrdm nd yam sudhitam bhfgavo dadhur
vanaspatav idyam trdhvdgocisham.

‘(Agni), den die Bhrgu schufen verehrungswert, im Holze
hoch aufflammend wie den Mitra Sudhita’. '

IV. 6, 7. 4dha mitré nd sidhitah pavakd

‘gnir didaya ménushishu vikshi.

‘Dann erstrahlte Agni hell wie Mitra Sudhita bei den
menschlichen Geschlechtern’. V. 3, 2 heisst es wieder von
Agni: afijinti mitrdm stdhitam n4 ') g6bhih ‘sie salben ihn
mit Milch wie den Mitra Sudhita’. Unsere Auffassung wird
auch durch RV. X. 115, 7, wo die betr. Verbindung im Plu-
ral vorkommt, nicht widerlegt, sondern im Gegenteil bestitigt:

evignir mdrtaih sahd suribbir

vésu shtave sdhasah siinird?) nfbhih ]
mitrdso nd yé sidhita rtaydvo

dydvo nd dyumnair abhi sénti manushan.

Der Vers enthiilt offenbar eine Danastuti, die Opferher-
ren werden hier in schmeichlerischer Weise mit Gottern
(Agni, Mitra, Dyaus) verglichen und wir miissen deshalb {ber-
setzen: ‘So wird Agni zusammen mit den sterblichen Opfer-
herren, der Vasu (oder der gute), der Sohn der Kraft mit
den Minnern gepriesen, die wie Mitra’s Sudhita’s, gesetz-
miissig waltend, wie Himmel (od. Himmelsgotter, Dyaus) mit
ihren Herrlichkeiten' die Menschen ibertreffen’. — Haufig wird
Agni auch als mitramahas angerufen, was Bohtlingk-
Roth und Grassmann durch ‘eine Fille von Freunden
habend’ ibersetzen, wihrend Ludwig es erklirt als ‘Mitra's
Grosse, Glanz oder Herrlichkeit habend’. Die Richtigkeit der
letzteren Deutung ist von Hillebrandt (a.a. O. p. 118 f.)
schlagend erwiesen worden, und ich will hier nur noch er-
ganzend hinzufiigen, dass das Wort im Rgveda nur an 2
Stellen von Sirya (was auch trefflich passt) und sonst stets
von Agni gebraucht wird. — In allen bisher angefiihrten

1) Diese Stellung des n 4 ist charakteristisch : sie zeigt deutlich

die enge Verbindung von mitra sudhita.
2) 8o mit BR. statt des handschriftlichen siunaro.
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Stellen, in denen Mitra zum Vergleich herangezogen wird
hegt. das tertium comparationis in seinem Gla:ze . wir k(")n:
nen .1hn also mit Sicherheit als einen himmlischer; Lichtgott
bezeichnen, zum eigentlichen Kern seines Wesens sind wir
aper noch nicht hindurchgedrungen'). Wir kommen unserm
Zlgle schon bedeutend naher, wenn wir sehen, dass auch Soma
mit Mitra in Parallele gesetzt wird. Von jemem Gotte heisst
e?" RV. L. 91, 3: cdcish tvdm asi priyé nd mitrdh ‘glﬁnz.end
bist du wie der liehe Mitra’. RV. IX. 2, 6: méh?m mitré
nd darcatdh sim stryena rocate ‘gross und schén wie Mitra
st?ahlt er mit der Sonne in die Wette’. IX. 86, 11: hirir
mltrzisyg sddaneshu sidati ‘der gelbe weilt in des Mitra .Sitzen’
Soma ist nach Hillebrandt’s jiingster, wichtiger Ent-.
deckung schon im Rgveda der vielgefeierte Mondgott 2). Wenn
€s nun von diesem Gotte heisst, dass er glinzend, gross und
sch(?n wie Mitra seiundin den Wohnsitzen des Mitra
w eile, so liegt doch wohl die Vermutung sehr nahe, dass
hl_er der Mondgott mit dem Sonnengott verglichen ’Werde
Diese Vermutung wird zur Gewissheit, wepn man noch fol-.
gende Stellen betrachtet:
RV. VIIL. 52, 3 yésmai vishnus trini padd vicakramg
. 1 ipa mitrdsya dhérmabhib.
Gr welchen (Indra) Vishpu die drei i
on S %/I itra’? 1 rei Schritte that, nach
V. 81, 4: utd yasi savitas trini rocand
utd stryasya ragmibhih sim ucyasi |
utd rdtrim ubhaydtah pdriyasa )
utd mitré bhavasi deva dhirmabhih.
‘In die drei Lichtriume gehst du ein, o Savitar, und

1) Vom Glanze Mitra’s ist auch Tait. & i :
clicer mitrasya vratyd abhima ‘dem I;Zr;?z}?h(ielé 8;; lloii’ n2 zd;enl?iegi
Mitra wurden wir angehdrig’ und viclleicht auch RV. VIIL 47, 9:
(Aditi) mata mitrasya revatah, da das demskr.revant entspréche’ndé
Wort ‘r aévailt im Avesta ‘glinzend’ bedeutet und anch ein Beiwort
des Mithra ist, z. B. Yt. 10, 78.

2, Hillebrandt, Vedis My i -
wandte Gotter. 1891. p. 269 ff. fische Mythologie. 1. Soma und ver

or

1
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weilst in des Strya Strahlen, und begrenzest von beiden Sei-
ten die Nacht, und bist Mitra, o Gott, durch deine Satzungen’.
Vishnu und Savitar sind beide Sonnengdtter. Vom erstern
wird hier gesagt, dass er seine drei Schritte, unter denen schon
nach den indischen Kommentatoren Aufgang, Hohepunkt und
Niedergang des Sonnenlichts zu verstehen sind. nach den
Satzungen des Mitra thue; ebenso von Savitar, dass er durch
die Erfillung dieser Satzungen zum Mitra werde. Der vedische
Inder verehrte zwar viele Sonnengdtter (z. B. Sirya, Savitar,
Vishnu, Piishan), die die verschiedenen wohlthitigen Wirkungen
des Tagesgestirns reprasentierten, aber dennoch besass er noch
das Gefiihl dafiir, dass diese nicht die letzte und hochste
Instanz bildeten, dass sie nur die Erscheinungsformen eines
Michtigeren seien, dessen Geboten sie in ihrem Wirken ge-
horchten, eben jenes Mitra, des altehrwiirdigen Sonnengottes
xat’ &Eoyfv. In einer merkwirdigen Stelle des Rgveda
(VI. 67, 6) scheint mir, wenn ich sie richtig interpretiere,
Mitra auch direkt als der Sonnengott bezeichnet zu sein:

td hi kshatrdm dhardyethe dnu dytn

drihéthe sdnum upamdd iva dych |

drlhé ndkshatra utd vigvddevo

bhimim dtan dyam dhasinayéh.

‘Denn ihr beide behauptet immerdar die Herrschaft, ihr
festigt das Firmament gleichsam vom hdchsten Himmel her');
der feste Nakshatra und der Allgott bat Erde und Himmel
erfillt mit Nahrung fir den Menschen'. Das Lied ist an
Mitra und Varuna gerichtet und in der dritten Verszeile fin-
den wir eine Charakteristik der beiden Gotter. Vigvadeva,
der ‘Allgott’ oder ‘der Gott des Alls’ ist Varuna (vgl. z. B.
I1I. 27, 10: tvidm vigvesham varunasi rdja u. o.), unter drlho
nakshatrah haben wir Mitra zu verstehen. Nakshatra heisst
,Stern, Gestirn’, dient aber im Rgveda im Singular nur zur

1) i va wird gebraucht, weil man sonst den, der etwas stiitzen
will. immer unterhalb des zu stiitzenden Gegenstandes befindlich
denkt, die beiden Gatter aber im Gegensatze dazu von der Hohe aus
wirken. Vgl. Ludwig, Rigveda 4, 112.
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Bezeichnung fiir das michtigste Gestirn, die Sonne. Das
Wort ist stets Neutrum, nur an dieser einen Stelle Maskuli-
num; wir konnen also sagen, nakshatra ist hier Bezeichnung
der personlich gedachten Sonne, d. h. des Sonnengottes
Drlhah ‘der feste' wird er wegen seiner von den Indern oft.
angestaunten Eigenschaft benannt, dass er ohne Halt und
Stiitze am hohen Firmament einherwandelt und nie von seiner
Bahn abweicht oder herabfillt’). Auch Sdyana erklirt im
K9mmentar hier nakshatra als ‘Sonne’, ebenso wie er hiufig
Mitra als den Sonnengott bezeichnet (z. B. X. 22, 1 mitr6
nd: Say. sirya iva u. 6.). — Wenn fernerHillebrandt den
Ausdruck mitrasya dhamabhil als ‘Wohnsitze der Sonne’, d. h.
‘d.ie Jahreszeiten’ erklirt, so kann ich ihm darin nicht bej-
stimmen (vgl. unten meire abweichende Erklirung), weise
aber gern auf seine interessanten Belege aus dem Opferritual
hin, durch die wieder Mitra deutlich als der Sonnengott er-
wiesen wird®). Vielleicht diirfen wir auch in der spatern
Bezeichnung der Sonne, die in nachrgvedischer Zeit allgemein
aditya genannt wird, die alte Gestalt des Mitra wiederfinden
da urspriinglich keiner der andern Sonnengbtter zu den Adi:
tyas gerechnet gewesen zu sein scheint. Dabei ist folgendes
zu beachten: die Einzelgestalt des Mitra tritt zwar in den
vedischen Hymnen immer mehr zuriick, aber deutliche An-
zeichen weisen darauf hin, dass starke Unterstromungen im
Volke vorhanden waren, die an der Verehrung dieses Gottes
zih festhielten. Vgl. z. B. RV. X. 22, 1:

1) Ludwig nimmt Apstoss an dem Singular dtan und iiber-
setzt deshalb: ,fest ist auch das alle Gotter darstellende Gestirn.®
Doch ein solcher Fall, dass ein Verbum im Sing. auf zwei Gegen-
stiinde oder Personen bezogen wird, kommt im Rgveda auch sonst vor :
IL. 25, 2 tokam ca tasya tdnayam ca vardhate ‘dessen Geschlecht un(i
Nachkommenschatt gedeiht’. X. 62, 10 yadus turvag ca mamahe ‘Yadu
nnd Turva hat geschenkt. Vgl. Delbriick, Altind. Syntax. p-84f

2) Hillebrandt a. a. O. p. 119. — Vielleicht ist es auch.
gestattet, bei RV. VI. 2, 1: tvam hi kshiitavad ya¢o 'gne mitré na
patyase an die stindige Bezeichnung der Sonne im Avesta: hvare-
khshaétem zu erinnern,



kiba e¢rutd indrah kdsminn adys
jéne mitré nd ¢rayate |
fshinam va yah kshdye
gihd va cdrkrshe gira.

‘Wo ist Indra beriibmt? Bei welchem Stamme hort man
heute von ihm wie von Mitra, der in der Singer Hause oder
im Verborgenen') mit einem Liede gepriesen wird ?

I 21, 3: td mitrdsya pricastaya
indragni t4 havamahe.

‘Diese beiden, Indra und Agni, rufen wir zu des Mitra
Preise’.

VIII. 74, 2: yim jdnidso havishmanto

mitrdim nd sarpirasutim |
pracansanti prdcastibhih.

‘Welchen (Agni) die opferreichen Minner wie den Sarpis
schlirfenaen Mitra mit Lobgesingen verherrlichen’. Diese
Stellen zeigen uns, dass der Mitrakultus in weitern Kreisen
des Volkes oder bei solchen Stimmen, deren Lieder uns im
Veda nicht erhalten sind, noch in hoher Blite stand. Von
da auns mag dann eine kontiunierliche Tradition bis in die
spitere Zeit stattgefunden haben, wodurch sich der Ausdruck
‘aditya’ fiir ‘Sonne’ erkldrt, doch maochte ich diese Ansicht
immerhin nur als blosse Vermutung hinstellen.

Auch die Eigenschaften und Beiwérter, die dem Mitra
beigelegt werden, passen trefflich zu seinem Charakter als
Sonnengott. Wie der iranische Mithra vouru-gaoyaoiti ‘der
Herrscher iiber weite (himmlische) Fluren' genannt wird, so
heisst der indische Gott saprdthah ‘weite Ausdehnung habend’
(IIL. 59, 7), V. 65, 5 fleht der Singer: ‘mégen wir im weit
ausgedehnten Schutze des Mitra leben’ (vayim mitrdsydvasi
sydma saprdthastame), Mitra und Varuna heissen urukshdya
‘weite Wohnsitze habend’ (I. 2, 9) urucginsa ‘weithin gebie-
tend’ (III. 62, 17), bhdvanasya gopa ‘die Hirten der Welt’
(V. 62, 9) u. s. w. Mitra ist ‘anch der Geleitsherr auf den

1) d. h. ebenso in offener Versammlung wie im stillen Kim
merlein. .
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Pfaden, der seine Schutzbefoblenen sicher iber alle Fihrlich-
keiten hinwegfiihrt:
V. 64, 3. yin nundm agydm gétim
mitrdsya yiyam pathd

‘Damit ich jetzt guten Fortgang erlange, mdchte ich auf
dem Pfade des Mitra gehen’.

V. 16, 1. ydm mitrdm né prigastibhir

martaso dadhiré purdh.

‘Welchen (Agni) die Menschen wegen seiner Leitung?)
sich wie Mitra zum Fiihrer genommen haben’. Hiufig sehen
wir ferner Mitra und Varuna als Wagenlenker erscheinen, aber
auch der Einzelgestalt des Mitra kommt dieses Attribut zu.
I. 77, 3 mitré nd bhud ddbhutasya rathih ‘wie Mitra ward er
(Agni) des Wunderbaren Wagenlenker’; das Gleichniss besagt:
wie Mitra die Wundergestalt der Sonne am Himmel lenkt,
so leitet Agni, ‘der Opferlenker’ (rathir adhvardnam I. 44,
2 u. §6.), die Opfer zu den Himmlischen empor. Aehnlichen
Sinn zeigt der etwas dunkle Vers I 143, 7 ghrtdpratikam va
rtdsya dburshidam agnim mitram nd samidbani rfijate. Als
die bedeutsamste Zeit seines Wirkens wird in Indien wie in
Iran der Morgen aufgefasst:

AV. XIII. 8, 13. s4 vdrunah saydm agnir bhavati
s4 mitré bhavati pratdr udyv4n.

‘Dieser Varuna wird abends Agni, Mitra wird er friih
aufgehend’. Mitra gehort auch zu den Gottern, denen das
Pratahsavanam, die Frithspende des Soma, dargebracht wird 2).
Bei seinem Aufgange treibt der Sonnengott auch die Menschen
zu Arbeit und Thitigkeit an und charakteristisch beginnt der

1) Das Pet. Wtb. giebt fiir pragasti zwei verschiedene Beden-
tungen: 1) Preis, Lob, Ruhm. 2} Anweisung, Leitung. Diese
Stelle zieht es zu 1), ich wegen dadhire purah zu 2). Die ganz dhn-
lich lautende Stelle V. 9, 6:

tavaham agna utibhir
mitrasyacapragastibhih !
dveshoyuto na durita
turydima martyanam
citiert aber auch PW. unter Bd. 2).
2) Vgl. Hillebrandt, Ved. Mythol. I. p. 258 ff.
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Mitra-Hymnus (I1I. 59) mit den Worten : mitré jénan yatayati
bruvandh ‘Mitra setzt durch sein Wort die Menschen in Be-
wegung’; ebenso heisst es VII. 36, 2 von Mitra und Varuna:
iné vam anydh padavir 4dabdho
jdnam ca mitré yatati bruvangh.

‘Der eine von euch beiden (Varupa) ist ein kiihner, un-
triiglicher Wegweiser und Mitra setzt den Menschen durch
sein Wort in Bewegung’; daher sein Epitheton yatayajjanah
,die Menschen antreibend’ ')

Es wire miissig, hier noch besonders auszufithren, dass
der indische Glaube ebenso wenig wie der iranische die Sonne
mit Mitra identifizierte ; wie ich schon oben erwihnte, haben
andere Gotter seine Funktionen ibernommen und nur zuweilen
schimmert noch das Bewusstsein durch, dass diese nur Aus-
flisse seines Wesens sind und nach seinen Weisungen han-
deln. Mitra ist eben im Rgveda eine immer mehr und mehr
verblassende Gottergestalt und nur eine Seite seines Wesens
tritt noch scharf hervor: seine enge Verbindung mit Varuna.
Um zu untersuchen, durch welche Griinde diese Verbindung
hervorgerufen ist und ob sie noch in die arische Periode zu-
riickreicht, betrachten wir jetst

Das GoOtterpaar Mitra und Varuna.

Der indische Gott Varuna wird mit Recht als eine der
schonsten und erhabensten Gestalten des vedischen Pantheons

1) I 136, 3. Il 59, 5. VIII. 91, 12, Das Pet. Wtb. iibersetat
das Wort durch ‘die Menschen verbiindend, —- vereinigend. Um die
Richtigkeit der obigen Uebersetzung, mit der ich mich an Ludwig
anschliesse, zu beweisen, verweise ich auf RV. VI. 67, 3:

4 yatam mitravaruna sugasty

upa priyd namasa hiiydmana |

sam yiv apnasth6 apdseva janait
chrudhiyatag¢ cid y atatho mahitva.

Kommt herbei, M. V., die ihr mit schonem Liede unter liebe-
voller Verehrung angerufen werdet, die ihr durch eure Macht sogar
die Gehorsamen antreibt, wie ein Gutsherr durch den Schaffner
die Leute’. Der letzte Teil dieser Uebersetzung ist gerade dem Pet.

Witb. entlehnt.
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bezeichnet. Wie schon sein Name andeutet, war er urspriing-
lich der Gott des allumfassenden Himmels, seine Macht ist
aber in den Augen des vedischen Sidngers hoch iiber diese
Naturgrundlage emporgewachsen. Er wird gepriesen als der
Schipfer, Erhalter und Regent der Welt, zugleich aber auch
als der Hitter tber die sittliche Weltordnung, als der all-
wissende und untriigliche Gott, dem keine Missethat der
Menschen entgeht. Mit schweren Strafen, Krankheit und Tod.
sucht er den verstockten Siinder heim, dem reumiitizgen und
bussfertigen aber verzeiht er voll erbarmender Liebe. Die
schonsten der an ihn gerichteten Hymnen lassen sich, was
die Tiefe des Gedankeninhalts und den hohen poetischen
Schwung betrifft, nur mit zwei Erzeugnissen der religitsen
Poesie des Altertums vergleichen: den Psalmen der Bibel und
manchen an Ahura Mazda gerichteten Partien des Avesta.
Gerade die alteste Epoche der vedischen Litteratur muss
als die Bliitezeit seines Kults bezeichnet werden; damals war
er noch unbestritten der michtigste Gott, dessen Autoritit die
Gotter wie die Menschen willig anerkannten. Schon in der
Rgvedaperiode konnen wir es verfolgen, wie er allmihlich an
Ansehen einblisst, und in der spitern Zeit tritt er sogar ganz
in den Hintergrund gegeniiber andern Gottern, deren Indivi-
dualitit den verinderten Lebensbedingungen und Anschauungen
des Volkes mehr entspricht. Wenn wir schon an der Schwelle
des indischen Altertums die Gestalt des Varuna voll ausge-
pragt und als Objekt der héchsten Verehrung finden, so liegt
a priori die Vermutung nahe, dass die Keime dieser Gott-
heit und ihres Kults schon in vorvedischer Zeit zu suchen
seien. Es ist Roth's Verdienst, zuerst darauf hingewiesen
zu haben'), dass dieser hochste indische Gott Varuna und
der hichste Gott der Iranier, Ahura Mazda, in der Totalitdt
ihres Wesens wie in vielen individuellen Ziigen eine auffallende
Aehnlichkeit zeigen und dass sie daher als urverwandt d. h.
als Ausfliisse einer und derselben Gottergestalt der arischen

1) Roth, die hochsten Gotter der arischen Volker. ZDMG.
6, 67 ff.
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Zeit anzusehen seien. Diese Anschauung ist spater durch
James Darmesteter in ausfithrlicher Weise begriindet
worden ') und ich verweise fiir alle Einzelheiten auf die geist-
reichen und scharfsinnigen Ausfithrungsn dieses deutsch-fran-
zosischen Forschers, dessen Resultaten ich mich voll und ganz
anschliessen muss. Niher eingehen muss ich hier nur auf
einen speciellen Punkt, da er in neuerer Zeit eine durchaus
abweichende Beurteilung erfahren hat, die, wenn richtig, die
ganze obige Theorie umzustiirzen droht. Der Name des ira-
nischen Gottes ist seiner Bedeutung nach klar: ahura = Herr,
mazddo = grosse Weisheit besitzend, also Ahura Mazda —
der hochweise Herr. Die beiden Worter sind nicht unauf-
19slich mit einander verbunden ; jedes derselben wird im Avesta
auch einzeln zur Bezeichnung des hochsten Gottes gebraucht.
Dem av. ahura entspricht lautgesetzlich genau das Sams-
krtwort asura, ein Wort, das im Rgveda als ehrenvoller
Titel den meisten Gottern, besonders oft aber dem Varuna
beigelegt wird. Man nahm infolge dessen an, dass asura in
der arischen Zeit ein Beiname jenes hochsten Gottes gewesen
sei, auf den sowohl die Gestalt des Ahura Mazdi wie die- des
Varuna zurviickfiibrt, und dass das Wort in Iran zum Eigen-
namen geworden sei, in Indien aber noch recht hiufig in naher
Verbindung mit Varuna gebraucht werde. Wenn im Rgveda
auch viele andere Gotter diesen Titel erhielten, so sei das
eben dem henotheistischen Charakter jener Hymnen zuzuschrei-
ben, die ja bekanntlich bei der Anrufung eines Gottes mit
den hochsten Ehbrentiteln nicht geizten, gleichgiiltig ob sie
demselben urspriinglich gebithrten oder nicht. P.v.Bradke
hat nun nachzuweisen versucht?), dass dieser Titel dem Va-
runa erst infolge einer sekundaren Entwicklung zugefallen, der
eigentliche und urspriinglich einzige Triger desselben aber der
alte Himmelsgott Dyaus sei. Dieser Dyius ist zwar im Rgveda

1) J. Darmesteter, Ormazd et Ahriman, leurs origines et
leur histoire. Paris. 1877.

2) P. v. Bradke, Dyaus Asura, Ahura Mazda und die Asu-
ras. Halle. 1885.
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schon eine ganze verblasste Gottergestalt, das hohe Alter
seiner Verehrung, und seines Beinamens pitar ‘Vater’ wird
aber durch den Zedg matfp der Griechen und den Jupiter der
Romer unumstdsslich bewiesen. So gelangt v. Bradke zum
Schluss, dass der Ahuwra Mazda der Zarathustrier und der
Dyaus Pitar Asura der vedischen Inder im letzten Grunde
mit dem hdchsten Himmelsgott der Indogermanen identisch
seien. Diese Beweisfiihrung leidet aber an einer bedenklichen
Schwiiche : sie stiitzt sich nur auf die Identitit des Namens
und es wird nicht der leiseste Versuch gemacht, die Wesens-
verwandtschaft der beiden Gotter nachzuweisen. Ein solcher
Versuch, wenn er in der That gemacht worden wiire, hatte
auch kaum gelingen konnen. Der vedische Dyaus ist im gan-
zen wenig personlich gestaltet; iiberall, wo von ihm die Rede
ist, tritt die ihm zu Grunde liegende Naturanschauung, sein
elementares Wesen als ‘Himmel’ deutlich hervor und nirgends
finden wir mit ihm jene sittliche Hoheit, jene unmittelbare
Einwirkung auf die Geschicke der Menschen verkniipft, die
gerade Ahura Mazda und Varuna so bedeutungsvoll charakte-
risiert. Von diesen und vielen andern schon lingst erkannten
Uebereinstimmungen zwischen Ahura und Varuna will aber
v. Bradke nichts wissen, er erwiihnt sie sogar mit keiner Silbe
und klammert sich nur an die Identitit des Namens Ahura
Mazda und Dydus Asura. L. v. Schroeder acceptiert
nur einen Teil der v. Bra dke’schen Ausfithrungen, dass nidm-
lich Asura urspriinglich einzig Epitheton des Dyaus gewesen sei,
lehnt aber eine direkte Identifizierung des vedischen Dyaus mit
dem iranischen Ahura Mazda entschieden ab und schligt fol-
gende sehr ansprechende Losung des verwickelten Problems vor:
s Varuna, der Umfassende (edpavég), ist urspriinglich ebenfalls
Bezeichnung des Himmels; es hat sich also bei den Indern
der alte Himmelsgott in zwei Gottergestalten getrennt (Dyaus
und Varuna), von denen die eine mehr die sinnliche Erschei-
nung, die andere mebr die sittlichen Qualititen des alten Him-
melsgottes iibernommen hat. Der zendische Ahura ist aus jenem
noch ungetrennten Himmelsgott entstanden, und so erklirt es
sich, wie er zugleich dem Dyaus und dem Varuna der Inder
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entspricht“.’) Ich personlich muss aber gestehen, dass mir
dieser vermittelnde Ausweg, der allerdings iiber alle Schwie-
rigkeiten hinweghilft, nicht einmal notwendig erscheint. Mei-
ner Meinung nach besteht das positive Resultat der Bradke’
schen Untersuchung nur darin, dass das Wort asura im Veda
ein sehr hohes, ehrenvolles Attribut der Gdotter sei und dass
es besonders hiufig dem Dyius beigelegt wird, ein Ergebnis,
das die Richtigkeit der R o th ’schen Gleichung Ahura = Varuna
durchaus nicht alteriert, da ja auch Varuna im Rgveda hiufig
genug das Beiwort asura erhdlt. Wenn v. Bradke schon
in der arischen Periode einen ‘allgemein anerkannten hdchsten
Gott’ sucht, ‘den Gott, der fiir unser Gotteshewusstsein allein
Gott ist” (p. 17), und diesen Gott im arischen Dydus finden
will, auf den auch die Gestalt des iranischen Ahura Mazda
zuriickfithrt, — so kann ich ihm darin nicht beistimmen.
Die Vergleichung aller iltesten Religionsformen der indoger-
manischen Volker zeigt uns vielmehr, dass die Urzeit einem
vielgliedrigen Polytheismus huldigte und wir durchaus nicht
berechtigt sind, monotheistische Tendenzen, oder, wie v. Bradke
sich ausdriickt ‘einen Polytheismus mit prononciert monarchischer
Spitze’ (p. 115) bei ihr vorauszusetzen. Sehr richtig bemerkt
er dagegen an einer andern Stelle (p. 111): ‘Meinem vor-
herrschenden Eindruck nach war in jener alten Zeit das Be-
diirfnis, Naturobjekt und Gottheit zu trennen, wenig entwickelt :
die Gottheit erschien dem Menschen eben im Naturobjekt'.
Eine solche Religionsform kann wohl kaum als ein Polytheis-
mus mit ausgeprigt monarchischem Charakter bezeichnet wer-
den. Es ist mir vielmehr sehr wahrscheinlich, dass jener
henotheistische Zug der Gétterverehrung mit Unrecht den
Indern allein zugeschrieben wird; schon in der Urzeit wird
wohl der Mensch gerade den Gott mit dem grossten Kifer
und der hochsten Verehrung angerufen haben, von dem er
im speciellen Fall die wirksamste Hilfe erhoffte. Natiirlich
aber unterschied man schon damals niedere und hohere Gott-

1) L. v.Schroeder, Indiens Literatur und Cultur. p. 23.
Anm. 2.
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heiten und als die hochsten werden wohl die Gotter des Him-
mels und der himmlischen Lichterscheinungen gegolten haben;
dieser ganzen Gotterklasse mag auch das Epitheton ‘asura’ in
der arischen Periode beigelegt worden sein, ohne sich auf
einen bestimmten Goit zu beschrinken. Es ist am wahr-
scheinlichsten, dass die Bedeutung ‘Herr’, die das Wort im
Avesta noch zuweilen hat, auch die Grundbedeutung desselben
ist'). Unserer Annahme, dass es in -arischer Zeit nicht aus-
schliessliches Attribut eines einzigen Gottes gewesen sei,
widersprechen die alten Quellen auch keineswegs. Im Rgveda
ist das Wort, wie gesagt, Epitheton vieler Gotter, im Avesta
kommt es sogar, trotzdem es Kigenname des hdéchsten Gottes
geworden ist, noch zuweilen als Titel anderer Gétter vor, so
des Apam napat, des Mithra und der Amesha Cpeiita's. Dass
das Wort im Rgveda wie im Avesta ein besonders hohes,
ehrenvolles Attribut ist, bezweifle ich natiirlich durchaus nicht;
die Erklirung dafiir bietet aber schon seine Grundbedeutung,
vgl. unser ‘Herr’, frz. seigneur, englisch lord in der Bedeu-
tung ‘Gott’. Auch die von Bradke nachgewiesene Thatsache,
dass gerade Dyaus im Rgveda sehr hiufig asura genannt wird,
erklart sich sehr einfach von diesem Gesichtspunkt aus, da ja
dieser Gott nach dem Zeugnis der verwandten Sprachen in
frilherer Zeit eine viel dominierendere Stellung im Glaubens-
leben der indogermanischen Volker eingenommen hat.

Die enge Verwandtschaft zwischen Ahura und Varuna
zeigt sich auch darin, dass dem Gotterpaar Mitra-Va-
runa im Veda das Gotterpaar Mithra-Ahura im Avesta
gegeniibersteht. Die indische Verbindung ist klar: der Him-
mels- und der Sonnengott, deren Wirken so sehr ineinander
greift und von einander abhingig ist, werden gemeinsam an-
gerufen, sie vereinigen sich in den Augen des Sangers oder
Beters zu einer Personlichkeit. Im zarathustrischen Reli-
gionssystem dagegen ist Ahura. der unbedingt hochste, keiner
Erginzung bediirftige Gott, und wenn er dennoch manchmal

1) Zur Etymologie des Wortes vg. L. v. Schroeder: Ind.
Lit. p. 23. Anm. 2.
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in enger Verbindung mit Mithra angerufen wird, so miissen
wir in dieser Form der Awnrufung ein Erbteil der arischen
Vorzeit sehen, als die beiden Gotter noch thatsichlich
gleichberechtigt') neben einander standen. Hier ha-
ben wir wieder ein Beispiel dafiir, wie zihe die dussere Form
trotz des Wechsels der religiosen Ideen sich erhilt, und es
ist interessant zu sehen, wie im Avesta selbst diese Anomalie
durchgefiihlt und nach einer Erklirung dafiir gesucht wird.
Gleich im Eingang des Mihir-Yasht (Yt. 10,1) heisst es:
mraot ahur6 mazdao ¢pitamai zarathustrai: dat yat mithrem
yim vourn-gaoyaoitim fradadham azem cpitama aat dim dad-
hdm avaoiitem vahmyata aviofitem yecnyata yatha mameit
yim ahurem mazdam ‘es sprach Ahura Mazdd zum (pitama
Zarathustra: ,Als ich den iiber weite Fluren herrschenden
Mithra erschuf, o Cpitama, da schuf ich ihn ebenso anbe-
tungswiirdig und ebenso verehrungswiirdig, wie ich selbst bin,
ich, Ahura Mazda.“’ Das Stiick ist, im Gegensatz zu den an-
dern Partien des Yasht, nicht in metrischer Form abgefasst
und kennzeichnet sich dadurch schon dHusserlich als einen spi-
tern, aus priesterlicher Spekulation hervorgegangenen Zusatz.
Dem orthodoxen Zarathustrier wird hier erklirt, wie er sich
dieses eigentiimliche Verhiltnis der beiden Gotter zu einan-
der zu denken habe: Mithra sei zwar dem Ahura an Macht
und Ansehen gleich, aber diese Wiirde verdanke er nur dem
freien Willen des letzteren, da er ja dessen Kreatur sei. Die
Kiinstlichkeit und Gesuchtheit dieser Deutung springt natiir-
lich sofort in die Augen.

Nach dieser Abschweifung wenden wir uns wieder un-
serm Hauptthema zu und tragen zunichst die Stellen nach,
in denen im Avesta Ahura und Mithra gemeinsam als Gotter-
paar angerufen werden.

1) An einer sehr merkwiirdigen Stelle (Yt. 10, 123) scheint
Ahura Mazda sogar dem Mithra untergeordnet zu werden :
yim yazata ahuro mazdao
raokhshnat paiti garo-nmanit.
‘welchem (Mithra) opferte Ahura Mazda in dem glanzerfiillten Para-
diese.’
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Yt. 10,145: mithra ahura berezafita

aithy€janha ashavana [yazamsaide].

‘Mithra und Ahura, die erhabenen, unverginglichen, hei-
igen verehren wir.’

Yt. 10,113: tadha no jamyat avaiihe
mithra ahura berezaiita.

‘Dann sollen uns zu Hilfe kommen Mithra und Ahura,
die erhabenen '). Ye. 1,11. nivaedhayemi haiikarayémi ahu-
raéibya mithraéibya berezafibya aithyajanhaeibya ashavanasi-
bya etc. ‘Ich lade ein und richte zu: fiir Ahura und Mithra,
die erhabenen, unverginglichen, heiligen. Ahnlich Y¢. 2, 11.
3, 18. 4, 16. 6, 10. 7, 13. Mihir Nyaish 12. Die parsische
Tradition erklart, dass an allen diesen Stellen nnter ahura
mithra nur eine einzige Person zu verstehen sei: der Herr
Mithra, sodass ahura ein blosser Titel des Mithra wire. Da
nun sowohl die Namen als die ihnen beigelegten Attribute un-
zweifelhaft in dualischer Form stehen und wir schon oben ge-
sehen haben, dass der orthodoxe Zarathustrier von seinem Stand-
punkt aus das wahre Verhiltnis nicht erkennen konnte oder
wollte, so kénnen wir dieser Ansicht natiirlich keinen Wert
beimessen. Dagegen muss ich auf die Ausfiihrungen Spie-
gel's?), der ein ausgesprochener Gegner der Ahura-Varuna-
Theorie ist und hier speciell in Mithra-Ahura ein Gdotterpaar
Mithra-Apam napat sehen will, etwas genauer eingehen. Er
macht zunichst darauf aufmerksam, dass an allen diesen Stel-
len das Beiwort berezafit neben dem Gotternamen steht und
dass ahuro bereza (Ye¢. 1, 5) ein Titel des Apam napat sei.
Dagegen méchte ich anfithren, dass berezafit auch ein hiufiges

1) Die fritheren Ausgaben lasen in der ersten Verszeile: tat
no jamyat avaiihe, und da dann im Versmass eine Silbe fehlt, schlug
Geldner (Metrik d. j. Avesta p. 108) vor, statt jamyat die zu
erwartende Dualform jamyatem zu lesen. Da die nene Geld-
ner’ sche Avestaausgabe aber mit den besten Handschriften tadha
liest, so miissen wir schon diese etwas harte Konstruktion als die
urspriingliche ansehen. In der Parallelstelle Khurshed Nyaish 7 ist
freilich wieder die Form t at auf’s beste verbiirgt,

9) Fr. Spiegel, die arische Periode. 1887. p. 185 ff.
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Beiwort des Ahura Mazda ist, z. B. Y¢. 56, 1, 10: ratim
berezafitem yazamaidé yim ahurem mazdam ‘den erhabenen
Herrn, Abura Mazda, verehren wir'') und dass das lautlich
genau entsprechende vedische brhant auch ein Attribut des
Varuna ist (z. B. R.V. VIII 42, 2). Zur Stiitze seiner Be-
hauptung fithrt Spiegel dann zwei weitere Stellen aus dem
Avesta an: Ye¢. 41, 22 payuca thworestira yazamaide ‘wir
preisen den Beschittzer und den Schopfer’ und Ye. 56, 1, 4
yazata payl thworestara ya vigpa thweregato daman ‘er pries
den Beschiitzer und den Schopfer, welche alle Wesen schaffen’.
Da nach der Tradition hier von Mithra allein, de facto aber
von zwei Gottern die Rede ist, so deutet er den Beschiitzer
auf Mithra, den Schopfer auf Apam napat und fihrt dann
wortlich fort: ,Es ist ganz den gewdhnlichen Anschauungen
des Awestd entgegen, einen andern Gott als Schopfer anzu-
erkennen als Ahura Mazda, wir miissen daher in der Bemer-
kung, dass diese Genien nicht blos erhalten, sondern selbst
schaffen, eine Formel sehen, die sich aus alter Zeit erhalten
hat, da noch andere Anschauungen galten als die zarathus-
trische Religion erlaubt. Gerade vom Apam napad wird aber
auch Yt. 19, 52 gesagt, dass er geschaffen habe, und wir se-
hen daher in dieser Stelle eine Bestitigung unserer Ansicht,
dass hier Mithra und Apam napad in Verbindung gesetzt sind,
wie sie auch Yt. 13, 95 zusammen genannt werden. Unsere
Ansicht ist also der gewohnlichen zwar idhnlich, aber nicht
mit ihr identisch, nach ihr kennt auch die éranische Religion
die Verbindung eines lichten und eines feuchten Wesens, aber
an die Stelle des indischen Varuna, den die Eranier nicht
kennen, setzte man den Apam napad.“ Also weil Apam na-
pit einmal in Avesta als Schopfer bezeichnet wird, so soll
er ‘ganz den gewohnlichen Anschauungen des Avesta entge-
gen’, es auch an dieser Stelle sein! Und weil ferner wieder

nur einmal Mithra und Apam napat zusammen genannt .

werden, so sollen sie auch hier unter dem Beschiitzer und

1) Auch andere Gitter oder Genien erhalten im Avesta dieses
Attribut, vgl. Justi s v,
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Schopfer zu verstehen sein! Nehmen wir dagegen an, dass
auch hier der Schopfer, wie fast stets im Avesta, Ahura Mazda
sei, so konnen wir diese Stellen geradezu als Stiitzen fir die
von uns acceptierte Theorie anfithren. Ich muss also diese Be-
weisfiihrang Spiegels — bei allem Respekt vor dem grossen
Gelehrten — als dusserst mangelhaft begriindet und unwahr-
scheinlich zuriickweisen und dabei bleiben, dass unter dem mit
Mithra verbundenen Ahura nur Ahura Mazda verstanden wer-
den kann.

. Nun noch einige Worte iiber Mitra-Varuna im Rgveda.
Die an beide Gotter zusammen gerichteten Hymnen sind be-
deutend zahlreicher als die an Varuna allein. Inhaltlich zei-
gen sie keinen bedeutenden Unterschied von den Varunahym-
nen; dieselben Thaten und Eigenschaften, die dem Varuna
allein zugeschrieben werden, legen die Singer im wesentlichen
auch beiden Gottern zusammen bei. Wir sehen daraus, wie
dita enge Verbindung der hbeiden Gdatter, die schon aus der
arischen Zeit stammt, in der vedischen Periode noch enger
}md unaufloslicher wird und die beiden Gestalten allmithlich
in eine verschwimmen, welche vorwiegend die Ziige des mich-
tigeren trigt. Es ist also durchaus ratsam, bei der Charak-
terisierung Mitra’s diese Lieder maglichst wenig zum Beweise
heranzuzichen und sich auf diejenigen Stellen zu beschrinken,
die von diesem Gotte allein handeln. Dagegen kann ich
Bohnenberger unmiglich beistimmen, wenn er in seiner
kiirzlich erschiencnen Abhandlung iiber Varuna') meint, ‘Mi-
tra, urspriinglich eine zum Namen gewordene attributive Be-
zeichnung Varuna’s, hitte sich zum selbstindigen Gott ent-
wickelt.” Die vergleichende Religionswissenschaft zeigt uns
doch zu deutlich, dass vielmehr das Umgekehrte der Fall ge-
wasen ist!

Mitra als Bekdmpler der bdsen Ddmonen.
In dem an die Sonne (hvare kshactem) gerichteten ©.
Yasht wird ausgefiihrt, dass diese bei ihrem Aufgange die
1) K. Bohnenberger, der altindixche Gott Varnna nach

den Liedern dex Rgveda. 1893, p. 85.
3
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ganze Schopfung des Ahura Mazda in Ordnung bringt und in
die rechten Bahnen leitet, besonders aber den Hausstand und
die Person des rechtschaffenen Frommen segnet. Geht aber
die Sonne nicht auf, so gewinnen die bdsen Dimonen, die
Daéva’s, die Obergewalt und verderben die ganze Welt: des-
halb miisse man die Sonne verehren, um die Finsternis und
deren Ausgeburten wirksam bekimpfen zu kénnen. Bedeu-
tungsvoll heisst es dann zum Schluss: yazii mithrem vouru-
gaoyaoitim hazaiira-gaoshem baévare-cashmanem.

yazai vazrem hunivikhtem

kameredhé paiti da€vanam u. s. W.

‘Den iiber weite Fluren herrschenden Mithra will ich
verehren, den tausendohrigen, zehntausendiiugigen; (seine)
Keule will ich preisen, die gut geschleudert wird auf die
Sehidel der Diamonen u. s. w. Obwohl dieses Lied direkt an
die Sonne selbst gerichtet ist, so versiumt es der Dichter
doch nicht, am Schluss jenen Gott anzurufen und dessen cha-
rakteristische Seiten hervorzuheben, auf dessen Initiative alles
das geschieht: Mithra ist eben nicht nur der Sonnengott, son-
dern auch der Dimonenbekimpfer xat’ éEoydv. Ich habe
schon oben darauf hingedeutet, dass der Didmonenglaube eine
sehr hervorragende Rolle im Glaubensleben der Vilker des
Altertums spielte. Ganz besonders aber gilt das tir die zara-
thustrische Religion, deren dualistische Grundlehre ja in dem
Kampfe der guten Gotter des Lichts mit den bosen Dimonen
der Finsternis wurzelt, aus welchem Kampfe endlich am Ende
aller Tage der hochste Gott Ahura Mazda als Sieger {iiber
den Oberherrn der Dimonen, Anra Mainyu, hervorgehen soll.
Der Iranier unterschied sehr viele verschiedene Klassen von
Dimonen, solche von physischer oder moralischer Natur, z. B.
Dimonen der Hitze, der Dirre, des Schlafes, der unlautern
Begierde, des Zornes, der Lige u. s. w. Ihre Hauptdomiine
aber ist die Finsternis der Nacht, aus der sie alle geboren
gind und deshalb erscheint auch Mithra, der Gott des lichten
Tagesgestirns, als ihr siegreicher Bekiimpfer. Bei der Schil-
derung seines Palastes auf der Hard berezaiti heisst es, dass alle
von den Dimonen geschaffenen Uebel aus ihm verbannt seien:
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Yt. 10, 50. yathra noit khshapa noit temso
noit aoto vatd noit garemo
noit akhtis pouru-mahrko
noit ahitis dagvo-data
naédha dunman uzjacaiti
haraithyo paiti barezayio.

. *Wo es weder Nacht noch Finsternis, weder kalten noch
helfsen Wind, weder todbringende Krankheit noch von den
Daeévas geschaffenen Schmutz giebt, noch auch Nebel aufstei-
gen aus' der Hohe der Haraiti’. Da er die Dimonen erst
nach. heissem Kampfe iiberwinden kann, wird er als ein Krie-
ger in schoner glinzender Riistung geschildert: Yt. 10, 112.
mithrem yazamaidé. . . . erezato-frashnem zaranyo-varethmanem

astranhadhem amavaiitem

_ takhmem vigpaitim rathagstam.

‘Wir verehren den Mithra . . . . . . den mit silbernem
Helm und goldenem Panzer bewehrten, mit dem Dolche toten-
dep, starken, behenden Hiuptling und Krieger’. Yt. 10, 102:
mithrem . . . . . aurushagpem tizhi-arstim daregha-arestaem

khshviwi-ishtim parokevidhem

. hunairydoficim rathagstam.

.‘Mlthra ..... den mit rotlichen Rossen fahrenden,
d"er einen scharfen Speer, eine lange Lanze und schnelle Pfeile
fuhrt_, den ferntreffenden, wackern Krieger’. ‘Siegreich, mit
tyefﬂlch gearbeiteter Wafte versehen’ (verethravdo zaéna ha-
cimno hutasta) nennt ihn Yt. 10, 141. Seine Hauptwaffe ist
eine Keule, die gadha (Yt. 10, 101 = skr. gada) oder vazra
(= skr. vajra) heisst und Yt. 10, 96 genauer beschrieben wird :
vazrem zagtaya drazhemno
catafstanem cato-darem
fravagghem viro-nyaoficim
zardis ayanho frahikhtem
amavatd zaranyehe
amavactemem zaénam ‘)
verethravagtemem zaénam').

i 1) Eine Handschrift liest, metrisch korrekter, zayanam, wovon
zagndm wohl nur die znsammengezogene Form ist.

.3
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‘Fine Keule in der Hand haltend, mit hundert Buckeln
und hundert Schneiden, die niederschmetternde, Miinner ver-
nichtende, aus gelbem, starkem, goldenem Metall gegossene,
die stirkste der Waffen, die siegreichste der Waffen'. Also
geriistet zieht er zum Kampfe gegen die Dimonen aus:

Yt. 10, 52. 4dat yat duzhdio fradvaraiti
yo aghdvares thwasha gama
thwishem yujyeiti vashem
mithro yo vouru-gaoyaoitis u. s. w.

‘Wenn dann der bosgesinnte Uebelthiter mit schnellem
Schritt heraneilt, so schirrt der flurenreiche Mithra seinen
schnellen Wagen an’ u. s. w. Furcht und Schrecken erregt
schon sein kriegerischer Anblick unter den Reihen seiner Feinde:

Yt. 10, 68. yahmat haca frateregenti
vicpé mainyava daéva
yacca varenya drvaiito.

‘Vor welchem erbeben alle unsichtbaren Dimonen und
die varenischen Bosen’. Dann hilt er ein furchtbares Straf-
gericht ab, nicht nur idher die hollischen Didmonen, son-
dern auch iiber die bosen Menschen auf Erden. Nach ira-
nischer Anschauung sind die Anhinger fremder Kulte und die-
jenigen Glieder der engern Gemeinde, die sich gegen dic za-
rathustrischen Sittengesetze vergehen, Diener des Basen,
Dimonen in irdischer Gestalt. Gegen alle diese richtet Mithra
seine furchtbare Waffe und oft fliessen in diesen Kampfschil-
derungen des Avesta irdische und {berirdische Verhiltnisse
in einander. So bedeutete wohl das Wort haena urspriinglich
wie das entsprechende skr. seni, einfach ‘Heer, Heerschar’,
im Avesta und den Keilinschriften wird es aber nur von den
Heerscharen der hollischen Feinde gebraucht. Iin grosser
Teil des Mihir-Yasht besteht aus Schilderungen dieses Kampfes
swischen Mithra und den dimonischen Elementen, doch ein
paar Proben mogen gentigen. Yt. 10, 26 nennt iln

kameredho-janem da@vanam

akatarem ¢raoshyanam

acastarem mithro-drujam | mashyinam |
hamadetirem pairikanam.
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‘den Schidelspalter der Dimonen, den Schlimmsten fir die
Stratbaren, den Bestrafer der ithratrigenden (Menschen)
den Widersacher der Pairikas’. Yt. 10, 97 werden als seiné
speciellen Widersacher die Dimonen Anra Mainyu und Aéshma
upd die Diimonin Bishyaeta genannt. Lebendig und anschau-
lich }vird es geschildert, wie die Kraft der Bosen erlahmt
gegeniiber der Uebermacht des Gottes und alle ihre Kampfes-
mittel versagen:
Yt. 10, 20. agpacit yoi mithro-drujam
vazydgtara ') bavaiiiti
tacifitdo noit apayeiiti
barefito noit fragtanvaiiti
vazefito noit framanyéiite
apashi vazaité arstis
yam anhayeiti avi-mithris
fréna aghanim mathranam
ydo verezyeiti avi-mithris.
21. yateit hvagtem anhayeiti
yateit taniim apayeiti
ateit dim noit rashayéiite
fréna aghanam mathranam
yao verezy@iti avi-mithris.
vato tam arstim baraiti
yam anhay€iti avi-mithris
fréna aghandm mathranam
yao verezyéiti avi-mithris.
39. ishavag [cit agsham] erezifyo-parena
huthakhtat haca thanvanat
jya-jataonho vazemna
ashemnd-vidho bavaiti
yatha grafito upa-tbisto
apaiti-zafito mithnaiti
mithro yo vouru-gaoyaoitis.

1) So korrigiert Westergaard wohl mit Recht S
handschriftliche vazyig¢tra. das
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20, Diejenigen unter den Mithratriigern, welche zu Ross
die schnellsten sind, gelangen laufend nicht an’s Ziel, kommen
reitend nicht vorwirts, entrinnen fahrend nicht der Gefahr ;
riickwarts *) fliegt der Speer, den ein Mithrafeind schleudert,
wegen der Menge von bdsen Spriichen, welche ein Mithrafeind
thut. 21. Wenn er auch einen guten Wurf thut, wenn er
auch einen Korper trifft, so verwundet er ihn doch nicht —
wegen der Menge von bdsen Spriichen, welche ein Mithrafeind
thut. Der Wind trigt den Speer hinweg, welchen ein Mithra-
feind schleudert, wegen der Menge u.s. w. 39. lhre mit
Adlerfedern geschmiickten Pfeile, die aus wohlgespanntem
Bogen von der Sehne geschnellt dahinfliegen, treffen das Leere®),
wenn erzirnt und feindselig und ungnidig streitet der iber
weite Fluren herrschende Mithra’. Diese streitbare Natur des
Gottes macht ihn dem iranischen Volke zum Kriegsgott,
den man als den Lenker der Schiachten anfleht, der gerechten
Sache den Sieg zu verleihen:

Yt. 10, 8. yim yazefité dainhupatayo
arezah€é avi-jacefito.

‘Welchen (Mithra) die Volkerfiirsten anrufen, wenn sie
sich in Schlachtreihe aufstellen’.

Yt. 10, 11. yim yazeiite rathaestaro
bareshagshu paiti a¢pandm
zavare jaidhyafito hitaeibyo
drvatatem tanubyo
pouru-¢pakhstim thishyafitam
paiti-jaitim dusmainyunadm
hathra-nivaitim hawmerethanim
aurvathandm tbishyaitam.

‘Den die Krieger auf den Ricken der Rosse anflehen,
bittend um Raschheit fiir ihre Gespanne, um (Schuss-)Festig-

1) So Spiegelund Justi. Windischmann: umsonst.
Geldner: abseits. Andere Lesarten: apage und apais. Der Sinn
muss jedenfalls sein, dass der Speer sein Ziel nicht erreicht.

2) Das muss ungefdhr die Bedeutung des etymologisch dunk-
len und in sehr verschiedener Form iiberlieferten Wortes sein.
Statt bavaiti ist wohl bavaifiti zu lesen.
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keit fiir ihre Leiber, um reichliche Unterdriickung der Feinde,
um ginzliche Totung der Uebelgesinnten, um vollige Vernich-
tung der Gegner, der Widersacher, der Feinde’. Auf diese
Bitten hin eilt er dann herbei und nimmt thitigen Anteil an
der Schlacht:
Yt. 10, 36. yo arezem frashdvayeiti

yo arezé paiti histaiti

y0 arezé paiti histemno

fri. ragmano ¢eifidayeiti

yaozefiti vigpé karand

ragmand arezo-shiitahe

fra maidhyanem thraonhayete?)

¢padbahé khrvishyafitahe.

‘Der die Schlacht in Gang bringt, der in der Schlacht
Widerstand leistet, der in der Schlacht widerstehend die Heer-
reihen zertriimmert ; es wanken die Fliigel alle der vom Kampf
erschiitterten Schlachtreihe, er schligt die Mitte des blutver-
giessenden Heerhaufens in die Flucht'. Dass #hnliche An-
schauungen auch bei den westlichen Persern galten, verbiirgt
uns eine Notiz des Curtius (4, 48), der berichtet, dass
Darius vor einer Schlacht den Mithra um Verleihung des
Sieges anfleht. Auch Mithra und Ahura vereint werden Yt.
10, 113 als Kriegsgotter angerufen. Das Stick ist offenbar
ein Fragment aus einem Schlachtgesang und nur wegen der
Erwidhnung des Mithra in den Mihir-Yasht hineingeraten:

tadha no jamyat avainhe
mithra ahura berezafita

[yat] berezem barat astra vacim
agpanamea ¢rifa khshufean
astrio kahvan jyao navithyan?®)

1) Spiegel’s einleuchtende Verbesserung. Die meisten
Handschriften lesen khraonhayete (so auch Geldner); eine Ver-
wechslung von kh und th war wegen der grossen Aehnlichkeit die-
ser Lettern sehr leicht moglich.

2) Andere Handschriften : navaithyan, navathyan.
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tighraonho astayo ') tadha
hunavo gouru-zaothranam
jata paithydofite fra-vereca.

‘Dann sollen uns zu Hilfe kommen Mithra und Ahura
die hehren. Hell soll das Geschoss erklingen, die Gebisse
der Rosse sollen knirschen, die Speere sausen, die Sehnen
schwirren und die abgeschossenen spitzen Pfeile; und die
Sohne der unlustigen Opferer kopfiiber zu Boden stiirzen!®)
Diese Vorstellung von dem kriegerischen und streitbaren Gott,
der gegen seine Gegner aggressiv vorgeht, von dem Zorne
des Mithra — er heisst hiufig ‘erziirnt und feindselig’ (grafito
upatbisto Yt. 10, 19. 39 u. 8.) — ist nicht echt zarathus-
trisch und muss daher noch aus dem Glauben der Vorzeit
stammen. ,Nach der Ansicht des zarathustrischen Systems,
bemerkt Spiegel?®) mit Recht, wire eigentlich nur zu er-
warten, dass Mithra sich vor seinem Gegner zuriickzieht, wo-
durch dann die bosen Wesen Macht iber ihn gewinnen*.

Wihrend im Avesta dieser Charakterzug des Mithra,
den wir als ein Erbteil der avischen Vorzeit ansehen miissen,
noch stark entwickelt ist, hat sich in Indien die Vorstellung
vom Gotte in dieser Beziehung bedeutend geindert: bei der
Lektiire des Rgveda stossen wir nur selten auf Stellen, in
denen wir Mitra als den kriegerischen Gott angerufen finden.
Im Mitra-Hymnus (1II. 59, 2) heisst es:

préa si mitra mérto astu prdyasvin
yas ta aditya ¢ikshati vraténa |

nd hanyate na jiyate tvéto

ndinam 4nho agnoty dntito na darat.

‘Der Sterbliche soll den Vorrang haben, o Mitra, der
Opfer darbringt, der dir nach der Satzung huldigt, o Aditya;
nicht wird getotet, nicht besiegt der von dir
Unterstiitzte, Bedringnis erreicht ihn nicht aus der Nihe

1) Andere Leseart: agtayo.

9) Nach Geldner’s Uebersetzung: die Deutung einzelner

Worte bleibt konjektural.
3) Avesta-Uebersetzung. Bd. IIL. p. 82. Anm.
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noch aus der Ferne. Aehnlich V. 8: mitrdya . ... . . ..
abhishtigavase ‘dem Mitra, der kriftigen Beistand leiht.
Wenn hier mehr der Schutz des Mitra in Kampf und Ge-
fahr hervorgehoben wird, erscheint er offenbar als aktiver
Krieger

RV. V. 65, 4. mitré anhég cid dd urd
kshiyaya gatim vanate |
mitrisya hi pratirvatah
sumatir 4sti vidhatih.

‘Mitra verschaftt fir den Wohnsitz Rettung aus Gefahr
und gutes Gedeihen, denn dem Verehrer wird die Gunst des
Vorkimpfers Mitra zu teil. Ob wir auch I. 190, 6
heranziehen diirfen, wo Brhaspati ‘durniydntuh pariprito nd
mitréh’ genannt wird, bleibt zunichst zweifelhaft; wenn wir
iibersetzen ‘schwer zuriickzuweisen wie der vielgeliebte Mitra’,
so konnten wir in durniyantu eine Bezeichnung der ungestii-
men, kriegerischen Natur des Gottes sehen, andeverseits aber
wire es ebenso gut maglich, dass mitra hier nur die appel-
lative Bedeutung ‘Freund’ hat!). Vom Zorn des Mitra ist
RV. VIL 62, 4 die Rede:

ma héle bhiima varunasya vayér
md mitrdsya priyitamasya nrpam.

‘Nicht wollen wir in Varuna's, in Vayu's, nicht in Mitra’s
Zorne sein, des besten Freundes der Minner’. Mitra und
Varuna zusammen werden als Beschiitzer vor Gefahr angerufen

I. 136, 5: y6 mitrdya vérunayavidhaj jino
‘narvinam tam pari pato anhasah

‘Welcher Mensch dem Mitra und Varuna Ehre erwiesen
hat, den bewahren sie unangefochten von Gefahr’. An Mitra
und Varuna wendet sich auch der Singer, wie im Avesta an
Mitra und Ahura, mit der Bitte um Sieg in den Schlachten:

1) Geldner-Kaegi iibersetzen auch RV. IIL 59, 1 ‘mitro
jénan yatayati bruvanah durch ‘In Ordnung bringt des Mitra Wort
die Menschen’ und fiigen erliuternd hinzu: ,Das Thun Mitra's ist
dem eines Heerfithrers verglichen, dessen Wort die Reihen fest-
hiilt und lenkt*. Ich habe schon oben meine abweichende Deutung
dieser Stelle begriindet.
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V. 62, 9: yad banhishtham ndtividhe sudana
achidram ¢drma bhuvanasya gopa |
téna no mitrivarunav avishtam
sishasanto jigivansah syama.

‘Mit eurem stirksten, undurchbrechbaren, lickenlosen
Schutze schiitzt uns, Mitra-Varuna, reiche Herren der
Welt: mogen wir siegreich sein, wenn wir zu
siegen winschen’

[. 152, 7: & vam mitravaruna havyajushtim
nidmasa deviv dvasa vavrtyam |
asmakam brahma pitanasu sahya
asmakam vrshtir divyd supira.

‘Euch beide, Mitra-Varuna, mochte ich zum Geniessen
der Opfertrinke herbeiwenden mit Verehrung und Labung;
unser Gebet sei siegreich in den Schlachten,
uns (werde zu teil) himmlischer, férdernder Regen’. Doch
solche und #hnliche Stellen stehen im Rgveda immerhin ziem-
lich vereinzelt da; sonst wird gerade der eminent friedliebende,
allen Gewaltthiitigkeiten abholde Charakter der beiden Gotter
hervorgehoben :

V. 62, 6. akravihasta sukfte paraspd
yam trasathe varunélasv antdh |
rdajand kshatrdm dhrniyamina
sahasrasthinam bibhrthah sah4 dvan.

“Wen ihr mit Hinden rein von Blut beschirmet,
des Frommen Schutzherren, Mithra und Varuna, bei Opfern,
dem bringt ihr Konige beide ohne Zirnen das Herrscher-
reich, das ruht auf tausend Siulen’ (Grassmann). Ganz be-
sonders aber gilt das von Mitra, dessen Freundlichkeit und
Milde hiiufig hervorgehoben wird. In der oben angefiihrten
Stelle (VIL. 62, 4), wo vom Zorne Mitra’s die Rede ist, fiigt
der Dichter doch noch hinzu, dass er ‘priydtamo nfndm’ ‘der
beste Freund der Minner’ sei. Auch sonst erscheint ‘priyd’
oft als Beiwort des Gottes, z B. I. 75, 4. 91, 3. V. 64, 3.
VI. 48, 1. VIIL. 84,1; ¢éva' hold, lieb” I. 58. 6; sugéva ‘sehr
lieb’ 1II. 59, 4; ¢évya ‘lieb, wert’ I. 156, 1; ‘mitré vai ¢ivé
devdnam ‘Mitra ist der giitige unter den Gottern’ Tait. Samh.
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V. 1, 6, 1; dhinsana ‘nicht verletzend” RV. V. 64, 3. Be-
sonders in der spdtern vedischen Litteratur, den Brahmanas,
tritt mit immer grosserer Bestimmtheit die Auffassung hervor,
dass dieses Nichtschaden gerade auf dem innersten We-
sen des Gottes beruhe: Catp. Br. V. 3, 2, 7 nd vai mitréh
kim cand hinasti nd mitrdm kdgcana hinasti ndinam kugé né
kdntako vibhinatti ndsya vrande candsti sirvasya hyéva mitré
mitrdm ‘Mitra verletzt Niemanden und Niemand verletzt den
Mitra ; kein Grashalm oder Dorn ritzt ihn, keine Verwundung
trifft ihn: denn Mitra ist eben eines Jeden Freund. Auch
Tait. Samh. II. 1, 8, 4 tritt er geradezn als Gott des Frie-
dens auf: maitrdm c¢vetdm & labheta samgramé sdimyatte
samayikamah ‘ein fir Mitra bestimmtes weisses (Opfertier)
opfere man, wenn man nach beendigter Schlacht Frieden
wiinscht.” — Wohl erscheinen auch ferner die bésen Diimonen
deutlich als die Widersacher Mitra’s und Varuna’s:
RV. VL. 67, 9. prd yid vam mitravarupa spirdhin

priyd dhama yuv4dhita mindnti |

na yé devisa dhasa nd mdrtah u. s. w.

‘Wenn diejenigen, die eigentlich weder Gotter
noch Sterbliche sind, sich mit euch, o Mitra-Varuna,
in Streit einlassen und die von euch geschaffenen lieben Satzun-
gen verletzen u. s. w.” VII. 60, 10 (An Mitra-Varuna):

sasvid¢ cid dhi sdmrtis tveshy ésham
apicyéna sihasd sahante |

yushmdd bhiyd vrshano réjamana
dakshasya cin mahind mrldta nah.

‘Heimlich ist ihr furchtbarer Angriff, im Verborgenen -
sind sie siegreich durch ihre Macht, wihrend sie aus Furcht
vor euch, ihr Helden, zitbern: erbarmt euch unser mit der
Grosse eurer Geisteskraft!” RV. X. 132, 2 fleht der Singer
Mitra und Varupa an: yuvéh . . . .. sakhydir abhf shyima
rakshasah ‘durch eure Freundschaft mégen wir die Rakshas

~ besiegen.” Trotzalledem konnen sie aber nach der Anschau-

ung des Rgveda nicht als die eigentlichen, berufenen Dimo-
nenbekimpfer gelten. Speciell Mitra galt damals schon zu
sehr als der milde und freundliche Gott, zu dessen Wesen
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diese Rolle nicht recht passen wollte und in den Brahmanas
werden auch gerade in Bezug auf diesen Punkt die fdussersten
Konsequenzen gezogen. Catpbr. IV. 1, 4, 7 berichtet uns
folgende Episode: Vrtré vai séma asit tdm yitra deva dghnans
tam mitrdm abruvans tvim d4pi hansiti s4 ni cakame sdr-
vasya v& ahdm mitrdm asmi na mitrim sdnn amitro bhavis-
hyamiti. tdm vai tva yajidd antir eshyama ity. dbam 4pi
hanmiti hovica ‘Soma war Vrtra. Als die Gétter ihn erschlu-
gen, sprachen sie zu Mitra: ,schligst du ihn auch?“ Der
wollte nicht: ,ich bin aller Welt Freund (mitram), nicht will
ich, da ich doch Freund (mitram) bin, zum Feinde (amitro)
werden.* ,Dann werden wir dich vom Opfer ausschliessen!“
»Dann schlage ich auch,* sprach er').” So ist der arische
Mitra, der energische Bekimpfer des bosen Prinzips in jeg-
licher Gestalt, auf indischem Boden im Laufe der Jahrhun-
derte in sein direktes Gegenteil verkehrt worden: er wird der
Allerweltsfreund, der sogar seinem Erzfeinde keinen Schaden
zufiigen will! Es kann uns daher auch nicht wundern, dass
dieser in seinem innersten Wesen verdnderte Gott in Indien
allmihlich seine frithere hohe Bedeutung verlor; er wurde
nicht mehr gefiirchtet und daher auch nur sehr lau verehrt.
Seine Funktionen werden von andern Gottern iibernommen,
die zwar zuniichst in seinem Namen und Auftrage handeln,
aber gerade durch diese Thitigkeit im Volke populir werden,
sodass sie mit der Zeit an Bedeutung iber ihren ehemaligen
Herrn emporwachsen. Nirgends konnen wir ja das Werden
und Vergehen selbst der michtigsten Gottergestalten so deut-
- lich verfolgen, wie in der mehrere Jahrtausende umfassenden
Religionsgeschichte des alten Indiens. Als solche Erben eines
Teiles mitraischer Thitigkeit treten besonders Agni und Indra
hervor. An Agni Rakshohan sind mehrere Hymnen des
Rgveda (z. B. X. 87. 118) gerichtet, er als der Gott des Feu-
ers ist ja gleichsam wihrend der Nacht der natiirliche Stell-
vertreter des Sonnengottes als Bekimpfer der damonischen
Michte der Finsternis. Dass er dabei die Pflichten des Mi-

1) Abnlich Tait. 8. VI 4, 8, 1.
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tra erfillt und dessen Satzungen autfrecht erhilt, wird auch
mehrmals ausdriicklich hervorgehoben. RV. IV, 4, 15 (an
Agni):
ddhacdso rakshdsah pahy asmin
druhé nidé mitramaho avadyét.

‘Verbrenne die verwiinschten Rakshas, schiitze du, der
dudicHerrlichkeit Mitra's besitzest, uns vor Trug,
Tadel und Schande !’

RV. IV. 5, 4. prd tdii agnir babhasat tigmajambhas
tapishthena cocisha ydh swradhah |
pré yé mindnti virunasya dhdama
priyd mitrasya cétato dhruvini.

‘Agni — der (sonst so) wohlthitige — moge mit schar-
fem Zahn und glithendster Flamme diejenigen verzehren, die
des Varuna und des achtsamen Mitra liebe feste Satzungen
verletzen.” Beachtung verdient anch RV. X. 87, 1:

rakshohdnam vijinam & jigharmi
mitrim préthishtham dpa yami ¢arma |
¢igano agnih kratubhih samiddhah

s4 no diva si rishah pitu ndktam.

Grassmann ibersetzt: ‘Ich netz’ mit Fett den star-
ken Rakshastiter und geh’ den Freund um ausgedehnten
Schutz an, geschirft ist Agni und mit Kraft entziindet; er
schiitze Tag und Nacht uns vor Verderben.” Die ganze Fas-
sung der zweiten Verszeile legt mir aber die Vermutung nahe,
dass das Wort mitra hier Eigenname ist: die Worte besagen
dem Sinn nach genau dasselbe wie V. 65, 5 vayim mitrd-
sydvasi sydma saprdthastame. Dann wire hier wieder, wie
sonst hiufig, Agni mit Mitra verglichen und zwar dieses Mal
als Dimonenbekimpfer. Ich schlage also vor, zu iibersetzen:
‘ich spende dem mutigen Dimonentoter, den Mitra gehe ich
um seinen ansgedehnten Schutz an; entfacht ist Agni und
weisheitsvoll entziindet, er schiitze uns bei Tage, er in der
Nacht vor Schaden.” Die durch sa-sa hervorgeliobene Gegen-
iiberstellung des Schutzes bei Tage und bel Nacht kinnte be-
deuten, dass Agni seiner eigenen Natur nach bei Nacht, als
Mitra bei Tage wirke. — Withrend Agni aber mehr gelegent-
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lich und sporadisch in dieser Rolle erscheint, ist Indra nach
vedischer Anschanung der Ddmonenbekimpfer par ex-
cellence. Er ist zuniichst der Gewittergott, der Gegner
der bosen Michte des Misswachses und der Diirre, welche in
Déamonengestalt die Wasser des Himmels umlagert halten und
sie verhindern, zur Erde nieder zu stromen. In kriegerischer
Majestit, mit dem Donnerkeil in der Hand und den Sturm-
gottern als seinen streitbaren Gesellen, zieht er gegen sie aus
und zwingt sie unter seinen Willen. Seine im Kampfe mit
diesen Feinden gestihlten und geiibten Krifte verwendet er
aber auch noch zu vielen andern kriegerischen Thaten, er be-
kimpft siegreich alle héllischen und bdsen Elemente im Him-
mel und auf Erden und so wird er geradezu zum Kriegs-
gott. Wie Mithra dem Iranier, ist Indra dem vedischen In-
der das Ideal kriegerischer Minnlichkeit. Wie Mithra seine
vazra genannte Keule schwingt, so Indra den Donnerkeil vajra.
Mithra heisst im Avesta oft rathagstar oder rathaéstio?) tder
Wagenstreiter, Krieger’, mit dem genau entsprechenden Worte
ratheshthd oder ratheshthdr ?) wird im Rgveda ausschliess-
lich Indra bezeichnet. Wie Mithra im Avesta als Gegner
der Druj erscheint, so bekimpft Indra im Rgveda die Dimo-
nin Druh:
IV. 23, 7. drGham jighansan dhvarisam anindram
tétikte tigma tujdse dnika u. s. w.
‘Um die triigerische, indrafeindliche Druh zu toten, wetzt
er die scharfen Kanten (des vajra) zum Schlage’.
IV, 28, 2. tvd yujd ni khidat giryasya

indra¢ cakrdm sihasa sadya indo |

4dhi shndna brhatd vartaminam

mahé druhé dpa vigvdyu dhayi.

‘Mit dir im Bunde, o Soma, zog Indra alshald mit Ge-

walt das Rad der Sonne nieder; das auf hohem (Himmels-)
Riicken einherrollende, allbelebende wurde der michtigen Druh

1) z. B. Yt. 10, 25. 102. 112 u. &.
2) Das Suffix schwankt in beiden Sprachen.
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entzogen.” ') Ja, noch mehr, die Indrahymnen zeigen in Ton
und Inhalt oft eine so tiberraschende Aehnlichkeit mit den
Kriegsschilderungen des Mibir-Yasht ?), dass man unbedenk-
lich Indra als Haupterben der einstigen Herrlichkeit des ari-
schen Mitra bezeichnen kann; er ist in Wahrheit der Mitra-
mahas, wenn auch dieser Titel im Rgveda vornehmlich dem
Agni beigelegt wird 3). Trotzdem aber ist im vedischen Sin-
ger das Gefiihl dafiir, dass Indra seine Macht dem iltern und
urspriinglich michtigeren Gotte Mitra verdankt, noch nicht
ganz erloschen. Zum Beweise dafiir fiihre ich folgende Stel-
len aus dem Rgveda an:
VIIL. 96, 6. tim u shtavima yi imd jajdna

vigva jatdny dvarany asmat |

indrena mitrim didhishema girbhir

ipo ndmobhir vrshabhim vigema.

‘Den wollen wir preisen, der alle diese Wesen geschaf-
fen hat, die jiinger als er sind: mit Indra wollen wir Mitra
durch Lieder verherrlichen und in Demut nahen dem Helden.'
Es scheint mir eklatant, dass dieser Vers nicht an Indra, son-
dern an Mitra gerichtet ist. Indrena ist Instrumental der Be-
gleitung *) und man kann daher nicht mit Ludwig iiber-
setzen: ‘an Indra wiinschen wir einen Freund zu erwerben

1) Wenn in diesem Verse, wie L u d w i g mit grosser Wahr-
scheinlichkeit vermutet. von einer Sonnenfinsternis die Rede ist, so
erscheint Indra hier als Helfer der von den ddmonischen Michten
bedringten Sonne.

2) Vgl. z. B. die unten angefiihrte Stelle RV, X. 89, 8. 9.

3) Vgl. auch die oben gegebene Schilderung des Vazra mit
RV. L 85, 9: .

tvashta yad vajram stkrtam hiranyayam
sahasrabhrshtim svapa avartayat
dhattd indro ndry apansi kartave.

‘Nachdem Tvashtar den schonen, goldenen, tausend-
zackigen Vajra kunstvoll gefertigt, nimmt ihn Indra an sich.
um Heldenthaten zu vollbringen.’

4) Es konnte auch heissen: ‘durch Indra d. h. in der Gestalt
des Indra wollen wir den Mitra verherrlichen’, was auch zu unserer
Auffassung ganz gut passen wiirde.
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durch Lieder; in diesem Fall wiirde wohl der Accusativ in-
dram stehn. ’
X. 113, 5. 4vabharad dhrshité vdjram ayasim

gévam mitrdya vdrunaya dagushe. ‘

‘Der kithne (Indra) warf den ehernen Vajra herab zum Hgll

fiir Mitra und Varuna, den huldvollen’ d. h. Indra kimpft filr sie.
X. 89, 8. tvAm ha tyid rpayd indra dhiro
asir na parva vrjind ¢rnasi |
pri yé mitrdsya varunasya dhima
ylijam nd jind amindnti') mitrdm.
9. pra yé mitram praryamanam durévah
pra samgirah pra vdrunam mindnti |
ny amitreshu vadham indra timram
vishan vfshanam arusham ¢igihi.

‘8. Du, o Indra, zerschmetterst ja als ein weiser Schuld-
richer, wie ein Schwert die Glieder, das Unrecht derer, die
das Gebot des Mitra und Varuna verletzen, wie die Leute ei-
nen Bundesgenossen und Freund (mitram). 9. Gegen die
Feinde (amitreshu), die bosgesinnt den Mitra und Aryaman,
die die Vertrige und den Varuna verletzen, schirfe, o star-
ker Indra, deine starke, gewaltige, feuerfarbene Waffe.! VI.
44,7 wird Indra sogar ‘ein neuer Mitra’ (mitré naviydn) ge-
nannt und I. 129, 10 heisst es von ihm:

tvam na indra raya tirashasa
ugram cit tva mahimd sakshad dvase
mahé mitram nédvase | .

‘(Komm) zu uns, o Indra, mit siegendem Re.ichtum, an dir,
dem gewaltigen, hafte die Macht zur Hilfe, wic an Mltra‘ zu
grosser Hilfe.” Aus der Zeit des Rangstreites zwischen Mitra
und Indra mag das Lied X. 22 stammen:

1. kiha erutd indral kisminn adya
jane mitré na ¢ruyate |
fshinam va yah kshdye
gihd va carkrshe gird.

1) So lesen Grassmannund Oldenberg statt des hand-

schriftlichen minanti.
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2. iha ¢rutd indro asmé adya
stive vajry feishamah |
mitré nd y6 janeshv &
ydcag cakré dsamy i.

‘1. Wo ist Indra berithmt? Bei welchem Volke hirt
man heute von ihm wie von Mitra, der im Hause der Singer
oder im Verborgenen mit einem Liede gepriesen wird ? 2. Hier
ist Indra beriithmt, bei uns wird heute der glinzende (?) Tri-
ger des Vajra gepriesen, der wie Mitra sich unter den Men-
schen ungeteilten Ruhm erworben hat !

Nachdem so Indra allmihlich die kriegerischen Funk-
tionen des Mitra iibernommen hat, tritt neben Mitra-Varuna
das Gétterpaar Indra-Varuna im Rgveda auf: Indra bildet
fortan die notwendige Erginzung des in friedlicher Ruhe wal-
tenden, iiber alle Hindel und Streitigkeiten erhabenen Him-
melsgottes. Dass aber dieses Verhiltnis erst ein historisch
gewordenes ist, driickt RV. VIL 82, 5 klar aus:

indravaruna yid imdni cakrdthur
vigva jatdni bhivanasya majmana |
kshémena mitré virunam duvasy:iti
maridbhir ugrah ¢ibham any4 Tyate.

‘Seit ihr, Indra-Varuna, durch eure Macht alle die We-
sen der Welt geschaffen habt'), ehrt Mitra in Frieden
den Varuna, der andere (d. h. Indra) zieht gewaltig mit
den Maruts zur Kriegsfart aus” Ausserdem ist in diesen
Worten implicite enthalten, dass Mitra’s Charakter nicht von
Jeher ein absolut friedlicher gewesen ist.

Ich fasse nun das Resultat dieses Abschnittes kurz zu-
sammen. Mitra galt seinem Sonnencharakter entsprechend in
arischer Zeit als ein siegreicher Bekimpfer der Machte der
Finsternis, wie aller bosen, feindlichen Elemente iiberhaupt.
Er war Dimonenbesieger, Kriegsgott und Lenker der Schlach-
ten. Wihrend der Sonderentwicklung des indischen Volkes
trat aber ein anderer Charakterzug des Gottes immer mehr

1) d. h. seit ihr beide die hiochste Gottermacht besitzt.
4
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hervor, seine Giite und Milde gegeniiber seinen frommen Ver-
ehrern und jene Scite seiner Thitigkeit ging an andere Gotter
iber. Dass aber dieser hervorstechendste Charakterzug des
indischen Mitra sich nicht erst spater entwickelt hat, son-
dern schon dem arischen Gotte eigen war, lehren uns meh-
rere Stellen des Avesta. Yt. 10, 140 nennt ihn den ‘von
selbst verzeihenden’ (hvamarzhdikem), Yt. 10, 106 heisst es
von ihm:

noit mashyo gaethyd cte

20j0 manyété dusmatem

yatha mithrageit mainyavo

20j0 manyété humatem

noit mashyo gaéthyo cte

20j0 mraoiti duzhukhtem

yatha mithrageit mainyavo

20j0 mraoiti hikhtem

noit mashyo gagthyo cte

20j0 verezyeiti duzhvarstem

yatha mithrageit mainyavo

20j0 verezyeiti hvarstem.

‘Nicht kann ein Sterblicher unter dem Volk auf Erden
soviel Schlechtes denken, wieviel Gutes der himmlische Mi-
thra denkt. Nicht kann ein Sterblicher unter dem Volk auf
Erden soviel Schlechtes sprechen, wieviel Gutes der himm-
lische Mithra spricht. Nicht kann ein Sterblicher unter dem
Volk auf Erden soviel Schlechtes thun, wieviel Gutes der himm-
lische Mithra thut.’!) Die Sonne seiner Huld lisst er aber
nur iber diejenigen leuchten, die ihn lieben und nach seinen
Satzungen leben, wihrend er die Andersgliubigen und die
Verichter seiner Gebote in seinem Zorn vernichtet. Also

spricht er:

1) Ubersetzung von Geldner (K. Z. 25 505). Seine Deu-
tung des in diesem Zusammenhange schwierigen Wortes aojo be-
triedigt zwar nicht ganz, ist aber entschieden plausibler, als die der
andern Erklirer, die ausserdem die schlechter beglaubigte Lesart
cate statt ¢te haben.
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Yt 10, 108. k0 mam yazaite ko druzhat
ko huyesti ko duzhyesti
mam zi mainyeté yazatem.
kahmai raégea qarenagea
kahmai tanvo drvatatem
azem bakhshani khshayamno
kahmai istim pourus-qathram
azem bakhshani khshayamno
kahmai acnameit frazaifitim
u¢ apara barezayeni.

110. kahmai yackemea mahrkemca
kahmai ainistim ducithrem
azem bakhshani khshayamno
kahmai agndmeit frazaifitim
hathra-jata nijanani.

‘108. Wer wird mich ehren? Wer wird mich betriigen ?

Wer wird mich eines guten Lobpreises, wer eines schlechten
Lobpreises wert achten? Wem soll ich Glanz und Ehre,
wem Gesundheit des Leibes verleihen, ich, der ich es vermag?
Wem soll ich Macht verleihenden Reichtum schenken, ich,
der ich es vermag? Wem soll ich fiirderhin die leibliche
Nachkommenschaft gedeihen lassen? 110. Wem soll ich
Krankheit und Tod, wem Armut und Ehrlosigkeit zuteilen,
ich, der ich es vermag? Wem soll ich die leibliche Nach-
kommenschaft mit einem Schlage vernichten® ') So erklirt
sich die Doppelnatur des Mithra, die am priignantesten Yt.
10, 29 ihren Ausdruck findet:

tim ako vahistagca

mithra ahi dainhubyo

tim ako vahistagca

mithra ahi mashyakagibyo

tam akhstois anakhstoisea

mithra khshayehe daqyunam.

‘Du bist bise und sehr giitig zugleich, o Mithra, gegen

die Volker; du bist bose und sehr giitig zugleich, o Mithra

1) Vgl ferner Yt. 10, 28. 45. 78.

Y

J*
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gegen die Menschen; du, o Mithra, gebietest iber Krieg und
Frieden unter den Volkern. Dass im Avesta die zornige
Seite seiner Natur mehr hervortrat, ist sehr verstindlich: der
zarathustrische Glaube war ja noch verhiltnismissig jung, er
musste sich seinen Boden im Volke erst erkimpfen, und hatte
gewiss mehr mit Ketzern und Andersgliubigen zu thun, als
etwa die vedischen Inder.

Wir missen jetzt die Frage beantworten:  Welches
waren die Forderungen, die Mitra an seine wahren Verehrer
stellte ? und betrachten daher

Die sittlichen Qualitdten des Gottes.

Nach uralter Anschauung, die auch von dem arischen
Volke geteilt wurde, ist das Licht das reinste Element und
als solches auch ein Symbol der sittlichen Reinheit und Lau-
terkeit. Das Licht reprisentiert die Wahrheit und Treue, die
Finsternis — die Liige und den Trug. Die schonste und
grossartigste Erscheinungsform des Lichts ist die Sonne, das
Auge des Himmels, das wachsam die Menschenwelt {iber-
schaut. Kein Unrecht entgeht ihr, bis in die verborgensten
Falten des menschlichen Herzens dringt ihr spihender Blick;
sie straft den Bosen und segnet den Guten. Wie die Sonne
nach hartem Kampf die Machte der Finsternis besiegt und
mit ihrem Glanz von der Erde Besitz ergreift, so soll auch
der Mensch die Anfechtungen des Bosen iiberwinden und sich
zu sittlicher Reinheit hindurchringen. Einige Verse aus dem
Rgveda und Avesta, in denen diese Anschauungen klar aus-
gesprochen werden, mogen hier Platz finden:

RV. IV. 1, 17. nécat timo didhitam récata dydur
id devyd ushdso bhantr arta |
d sliryo brhatds tishthad 4jrai
rji mdrteshu vrjind ca pdgyan?).

‘Es wich das triibe Dunkel, der Himmel erglinzte, es
erhob sich der Schein der Gottin Ushas; die Sonne erstieg

1) Die letate Vorzeile in #hnlichem Zusammenhang auch RV.
VIL 60, 2.

die hohen (Himmels-)Fluren, Recht und Unrecht unter
den Menschen erschauend’.
RV. I. 105, 12. saty4m tatdna siiryah

‘Wahrheit breitet die Sonne aus’.
RV. VIL 61, 1. 1d vam cdkshur varuna supratikam

devayor eti suryas tatanvin |

abhi v6 vigva bhuvanani cdshte

sd4 manyim madrtyeshv a ciketa.

‘Die Sonne, euer schiones Gitterauge, steigt scheinend
aufwirts, Varuna und Mitra; sie blickt herab auf alle Erden-
wesen und schaut hinein selbst in das Herz der
Menschen (GK.) RV. VIL 62, 2 wird die Sonne gebeten :

prd no mitrdya virunaga vocé

‘nigaso aryamné agniye ca.
. ‘Verkiindeuns alsschuldlos dem Mitra, Varuna,
Aryaman und Agni’. Yt. 10, 118: yatha avat hvarekhshaé-
tem taragca haram herezaitim fraca aiti aiwica vazaité avatha
azemcit ¢pitama nemanha adhara data ajacani upara data
taragca anrahé mainyéus drvatd zaosha ‘wie die Sonne dort
ither die Hard Berezaiti heriiber, hervorkommt und hierher
eilt, so will auch ich, o Cpitama, mit frih und spit darge-
brachter Verehrung heran- und itber die Anschlige (eig.
Wiinsche) des bisen Anra Mainyu hinwegkommen’.

Wir konnen es als eine neue Bestiitigung fiir den Son-
nencharakter des arischen Gottes Mitra ansehen, das ihm bei
den Indern wie bei den Iraniern gerade vorzugsweise diese
Eigenschaften beigelegt werden. Der iranische Mithra ist
besonders der Schutzherr der Vertriige, iber deren
Heilighaltung er mit unerbittlicher Strenge wacht. Er ist
der ‘wahrredende’ (ars-vacanh Yt. 10, 7 u. 6.), ‘tugendreiche’
(ashahunara Yt. 10, 25) Gott, daher widerstrebt die Liige
seinem innersten Wesen. Wer einen Vertrag verletzt oder die
Treue bricht, fiigt dadurch dem Mithra eine personliche Be-
leidigung zu. Mithrem jan wortl. ‘den Mithra toten’ heisst
den Vertrag verletzen oder die Treue brechen, mithrodruj
wortl. ‘Mithratriiger” heisst der Vertrags- oder Treubriichige;
so entwickelt sich das Wort mithra in der Avestasprache all-



méhlich geradezu zu einem Appellativum mit der Bedeutung
‘Vertrag’. Fiir sein erhabenes Wachteramt ist Mithra mit
allen notigen Mitteln reichlich ausgestattet :
Yt. 10, 82. yenhe hazanrem yaokhshtinam
fradathat ahurd mazdao
bacvare doithranam vidoithré.

aat abyo doithrabyo aiwyagca yaokhstibyo g¢pagyeiti mithro-
zyam mithro-drujemea. aat abyd doithrabyo aiwyagea yaokhsti-
byo adhaoyo acti mithré yo bacvare-gpagano ¢iro vigpo-vidhvao
adhaoyamno. ‘Welchem (d. h. Mithra) Ahura Mazda tausend
Fihigkeiten verlichen hat und tausend Augen zum Sehen;
und mit diesen Augen, durch diese Fihigkeiten erspdht er
den Treuverletzer, den Treubriichigen; und durch diese Augen
und diese Fihigkeiten ist Mithra untriiglich, er, der iiber
zehntausend Spiher gebietet, der allwissende, untriigliche Held’_.
Bin Vers, der im Mihir-Yasht zu Beginn eines jeden Ab-
schnittes wiederholt wird und daher besonders charakteristische
Ziige des Gottes enthalten muss, lautet:
Yt. 10, 7. mithrem vouru-gaoyaoitim yazamaide

ars-vacanhem vyakhanem

hazanra-gaoshem hutastem

baévare-cashmanem berezafitem

perethu-vaédhayanem ¢lirern

aqafnem jaghaurvaonhem.

‘Den tiber weite Fluren herrschenden Mithra verehren
wir, den Wahrheit redenden, vereinigenden, tausendohrigen,
wohlgestalteten,, erhabenen, zehntausendiugigen, auf breiter
Warte befindlichen, heldenhaften, schlaflosen, wachsamen’.
Seine oben erwihnten Spaiher werden Yt. 10, 45 in ihrer
Thitigkeit niher geschildert:

yenhe asta ratayo

vigpahu paiti barezihu
vigpahu vaeédhayanahu
¢paco aonhairé mithrahe
mithro-drujem hispogemna
ave aipi daidhyaiito

ave aipl hismareifito
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yoi paurva mithrem druzhifiti
avaéshamea patho paonto
vim icenti mithro-drujo.

‘Fiir welchen Mithra auf allen Hohen, auf allen Warten
dienstbare Spaher bereit ') sitzen, den Treubriichigen erspihend,
diejenigen erschauend, diejenigen sich merkend, die zuerst die
Treue brechen; aber deren Pfade beschirmend, denen die
Treubriichigen nachstellen’. — Wohl hegt der bise, treulose
Mensch zweifelnd in seinem Herzen die Hoffnung, dass Mithra
seiner Schandthaten nicht gewahr werden wird:

Yt. 10, 105. dusqarendo nasté; razista

ashito acti anuhaya

itha mainyéete dusqarendo
noit imat vigpem duzhvarstem
noit vigpem aiwidrukhtée
mithro vacnaiti apishma.

‘Der Ehrlose ist um die rechte Einsicht gekommen; ob-
wohl er unruhig in seinem Gewissen ist, so meint doch der
Ehrlose: ,Nicht allen diesen Frevel, nicht alles sieht, um
es zu bestrafen, Mithra, der keine Augen hat®. (Geldner.)
Aber in dieser Hoffnung sieht er sich arg getiiuscht, denn
des Mithra lange Arme packen den Treubriichigen, an welchem
Ort der kirde er sich auch befinden moge (s. oben Yt. 10, 194).
Ferner:

Yt. 10, 19. ahmai naemii uzjacaiti

mithro grafito upa-thistd
yahmai naemanam mithro-drukhs
naedha mainyu paiti-paité.

‘Dahin zieht Mithra aus, erziirnt und feindselig, wohin
sich nur immer der Treubriichige wendet — und er schont
ihn nicht in seinem Zorn’. Yt. 10, 107 heisst es von ihm:
vigpem vaénaiti druzhifitem ‘je den Betriiger erblickt er’. Vgl.
ferner Yt. 10, 17. 18. 23. 26. 27. 35. 50. 62. 63 u. s. w.
Wie hoch die Heiligkeit der Vertriige von dem Zarathustrier

I} Zu asta ratayo vel. Geldner KZ. 25, 520.
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geschiitzt wird, beweist das 4. Kapitel des Vendidad, das die
Strafen fiir verschiedene Vergehen bestimmt und besonders
von den Vertrigen handelt, deren Bruch sehr streng geahndet
wird. Jeder Vertrag ist zu halten, sogar der, welcher mit
einem Gottlosen abgeschlossen wird:

Yt. 10, 2. mithrem ma janyao ¢pitama

méa yim drvatat pere¢aonhe
ma yim gadacnat ashaonat
vaydo zi a¢ti mithro
drvataéca ashaonaéca.

‘Den Vertrag sollst du nicht brechen, Cpitama, weder
den, welchen du mit einem Ungliubigen, noch den, welchen
du mit einem deiner eigenen Lehre zugethanen Glaubigen ab-
geschlossen hast: denn beiden gegeniiber ist ein Vertrag (bin-
dend), einem Unglaubigen wie einem Gliubigen’. Dennoch
aber wire es verfehlt anzunehmen, dass an all den vielen
Stellen, wo von den Mithratriigern (mithrodruj) die Rede ist,
nur die Vertrags- und Treubriichigen gemeint sind. Man muss
vielmehr Geldner unbedingt recht geben, wenn er sagt
(KZ. 25, 484): ,Wer die Treue bricht, den Freund betriigt,
ist naturgemiiss auch ein Feind und Betriiger des Gotles
Mithra. Und umgekehrt muss der Andersgliubige, der den
Mithra verachtet, nach iranischer Anschauung notwendig ein
Verichter der Treue und Redlichkeit sein. Und so sind durch
eine begreifliche Ideenassociation dem Iranier die druvaiitas
die Ungliubigen eo ipso auch mithrodrujas Treubriichige*.
Wihrend nun Mithra allen diesen Menschen mit unbarmher-
ziger Hirte hegegnet, so ist er andererseits ein treuer Schutz-
herr seiner Verehrer, die der Wahrheit nachstreben und den
Gott nicht beliigen:

Yt. 10, 22. y0 narem anaiwi-drukhtd

apa azanbat baraiti
apa ithyajanhat baraiti.

‘Welcher (d. h. Mithra), wenn er nicht betrogen wird,
den Menschen aus Not befreit, vom Verderben errettet’.

Yt. 10, 26. yo dainhaom anddrukhto

uparai amai dadhaiti

yo dainhaom anadrukhto
uparai verethrii dadhaiti

‘Der dem Volke, wenn er nicht betrogen wird, zur hoch-
sten Macht verhilft, der dem Volke, wenn er nicht betrogen
wird, zum hochsten Siege verhilft’. Vgl. ferner Yt. 10, 8. 9.
30. 55. 78. 80. 108. 109 u. s. w. Er ist also der gerechte
Gott, der jeder That oder Gesinnung den ihr entsprechenden
Lohn giebt, und daher erscheint er im Avesta ofters mit
Rashnu, dem Genius der Gerechtigkeit, gemeinsam ange-
rufen (z. B. Vp. 7, 2. 11, 6. Yt. 10, 41)*). Daher heisst
es auch von dem Siegesgott Veretraghna:

Yt. 14, 47. verethraghnem ahuradhatem yazamaidée yo
virazaiti afitare rasta racmana

aca paraca perecaite

hadha mithra hadha rashnvo
ko mithrem aiwi-druzhaiti
ko rashnim paiti-irinakhti
kahmai yackemca mahrkemeca
azem bakhshani khshayamno.

‘Den von Ahura geschaffenen Verethraghna verehren
wir, der zwischen den beiden aufgestellten Schlachtreihen ord-
nend einhergeht nnd hin und her fragt mit Mithra und Rashnu:
»wer beligt den Mithra? wer vertreibt den Rashnu? wem
soll ich Leiden und Tod schicken, ich, der ich es vermag ?*
Also — nur der gerechten Sache fillt der Sieg zu! —
Nach den spitern persischen Schriften ist Mithra auch einer
der Totenrichtar, die wber das Schicksal der menschlichen
Seele im zukiinftigen Leben entscheiden, und auch schon im
Avesta finden sich Anklinge an diese Anschauung:

Yt. 10, 32. curunyio no mithra yagnahe
khshnuydo nd mithra ya¢nahe
upa-nd ya¢nem dhisha
paiti-n0 zaothrao vicanuha
paiti-his yastio viganuha

1) Yt. 10, 7. 81 heisst ex sogar, dass Mithra die Wohnung
des Rashnu teilt.
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ham his ciminé ') baranuha
ni-his da¢va garOnmane,

‘Hore, o Mithra, auf unser Gebet, ergdtze dich, o Mi-
thra, an unserm Gebet, wohne unserm Gebete bei! Nimm un-
sere geopferten Opferspenden an, fiige sie zu einer Summe zu-
sammen und lege sie im Paradiese nieder. Es erscheint also
verstindlich, waram der Fromme gerade den Mithra anfleht
«um Seligkeit und Gerechtigkeit, guten Ruf und gutes Gewis-
wissen' (havanhum ashavactemca haogravanhem hurunimca
Yt. 10, 33 = 10, 58). — Alle diese Angaben der einheimi-
schen Quellen finden die schonste Bestatigung in den Berich-
ten griechischer Sechriftsteller, die Mithra als den Schwur-
gott bezeichnen. Xenophon erzihlt, dass die persischen
Konige beim Mithra schwuren: Cyrop. VIIL 5, 53 Ms <dv
Mibgnv Oec. IV. 24 Zpuvopl cov tov Midpyv. Ahnlich die
oben angefiihrte Stelle aus Plutarch, wo ein Mann aufge-
fordert wird, die Wahrheit zu sprechen, mit den Worten:
elmé pov oebnevos Midpou g péyx.

Die vedischen Inder bezeichneten die Weltordnung
mit dem Worte Rta. Sie verstanden darunter die ewige, hei-
lige, gottliche Wahrheit und Gerechtigkeit, das hochste phy-
sische und moralische Gesetz, durch welches sowohl der ganze
Kosmos wie die Menschenwelt regiert wird; dass diese Vor-
stellung bis in die arische Zeit zuriickreicht, beweist das laut-
lich und begriffiich genau entsprechende Avestawort asha.
Urheber, Hiiter und Forderer des Rta ist im Rgveda heson-
ders Varuna, hiufig genug werden aber auch Mitra und Va-
runa gemeinsam diese Funktionen zugeteilt. Sie sind im Hause
des Rta aufgewachsen (imd rtasya vavrdhur duroné VIL. 60, 5),
Wiichter des Rta (rtdsya gopd V. 63, 1. VIL. 64, 2), Verfolger
des Anrta, der Lige und des Unrechts (cetiro dmtasya VII.
60, 5. vgl. 1. 139, 2. 152, 1. VIL. 65, 3), durch das Rta re-
gieren sie die ganze Welt (rténa vigvam bhiivanam vi rajathah
V. 63, 7), sie verkiinden es laut allerorten (rtdm & ghoshato

1) Spiegel: cinmane : vel. zur Bedeutung G eldner K. Z
25, 518.
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brhdt VIIT. 25, 4. I. 151, 4), ihrem Schiitzling ist der Pfad
des Rta gebahnt (ydthd no mitré aryamd virunah sénti go-
padh suga rtdsya panthah VIII. 61, 13. vgl. VII. 65, 3). Sie
heissen 1tavand ‘rtagemiss, heilig’ (I. 151, 4. V. 65, 2. 67, 4.
VIIL. 25, 4. 7. 8), rtavidha ‘Forderer des Rta’ (I. 2, 8. 23, 5.
IL 41, 4. III. 62, 18. V. 65. 2), rtasprea ‘das Rta liebend’
(I. 2, 8. V. 67, 4). Auch Mitra allein wird in nahe Be-
ziehung zum Rta gesetzt und daraus kann man ersehen, dass
das nicht etwa nur ecine Eigenschaft des Varuna ist, an der
er als dessen engverbundener Genosse partizipiert:
VI. 13, 2. dgne mitré nd brhata rtdsya
dsi kshattd vimdsya deva bhureh

‘Wie Mitra bist du, Gott Agni, des hehren Rta und reich-
lichen Gutes Verteiler’. IV. 56, 7 heisst es von Himmel und
Erde :

mahi mitrdsya siadhathas
taranti piprati rtaim.
¢ ‘Ihr beiden grossen bringt das Rta des Mitra helfend
und fordernd zur Entfaltung.’
IIL. 5, 3. adhayy agnir manushishu vikshd
apam girbho mitra rténa sddhan.

‘Agni ist in die menschlichen Wohnungen eingesetzt, der
Spross der Gewisser, als Mitra mit dem Rta wirkend.’ Vgl
auch den oben angefithrten Vers 1. 143, 7. Diese Vertreter
des hochsten sittlichen Prinzips miissen natiirlich selbst auch
Ideale sittlicher Lauterkeit sein; daher erhalten sie die Epi-
theta: reingesinnt (pitidakshasa I. 23, 4. V. 66, 4. VIIL
23, 30. 25, 1), reine Satzungen habend (ctcivrata II. 62, 17),
wahr (satya V. 67, 4), ohne Falsch (adrtha V. 68, 4. VIL
66, 18. adrubvand V. 70. 2), nicht triigend (inabhidruha II.
41, 5). Speciell Mitra heisst putddaksha I. 2, 7, satya X.
29, 4 und hiufiger in der spitern Litteratar z. B. Tait. Samh.
I. 8 10, 1. Catp. Br. V. 3, 3, 8, satvaridhas ‘dessen Gabe
das Wahre ist’ (Hill.) V. 40, 7. — Diese hohen sittlichen
Eigenschaften, die sie selbst zieren, machen die beiden Gitter
auch zur Norm fir die Menschenwelt. Sie stellen feste, un-
verbriichliche Satzungen auf (dhrtivrata I. 15, 6. VIII. 25,
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2. 8. satyadharmana V. 63, 1), ant deren Innehaltung sies
die allwissenden (vigvdvedasa VIIL. 25, 3. V. 67. 3), nicht zu
tiuschenden (adabhyi VII. 66, 17. adabdhah VIIL. 60, 5. duldb-
hasah VIL. 60,6 vgl. 1. 15, 6) wachsam (jagrvansa I. 136, 3)
achten. VII. 65, 1 heisst es von ihnen: vigvasya yamann
acita jigatnd ‘auf den Wandel eines Jeden genau achtend ei-
len sie dahin.’
VIIL. 25, 7. &dhi ya brhaté divé

abhi yithéva pagyatah |

rtdvana samrdji nimase hitd.

‘Die heiligen Allherrscher, die vom hohen Himmel herab
(die Menschen) wie Herden iiberschauen, sind zur Verehrung
bestimmt’.

VIIL 25, 9. akshnd¢ cid gatuvittara

anulbanéna cakshasa |
ni cin mishdnta nicira ni cikyatuh.

‘Die besser als jedes Auge den Pfad finden mit unver-
schleiertem Blick, geben selbst dann wachsam acht, wenn sie
das Auge schliessen’. VII. 60, 6 heissen Mitra-Varuna ‘divé
animisha prthivyae cikitvdnsah ‘die wachsam auf Himmel und
Erde achthaben’. Das Wiichteramt des Mitra wird durch sein
Beiwort cétant ‘aufmerkend, achtgebend’ (IV. 5, 4) angedeutet
und II[. 59, 1 heisst es von ihm:

mitrah krshtir dnimishabhi cashte

‘Mitra iberschaut wachsam die Volker’. -— Zur Unter-
stitzung in dieser Thatigkeit sind die beiden Gotter, wie
Mithra im Avesta, von einer Schar iibermenschlicher Wesen
umgeben, die gerade wie dort als Spaher (spacah) bezeich-
net werden.

VII. 61, 3. prérér mitravaruna prthivyah
pra diva rshvad brhatah sudanu |
spaco dadhathe dshadhishu vikshv
rdhag vaté animisham rakshaména.

“Von der weiten Erde, vom hohen, erhabenen Himmel
aus, o trefflich spendende Mitra und Varuna, schickt ihr schlaf-
los wachend in die Wilder und Hiuser eure verborgenen
Spéher’.
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VL 67, 5. vigve yid vam manhdnd mdndamanah
kshatrdm devdso 4dadhuh sajéshah |
pdri yid bhiuthé rédasi eid urvi
sdnti spdgo ddabdbaso dmirah.

*Da alle Gotter vereint euch gern und freudig die Herr-
schaft iibertragen haben, da ihr sogar Himmel und Erde, die
weiten, umfasst — sind eure Spiher untriglich und weise’.
An einer Stelle des Rgveda sollen auch strafende Genien des
Mitra-Varuna unter dem Namen drihah angefiihrt sein:

VII. 61, 5. amiira vigva vrshapav imd vam
na yasu citrim dddree nd yakshdim |
drauhah sacante anrtd jinanam
nd vam ninydny acite abhuvan,

Geldner ibersetat (70 Lieder p. 15): ‘Es folgen alle
eure Rachegeister') des Frevlers Spuren unbeirrt, ihr
starke, fir niemand merkbar nach Gestalt und Zeichen; und
nichts ist so geheim, das euch entginge’. Es ist mir aber
im hochsten Grade unwahrscheinlich, dass die drihah hier als
dienstbare Geister des Mitra-Varuna auftreten sollen: die
ganze Geschichte dieses Begriffs widerspricht entschieden einer
solchen Auffassung. Im Avesta sind die Drujas die Erzfeinde
des Mithra, im Rgveda wird die dimonische Druh (s. oben)
verfolgt und getotet, Mitra~Varuna heissen wiederholentlich
adruha, adrubvana u. s. w. Die drubah konnen also nur
Vertreter des bdsen Prinzips sein, und deshalb michte ich
auch hier, trotz des Accents, das Wort als ace. pl. fassen (wie
z. B. 1. 131, 1. IIL. 31, 19 u. 6.) und iibersetzen: ‘sie ver-
folgen die Druhah (Unholde, Dimonen) und das Unrecht unter
den Menschen'?); dass die betr. Genien hier iiberhaupt nicht
bei Namen genannt werden sollen, scheint mir aus der my-
stischen, umschreibenden Bezeichnung ‘nd vasu citram didree
nd yaksham' hervorzugehen. — Keine Rgvedastelle scheint

1) Ebenso Grassmann in seiner Uebersetzung und Dar-
mesteter a a. O. p. 64

2) Auch Ludwig nimmt Anstoss an den ‘Rachegeistern’ und
tibersetzt: ‘Trug begleitet die Untreue der Menschen',
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direkt darauf hinzuweisen, dass man auch Mitra allein von
solchen Spihern umgeben dachte, wenn man nicht vielleicht
1. 14, 10 so deuten konnte:

vigvebhih somyam madhu

agna indrena vaydina |

pibd mitrisya dhamabhil.

‘O Agni, trink den siissen Soma mit allen (Goltern)
zusammen: mit Indra, Vayu und den Scharen des Mitra'.
Hillebrandt?) erklart diese dhaman des Mitra als ‘Wohn-
sitze der Sonne’ und behauptet, dass hier die Jahreszeiten
gemeint seien. Dieser Ansicht kann ich aber nicht beistim-
men, da hier offenbar von persdnlich gedachten Wesen
die Rede ist, welche zum Somatrinken aufgefordert werden;
vgl. auch die ihnliche Stelle VII. 66, 18.

divé dhamabhir varuna
mitri¢ ¢d yatam adriba |
pibatam sémam atuji. —

Wenn Mitra und Varupa den Veriichter ihrer Gebote
erspiht haben, so bestrafen sie ihn fiir seine Stinden; daher
sind sie ‘furchtbar fiir den betriigerichen Sterblichen’ (ghord
mértaya ripive VI. G7, 4) und ferner:

I. 122, 9: jino y6 mitravarunav abhidhrig
ap6 na vam sunéty akshnayadhrag |
svayim si yakshmam hidaye ni dhatta
dpa yad im hétrabhir rtava.

‘Der feindselige, olne Ursache hassende Mensch, welcher
euch, o Mitra-Varuna, nicht Trinke braut, der zieht selbst in
sein Inneres die Krankheit hinein, wihrend der fromme durch
Opfer Erfillung (seiner Wiinsche) erlangt’ (Grassmann).

VII. 65, 3. t& bhuripaciv dnrtasya séti
duratyétu ripive mdrtyaya.

{M. V.) mit vielen Banden das Unrecht fesselnd, schwer
zu iiberschreiten dem triigerischen Sterblichen’. Die Feinde
Mithra’s werden im Avesta mithrodrujas genannt; das genau

1) Varuna und Mitra. p. 115.
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entsprechende Wort mitradruh findet sich auch im Samskrt
mit der Bedeutung ‘Verriiter eines Freundes, bundesbriichig’,
allerdings erst in spitern Schriften. Es ist schwer zu ent-
scheiden, ob dieses Wort sich infolge kontinuierlicher Tradition
seit der arischen Zeit erhalten hat oder ob es eine Neubildung
ist, die sich an das Appellativam mitra anlehnt; die Bedeu-
tung ‘bundesbriichig’, die sich mit der des Avestaworts genau
deckt, lisst die erstere Annahme nicht als ganz ausgeschlossen
erscheinen. — Zu der Bestrafung der Uebelthiiter steht die
Leitung und der Schutz, welche Mitra-Varuna ihren Verehrern
angedeihen lassen, in wirkungsvollem Gegensatz:
VIL 60, 6. imé mitré viruno dilabhaso
acetdsam cic citayanti dakshaih

‘Mitra -Varuna, die untriiglichen, machen durch ihre
Fihigkeiten sogar den Thoren verstindig'.

VII. 52, 2. mitrds tin no varuno mamahanta
¢irma tokdya tinayaya gopih |
ma vo bhujemanydjatam éno
md tat karma vasavo yic ciyadhve.

‘Die Hiter Mitra und Varuna mogen uns Schutz fiir
Kind und Kindeskind gewihren! Mogen wir nicht euch
biissen fiir eine von andern herrithrende Siinde, mogen wir
nicht das thun, was ihr Vasus straft.

VILL 31, 13. yatha no mitré aryama
varunah santi gopdh |
suga rtisya panthah

‘Wenn uns Mitra, Aryaman, Varuna beschiitzen, ist der
Pfad des Rta gebahnt’. Vgl ferner I. 90, 1. 151, 4. V. 63.
1. 67. 3. VIL. 60, 7. Speciell von Mitra heisst es:

IIL. 59. 2. prd sd mitra marto astu prayasvan
yas ta aditya cikshati vraténa |
na hanyate na jivate tvéto
ndinam 4nho agnoty 4ntito na dardt.

3. anamivdsa ilayd madanto

mitéjiiavo varimann & prthivyah |
aditydsya vratdm upakshiyanto
vaydm mitrasya sumataq syama.
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2. Der Sterbliche soll im Genusse leben, der sich ge-
horsam willig dir bezeiget, in deinem Schutze trifft ihn keine
Plage, kein Schade, nicht von nah und fern Bedringnis.
3. In frischer Lebenslust gesunden Leibes und festen Fusses
auf dem Erdenrunde sei uns vergdnnt in Mitra’s Reich zu
wohnen, der Gnade Aditya’s uns zu erfreuen. (GK.)

V. 65, 5: vaydm mitrdsyivasi
sydma saprdthastame

‘Mogen wir in dem ausgedehntestem Schutze des Mitra
leben, unbedroht und von dir behiitet'.

V. 64, 3. ydn nindm agyam gatim

mitrasya yayam patha |
asya priyasya ¢drmani
dhinsanasya saccire.

‘Damit ich jetzt Zuflucht erlange, mdchte ich auf dem
Pfade des Mitra gehn; in dem Schutze des lieben, nicht
verletzenden (Gottes) weilt man gern’. Einer eigentiimlichen
Anschauung, die wohl auf etymologischer Kiinstelei beruht
und sich an das Appellativam mitra anlehnt, begegnen wir
an einigen vedischen Stellen: Mitra soll besonders vor der
Bedriingnis schiitzen, die von Freunden herrihrt:

RV. IV. 55, 5. pat pdtir jdnyad 4nhaso no
mitré mitriyad utd na urushyet.

‘Es schiitze uns der Herr (‘der Schiitzer’, Wortspiel zu
dem vorhergehenden pdt; wohl hier = Varuna) vor der Be-
dringnis, die von Fremden, Mitra vor der, die von Freunden
herrithrt’.  Aehnlich AV.II. 28, 1 in einem Gebet um langes
Leben fir einen Knaben:

matéva putram pramana upasthe
mitra enam mitriyat patvinbasah.

‘Wie sorglich die Mutter den Sohn im Schosse, so schiitze
ihn Mitra vor Freundbedringung’. )

1) Vgl. Web ers Bemerkungen Ind. Studien XIII. 192,193, —
Die ganze Fassung der Rgvedastelle und der Umstand, dass sich die-
selbe Anschauung im Atharva-Veda wiederfindet, deutet jedenfalls
auf die spitere Abfassungszeit dieses Verses hin.
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Die Schilderungen der sittlichen Qualititen des (Gottes
stimmen also in Iran und Indien in den wichtigsten Punkten
iiberein : hier wie dort ist der Gott wahrhaft und gerecht und
verlangt dieselben Eigenschaften auch vom Menschen ; er ver-
folgt und straft den Verichter seiner Gebote und belohnt sei-
nen frommen Verehrer mit Gnade uud Schutz. Wir werden
also wohl kaum in der Annahme fehlgehen, dass diese Vor-
stellungen schon in der arischen Zeit mit Mitra verkniipft
wurden.

Wenn ich in diesem Abschnitt mehr, als vielleicht be-
rechtigt erscheinen mag, die Mitra-Varunalieder herangezogen
habe, so liegt der Grund dafiir in der nahen Verwandtschaft,
die die beiden Gotter gerade auf moralischem Gebiet zeigen.
Ich habe mich aber bemiiht, nur solche Ziige aus diesen Lie-
dern anzufiihren, die auch als dem Mitra speciell eigen ver-
biirgt sind.

Etwaige sonstige Eigenschaften des
Gottes.

Wir haben oben gesehen, dass Mitra diejenigen in sei-
nen gnidigen Schutz nimmt, die ihn verehren und nach seinen
Geboten handeln. Es ist also nur natiirlich, wenn Mithra im
Avesta ganz besonders als der Schutzherr des Hauses
und der Familie des Frommen gepriesen wird. Der
Sonnengott verkérperte schon der alten Welt das Leben und
Gedeihen schaffende Prinzip; sein Wirken war zugleich ein
ewiger Kampf gegen die das Wohlsein des Menschen gefihr-
denden bosen Dimonen; er war der Schirmherr der Herden,
des grossten und oft einzigen Schatzes des Menschen jener
Zeit; sein Segen liess die Felder des Landmanns gedeihen —
und alle diese Krafte stellte er in den Dienst des Menschen,
der seine Gebote der Wahrhaftigkeit und der Treue nicht ver-
letzte. So wird Mithra in symbolischer Weise als der Gott
bezeichnet, der dem Frommen das Haus baut:

Yt. 10, 28. y0 ¢tunao vidharayeiti

berezimitahé nmanahe
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ctawrdo aithydo kerenaoiti
aat ahmai nmanai dadhaiti
géusca vathwa viranamca
yahva khshnuto bavaiti
upa anyao ¢cindayeiti
yahva tbisto bavaiti.

‘Welcher die Siulen des hochgebauten Hauses stiitut,
die festen Thiirpfeiler verfertigt und dem Hause eine Menge
von Vieh und Helden verleiht, wo er geehrt wird; die andern
(Hiuser) aber zerstort, wo er gehasst wird.” Aehnlieh 10, SO.
Yt. 10, 4: mithrem vouru-gaoyaoitim yazamaide rdma-
shayanem hushayanem airyabyo dainhubyd ‘wir verehren den
iiber weite Fluren herrschenden Mithra, der den arischen Stim-
men die Wohnsitze behaglich und schén macht’. Vgl. auch
Yt. 10, 75. 77 w. 6. Zum Gedeihen der frommen Gemein-
schaft war es ein Haupterfordernis, dass die in ihr geltenden
Traditionen auch im jungen kriftigen Nachwuchs weiter fort-
lebten. Das Gebet um Heldensohne ist dem nach héhern sitt-
lichen Idealen strebenden Iranier nicht weniger geliufig als
dem mehr materiell veranlagten vedischen Inder. An Mithra
‘welchen Ahura Mazda zum Hiter und Aufseher iber die
Fortpflanzung der ganzen Welt bestimmte’ (yim haretiremca
aiwyakhstaremca fradathat ahurd mazdao vigpayao fravois gae-
thayao Yt. 10, 103), wendet er sich mit diesem Gebet. Yt.
10, 3 wird den Frommen verheissen: ashaonam vanuhis ¢u-
rdo ¢pefitao fravashayo dadhefiti') dcnam frazaifitim yoi mi-
threm noit aiwi-druzhifiti ‘die guten, heldenhaften, heiligen
Schutzgeister der Gerechten schenken leibliche Nachkommen-
schaft denen, die den Mithra nicht betriigen (resp. die Treue
nicht brechen)’. Yt. 10, 108. 110 fragt Mithra:

ko mam yazaite ko druzhif
kahmai agnameit frazaiiitim
u¢ apara barezayeni.

1) So Geldner, Metrik p. 93 statt des handschriftlichen
dadhaiti.
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kahmai agnameit frazaifitim
hathra-jata nijandni.

.‘Wer wird mich ehren, wer mich hetriigen? . . . Wem
soll ich fiirderhin leibliche Nachkommenschaft aufwachsen las-
sen? . ... Wem soll ich die leibliche Nachkommenschaft

mit einem Schlage vernichten ?” Yt. 10, 65 heisst Mithra pu-
thro-dao ‘Geber von Sohnen’ u. s. w.— Gerade diese letztere
Eigenschaft lisst sich auch bei dem vedischen Mitra nach-
weisen, da er an einigen Stellen des Rgveda als Gott der
Ehe bezeichnet wird. RV. X. 68, 2 heisst es von Brhaspati:
jdne mitré nd dampati anakti ‘wie Mitra schmitckt er das
Gattenpaar im Volke.” Schon Sayana weist darauf hin, dass
hier der Abschluss der Ehe gemeint ist, indem er anakti (dam-
patl) mit samgamayati glossiert') Aus V. 3. 2 geht hervor,
dass Mitra als Ehestifter Opfer dargebracht wurden:

afijanti mitrdm sidhitam nd g6bhir

ydd dédmpati samanasa krndshi.

*Sie salben dich (d. h. Agni) mit Milch wie den Mitra
Sudhita, wenn du den Sinn der Gatten zusammen fiihrst.
Achnlich deute ich V. 52, 14:

dcha rshe marutam gandm
dand mitrim nd yoshana.

‘(Rufe) herbei, o Singer, die Marutschar mit einer Gabe
wie die Jungfrau den Mitra’ d. h. wie sie den Gott der Ehe.
um einen passenden Gatten zu erlangen. Grassmann und
Ludwig tbersetzen hier mitra durch ‘Liebhaber, Freund’ und
letzterer bezeichnet im Kommentar die Stelle als charakte-
ristisch fiir ‘die Laxheit der geschlechtlichen Verhiiltnisse
schon in jenen Zeiten'; *) mir scheint meine Erklirung unge-
zwungener und plausibler zu sein. Ferner vergleiche man mit
den oben angefihrten Avestaversen, in denen das Gedeihen
und der Wohlstand des Hauses von Mitra abhiingig gemacht
wird, den Rgvedavers

1) Vgl. Lud wig im Kommentar z. d. St.

2) Eine ganz abweichende Erklirung der Form d and, der ich
aber nicht beistimmen kann, findet <ich bei Pischel und Geld-
ner, Vedische Studien L p. 101.

6*
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VIIL. 31, 14: agnim vah parvyam gira
devam ile vistinam |
saparyintah purupriyam
mitram nd kshetrasddhasam.

‘Den Agni preise ich euch zuerst mit einem Liede, den
Gott der Schiitze, da wir ihn verehren wie den vielgeliebten
Mitra, der die Felder gedeihen lisst” Ludwig
fihrt in seinem Kommentar als Parallele dazu eine ihnliche
Stelle aus der Taittiriya-Samhita an.

Wenn mir aus diesen ibereinstimmenden Angaben des
Avesta und Rgveda mit einiger Wahrscheinlichkeit hervorzu-
gehen scheint, dass schon in der arischen Zeit das gliickliche
Gedeihen der Familie und der materielle Segen des Hausstan-
des der Gnade des Mitra anempfohlen wurde, so scheint mir
eine andere Eigenschaft des Gottes sich nicht bis in jene Zeit
zuriickverfolgen zu lassen. Ich meine die Behauptung Hille-
brandt’s?), dass schon der arische Mitra in nahe Bezie-
hung zu den Wassern und speciell zum Regen gesetzt
wurde. An der Thatsache, dass Mitra-Varuna im Rgveda auch
als Regengitter angesehen wurden, lisst sich allerdings nicht
zweifeln; es geniigt, um nur ein Beispiel anzufiithren, auf das
Lied V. 63 hinzuweisen, das sie deutlich in dieser Funktion
zeigt. Um nun zu beweisen, dass auch Mitra allein diese
Thitigkeit zugeschrieben wurde, zieht Hillebrandt den
Vers RV. VI. 47, 28 heran:

indrasya vajro martitim dnikam
mitrisya garbho varunasya nabhil |
sémam no havyaditim jushind
déva ratha prati havya grbhaya.

‘Indra’s Donnerkeil, der Maruts Angesicht, Mitra’s
Spross, Varunas Verwandter: als solcher die Opfergabe
freundlich annehmend, nimm unsere Gaben entgegen, o gott-
licher Wagen. Dieser Vers ist an den ‘Streitwagen’ gerich-
tet, und zwar, wie Hillebrandt ausfihrt, ‘an den Streit-

1) Varuna und Mitra p. 124 f. 134
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wagen xat éfoy%v, der gegen die Dimonen kimpft, den Blitz,
der als Indra’s Donnerkeil dahinfihrt und durch sein Leuch-
ten die Gegenwart der Marufs verkiindet.” Da dieser aber
auch als Mitras Spross bezeichnet wird, so sei damit auf Mi-
tra’s Verhilltnis zum Blitz, also indirekt zum Gewitterregen
hingedeutet, was zu seinem Grundcharakter ganz gut passe:
‘Der Sonnengott zieht die Wasser an sich und vom Himmel
stromen sie wieder erquickend auf die Krde, wobei der ,Wa-
gen® gegen die Damonen kimpft." (p. 125). Dem ersten Teil
dieser Ausfithrungen stimme ich vollkommen bei, nicht aber
der daraus gezogenen Schlussfolgerung. Wohl ist hier von
dem Streitwagen der Gotter, der gegen die Dimonen kimptt,
die Rede, wenn aber dieser als ‘Mitra’s Spross’ bezeichnet
wird, so liegt es meines Erachtens bedeutend niher, hierin eine
Reminiscenz an die einstige kriegerische, diimonenfeindliche Na-
tur des Gottes Mitra zu erblicken, von der sich ja auch sonst
im Rgveda einige Spuren finden. Im Avesta wird ja auch
geradezu angefithrt, dass Mithra auf einem Streitwagen
gegen seine Feinde zn Felde zieht. Als chenso wenig stich-
baltig erweist sich die eine Stelle, welche Hillebrandt
aus dem Avesta zur Stiitze seiner Behauptung anfithrt. Y¢.
10, 61 nennt Mithra:
frat-dpem zavano-gratem
tat-apem ukhshyat-urvarem

‘der den Ruf erhdrend die Wasser mehrt, der die Wasser
stromen ') und die Pflanzen gedeihen lisst.” Geldner macht
darauf aufmerksam, dass genau dieselben Worte in viel pas-
senderem Zusammenhange Yt. 13, 43 vorkommen, wo sie sich
auf den Sterngott (atavag¢a beziehen, der auch sonst ofter

1) Nach Jackson, Avesta grammar § 81. n. 2 stcht tat-
ipem fiir tacapem, doch scheint mir die Annahme dieses gan.z
vereinzelt dastchenden Lautiibergangs etwas bedenklich. Wester-
gaards Emendation tacat-apem ergiebt eine iiberzihlige Silbe
im Versmass. Am wahrscheinlichsten ist mir Geldners Vermu-
tung, dass tat-apem fir tac-ipem verschrieben ist, da die
Zeichen fiir ¢ und t einander sehr #hnlich sind.
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mit dem Regen in Verbindung gesetzt wird. Diese Verse sind
also durch spiitere Interpolation an unsere Stelle geraten. —
Meine Steliung zu dieser Frage mdochte ich daher folgender-
massen formulieren: Da sich weder im Avesta noch im Rgveda
unzweifelhafte Beweise dafiir finden, dass Mitra in jenen Zeiten
auch als Regengott gegolten habe, so sind wir nicht berech-
tigt, ihm diese Funktion fiir die arische Periode zurzuschrei-
ben. Wenn aber im Rgveda bisweilen Mitra und Varuna ge-
meinsam als Regengdtter auttreten, so haben wir darin einen
der nicht seltenen Fille zu erblicken, in denen eine Kigen-
schaft, die urspriinglich dem Himmelsgott allein zukommt,
allmiblich auch auf seinen ihm eng verbundenen Genossen
ibertragen wird.

Zur Etymologie des Namens Mitra.

Der Name *Mitra’ hat bisher noch keine allgemein als
richtig anerkannte Erklirung gefunden. Whitney ') bezeich-
net die Herkuntt des Wortes als dunkel; Sonne?) legt ihm
die Wurzel ma ‘messen’ zu Grunde, also ‘zumesseud, spen-
dend, wohlwollend, Freund’; Weber®) will es gar an die
Wurzel smi ‘licheln’ anlehnen, sodass es ‘der lichelnde,
freundliche’ bezeichnete u.s. w. Am meisten Anklang scheint
mir die Ansicht gefunden haben, dass es aus der Wurzel
mith, mit + Suffix ra gebildet sei. Die Wurzel mith
bedeutet im Skr. (nach dem Pet. Wort.): 1) sich zu Jeman-
dem gesellen 2) (auf einen Nebenbuhler stossen) hart an ein-
ander kommen etc. Im Avesta entspricht die Wurzel mit
‘nahen, weilen’. .So ergiebt sich tir mitra durch die Bedeu-
tungen ‘sich zu Jemandem gesellen, mit Jemandem verbinden’
(bes. freundschaftlich) hindurch die Bedeutung Freund und
derselbe Begriffsitbergang konnte auch fiir mithra angenommen
werden* (Hillebrandt a. a. O. p. 114). Alle diese Ety-

1) Indische Grammatik. § 1185. b.
2) Kuhn'sche Zeitschrift. X. p. 426.
3) Indische Studien. XVIL p. 212. 253,
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mologien steuern auf verschiedenen und zum Teil recht ge-
wundenen Wegen auf das nimliche Ziel los: dass mitra ur-
spriinglich die Bedeutung ‘Freund’ gehabt haben misse. Mir
sind aber im Verlaufe meiner Untersuchung immer grossere
Zweifel an der Richtigkeit dieser Primisse aufgestiegen und
zwar aus folgenden Griinden: 1) mithra hat im Avesta nie-
mals die appellative Bedeutung ‘Freund’, 2) auch im Rgveda
ist das Wort mitra stets oder sagen wir lieber, fast stets,
Eigenname des Gottes.

Die letztere Behauptung, die den bisher giiltigen An-
schauungen widerspricht, muss ich niher begriinden. Grass-
mann, der bekanntlich in seinem Woiterbuch fiir jedes Wort
alle Stellen angiebt, an denen es im Rgveda vorkommt,
deutet das Wort mitra als ‘Freund’ im ganzen an 50 Stellen.
Von diesen habe ich 26 schon oben in anderm Zusammen-
hange herangezogen und hoffe es klargelegt zu haben, dass
da nur der Gott Mitra gemeint sein kann. Es sind: I. 58,
6. 75, 4. 77, 3. 93, 3. 120, 10. 156, 1. 1IL 5, 3. 4. 1V. G, 7.
56, 7. V. 3, 2. 16, 1. 52, 14, VI. 13, 2. 15, 2, 44, 7. 48, 1.
VIIL. 23, 8. 31, 14. 74, 2. 84, 1. X. 22, 1. 2, 20, 4. 68, 2.
115, 7. Es bleiben also noch 24 Stellen iibrig, die sich fol-
gendermassen verteilen.

In erster Linie kommen hier wieder Lieder an Agni
in Betracht, der, wie wir oben sahen, hiufig mit Mitra ver-
glichen oder identifiziert wird. 1. 94, 13: devé devanam asi
mitré 4dbhutah ‘als Gott unter den Géttern bist du der wun-
derbare Mitra’ d. h. die himmlische Offenbarung des
Feuergottes ist der Sonnengott Mitra., II.4,1: huvé. .. ..
agnim . . . . . mitrd iva yé didhishayyo bhut ,ich rufe Agni,
den man wie Mitra suchen muss zu gewinnen'. V. 10, 2:
tvé asurydm aruhat krand mitré na yajfifyah ‘du hast die
Asuraherrschaft erlangt, da du wirkst, wie der anbetungswiir-
dige Mitra’. 1. 151, 1: mitrim nd ydm ¢imya géshu gavyd-
vah svadhyd viddthe apsu jijanan: hier wird das Feuer in den
Wassern (der Blitzagni) mit dem Sonnengott Mitra verglichen.

X. 8 4: ushd-usho hi vaso dgram éshi
tvdm yamdyor abhavo vibhava |
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rtdya saptd dadhishe paddni
jandyan mitrdm tanve svayai.

‘Du gehst, o Vasu, an der Spitze aller Morgenrdten; du
entstandest leuchtend aus dem Zwillingspaare; fir das Opfer
setztest du ein die sieben Stationen, Mitra erzeugend zum
eigenen Leib’'). Aehnlich von Agni 1. 67, 1. 96, 1. 1I. 4, 3.
VII. 9, 3. X. 7, 5. Ferner sporadisch in andern Liedern:
II. 11, 14. rdsi kshdyam rési mitrdm asmé rdsi cardha indra
mdrutam nah ‘schenk uns einen Wohnsitz, schenk uns Mitra.
schenk uns, o Indra, die Schar der Marut’ d. h. gewihre uns
fir unser Haus den Segen des Sonnengottes und der Gewit-
tergotter. X. 12, 5: kim svin no rdja jagrhe kid asydti vra-
tam cakrma ké vi veda | mitrd¢ cid dhi shma juhurang deviin ete.
*Weshalb hat uns der Kinig ergriffen ? was haben wir wider sein
Gebot gethan ? wer weiss es? Auch Mitra fithrt ja die Gotter irre’
u. s. w. Was auch der genaue Sinn dieses Verses sein mag,
jedenfalls ist hier von Mitra und Varuna die Rede; letzter ist
unter dem Koinig (raja) zu verstehen und der Singer forscht
nach der Siinde, die er gegen sein Gebot (vrata) begangen hat.

IV. 33, 10: té rayis pdsham drdvininy asmé
dhattd rbhavah kshemayinto nd mitrdm.

‘O Rbhu, gebt uns Gedeihen des Reichtums und Schiitze,
uns ruhigen Wohnsitz gewihrend wie dem Mitra’. Die Rbhu
sind die Genien der Jahreszeiten und stehen als solche in
naher Beziehung zum Sonnengotte. Um das Mondjahr mit
dem Sonnenjahr in Einklang zu bringen, wurden im vedischen
Altertum zum Schluss des Jahres 12 Tage eingeschoben und

gerade im 7. Verse desselben Liedes wird dieser Vorgang

bildlich so geschildert, dass die Rbhu in der Gastfreund-
schaft des Agohya (der ‘nicht zu bergenden’ Sonne) diese Zeit
verbringen: ,das Jahr ist zu Ende; die drei Jahreszeiten und
die Sonne, die ihren tiefsten Stand erreicht hat, ruhen
scheinbar 12 Tage~?). Auf diese Vorstellung scheint

1) Hillebrandt a. a. O. p. 116, der auch den Sinn dieses
Verses eingehend erldutert.
2) A. Zimmer, Altindisches Leben p. 366.
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mir auch an unserer Stelle angespielt zu sein, sodass der Sinn
wire: gewidhrt uns, ihr Rbhu, zum Genuss unserer Giiter die-
selbe friedliche Ruhe wie dem Mitra zur Zeit des Wintersol-
stitiums.
X. 27, 12: bhadrd vadhir bhavati ydt supégah

svaydm si mitrdm vanute jane cit.

Hier ist von Mitra in seiner Eigenschaft als Ehegott
die Rede: mitrdm van wortl.. ‘den Mitra erlangen’ scheint
ebenso zum terminus technicus fiir den Abschluss der Ehe
geworden zu sein, wie etwa mithrem jan ‘den Mithra toten’
oder mithrem druj ‘den Mithra beliigen’ im Avesta fiir den
Vertrags- oder Treubruch.

VIL 18, 10: 1yir gdvo nd ydvasad dgopa
yathakrtdm abhi mitrdm eitasah.

Grassmanns Uebersetzung: ‘wie hirtenlose Kithe von
der Weide entflohn gesellt dem Freund sie, wie sich’s fligte’
befriedigt jedenfalls nicht. Aehnlich Ludwig: ‘wie Rinder
von der Weide ohne Hirten gingen sie, gedringt ein Jeder an
den Freund, wie es sich traf’. Doch ‘ein Jeder’ steht ja gar-
nicht im Text, das Auffallende ist ja gerade der Singular
mitram !

IX. 97, 30 (Somalied): divé na sirga asasrgram ghnam

raja nd mitrdm prd minati dhirah.
‘vom Himmel ergossen sich gleichsam der Tage Strahlen, der
weise Konig (Soma) verdunkelt gleichsam den Mitra': ein
iiberschwiingliches Lob des Mondgottes auf Kosten des Son-
nengottes.

X. 132, 5: asmin sv otdce chakaputa éno

hité mitré nigatan hanti viran.

‘Bei (akapata totet die Siinde, wenn Mitra (den Seinen)
freundlich ist, die ihr verfallenen Helden' d. h. Mitra lisst in
seiner Freundschaft fiir uns unsere Feinde die Folgen ihrer
Siinde geniessen und getitet werden') Ganz dunkel ist

1) So lautet Hillebrandt's (a. a. O. p. 123) Uebersetzung
und Erlduterung dieser Stelle, die er freilich mit Reserve giebt.
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X. 106, 5: vdnsageva pusharyd ¢imbata
mitréva rtd catira cdtapanta u. s. w.

Das ganze Lied, aus dem dieser Vers stammt, ist nach
Grassmann ‘*voll seltener, gesuchter, zum Teil ganz unver-
stindlicher und vom Dichter selbst fabrizierter Worter und
voll gehiufter Zusammenziehungen’. — Der Plural mitrah
findet sich in dem Somaliede IX. 101, 10:

sémah pavanta indavo
asmabhyam gatuvittamah |
mitrah suvand arepdsah
svadhyah svarvidah.

Die Gegeniiberstellung von somah gatuvittamah und
mitrah arepasah svarvidah macht es mir sehr wahrscheinlich,
dass hier die Mond- und Sonnenstrahlen gemeint sind; jeden-
falls sind ‘fleckenlose, Licht verschaffende Freunde ein Un-
ding! Die genaue Uebersetzung dieses Verses ist jedoch
schwierig, da auch auf die Somatrinke mit angespielt zu sein
scheint. Ferner scheint eine bestimmte Klasse von Priestern
im Rgveda als mitrasah bezeichnet zu sein:

III. 58, 4: & manyethim & gatam kdc cid évair
vigve jdndso agvina havante |
imd hi vam gérjika mddhiini
prd mitraso néd daddr usré dgre.

I. 151, 2. yid dha tyvdd vam purumilhisya somfnah
prd mitrdso nd dadhiré svabhivah |
ddha kritum vidatam gatim drcata
utd ¢rutam vrshana pastydavatah?).

Auch Sayana erklirt hier die mitrasah als die fungie-
renden Priester des Purumilha?). — Wir werden jetzt wohl
auch kaum mehr daran zweifeln konnen, dass auch in der
oben angefiihrten Stelle 1. 190, 6: durniyantuh pdriprito n4
mitrdh, deren Deutung wir zunichst offen liessen, der Gott
Mitra gemeint ist. Zweifelbaft ist die Bedeutung von mitra
in dem mit Worten spielenden Verse

1) Vgl. auch den oben angefiihrten Vers X. 115, 7, wo die
Opferherren in einer Danastuti als ‘Mitra’s’ bezeichnet werden.
2) Vgl. Lud wig im Kommentar z. St.
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I. 170. 5: tvdm igishe vasupate védsiinam
tvim mitranam mitrapate dhéshthah.

Die einzige Stelle im Rgveda, wo mitra unzweifel-
haft ‘Freund’ bedeutet, findet sich im 10. Buche, dem be-
kanntlich viele Lieder aus spiterer Zeit einverleibt sind:

X. 89, 8. tvim ha tyid rnayd indra dhiro
asir ni pdrva vrjind ¢rpdsi |
pri yé mitrisya virunasya dhdma
yijam na jand amindnti mitram,.

‘Du, o Indra, zerschmetterst ja als ein weiser Schuld-
richer, wie ein Schwert die Glieder, das Unrecht derer, die
das Gebot des Mitra und Varuna verletzen, wie die Leute
einen Bundesgenossen und Freund (mitram)’. Auch hier wird
aber das Appellativum mitra sozusagen nicht ganz selb-
stindig, sondern in einem Atemzuge mit dem Gottesnamen
Mitra gebraucht.

Wenn man den vorstehenden Ausfithrungen Beweiskraft
zuerkennt, so wird man mir zugeben, dass das spitere Samskrt-
wort mitra, das noch ausserdem Neutrum ist, sich erst
allmihlich auf indischem Boden von dem Gottesnamen aus-
gehend zn der Bedeutung ‘Freund’ entwickelt hat. Nimmt
man dazu noch die Thatsache, dass das entsprechende Avesta-
wort mithra nie jene appellative Bedeutung hat und dass der
Grundcharakter des arischen Gottes, soweit sich durch ver-
gleichende Betrachtung der dltesten indischen und iranischen
Quellen feststellen ldsst, durchaus kein absolut freundlicher
und friedliebender war, — so wird man mir ferner zugestehen,
dass man keine Veranlassung dazu hat, dem Namen des
arischen Mitra die Bedeutung ‘Freund’ zu Grunde zu legen.
Erweist sich aber die Primisse, von der alle bisherigen Deu-
tungsversuche ausgegangen sind, als unerwiesen, so muss man
auch die Richtigkeit der darauf aufgebauten Etymologieen in
Zweifel ziehen. Mit diesem rein negativen Resultat muss ich
mich begniigen und es berufeneren Kriften iberlassen, von
diesem verinderten Standpunkt aus eine iiberzeugende Etymo-
logie fiir diesen Gottesnamen zu finden.
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Thesen.

Skr. amitra bedeutete urspritnglich ‘Mitrafeind’.

Die Zusammenstellung von got. saihvan ‘sehen’ mit
skr. sac, lat. sequi u. s. w. ist trotz der abweichen-
den Bedeutung richtig.

Av. varezana = skr. vrjdna.
Skr. rtdpecas bedeutet ‘dessen Schmuck das Rta ist’.

Av. vigpemaii entspricht nach iranischen Lautgesetzen
genau dem skr. vigvasmai.

Yt. 10, 80 ist paitis statt paiti zu lesen.

Skr. a pas hat an einigen Rgvedastellen (z. B. T 122, 9.
151, 4) adverbiale Bedeutung.

Die Gleichung skr. varuna = av. varena ist falsch.

9. Fiir den vergleichenden Sprackforscher ist auch das griind-

10.

11.

12.

liche Studium moderner Sprachen eine Notwendigkeit.

Der Schulunterricht in der deutschen Litteraturgeschichte
sollte sich auf die genaue Analyse der charakteristisch-
sten und bedeutendsten Erscheinungen einer jeden Epoche
beschrinken.

Die Berlitz'sche Methode zur Erlernung der modernen
Sprachen ist fir die Schulen nicht zu empfehlen.

Die vergleichende Sprachwissenschaft darf nur fertige
Worter, nie die sogen. Wurzeln verschiedener Sprachen
mit einander in Parallele setzen.




