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Sitzung am 7. Dezember 1895.
Herr H. Gelzer hielt einen Vortrag: Zur
armenischen Gotterlehre.

Die Quellen, aus denen wir unsre Kenntnis der armenischen Mytho-
logie schépfen, sind leider auBerordentlich durftig. Lieder eigentlich
mythologischen Inhalts sind uns nur sehr sparlich erhalten aus nahe
liegenden Griinden. Gerade gegen diese Lieder musste sich, wie im
frankischen Reiche, die Feindschaft der Geistlichkeit mit ganzer Ener-
gie und auch mit vélligstem Rechte wenden; denn so lange diese ge-
liebten alten Gesdnge von den vaterlichen G6ttern das Volksbewusst-
sein beherrschten, konnte von einer Durchdringung desselben mit ei-
nem wahrhaft christlichen Geiste keine Rede sein. Unsre Hauptquel-
le fiir das armenische Heidentum ist darum der groBe Rechenschafts-
bericht iiber die Aufhebung der alten Kulte und die Zerstérung ihrer
Heimstatten, das von Agathangelos verfasste Leben des h. Gregors.
Werthvolle Uberreste der alten Géttersagen finden sich auch bei Mar
Abas Katina und bei Moses von Chorén. Endlich hat uns einen inter-
essanten Mythus der Astronom und Mathematiker Anania von Sirak
erhalten.

Die Gotter eines Volkes sind die Reprdasentanten der verschiede-




nen historischen Phasen, welche das Volksbewusstsein durchmacht.
Es ist kein Paradoxon, sondern eine der groRten Wahrheiten der Ge-
schichte, dass das nationale Leben eines Volkes sich im Kampfe eth-
nischer Gegensatze entwickelt. In Armenien sind, seit das Volk der

Hayk seine historischen Wohnsitze bezogen hat, erst iranische, dann
syrische und hellenistische Einfliisse dominierend gewesen. Dazu hat
bereits im 3. Jahrhundert unsrer Zeitrechnung das Christentum ei-
ne vollkommen neue Welt- und Lebensanschauung in die Hochtéler
des Araxes, des Euphrat und des Tigris getragen. Aber gerade in der
Wechselwirkung dieser Gegensatze hat sich das armenische Natio-
nalbewusstsein gekraftigt und entwickelt, und im Kampfe mit den
nationalfremden Kulturelementen ist das patriotische, echt armeni-
sche Empfinden zur schonsten Bluthe gelangt.

Eine eingehende Betrachtung des armenischen Pantheons, wie es
etwa in der Periode von Tigranes, dem Kénige der Kénige, bis auf
Chosrov den Grof3en als allgemeine Volksanschauung Geltung besaR3,
hat keinen geringen methodischen Werth. Wir kénnen hier die Religi-
onszustande eines in heller historischer Zeit von héherer Kultur noch
unberihrten, d. h. der Schrift und Literatur véllig entbehrenden Vol-
kes kennen lernen, was auf die Verhaltnisse dhnlich situierter Vélker




helle Schlaglichter wirft.




1 Der Iranische Einfluss

Die bedeutendste und nachhaltigste Einwirkung
hat die armenische Kultur von seiten der iranischen
erfahren, sodass man nicht mit Unrecht von einer
vélligen Iranisierung des Volkes gesprochen hat.
Es ist das auch ganz natirlich, da von 66 bis 238
n. Chr. Armenien eine Sekundogenitur der Asien
beherrschenden Parther gewesen ist. Allein der
iranische Einfluss hat sich fragelos schon in einer
viel fruheren Epoche geltend gemacht, als erst in der
Zeit der Arsakidendynastie. Bereits in altpersischer
Zeit, wie aus Xenophons Schilderung hervorgeht, war
das auf einer relativ niedrigen Kulturstufe stehende
armenische Volk nicht ohne Kenntnis der persischen
Sprache. Die von den Kénigen gegriindeten Stadte
haben schon in der vorarsakidischen Epoche persische
Namen. Vgl. Hubschmann: Armenische Grammatik
1. S. 12. Aber der Einfluss der Zentralregierung auf
diese Gebirgslandschaften war im Ganzen zweifellos
ein duBerst schwacher. Uberhaupt wird die kulturelle
Bedeutung der Perserzeit gemeinhin lberschatzt, weil
es die einzige Epoche ist, aus der wir genaueres wissen,




da ja die griechischen Nachrichten uns leidlich gut
uber die vorderasiatischen Zustande vor Alexander
unterrichten. Umgekehrt wird die weltgeschichtliche
Mission des Parthervolkes erheblich unterschatzt,
weil ihre siegreichen Rivalen, die Sasaniden, ein voéllig
getriibtes und unwahres Bild von ihrer religiosen
Stellung entworfen haben, hauptsachlich auch, weil
das Werk des groRBen Kenners ihres Staats- und
Gesellschaftsorganismus, des Poseidonios von Apameia
uns verloren gegangen ist. Es ist das grof3e Verdienst

von Lagarde gezeigt zu haben, dass die in Armenien
eingedrungene und dort zur Herrschaft gelangte Kultur
ganz und véllig parthisch war. Bereits das alteste
Literaturdenkmal, die Ubersetzung der h. Schrift,




zeigt so zahlreiche persische Lehnworter, dass die
Iranisierung Armeniens unbedingt in einer bedeutend
dlteren Periode stattgefunden haben muss, als die
Epoche ist, wo Marzbane des Sasaniden-Sahansah das
Land regierten.

Schon unter dem alten vorneronischen Kénighause
der Armenier, welches nur die Kataloge des Mar Abas
Katina und des Moses von Chorén bereits zu einem
arsakidischen machen, hat die parthisch-iranische
Kultur Armenien stark beeinflusst. Tigranes der GrofR3e,
der Nachkomme des Reichsgrunders Artaxias, hat seine
Jugend als Geisel am parthischen Hofe verbracht. Schon
vor 66 n. Chr. herrschen mehrfach parthische Prinzen
uber Armenien; die Sympathien des in politischen
Dingen mafRgebenden Firstenadels waren stetsfort
auf parthischer Seite. Ohne Frage waren die grofRen
Familien bereits stark iranisiert; daher denn auch
spaterhin die alteinheimischen Adelsgeschlechter den
eingewanderten Pahlaviden (neben den ArSakunik die
Karén, Surén, Aspahapet u. s. f.) willig den Vorrang vor
sich selbst zugestanden. Parthisch ist wohl auch schon




zu Tigranes' Zeiten die hofische Sprache in Armenien
gewesen.

Diese ganze Iranisierung Armeniens findet nun ihren
starksten Ausdruck in den zahlreichen Gottergestalten,
welche die Armenier aus Iran heribergenommen haben.

Hier ist in erster Linie Gott Upwdwqn Aramazd zu
nennen. Er entspricht vollig dem persischen Ahuramazda.
Er heiRt ,der groRe und starke Aramazd,” ,der grol3e
und starke Aramazd, der Schépfer Himmels und der
Erden.” In seinem Edikte sagt Koénig Tiridates: ,Glick
und Heil mége euch zu Theil werden durch die Hulfe der
Gotter, Fulle der Fruchtbarkeit vom starken Aramazd.”
Das stimmt genau mit den Glaubensbekenntnissen
der Achaemeniden uberein z. B. des Xerxes, welcher
sagt: ,Ein groBer Gott ist Auramazda, welcher der
grof3te der Gotter ist, welcher diese Erde schuf, welcher
jenen Himmel schuf, welcher die Annehmlichkeit
schuf fir den Menschen.” Allein andere AuRerungen
bei Agathangelos weichen wieder stark von den
mazdaistischen Anschauungen ab. Aramazd heif3t




namlich: ,Gott Aramazd, welcher der Vater aller Gotter
hei3t.” Mihr heif3t sein Sohn; Anahit und Nanéa werden
seine Tochter genannt. Ferner lesen wir Agathangelos
S. 456: ,.Er gelangte an den ummauerten Platz Namens
Ani, zu den koniglichen Statten der Ruhe, der Graber
der Konige Armeniens. Und dort zerstorten sie auch
die Altiare (Idole) des Gottes Aramazd, welcher der
Vater aller Gotter heil3t.” Die Kdnige, welche géttlichen
Geschlechtes sind, ruhen also in der Tempelburg des
Aramazd. Das alles ist grundverschieden von dem,
was uns als orthodox mazdaistische Glaubenslehre
uberliefert wird. In Armenien ist die Mazdalehre mit
religiosen Vorstellungen einer viel alteren Epoche
vermischt. Es findet hier eine Kontamination uralten
armenischen Glaubens mit den durch die Parther
ubermittelten iranischen Vorstellungen statt. Offenbar
haben wir uns den Vorgang ahnlich, wie teilweise in
Griechenland, zu denken. Wie z. B. auf Rhodos der
Kult des Zebg Arapupiog einfach den phonizischen Baal




vom Tabor reprasentiert, welcher sich auf dem Eiland
mit dem hellenischen Nationalgott verschmolz, so ist
auch in Armenien Aramazd mit dem einheimischen
altarmenischen Géttervater zu einem Wesen verbunden
worden. Demnach kann auch Aramazd nicht der
ursprungliche Name dieses summus deus gewesen sein,
sondern in der vorparthischen Epoche muss er eine
andere, fur uns verschollene Bezeichnung getragen
haben.

Hierher gehoért auch Aramazds Sohn Uhhp Mihr =
Mithras. Sein Hauptheiligtum befand sich in der Provinz
Derjan (Derxene). Agathang. S. 459: Er kam, gelangte zu
dem Tempel des Mihr (Uphwlwu Jthtwuu eigentlich:
dem mithrischen Tempel) welcher ein Sohn des Aramazd
genannt wird, in das Dorf, welches in parthischer
Sprache Bagayari¢n heif3t.

Ferner ist unter den mannlichen Gottheiten iranischen
Ursprungs auch Uwwunwpwdtin Spandaramet zu
erwdhnen. Im 2. Makkabdaerbuche 6. 7 wird Dionysos
durch Spandaramet wiedergegeben. Lagarde hat darin
die zoroastrische Spenta Armaiti wiedererkannt. Wie




und wo diese Gottheit in Armenien verehrt wurde, ist
ganzlich unbekannt; sie gehort nicht zu den offiziell
verehrten Géttern, deren Vernichtung bei dem Siege des
Christentums durch die Staatsgewalt geschah. Vielleicht,
dass sie den Mittelpunkt irgendeines Lokalkultes bildete.
Bei Thomas Arcruni S. 28 (Ausg. v. Petersburg 1887) lesen
wir: ,Die Erde ist die Herberge der Gottheit Spandaramet,
nicht ist sie geschaffen von irgendjemand u. s. f.” Allein
dies ist ein Stick des Glaubensbekenntnisses des
Hephthalitischen Kénigs Manithop, der dort als Lehrer
einer zoroastrischen Richtung auftritt und mit Armenien
nichts zu tun hat.

Iranischen Ursprungs ist auch der Vvielleicht
nationalste und popularste Gott der Armenier: Vahagn.
Bereits Windischmann, dann namentlich Lagarde hat
ihn mit dem iranischen Genius des Sieges Verethraghna
identificiert. Bei Agathangelos heiRt der Gott S. 83
dwhwqu Vahagn, wo er als dritter in der Triade der
armenischen Landesschutzgottheiten erscheint, ebenso
S. 469. Daneben kommt noch (a. a. O. S. 469) zweimal
die adjektivische Form dJwhkjwhtwu dJthGwuu ,der




vahévahische Tempel” vor. Wir haben also neben
Vahagn die Namensform Vahévahé; wie J. Wackernagel
ansprechend vermutet, vielleicht ein orgiastischer
Ausruf, eine Kurzform, wie Hymen Hymenaee u. s. f. Bei
Agathangelos S. 469 wird nun berichtet: ,Als Grigorios
in das armenische Gebiet gekommen war, hérte er,
dass der Vahévahische Tempel noch lbrig sei im Lande
Taron, der Tempel, reich an Schatzen, voll Goldes und
Silbers; viele Weihgeschenke groBmachtiger Kénige
waren daselbst dargebracht; gefeiert ward er als achtes
Mysterium, genannt das des drachenwirgenden
Vahagn, die Opferstatten der Konige GroRBarmeniens

auf dem Gipfel des Berges Karké oberhalb des
Euphratstromes, welcher dem grof3en Berge Tauros
gegenuberliegt und nach der Opfermenge der Statten
YastiSat genannt wurde. Denn damals standen noch
wohlgebaut daselbst 3 Altdre. Der erste Tempel (war)
der Vahévahische. Der zweite der der Goldmutter, der
goldgeborenen Go6ttin, und auch der Altar hie3 danach
Goldkorn der Géttin Goldmutter. Der dritte Tempel hie




der der Gottin Astlik, das Gemach des Vahagn genannt.
Diese ist nach dem Griechischen Aprodites selbst."

Man wird nicht behaupten, dass dieser Bericht sich
durch besondere Klarheit auszeichne. Zuerst wird
berichtet von einem Tempel (Uthtwu, mehean) dann
werden drei Altare (bagin bLpkp pwqghupu) erwahnt;
hierauf bei der Einzelbeschreibung werden drei Tempel
(Mehean) aufgezahlt und bei dem zweiten ausdrucklich
der Altar (bagin) vom Tempel unterschieden. Der Grieche
Ubersetzt: ToUTo TO icpOV £T1 MEPIEOTNKEY TPEIG BWHOUG &V
¢aut® £€xov. Indessen solche erklarende Zusatze flicht er
mehrfach seiner Ubersetzung ein. Die Entscheidung gibt
hier Faustus 3. 14 S. 37: dtshu Qphqnph jwinipu jnpnid
Ynpébwubwirg qpughuut dhbuhgu <Epwlbwy’ wyu hupu




dwhwquh, npnudnbnny Unphwwnt Ywpnwghbwi..., des
gro3en Grigor, als er die Altdare der Tempel des Herakles
— das ist des Vahagn — zerstérte an dem Orte, AstiSat
genannt.” Hier haben wir es deutlich mit einer Mehrheit

Durch Bwpog gibt er es wieder:

Pwqht (bagin) tibersetzt er in der Regel durch Bwpdg.




nicht nur von Altaren, sondern auch von Tempeln zu

Aber ebenso findet sich icpév:

Fiir fkhtwu stehen auch durch den biblischen Sprachgebrauch sowohl
die Bedeutungen Tempel, als Gotterbild und Altar fest; (s. Hibschmann, arm.
Gramm. 1. S. 194 s. v. Ukhtwu) aber auch pwqghu heit nicht nur schlecht-
weg Altar, wie namentlich das an letzter Stelle erwdhnte Zitat erweist. N.
Tommaseo ubersetzt mehrfach (z. B. S. 108 = 452; 151 = 457; 162 = 469 L pw-
ghut huY juwyju wuntwubw Nuyphwwn Nuyhwdop nhgt u. s. f.): 'simulacro,’ wohl
mit Recht; denn es scheint das Wort den Altar mit dem zugehodrigen Kult-
bild zu bezeichnen. Indessen an unsrer Stelle, wo der Geschichtsschreiber so
scharf zwischen dthtwu und pwghtu unterscheidet, muss notwendig den bei-
den Worten eine verschiedene Bedeutung innewohnen.




tun. Moglicherweise lassen sich diese Widerspriiche
vereinigen durch die Annahme, dass das Tempelgebaude
in drei Zellen zerfiel; der Mittelbau war das Heiligtum
des Vahagn, die beiden Seitenkapellen waren dem
Dienst der beiden Gottinnen gewidmet. Damit wurde es
gut stimmen, dass die Cella der Asttik als Schlafgemach
oder Zimmer des Vahagn bezeichnet wird.

Uber Vahagn flieBen die Quellen etwas reichlicher,
weil neben Agathangelos auch Moses von Chorén
wertvolle Mittheilungen beisteuert. Moses hat den Gott
euhemerisiert; er ist ein Sohn des von ihm konstruierten
ersten Tigran und ein Bruder von Bab und Tiran. Diese
Genealogie ist naturlich wertlos, umso wichtiger das
bekannte kleine Fragment eines auf Vahagn bezuglichen
Liedes: Moses Chor. 1. 31: ...Vahagn, von dem die Fabeln
erzahlen:

Es kreiste der Himmel, [es kreiste] die Erde,

Es kreiste auch das purpurne Meer.

Geburtsschmerzen hatte im Meer das blutrote Schilfrohr.
Durch des Rohres Schaft kam Rauch heraus;

Durch des Rohres Schaft kam Flamme heraus.

Und aus der Flamme ein Knablein sprang.




Feuer hatt' es als Haar,
Feuer trug es als Bart.
Und seine Auglein waren Sonnen.

Dies sangen einige zum Bambirn; wir haben es
mit unseren Ohren gehort. Nach diesem erzahiten
sie auch im Liede, dass er mit Drachen kampfte und
siegte. Sehr ahnliches den Heldentaten des Herakles
sangen sie uber ihn. Ja sie erzahlten, dass er Gott

geworden sei. Und im Lande der Viri(, (Iberer), das Maal3

seiner Gestalt (= Bildsaule) errichtend, verehrten sie
dasselbe durch Opfer. Von ihm stammen (wortl. sind)
die Hauser der Vahnunier.” Vahagn ist vor allem der
Schlangenwirger. Uunj dwypu yJphpwwywg ,,Anoys die
Mutter der Drachen” wird wohl urspringlich seinem
Mythus angehért haben. In den epischen Liedern von
Gottn ist sie bereits euhemerisiert und zu der von
Tigran in Gefangenschaft geschleppten Mederkonigin
degradiert; aber auch ihr Gatte ASdahak ist aus
der Gewitterschlange in den Mederkodnig Astyages
umgewandelt worden. In dem wichtigen achten Kapitel




von Moses zweitem Buche, welches die ganze von den
ArSakunierkénigen eingerichtete Adelsordnung aufzahlt,
werden auch die npnhp Ywhwquh die S6hne Vahagns
oder Ywhuniuhp Vahnunier eingereiht. Sie erhalten das
Priestertum (£pdnyehitu) des Vahagn und eine Satrapie
(Lwjuwpwpniyehiu) ersten Ranges.

Mit welcher Zahigkeit das armenische Volk an
Vahagn hing, zeigt des Moses gewiss glaubwirdiger
Bericht, dass noch zu seiner Zeit d. h. im tiefchristlichen
siebenten oder achten Jahrhundert das Lied von des
Gottes Geburt gesungen wurde. Es ist bedauerlich,
dass der Geschichtsschreiber uns nur dieses eine
theogonische Bruchstiick im Originaltext mitgeteilt
und das Lied von den Kampfen mit den Drachen, wovon

der Gott den Beinamen Vi§apai(al tragt, nur kurz und
beilaufig beruhrt hat Der in dem Geburtsmythus noch
deutlich erkennbare physische Charakter des Gottes
ist nun spaterhin stark zuriickgedrangt und verblasst.
Vahagn erscheint als Jagd- und Siegesgott. Bereits von
Gutschmid hat die merkwiurdigen Ziige aus der Legende
des h. Athenogenes, des Rechtsnachfolgers des Vahagn,
zusammengestellt, welche ihn deutlich als Schutzherrn




der Tiere des Waldes und der Jagd charakterisieren.
Die anmutige Legende von der Hindin, welche den
Heiligen begleitet und welche freiwillig an seinem
Gedachtnisstage ein Hirschkalb als Opfer darbringt,
ist offenbar ein alter Géttermythus in christlichem
Gewande.

Hier ist wohl auch Gott Ship Tiur einzureihen,
den man mit Tir, dem Planeten Merkur, bei den
Persern zusammengestellt hat. Uber ihn besitzen
wir den ebenso wichtigen, als dunkeln Bericht des
Agathangelos, den ich hier beisetze S. 452: Uww hupu
huy pwquinpt juwnuyp wdktwju qopopu hwuntpa
’h dwnupwwyww  pwnuplk'  Gppbw; jJUpunwiwwn
pwnuwp wibpb] wun qpuwqghuut LWuwhnwywu nhgu b np
J6pwquinju nbnht wunwubw] Yupnuyp: twh nhybw
’h Bwuwwwphh Gpwqugnyg Gpuqunhwt wwandw
Ship nhg nuph ghwniphit (ghwnnietwt?)  ppdwgy’
wuniwubw] npiwtu npsh Npdgnh nudwu Swpunwpnyebwu




Uthtwu. ,Da brach der Kénig selbst mit samt dem
ganzen Heere aus der Stadt VatarSapat auf und zog
nach der Stadt Artasat, um dort zu zerstéren die Altare
der anahitischen Gottheit. Und an dem Orte, welcher
Erazamoyn mit Namen genannt wurde, traf er zuerst
an der (offentlichen) StraBe auf die Traume weisende,
Traume deutende Kultusstatte des Gottes Tiur des
Schreibers der Wissenschaft der Priester, genannt das
Archiv des Sekretars des Ormizd, der Tempel der Schule
der Beredsamkeit.” Der Grieche fand die Worte schon
in Ubler Verfassung, wie seine Ubersetzung weist §
128: émopelOn peté Tod OTPATEUPATOG GO OUAAEPOKTIOTNG
TG MOAEwg €i¢ TRV 'ApTadeploKTioTNV, OTE KATACTPEPAL
TOv éKeioe Pwpov Tijg 'ApTEMSO¢ €v TOIg Atyopévoig
TOTOI§ OVEIPOPOUCOIG. Griobol 8¢ avToig UmIvTnoe TOMOG
TIPOCOYOPEVOUEVOG OVEIPOTIOAWY, OVEIPOSEIKTOV CiBaoua
Saipovog MpoappoTéwg Kai yvwoeig epéwv. Tpidig éxékAnto
Bwpog ANGAAWVOG - XapTouAapiwv Adg Sidayijc spadnToU
(Codex g0paOnTog) iepéwv. Dieser Text, der mehrfach von
dem armenischen abweicht, hat aber schon den Satz L
np — Ywpnuwjp unmittelbar hinter UWuwhwmwlwu nhgu
gelesen; das hat den Ubersetzer veranlasst die Worte
mit dem Vorhergehenden zu verbinden. Allein das erregt




eine geographische Verwirrung. P. Tommaseo S. 147
der italienischen Ubersetzung bemerkt ganz richtig:
~Questo tempio d'Apollo, eretto da Ardasese 2., era fuori
della citta d'Ardassad, presse la via che conduceva a
Valarsabad; l'altro d'Anaite era dentro la citta stessa.”
Das ergibt sich aus dem Berichte des Moses 2. 49, wo
er den Bau des Artemistempels in Artasat durch Kénig
Artasés erwahnt und hinzufugt: ,,Aber die Bildsaule
des Apollon richtet er auBerhalb der Stadt auf nahe
der (6ffentlichen) StraRBe.” Genauso bei Agathangelos.
Der Koénig verlasst seine Residenz VatarSapat, um
nach Artasat zu gelangen. Unterwegs trifft er auf das
Tiurorakel in Erazamoyn; dieser Ort liegt also in der
Mitte zwischen Kainepolis und Artaxata. Das zeigt auch
der Fortgang des Berichts, worin erzahlt wird, dass die
Vertheidiger des Orakels geschlagen sich nach dem
Tempel der Anahit, also nach Artaxata, zuriickzogen,
um dort im Verein mit den Priestern der Gottin den
Kampf gegen das christliche Heer fortzusetzen. Nach
alle dem leidet es keinen Zweifel, dass die Worte L np —
Ywpnwjp mit dem Nachfolgenden zu verbinden sind, wie
auch der italienische Ubersetzer tut, wihrend Langlois
sie unrichtig den vorangehenden Worten anschlief3t.




Wahrscheinlich sind Ubrigens diese Worte von ihrer
ursprunglichen Stelle durch Versehen verschoben. Denn
der Text in der jetzigen Gestalt zeigt eine unertragliche
Harte. Tpidig des Griechen ist, wie Lagarde (Agathangelos
S. 139) gesehen, eine einfache Transkription von Sph
nhg; der Grieche las also nicht Ship nhg, sondern die
Genetivform. Die genauen und héchst beachtenswerten
Angaben liber die unter dem Schutze des Orakelgottes
stehende Weisheitsschule scheinen auf einen in diese
Geheimnisse eingeweihten Verfasser, vielleicht einen
ehemaligen Kurm, zu deuten. Bekanntlich ist das
Leben des h. Gregor von einem wohlunterrichteten
Zeitgenossen geschrieben. Beachtenswert ist auch,
dass statt der sonst in Armenien gebrauchlichen Form
Aramazd hier uns bereits das sasanidische Ormizd
qgphs Npdiqnh ,Sekretdar des Ormizd” begegnet. Man
mochte daraus schlieBen, dass die mit dem Orakel
von Erazamoyn verbundene Theologenschule ein
Institut recht jungen Datums sei, organisiert vielleicht
erst wahrend der sasanidischen Okkupation im 3.
Jahrhundert.




Aufs innigste ist endlich mit dem religiésen
Volksbewusstsein der Armenier die aus Iran entlehnte
weibliche Gottheit Anahita, armenisch UWuwhhwn wnhYyhtu
Anahit tikin "Aptepg déomowva verknipft. Natirlich hat
sich diese Erdérterung auf die spezifisch armenische
Ausgestaltung dieses Goétterwesens zu beschranken. Mit
Recht ist hervorgehoben worden, dass das urspringliche
Wesen dieser Gottin unter dem Einflusse babylonischer
Anschauungen in den Westlandschaften eine véllige
Umbildung erfahren hat, und gerade die in Armenien
verehrte Gottin zeigt vielfache Beimischung fremder
Elemente. Ihre Hauptheiligtimer befinden sich in
Akilisene-Eketeac, einer ehemals zu dem von Syrern
bewohnten Kataonien gehdrigen Provinz und in AStiSat,
also in der gleichfalls urspriinglich syrischen Provinz
Taraunitis (Taron-Duruperan). AuBerdem ist ihr Kult in
der alten Reichshauptstadt Artasat nachweisbar; das ist
wohl erklarlich, da die Gottin in die Dreizahl der obersten
Schutzgottheiten — gleichsam der Penates publici
Armeniens — Aramazd, Anahit, Vahagn Aufnahme
gefunden hatte, wie dies das Dekret des Konigs




Tiridates zeigt. Fir den Kult der Go6ttin in Armenien
liegen recht alte Zeugnisse vor. Cicero berichtet, dass,
als Lucullus in Armenien eindrang, eine ungeheure
Erregung religioser Art die dortigen Vélkerschaften
ergriff: ,Plures etiam gentes contra imperatorem
nostrum concitatae sunt. Erat enim metus iniectus iis
nationibus quas nunquam populus Romanus neque
lacessendas bello, neque temptandas putavit. erat etiam
alia gravis atque vehemens opinio quae per animos
gentium barbararum pervaserat, fani locupletissimi
et religiosissimi diripiendi causa in eas oras nostrum
exercitum esse adductum.” Bei diesem reichen, von den
umliegenden Nationen verehrten Sanktuarium denkt
Mommsen an den Tempel der persischen Nanaea oder
Artemis in Elymais ,das gefeiertste und das reichste
Heiligtum der ganzen Euphratlandschaft.” Indessen die
Schatze der Elymaischen Heiligtiimer — angeblich 10000
Talente — hatten bereits die Parther geplindert. Mehr
ins Gewicht fallt die groBe geographische Entfernung,




welche uns nicht an ein susianisches Heiligtum denken
lasst. Am wahrscheinlichsten scheint es mir darunter das
hochberiihmte Heiligtum der Anahit in Eréz ("Epi{a) zu
verstehen. Der Tempel von Akilisene ist auch in spéterer
Zeit das Ziel der romischen Raubzuge. Plinius berichtet,
dass die goldene Statue desselben im Partherkrieg
des Antonius von dessen Soldaten zerschlagen und
eingeschmolzen ward. Dabei redet er von der Gottin in
einer Weise, dass wir in ihrem Sanktuarium unschwer
Ciceros fanum locupletissimum et religiosissimum
wiedererkennen. Plinius N. H. 33. 82: Aurea statua prima
omnium nulla inanitate et antequam ex aere aliqua illo
modo fieret, quam vocant holosphyraton, in templo
Anaetidis posita dicitur, quo situ terrarum nomen hoc
signavimus, numine gentibus illis sacratissimo. direpta
ea est Antonii Parthicis rebus, scitumque narratur
veteranorum unius Bononiae hospitali divi Augusti
cena, cum interrogaretur, essetne verum eum qui
primus violasset id numen oculis membrisque captum
exspirasse; respondit enim tum maxime Augustum
e crure eius cenare seque illum esse totumque sibi
censum ex ea rapina. Dass eine solche Legende von dem
angeblichen Strafgericht der Gottin entstehen und bis




nach Rom Verbreitung finden konnte, beweist die hohe
Verehrung, in welcher die dortige Anahit stand. Uber die
Lage hat sich Plinius 5. 83 geaul3ert, auf welche Stelle er
hier anspielt: fluit (sc. Euphrates) Derzenen primum, mox
Anaeticam Armeniae regiones a Cappadocia excludens.
Es ergibt dies deutlich die Identifikation der Anaetica mit
Akilisene, welche auch bei Cassius Dio 1 Avaiti xwpa
hei3t. Auch Strabo, in kleinasiatischen Dingen vorziiglich
unterrichtet, erwahnt das akilisenische Heiligtum als
Zentralstatte des Anaitiskultes; die mit dem Kulte
verbundene Hierodulie und die Prostitution der Téchter
der Vornehmen zeigen, dass entschieden nichtiranische
Elemente sich in Armenien mit dem Anahitkultus
verbunden haben. Strabo 11. 532 C: “Anavta Hév oOvV T& TV
Nepo®v icpd kai Midol kai Appéviol TeTipnKaol, Té &6& Tijg
AvoiTiSog SiapepovTwg ‘Appéviol, £v Te GANoig iSpucapevor
Tomolg, kai 8f kai év AkiMonvij. GvamBiact &' EévraiOa
500Aoug Kat 50UAAG. Katl TOUTO pév ol BaupaoTov, GAAG Kai
Ouyatépag oi émupaviéoTtartol Tob £€8voug Gviepolot TapOEvoug,
aic vopog foTi KatamopveuBsicag mOALV Xpovov mapd Tij
0w peTd Tavta 85idocOot PO yapov, ovk anagiodvTog Tij




TOWUTH OUVOIKEIV 0Udeveg.” Die offenbar recht junge
Legende von der Gottin gibt Prokop. Die gefeiertsten
Heiligtumer der Anaitis und der Ma rihmten sich, von
Orest und Iphigenia gestiftet zu sein und behaupten,
dass das Gnadenbild der Tauropolos zu ihnen verbracht
sei, so vor allem das kappadokische Komana am Saros
(Strabo 12. 535 C) und Hierokaisareia in Lydien. (Pausan.
3. 16, 8; 7. 6, 6.) Die armenische Legende geht nun
noch einen Schritt weiter und uberbietet die der andren
Volker. Kiithn versetzt sie ,,t0 év Tabpoig ApTémdog icpov”
aus der taurischen Halbinsel nach Armenien. Procop
de bello Persico 1. 17 p. 83: évOévde Te 6 MOTANOG TIPOEICIV
gi¢ TV 'ExeAeonvijv KaAoupévv xwpav, ob & 10 év Tavpoig
Tijg 'Aprémboc iepov fv, £vBev Afyouot TijV AyapEHVOVOC
Tpwyéverav v T 'Opéotn Kai MUAGSH YuyEiv TO Tiig ApTédog
ayaApa @épouoav. 6 yap GANOG vewg 0¢ &N Kai é¢ éué éomiv
év moAer Kopavn, ovx 0 év Tavpoig éotiv. Prokop fiihrt
dann des weitern aus, dass Orestes auf der Flucht mit
der Schwester zuerst das pontische Komana und dann
das kappadokische gegriindet habe. Das Orakel hatte
ihm das Ende seiner Leiden prophezeit an einer Statte,




welche dem taurischen Mutterheiligtum &hnlichsahe.
Das trifft nun auch nach Prokops Urteil auf Komana
am Saros zu a. a. 0. S. 84: évnep (XDPOV) Kai £yw MOAAGKIG
idwv Nyaodnv Te OMEPPURG Kai pot £€80Kkouv €v Tavpolg
(= in Eriza) sival. 10 Te yop 6po¢ ToUTO £KEIVW ATEXVRG
£oikey, €nel KavTadOa 0 TaDpPOg £0Ti, KOi O TMOTANOS ZGPOG
T® EVparn eikaletar. Man kénnte danach annehmen,
dass wir es lediglich mit einer Konstruktion Prokops zu
tun haben. Allein dem widerspricht die Parallelstelle,

wo er ausdrucklich die Armenier als Gewdhrsmanner
fur das Dogma von der Urheimat der taurischen
Artemis in Akilisene anfiihrt. Wie wenig sich diese neue
Legende um die dlteren Versionen kiummert, zeigt
auch der Umstand, dass das pontische Komana hier
zuerst gegrundet wird, wahrend Strabo (12. 557 C.) es
ausdrucklich zum Filial des kappadokischen macht.
Die ganze Konstruktion ist als gelehrte Kombination
eines hellenistisch gebildeten Armeniers immerhin
bemerkenswert. Wenn man eine Vermutung wagen
darf, kénnte vielleicht angenommen werden, dass




Olympios von Ani in seiner Tempelgeschichte Eriza zum
Mutterheiligtum der beiden Komana gemacht habe.
Ausfuhrlich und authentisch sind wir Uber den Kult
des 3. Jahrhunderts durch Agathangelos unterrichtet.
Die Frommigkeit der Umwohner und Waller hat das von
den Romern einst zerschlagene Gotterbild wohl bald
wieder aufgerichtet. Wenigstens findet dreihundert
Jahre spater der h. Gregor aufs neue Gelegenheit,
eine Goldstatue der Anahit zu zerstéren. Agathang.
S. 457: ,Nach diesem zog er nach der benachbarten
Provinz Eketeac. Dort erschienen die Damonen in
den groBen und urspringlichen Heiligtimern der
armenischen Konige, an den Statten der Verehrung der
anahitischen Idole in dem Flecken Eréz; nach Art eines
schildbewaffneten Heeres sammelten sich die Dédmonen
und kampften, und von ihrem lauten Getése machten
sie die Berge wiederhallen. Diese begaben sich auf die
Flucht und gleichzeitig mit ihrem Entweichen wurden
die sehr hohen Walle zerstért und dem Erdboden gleich
gemacht. Herausstirmend, eindringend zermalmten




das muntere (?) Heer und der heilige Grigor mitsamt
dem Konige das goldene Bildnis der Géttin Anahit. Die
ganze Statte zerstérten, vernichteten sie. Das Gold und
Silber schleppten sie als Beute fort.”

Ein zweites goldnes Bildnis ist das in Taron befindliche,
wo sie mit Vahagn und Astlik die Trias von AStiSat
bildet. Die Fulle des Ausdrucks lasst uns vermuten,
dass wir es hier mit einem Bruchstiick eines alten
Tempelhymnus auf die Goldmutter zu tun haben. Ein
drittes hochwichtiges Heiligtum der Anahit befand
sich nach Agathangelos (S. 452 und 453) in der alten
Konigsstadt Artaxata. Indessen von dem dortigen Kulte
berichtet unsre Quelle nichts eigentiimliches. Immerhin
muss auch dies ein sehr bedeutendes Heiligtum
gewesen sein. Die Macht der dortigen Priesterschaft
erweist namlich ihr fanatischer Widerstand gegen das
kénigliche Heer. Geschlagen floh das Priesterheer in
die Tempelburg, und von den Zinnen des Heiligtums
schossen die Verzweifelten ,kraftlose Pfeile und Steine




wie Hagel” auf die Belagerer; wodurch die Neubekehrten
anfangs sehr erschreckt werden. Allein die von
Gregor begeisterten Truppen nehmen den Tempel mit
stirmender Hand und demolieren ihn in tGiblicher Weise.

Eine letzte heilige Statte wird von Faustus 5. 25
erwahnt als Wohnsitz des griechischen Anachoreten
Epipan (Epiphanios): L tuwnkp uw ’h dtéh [tphuu ’h wbnh
nhgu ‘qnp Ynsku wpnp Lwhwwwy. ,,Und er saB auf dem
groBen Berge an der Statte der Gotzen, welche sie
Thron der Nahat nennen.” In der Venetianerausgabe
ist Uuwhwwy geschrieben, obgleich alle von den
Herausgebern benutzten Handschriften Lwhwuwnwj lesen,
entsprechend der persischen Nebenform Nahét. Bei der
Nachricht vom Tode des h. Nersés begeben Epiphanios
und der Anachoret Salita sich sogleich nach Thil, der
Begrabnisstatte der armenischen Hohepriester, in die
Provinz Eketeac. ,Der Thron der Nahat” wird demnach
nicht zu ferne von dieser Gegend zu suchen sein.

Uber den im 3. Jahrhundert gebrauchlichen Opferritus
der Gottin gibt wiederum Agathangelos (S. 39) eine
wichtige und authentische Nachricht. ,,Im ersten Jahre
von Trdats Kénigsherrschaft iber GroRarmenien zogen




sie nach der Provinz Eketeac in das Dorf Eréz zu dem
Tempel der Anahit, um daselbst ein Opfer darzubringen.
Und als sie das Werk der Unwiirdigkeit vollbracht hatten,
stiegen sie hinab, lagerten sich am Ufer des Stromes,
welchen sie Gayl (Lykos) nennen. Als er daselbst in das
Zelt getreten war und sich zum Mahle gesetzt hatte,
und als sie vom Weine trunken wurden, gab der Konig
dem Grigor Befehl, dass er Kranze und Biische von
Baumen als Weihegabe darbringe auf dem Altar des
Anahitischen Géotterbildes.” Auf Grigors Weigerung
diese Kulthandlung zu vollziehen gerat der Koénig in
furchtbaren Zorn und droht ihm (S. 40) mit Gefangnis,
Ketten und Tod, ,wenn du dich nicht dazu verstehst
den Gottern Verehrung zu bezeigen, besonders dieser
groBen Herrin Anahit, welche der Ruhm unsres Volkes
und die Lebensgeberin ist, welche auch alle Konige
verehren, zumal der Kaiser der Griechen, welche die
Mutter aller Weisheit, die Wohltaterin der gesamten
menschlichen Natur und die Tochter des groRen
und tapferen Aramazd ist.” Diese uberschwangliche
Verehrung der Allmutter ist fiir das spatere Heidentum
charakteristisch. Bemerkenswert ist, dass unblutige
Opfer, Blumenkranze und Baumzweige, der Go6ttin




dargebracht werden. Zu beachten ist auch, dass sich
im Leben Gregors keine Spur mehr von der im Dienste
der Gottin vollzogenen Prostitution findet, deren Strabo
gedenkt. Was sonst durch zahlreiche Beispiele zu belegen
ist, scheint demnach auch fiur Armenien zuzutreffen.
Die Vorwiirfe der monotheistischen Gottesverehrer, der
alexandrinischen Juden und der christlichen Apologeten,
waren nicht ohne Einwirkung auf den heidnischen Theil
der Bevolkerung geblieben. Der Paganismus des 3. und 4.
nachchristlichen Jahrhunderts ist entschieden sittlicher,
als der der Vorzeit. Eine indirekte Stlitze unsrer Ansicht
gewahren auch die Worte des h. Gregor, worin er das
Wesen der Gottin Anahit ganz in der euhemeristischen
Ausdrucksweise der christlichen Apologeten definiert.
Agathangelos S. 42: ,Aber beziiglich derjenigen, welche
Du die groRe Herrin Anahit nennst, so hat es vielleicht
einmal vor alter Zeit solche Menschen gegeben. Denn
durch gotzendienerische Zauberei und Visionen der
verschiedene Gestalten annehmenden Damonen haben
sie die Menschen, welche damals lebten, Uberredet,
Tempel zu erbauen, Bildsdulen zu errichten und den
Staub zu kussen. Aber diese haben keine Existenz. Weder
etwas boses, noch etwas gutes konnen sie vollbringen




u. s. f.” Gregor verbreitet sich noch des weitern uber die
véllige Nichtigkeit der Heidengétter. Hatte er irgendwie
die Unsittlichkeit des Anahitkultus rugen kénnen,
gewiss hatte er dem Koénige gegeniiber das Argument
mit voller Wucht zur Geltung gebracht, dass jene
zauberkundige Frau der Vorzeit die Menschen zu den
schrecklichsten Greueln verfiuhrt hatte. Sein Schweigen
ist doch bedeutsam; es scheint mir dafur zu sprechen,
dass das 3. Jahrhundert zu Eréz keine Prostitution mehr
im gottlichen Dienste kannte, Anahit ist entschieden
die am meisten verehrte und am hoéchsten gehaltene
Gottheit des alten Armeniens. Darum ist die Weigerung
ihr zu dienen ein unsiihnbares Verbrechen. So sagt Kénig
Trdat, Agath. S. 47: ,Darum habe ich Mitleid mit Dir
gehabt, als einem bewahrten Diener, damit Du wieder in
die Ordnung der RechtmaRigkeit eintretest die Gotter
zu verehren. Aber Du beraubst sie ihrer Ehre, einen
nichtigen Schoépfer rufst Du an. Und den, welcher in
Wahrheit der Schopfer ist, verhéhnst Du, und die groRRe
Anahit, durch welche das Land der Armenier lebt und
Leben erhalt, und mit ihr auch den grof3en und tapferen
Aramazd, den Schépfer Himmels und der Erden, und
mit ihm hast Du auch die ubrigen Goétter stumm und




sprachlos genannt.”

Mit Anahit ist der Kreis der iranischen Gottheiten
abgeschlossen. Wenn wir die Eigenart dieser
Gotterkulte betrachten, zeigen sie eine bemerkenswerte
Verschiedenheit gegenuber den andren Filialen
iranischer Religionslehre, welche in Kleinasien, vorab
in Kappadokien und Lydien, nachweisbar sind. Dort
wird uberall mit einem gewissen Selbstbewusstsein der
persische Ursprung dieser Gottesdienste betont. In Zela
im pontischen Kappadokien wird eine Trias ocupBwpwv
0zv verehrt, neben Anaitis zwei ausdricklich Nepowkoi
Saipoveg genannte Gottheiten. Die persischen Feldherrn,
nach einer zweiten Version der Legende, Kyros selbst,
gelten als Grinder des Heiligtums (Strabo 11. 512 f.). In
Lydien, wo persische Kolonien bestanden, (Strabo 13.
629 C.) werden Heiligtiimer der persischen Lyder (Auvboig
énikAnow MNepowoig Pausan. 5. 27, 5) in Hierokaisareia
und in Hypaipa erwdhnt. Die "Aptepig Avaiitig der
Lyder (Pausan. 3. 16, 8) wird ausdriicklich als persische
Artemis bezeichnet. Nichts ahnliches in Armenien.
Ferner sind in Kappadokien die Magier auBerst zahlreich;




die Feueraltare (mupoBeia) und der spezifisch persische
Magierritus werden uns hier von einem Augenzeugen als
bestehend geschildert. (Strabo 15. 733 f.). Derselbe Ritus
wird uns in genauer Beschreibung fiir Lydien bezeugt
(Pausan. 5. 27, 5). Dagegen in Armenien finden wir weder
Magier noch Feuerkultus. Mégen jene kappadokischen
und lydischen Magier dem orthodoxen Mazdaismus
ziemlich ferngestanden haben, das aus Iran entlehnte
Gut in Armenien steht ihm jedenfalls noch ganz
anders fremdartig gegenuber. Theils wird es national
umgearbeitet, wie dies namentlich bei der Gestalt des
Vahagn ersichtlich ist, teils erscheint es mit Elementen
ganz anderen Ursprungs verbunden. Wir finden hier ein
ahnliches Géttergemisch, wie es uns auf den Miinzen
der indoskythischen Fursten entgegentritt. Wenn
wir nun bedenken, dass gerade diese die wichtigsten
gleichzeitigen Denkmaler fur den Mazdaismus sind
in der Periode zwischen dem Achameniden- und dem
Sasanidenreiche, wenn wir ferner erwagen, dass alles
iranische in Armenien spezifisch parthisch ist, wird man
wohl am wahrscheinlichsten das Eindringen iranischer
Goéttergestalten nach Armenien der altern parthischen
Epoche zuschreiben. Wenn auch unter den spateren




Arsaciden das nationale und religiose Element wieder
einen Aufschwung nahm, die dlteren waren schon durch
ihren Philhellenismus tolerant und laue Zoroastrier,
und die Beeinflussung von dieser Seite erkldrt den
ketzerischen Charakter der unter diesen Fursten
importierten armenischen Religion. So begreift es sich,
dass die Sasaniden, sobald sie in Armenien erobernd
vordringen, sich gleich in religios feindlichen Gegensatz
zu der Nation setzen. Sie brechen die Goétter- und
Heroenbilder, und errichten zwangsweise auf dem Berge

Bagavan einen Feuertempel. Man sieht, der Gegensatz
zwischen den heidnischen Armeniern und den wahren
Mazdaisten ist so grof3 als maglich.




2 Gottheiten syrischen Ursprungs

Neben den starken Eindriicken, welche die armenische
Gotterlehre von iranischer Seite empfangen hat, sind vor
allem auch die syrischen Einwirkungen zu betrachten. In
der Perserzeit war aramaisch die Sprache nicht nur in Syri-
en und dem oberen Mesopotamien, sondern hatte auchin
Irak die alte Landessprache, das Assyrisch-Babylonische
verdrangt. In Kleinasien haben, wie die Miinzen erweisen,
die persischen Satrapen dasselbe zur offiziellen Sprache
erhoben. Einwirkungen von dieser Seite schreibt aber die
einheimische armenische Uberlieferung erst der hellenis-
tischen Epoche zu, und es wird sich zeigen, dass vieles fur
diese Auffassung spricht. Erst die unmittelbaren Vorgan-
ger Tigranes des Gro3en haben das vorher unbedeutende
Armenien nach allen Seiten erweitert und von Kataonern
(Akilisene) und Syrern (Taraunitis) bewohnte Landstriche
dem Reiche nicht allein einverleibt, sondern auch armeni-
siert. Die Armenier haben es also verstanden diese frem-
den Bestandteile der Bevélkerung aufzusaugen und sich




vollig zu eigen zu machen. Es ist aber selbstverstandlich,
dass dieser Amalgamierungprozess nicht vor sich gehen
konnte, ohne dass auch die Armenier dem kulturell hé-
herstehenden Volke gegentiber mehrfach als die entleh-
nenden auftreten.

Zuerst ist hier der Gott BarSamin zu nennen.
Uber ihn berichtet Agathangelos S. 455: ,,Er zog aus,
gelangte (namlich der h. Gregor) nach der Provinz
Daranati, damit sie auch dort die Altare (qpwqhunt)
der sogenannten falschen Goétter zerstorten, den
Tempel des weiRgldnzend genannten Goétzen BarSimnia

(Pwpohduhw) welcher in dem Dorfe Tordan war. Zuerst
zerstorten sie diesen und die Bildsaule desselben
zermalmten sie.” Damit vergleiche man die wegen
der abweichenden Namensform wertvolle Version
des Griechen § 131: mapaysvopsvog 8¢ £@laoce THv TRV
AcpavaMT@dv TaTpida, iva KAKET TOV Peudwvipwy 0s@dv Th
iepa Ka'raa'rp&':q)wolv. éhﬂévrag 6¢ év T xaloupévn Kwpn
OopSav, v iy um]pxsv lapov i\eyopavov i\suno&o{wv Balpovwv,
Bwuodg Bapoapnvng, MPGITOV TOUTOV KATOCTPEWOVTEG, THV




gikova avtijc ouvértpwpav. Der Grieche halt irrig die
Gottheit fur eine weibliche. Die Namensform des
Griechen wird aber unterstitzt durch den Bericht des
Moses von Chorén uber die Einsetzung dieses Dienstes
2. 14: (Tigran) steigt nach Mesopotamien hinunter und
findet daselbst die Bildsdule des BarSamin (Pwpwdhtuwy),
welche aus Elfenbein, Krystall (Phiptink) und Silber
angefertigt war. Er gab den Befehl, sie fortzuschaffen
und in dem Flecken Tordan aufzurichten.” Der Bericht
des Moses rechtfertigt das Epitheton uwyhwmwlwihwn
weissglanzend fir den Gott. Seine Statue aus Silber und
Elfenbein — aus Kristall waren wohl die eingesetzten
Augen — musste einen hellen Glanz verbreiten. Eine
interessante wohl auf ein altes Lied zurickgehende
Sage von BarSamin hat Anania von Sirak aufbewahrt,
wo er von der MilchstraBe jwunuqu Ywphtu épny handelt.
Zuerst kommen mehrere der griechischen Mythologie
entlehnte Erklarungen; dann folgt die altarmenische :
Lupdbwp ndwup junwounju wyjng wuwght Rt fjuhun




autpwuph Jwhwqu twpuph <Qwyng gnnugwtr qjuipt
Pwppwidwy  Uunpbunmwubwyg twjuuntu, qnp L Jbp
unynpbgwp puwjuounipbwdp jupnwgnnh hbtwn wunwwuk).
Wiederum einige von den alten Armeniern haben gesagt,
dass im strengen Winter Vahagn der Hauptling der
Armenier, Stroh stahl dem BarSam, dem Hauptling der
Assyrer, weshalb auch wir uns gewohnt haben in der
Naturkunde sie die Spur des Strohdiebes zu nennen.”
Wichtig ist, dass hier BarSam (Batam) ausdrucklich
als Assyrer bezeichnet und als Feind dem Armenier

Vahagn gegeniibergestellt wird. Die Namensform
Pwpywd BarSam, findet sich wie bei Anania, auch in
einer Erzéahlung, welche Moses dem Mar Abas entlehnt
haben will; sie findet sich freilich nicht in dessen Auszug.
Er berichtet (2. 14), dass Aram nach Beendigung seines
Kampfes mit den Ostlandern gegen Assyrien gezogen




sei. In siegreichem Kampfe erschlagt er dort ,einen
Verderber seines Landes, BarSam mit Namen vom
Geschlechte der Riesen.” ,Und diesen BarSam haben
die Syrer wegen der vielen Taten seiner Tapferkeit
zum Gott erhoben und lange Zeit verehrt.” Also auch
in diesem Bericht erscheint BarSam als Reprasentant
der Syrer im Gegensatz zu (dem freilich keineswegs
genuin armenischen) Aram, welcher ihm gegeniiber das
nationale Element vertritt.

Zur Erklarung des Namens BarSimnia BarSamin
bemerkt Lagarde (Agathangelos S. 138): ,BarSimnia

sieht mir ganz so aus, als sei es aus l1.08;> (was
ich nicht verstiinde) verlesen worden: da indessen
Bapoapnvng abweicht, lasse ich den Namen bis auf
weiteres unbesprochen. Hier mag G. Hoffmann fur
weitere Aufklarung sorgen.” G. Hoffmann hat ihn
ubrigens bereits mit B'elSmin kombiniert, dessen Kult
er aus Syrien nach Armenien lbertragen sein lasst. Der
Himmelsherr ist im Phoénikischen inschriftlich mehrfach
nachweisbar und zwar in der Form Ba'alSamém.




Wenn er daher bei Sanchuniathon Beelsamen heif3t :
BeeAoaunv 6 £éoTi mapa doivi§t kKUPLog oupavod, so hat Philon
bereits die aramaische Form Ba'alSamin angenommen.
Gerade in Syrien wird der Himmelsbaal Be'elSamin viel
verehrt. Schwierigkeit bereitet jedoch der Rhotacismus
in der uberlieferten armenischen Namensform. Er
kann nicht anders, als mittelst Durchgang durch das
Iranische erklart werden. Man denke an Babiru Babilu;
Naditabira = Nidintavbil u. s. f. Das ist aber nur denkbar
in einer Periode, wo der iranische Einfluss auf die
hoheren (in Armenien allein in Betracht kommenden)
Gesellschaftsschichten ein maRgebender geworden ist.
Nach allem, was wir wissen, scheint das in Tigranes'
Zeit bereits langst vollzogen zu sein. Damit stimmt
nun aufs schonste, dass die Einfihrung dieses Kultes
gerade dem Konig Tigranes zugeschrieben wird. Nach
alledem, glaube ich, hat die Gleichung Ba'alSamim
= BarSamin kein ernsthaftes Bedenken gegen sich.
BarSamin ist demnach der aramaische Himmels- und
Weltgott. Sind aber die bisherigen Ausfiihrungen richtig,
so wirft das zugleich ein Licht auf die rein duBerliche
Art, wie sich das armenische Pantheon gebildet hat.




Auf koniglichen Befehl wird eine Gotterstatue aus
ihrer syrischen Heimat entfiihrt und bildet nun in
Armenien sogleich den Mittelpunkt eines Kultes. Der
Dienst wird also einfach von oben oktroyiert. Im Orient
ist es zu allen Zeiten so gewesen. Die aus Arku vom
elamitischen Koénig entfiihrte Statue wird in Susa das
Centrum des Nanadienstes. An das auBBere leibhaftige
Bild schlief3t sich der Dienst an. Wie die Gottin Anahit
in den Hymnen mit Rucksicht auf ihre goldene Statue
verherrlicht wird, so empfangt auch von seinem Bildnis
der Himmelsgott den Namen des WeilRgldnzenden.
Besonders merkwiirdig ist aber, dass der neu importierte
Gott mit dem langst einheimischen Vahagn in nahe
Beziehung tritt und dass diese Beziehung ihren
mythologischen Ausdruck findet. Die mythenschaffende
Kraft des Volkes muss demgemal in Konig Tigranes'
Zeit noch besonders lebendig gewesen sein. Das
stimmt auch mit andren Beobachtungen. Die Zeit des
Tigranes, seiner unmittelbaren Vorganger und seiner
Nachfolger wird in den epischen Gesdangen besonders




gefeiert. Diese Lieder enthalten zeitgendssisch richtige,
von den spateren nicht mehr richtig verstandene
Erinnerungen, so z. B. an den Feldzug des Domitius
Corbulo. Demnach kann ihre Entstehung zeitlich nicht
allzufern von den besungenen Ereignissen liegen. Da
hat die Annahme nichts unwahrscheinliches, dass die
dichterische Schaffenskraft der Tigranesperiode auch
dem mythologischen Liede zu Gute gekommen sei.
Ebenfalls syrischen Ursprung ist wohl Asttlik. Ihr
Haupttempel ist in AStiSat, wie die schon erwahnte Stelle

des Agathangelos S. 499 beweist: ,, Der dritte Tempel hiel3
der der G6ttin Astlik (eigentlich des asttlikischen Abgotts
Uuwnnywt nhg), das Schlafgemach des Vahagn nach dem
Griechischen genannt, welche Aprodités selbst ist.”
Uber die Einsetzung ihres Dienstes unter Kénig Tigranes
berichtet Moses von Choren 2. 14: Aber die Bildsaule der
Aphrodite (qUupnnhwnw) quuwlybkpu), als der Geliebten




des Herakles befahl er neben der Bildsdule des Herakles
selbst aufzustellen an den Stdatten der Opfer. (juawhg
wnbnhut). Thomas Arcruni (S. 54 Ausg. von St. Petersburg
1887) bemerkt, dass die Gemahlin des Koénigs Artasés
Satinik ,nicht ablieB von dem Goétzendienst der Astlik
genannten Bildsdule.” Die sonstigen ziemlich haufigen
Erwahnungen der Astlik bei den Chronographen
sind nur Ubersetzungen des griechischen ‘Agpoditn
oder Actepia. Uber den Namen hat G. Hoffmann die
wohl richtige Vermutung ausgesprochen, dass Asttik
.Sternchen” eine Ubersetzung des syrischen Kaukabta
sei, ,dass nicht sowohl ,Sternin” als vielmehr ,kleiner
Stern” bedeutet, den Planeten Venus ,,das kleine Gluck”
zum Unterschiede von Jupiter, ,dem groRBen Gluck.”
Demnach ware Astlik die Armenisierung der syrischen
Gottin Béltl. Unterstitzt wird diese Vermutung durch
die Lage ihres Heiligtums in der ehemals syrischen,
dann armenisierten Provinz Taraunitis. Vahagn als
Reprasentant der armenischen Eroberer tritt in nahe
Verbindung zur autochthonen Landesgottin.

Von derselben Seite ist wohl auch die Géttin




Nana-Nanai ins armenische Pantheon ubernommen
worden. Uber diese, spater von Elamiten wie den
Semiten gleich eifrig verehrte Gottheit der chaldadischen
Urbevélkerung hat in einer erschopfenden Monographie
G. Hoffmann gehandelt. Was nun den speziell
armenischen Kult dieser Gottin betrifft, so liegt ihr Sitz
in dem westlichen, ehemals semitischen, von Kataonern
bevéolkerten Landstriche. Thr Name wird nur in dem
lakonischen Berichte des Agathangelos S. 457 erwahnt:
.von dort setzten sie auf das jenseitige Ufer des Flusses
Gayl (Lykos) hintliber, zerstérten den Tempel der Nanaea,
der Tochter des Aramazd, in dem Flecken Tiln. Und
nachdem sie die Schatze beider Tempel geraubt und
zusammengebracht hatten, uberlieBen sie dieselben
als Opfergabe dem heiligen Dienste der Kirchen Gottes
mitsamt den Landereien.” Der Grieche hat ‘A@Gnvag Bwpov,
und dieselbe griechische Bezeichnung gebraucht auch
Moses von Chorén fir die Gottin. Sie scheint demnach
in Armenien im Gegensatz zu Anahit der mitterlichen
Gottheit mehr den jungfraulich herben Charakter der
Kriegsg6ttin gehabt zu haben. Eigentumlich ist, dass die




armenischen Goéttinnen stets in ein Verhaltnis zu den
mannlichen Gottheiten treten, Anahit und Nanaea zu
Aramazd als Tochter, Asttik als Geliebte zu Vahagn.

Im Texte des armenischen Agathangelos haben
wir, wie gewohnlich, nicht den Namen der Géttin
selbst, sondern lediglich das von dem Namen gebildete
Adjektiv: Lwukwlwu Jthtwutu, der Nanéanische Tempel.
Daraus wird nun von den meisten Armenisten eine
Gottin Nané erschlossen. Allein nach der Analogie z. B.
von Uuhw Uuhwlwtu kann Lwukwywtu auch von Lwukw
(Lwukw)) abgeleitet werden. Wenn das richtig ist, so
wirde mit Lwukw nicht die orientalische, sondern die
griechische Namensform der G6ttin wiedergegeben. Die
Armenier hatten dann die Gottin nicht von genuinen
Orientalen, sondern durch hellenistische Vermittlung
resp. durch bereits hellenisierte Syrer empfangen. Der
Bericht Uber die Einfuhrung des Dienstes bei Moses
steht dem wenigstens nicht entgegen.

Den aramaischen Einfluss auf die religiose
Entwickelung der Armenier beweisen auRer den aus
Syrien entlehnten Goétterdiensten noch einige weitere
Umstdnde. Die Bezeichnung unsrer christlichen Quellen

fiir die Priester ist £nipd Kurm (regelmaéssige Benennung




fiir die Gotzenpriester) und pwhwuw; Kahana. Beide
Bezeichnungen hat Lagarde (armen. Studien S. 160 und
157) aus dem syrischen hergeleitet. Das deutet auf
starke Beeinflussung des armenischen Gotterdienstes
durch die Syrer.

Des Ferneren hat sich in der sagenhaften
Uberlieferung der Armenier eine deutliche Erinnerung
an den starken, urspriinglich feindlichen Einfluss der
syrischen Kultur und Religion erhalten. Wie die Kaunier
jahrlich gewappnet mit Schild und Speer in feierlichem
Umzuge die fremden Gotter von den Landesgrenzen
zurickweisen, so bewahrt auch die altarmenische
Tradition das Andenken an den Kampf des durch den
jpwg énwvupog Hayk reprasentierten urspriinglichen
Volksbewusstseins mit dem syrischen, als dessen
Vertreter der zum Urkdénig euhemerisierte Titan Bel
erscheint. Der Kampf des Hayk mit Bel ist in zwei
Rezensionen erhalten, einmal bei Moses von Chorén,
sodann in dem sogenannten Pseudoagathangelos,
welcher sagt er schopfe: ’h dJwwbwuu Uwpwpwy
thhipunthwgh Udnipuwginy ,,aus dem Buche des Mar




Abas des Philosophen von Mcurk.” Es kann nach den
Ausfihrungen von Gutschmid und namentlich von
P. Vetter als feststehend betrachtet werden, dass wir
hier tatsachlich einen Auszug aus Mar Abas Katina,
der Quelle des Moses, vor uns haben; nur gibt der
Auszug den wirklichen Inhalt wieder, wahrend Moses
sich starke Bearbeitungen und allerlei willkurliche
Anderungen erlaubt. Ich gebe deshalb das Land vom

Kampfe zwischen Hayk und Bel nach dem Auszuge des
Unbekannten :

.ZU jener Zeit herrschte in Babelon der riesenhafte )a-
ger, Bél der Titanide (Shimwubtwu) der Prachtige, welcher
unter die Nicht-Gotter gerechnet ward. Er war von gewal-
tiger Kraft und sein Hals von groBer Schonheit. Er war
der Furst aller Volker, welche uber das Antlitz der ganzen




Erde zerstreut waren. Dieser machte durch zauberisches
Blendwerk Trugkiinste und (erlie) konigliche Befehle an
alle Vélker. In seinem Stolze und seiner Hoffart errichte-
te er sein Standbild, und er gebot ihm Anbetung, wie Gott,
zu erweisen und Opfer darzubringen.

Und alsobald vollzogen alle Volker seine Befehle. Nur
ein einziger Hauptling der Volker, Hayk mit Namen, un-
terwarf sich nicht seiner Dienstbarkeit; nicht errichtete
er in seinem Hause das Standbild desselben, noch verehr-
te er ihn mit géttlicher Ehre. Hayk war sein Name; gegen
ihn erhob sich des Kénigs Bél gewaltiger Grimm. Ein Heer
versammelte Kénig Bél in Babelon; er stiirmt, er zieht aus
gegen Hayk, um ihn zu téten.

Er zieht aus, er gelangt nach dem Lande Ararad in das
Haus, welches ihr vaterliches (Gut) war, welches am Ber-
gesfuR gebaut war. Und Kadmos kam flliichtigen FuRes

nach Hark zu seinem Vater, ihm die Nachricht zu bringen
und sagt: Stirmend zieht Bél der Kénig gegen dich aus;
er ist gekommen, angelangt bis zu dem Hause dort. Und
ich mit meiner Frau und meinen Séhnen bin hier gleich
einem Fluchtling.

Es nahm Hayk den Aramenak und den Kadmos, seinen
Sohn, und die S6hne derselben und die S6hne seiner sie-




ben Téchter, riesige Manner, doch gering an Zahl. Er tritt
entgegen Bél dem Konige; nicht konnte er Stand halten
vor der Menge der riesigen gepanzerten Manner.

Da tritt Hayk dem Bél entgegen und Bél wollte ihn grei-
fen mit eigner Hand. Riickwarts wandte sich Hayk vor sei-
nem Angesicht und als Flichtling zog er davon. Bél setz-
te hinter ihm her eifrigste zusammen mit seinem Waffen-
knecht.

Halt machte Hayk und er spricht zu ihm: ,Warum
so eifrig sturmst Du hinter mir her? kehre von hier
zuriick nach Deinem Orte, damit Du nicht diesen Tag
umkommest durch meine Hdande. Denn mein Pfeil
verfehlt niemals sein Ziel.”

Antwort gab ihm Bél und spricht: ,,Eben darum, damit
Du nicht in die Hande meiner Jungmannschaft fallest und
umkommest. Vielmehr komm in meine Hande und lebe in
Frieden in meinem Hause, um zu ihren Verrichtungen die
Jagerburschen in meinem Hause anzuhalten.”

Antwort gab ihm Hayk und spricht: ,,Ein Hund bist Du
und von einer Hundemeute (stammt ihr) Du und Dein
Volk. Deshalb fiirwahr! werde ich heute meinen Kécher




gegen Dich ausschiitten.” Und der Konig, der Titanide,
gepanzert, verlieRB sich auf seine starke Bepanzerung.
Und Hayk, Abets Spross, nahte sich ihm und hielt in
seiner Hand den Bogen gleich einem riesigen Balken von
Cedernholz. Und Hayk, seinen Platz behauptend machte
sich jenen gegenuber mit dem Bogen bereit.

Und er richtete auf den Boden die Kocher mit ihm
selbst dem Ringe des riesenmaRigen Bogens, und
spannend mit Kraft den Bogen, verwundete er mit dem
Pfeil die Planke von Eisen; durch den Schild von Erz
hindurch durchbohrte er den Koloss von Fleisch; auf den
Erdboden spieRRte ihn der abgesandte Pfeil. Alsbald auf
die Erde warf er den Riesen, der sich fiir Gott hielt. Die
Heere desselben wurden fliichtig. Und jene hinter ihnen
herdringend, schleppten weg ihre Herden von Pferden,
Mauleseln und Kamelen.

Und Hayk kehrte nach seinem Orte zurlick. Es zog aus,
nahm in Besitz Hayk das Land Ararad. Und daselbst wohn-
te er mit seinem Volke bis jetzt. In der Stunde seines Todes
gab er sein Patrimonium zur Erbschaft dem Kadmos, sei-




nem Enkel, dem Sohne des Aramaneak, dem Bruder des
Harma.”

Mit einem genuin heidnischen Bruchstiick haben
wir es hier nicht zu tun. Der Eingang zeigt deutlich die
Spur christlicher Bearbeitung; das Gebot goéttlicher
Verehrung des babylonischen Konigs ist sichtlich
Nachahmung der Erzahlung des Danielbuches. Allein
der nachfolgende Bericht mit den echt epischen
Schimpfreden der beiden Helden macht einen durchaus
altertumlichen und ursprunglichen Eindruck. Auch die
Herabdrickung des Gottes Bél zu einem Helden der
Vorzeit braucht nicht erst das Werk einer christlichen
Bearbeitung zu sein. Es ist der Rationalismus, der uns
aus Sueton und Philo von Byblos gelaufig ist. Das
Beiwort Béls Gnjut swumnnuwéwgbwy ,,der Gewaltige unter
die Nicht-Gotter gerechnete” ist christliche Korrektur
eines wuwnnwéwgbkw], ,unter die Gotter gerechnet.”
Dann ruhrt aber die urspriingliche Fassung von einem
Nichtchristen her.

Noch ein zweiter Sagenbericht ist ein Beleg fiir den sy-
rischen Einfluss, die Sage von Semiramis (Samiram); es ist
die Erzahlung von ihrer Liebe zu Ara (Aray) Arams Sohn.
Ich gebe dasselbe gleichfalls in der Version des Auszugs




bei Sebéos (a. a. 0. S. 5):

~,Und Samiram, die Gemahlin des Ninos, des Kénigs
der Assyrer, als sie horte von seiner Schénheit, wiinschte
Freundschaft mit ihm zu schlieBen, um ihren Gelisten
durch Hurerei Genuge zu leisten. Denn auf die bloR3e
Nachricht hin ward sie sehr verliebt in ihn selbst und in
seine Schonheit. Denn uberhaupt nicht ward gefunden
zu jener Zeit ein Mann ihm gleich, ein (so) bildschoner
Mann. Sie schickt zu ihm Boten mit Geschenken und ruft
ihn zu sich nach Ninué. Aber Ara nimmt ihr Geschenk
nicht an und gewinnt es nicht uUber sich, nach Ninué
zur Samiram zu gehen. Da nimmt ihre Heerestruppen
Samiram und zieht gegen ihn aus nach Armenien. Sie
marschirt, gelangt in die Ebene von Ara und liefert eine
Schlacht dem Ara3; sie schlagt das Heer und tétet den Ara
in der Schlacht. Da befiehlt Samiram seinen Leichnam
auf den Soéller ihres Palastes zu schaffen und spricht:
.Ich werde den Géttern gebieten seine Wunden zu lecken
und er wird wieder aufleben.”

Aber als sein Leichnam auf dem Soller zu faulen
begann, befahl sie ihn heimlich in eine Erdspalte




niederzulegen und zu verbergen. Sie schmickte einen
von ihren Lieblingen, einen wohlgebildeten Mann. Und
sie verbreitete die Nachricht, dass die G6tter den Ara
geleckt und auferweckt hatten. Sie hielt ihn im Versteck
und keinem ihrer Bekannten zeigte sie ihn. Und so
sprengte die Herrin Samiram das Geriicht (oder die
Legende) von den Aralez aus. Damals gebot Samiram
uber das Land der Hayastanier, und von da herrschten
die Koénige von Assyrien (Asorestan) bis zum Tode

Senekarim's. Dann machten sie sich frei von dem Joche
der assyrischen Konige.

Was der weitlaufige Bericht des Moses mehr
enthalt, ist lediglich griechischen Quellen enthommen.
Hochstens das Spruchwort kann hier angefuhrt
werden : Nyniup Cwdhpwdwy ’h ényY: ,Die Perlen der
Semiramis ins Meer.” Dem aufmerksamen Beobachter
wird nicht entgehen, dass auch diese Sage keineswegs
genuinen syrisch-armenischen Goétterglauben enthalt.
Der Name der Semiramis und ihres Gatten gehen auf
Ktesias zurick, den z. B. Julius Africanus, der Vater
des christlichen Euhemerismus, notorisch benutzt hat.




Aber muss deshalb diese Legende erst von Christen
fabriziert oder wenigstens zugestutzt worden sein?
No6tig ist die Annahme entschieden nicht. Auch der
Euhemerismus des Africanus ist groRBenteils aus
Philochoros, Palaephatos oder Suetonius entlehntes
Gut. Wenn auch Mar Abas im Geiste der christlichen
Apologeten manches zugesetzt oder zurechtgemacht
haben mag, so kann er doch auch bereits eine heidnische
Quelle benutzt haben, welche die einheimischen
Mythologeme mit ktesianischer und ahnlicher Weisheit
versetzte; war doch euhemeristische Mythenerklarung
damals Gemeingut aller héher Gebildeten und nicht zum
wenigsten der igpgic und pavreg. Ich glaube deshalb
nicht, dass alle die rationalistischen Wendungen dieser
und verwandter Erzédhlungen den Christen dirfen ohne
weiteres zugeschoben werden. Sie kénnen recht gut
bereits in einer heidnischen Quelle vorhanden gewesen
sein.

Dass wir es in der Semiramislegende mit einem
urspriinglich aramaischen Mythus zu tun haben, zeigt
das Auftreten der Semiramis, welches vollkommen dem
der Liebesgo6ttin IStar im babylonischen Epos verwandt
ist. Ihr Liebling ist der Sohn des Aram, des ijpw¢ énwvupog




der Aramaer, welchen die Armenier mit groBer Naivetat
sich angeeignet und zum Nationalheros umgeschaffen
haben. Eusebius in der Chronik z. 1. Abr. 400 gedenkt des
erdgebornen Syros: ToUToIg TOIG XPOVOIG ZUPOG iOTOPEITON
yeyovévat ynyeviig, o0 émwvupog i) Zupia. Sync. 283, 12. Die
weibische Schdénheit Aras erinnert an Adonis, Duzi, Attis
und die Gbrigen Lieblinge der groRBen Mutter. Aber Ara ist
kein liebend sich hingebender Adonis; vielmehr weist er
Semiramis' Liebesantrage schroff zuriick, und das fuhrt
seinen Untergang herbei. Hier findet sich die genaue
Parallele in jenem Abschnitte des Gilgamés-Epos, wo
der Held die Liebesantrage der Géttin verwirft und das
Schicksal aller derjenigen aufzahlt, welche durch IStars
Liebe zu Grunde gegangen sind. Indessen auch hier
hat eine Kontamination stattgefunden. Der Liebling
der syrischen Géttin, der Sohn des Syrers, hat seinen
ursprunglichen Namen nicht behalten, sondern ist
durch den Nationalarmenier Upwj Ara ersetzt worden.
Bereits Emin und ihm folgend Langlois haben ihn




mit dem platonische Er zusammengestelit... 'Hpog T00
Appeviov T0 Yévog Map@UAou - 6¢ MOTE £V MOAEHW TEAEUTI|OOG,
avapeBEvTV Sekataiwv TV veKPDV 1N Siepbapuévwy,
VYW pév avnpédn, komoOsig 8¢ oikade, péAAwv OdanTeoOa,
Swdekaraiog £mi Ti) MUpd Keipevog aveBiw. Plato Republ. 10.
p. 614 B. Ohne Zweifel hatte der alte Mythus erzahlt, dass
Ara tatsachlich wieder aufgelebt sei, und es ist lediglich
spaterer Euhemerismus, wenn darin ein Gaukelspiel der
Konigin erblickt wird, das obendrein missrat. Bei Moses
Ch. 1. 15 sagt Samiram: hpwdwjtkgh wuwnuéngu hiing
ltqny qykpu tnpw, L YLunwuwugh. ,Ich habe meinen
Gottern befohlen, seine Wunden zu lecken, und er wird
wieder aufleben.” Ganz ebenso bei dem Anonymus
(Sebéos S. 5): bu wuwghg wuwmnwwéng thqni qykpu unpw
L Yytunwuwugh. ,Ich werde den Géttern sagen seine
Wunden zu lecken und er wird wieder aufleben. Zum
Schlusse fugt er noch bei: U wjuyku hwul hwdpun
Upwiqug whyphut Cwdhpwd. ,Dergestalt verbreitete
die Kénigin Samiram die Sage von den Aralez.” Diese
Aralez sind eine uralte einheimische Vorstellung, welche
dem armenischen Geisterkult angehort. Eznik von Kotb
(um 450) in seiner Widerlegung der verschiedenen
Heidensekten gedenkt des merkwiurdigen Mythus




der Abstammung dieser Geister von einem géttlichen
Hunde (Ausgabe von Smyrna 1760 S. 88): ,Nicht von
einem Hunde stammt irgendein Wesen ab; (sie erzdahlen)
als wenn dasselbe (ausgestattet) mit unsichtbaren
Kraften lebe und wenn ein Verwundeter im Kampfe fallt
und daliege, ihn lecke und heilt. Doch das Alles sind
Fabeln und Altweibergewdsch und in der Hauptsache
(hervorgegangen) aus der Irrlehre der Damonen.”
Offenbar ist auch der platonische Er durch die Tatigkeit
dieser Geister wieder zum Leben erweckt worden.
Wie zah dieser Glaube bei den Armeniern haftete,
zeigt eine Erzahlung des Faustus aus tief christlicher
Zeit. Als im Jahre 375 MuSet der Mamikonier, der
Krongrossfeldherr (Sparapet) von Armenien, den
Streichen der von Ko6nig Varaztad gedungenen Bravi
erlegen war, legten die Gentilen den abgehauenen Kopf
mitsamt der Leiche auf die Zinne des Schlossthurms
mit den Worten : ,Weil er ein tapferer Mann war,
werden die Arlez hinabsteigen und ihn auferwecken.”
Erst als der Leichnam zu verfaulen beginnt, ist ihr
felsenfester Glaube erschiittert. Dass die Familie, welche
an der Spitze der antikdniglichen feudal-klerikalen




Adelsparthei stand, noch so tief im Heidentum steckte,
musste in dem bereits voéllig christianisierten Lande
das gré3te Aufsehen machen. Gewiss haben die Reden
der Ménche und heiligen Lehrer dieses schlagende,
allen vor Augen gestellte Beispiel von der Ohnmacht
der Heidengotter mit Vorliebe zum Gegenstand ihrer
erbaulichen Reden gewadhlt. Man beachte nun die
auffallige Parallele zwischen dem Mar Abas-Berichte und
dem Faustus-Berichte. Beidemale wollen die nachsten
Angehérigen an den Tod des Erschlagenen nicht

glauben; beidemale findet eine &ahnliche Ausstellung
des Todten an erhdhter Stelle statt. Beidemal fuhrt erst
die eingetretene Verwesung zur Bestattung der Leiche.
Nun ist es gewiss nicht zufdllig, dass die Abfassung
der Schrift des Mar Abas Katina wenig spater fallt, als
das so auffdllige Ereignis im Mamikonierhause. Als
Abfassungszeit jenes Geschichtswerkes ist namlich von




Gutschmid die Zeit um 383-388 festgesetzt worden.
Ohne Zweifel hat der christliche Bearbeiter nach seinen
unmittelbaren Erfahrungen von der Nichtigkeit der
gottlichen Aralez den Schluss der Sage demgemaf
bearbeitet und die unschone Wendung von dem
verfaulenden Leichname hineingesetzt.

Wenn wir diese euhemeristischen Zuthaten entfernen,
bleibt als Residuum der Mythus von der syrischen
Liebesg6ttin mit ihrem Liebling zuruck. In der Sage
von Samiram hat sich die Legende von der Asttik
erhalten. Man darf wohl annehmen, dass an ihrer
ursprunglich syrischen Kultusstatte AStiSat sich
im Liede dem ungliucklichen Ausgang ihres ersten
Liebeshandels, wohl der Gesang von dem igpd¢ yépog mit
dem Vahagn-Herakles angeschlossen hat.




3 Die national-armenischen Gottheiten

BarSamin, Asttik, Nanéa, die Legenden von Bél und von
Samiram reprasentieren den Einfluss, welchen das semi-
tische Element auf Armenien ausgeubt hat. Es bleiben die
Gotter national-armenischen Ursprungs.

Hier ist vor allem Gott Vanatur zu erwahnen.
Wiederum berichtet uber seinen Kult Agathangelos,
eine Angabe, welche darum von Interesse ist, weil
sie uns zeigt, in welcher Form die heidnischen Feste
durch christliche ersetzt wurden. Eine so populdre und
wichtige Feier, wie das Neujahrs- und Erntefest erhielt
durch die aus Kaisareia mitgebrachten Heiligenreliquien
einen ausgesprochen christlichen Charakter. Da die
Worte mehrfach Schwierigkeiten enthalten, setze
ich sie her Agath. S. 482: b1 qjppwwnwlu YYwshg
pkpbing dwdwnpbwg wou uké hngwlbl, jwnwowqgnju
Yuwpébw) uunnbwgt wuwrmwdwu ’h dwdwuwlh nhgu
Udwunpw) wdktwptp unpng wwnng wouhg hhippuljuy
nhgu dwuwwmph qnp jupwowgnju hul ’h udhu wbning
wwywnkht' jnppwjunpbwt  Lunwqwpn  winp:  Einen
mehrfach abweichenden Text muss der Grieche vor sich
gehabt haben § 149: kat T pvnuoéouvva TV EveXOEvTwy




HopTUpwv £vadev €i¢ TRV HEYGANV Tavijyupv Tij¢ Siamounii,
THG HOTAIWG £I¢ TIHAV TV MOAGIDV CEBACHATWY YEVOUEVNG
GMO TWV KAPAV TV VEWV EiC TAC GMAPXAS TWV KAPTIGV,
§evodekTiiv Be@v Asyopévng TiG mavyUpews ijv émreAodotv
£V T TOMW £KEIVW EVPPAVTIKKIG GTIO TRV APXAIWV KAPRV EV
NHEPQ TG MANPWOEwWS Tob éviautod. In dem armenischen
Texte ist zu ’h dwdwuwyh nhgu Udwunpwy ,,.zur Zeit des
Gottes Amanor,” Apposition wouhg hhippuljw; nhgu
Jwuwwph ,der Feste des gastfreundlichen Gottes
Vanatur.” Wie heiRt demnach der Gott? Amanor oder
Vanatur? Eine so durchsichtige Personifikation, wie
,Gott Neujahr,” erinnert eigentlich mehr an rémische
Abstraktionen, als an das im armenischen Kulte sonst
ubliche. Man vergleiche parallele Stellen z. B. S. 455:
da wollen sie zuerst zerstéren qunun wuwmnwwdngu
qpwgqghuut ,die Heiligtumer der falschen Goétter” und das
wird dann genauer definiert als Ubhbwu... uyhnwlwhwn
nhgu Pwpphdupw: ,Tempel des weiBglanzenden Gottes
BarSimnia. Ganz ebenso erwdahnt an unsrer Stelle der
Grieche zuerst die maAmé ogpaopara im Allgemeinen und
dann speziell die @iA6Eevor O=o0i. Es ist wohl mit einer
leichten Umstellung des Wortes nhgu zu schreiben:
junwowaqnju Yupdtw) uunnbwgu nhgu ’h dwdwtuwyh




wdwunpwy u. s. f. Die Worte wdtuwpbp — wwnng sind
dann mit Ywuwwph zu verbinden. , Die Gedachtnisstage
der (von ihm) transferierten Martyrer bestimmte er
als groBes Fest weihevoll zu begehen, wahrend friuher
der Dienst der nichtigen Gotter gegolten hatte zur Zeit
des Neujahrs, der Festfeier des Allbringers der neuen
Fruchte, des gastfreundlichen Gottes Vanatur, welchen
sie friher an eben diesem Orte freudvoll verehrt hatten
am Navasardtage.”

Einen wichtigen Beitrag zur Lehre von Gott Vanatur
liefert Moses von Chorén angeblich aus Bardesanes'
(Bardacans) Fortsetzung der Tempelgeschichte des
Olympios von Ani 2. 66: ...Er erzdhlt in (der Geschichte)
von den Tempelriten, dass der letzte Tigran, der Konig
von Armenien, um das Grabmal seines Bruders, des
Oberpriesters Mazan zu ehren, in der Burg der Altdre im
Gau Bagrevand einen Altar uUber dem Grabe gebaut
habe, damit an den Opfern alle Pilgrime frohlich sich
beteiligten und die Fremdlinge ein Nachtlager erhielten.
In der Folgezeit hat VatarS ein allgemeines Landesfest
eingerichtet im Beginn des neuen Jahres, beim Eintritt




des Navasard.” Man sieht, die Armenier sind gelehrige
Schiuler der griechischen Euhemeristen. Wie diese
ein Zeusgrab in Kreta, ein Dionysosgrab in Delphoi
und zahlreiche andere Graber der Gétter genannten
Menschen nachweisen, so wird auch hier Vanaturs
Heiligtum in Bagavan zu dem Grabe eines Oberpriesters
aus dem Konigsgeschlecht gemacht. Dabei kann
allerdings historisch sein, dass MaZan der Kurmapet
tatsachlich an dieser hochheiligen Statte sein Begrabnis
erhielt, und das Fest des Gottes Vanatur erst durch
Konig VatarSak aus einem lokalen Kantonalfest zu einer
allgemeinen offiziellen Landesfeier erhoben wurde.

Ein Beweis fur die Heiligkeit von Bagavan ist,
dass Gregor gerade hier, wie in AStiSat, dem zweiten
altheiligen Centralpunkt der Heiden, die aus Kaisareia
mitgebrachten Reliquien deponiert. In der syrischen
Kirche, mit der, wie die Ubertragung der Abgarlegende
nach Armenien erweist, die armenische Kirche friih
und nahe verbunden war, ist schon sehr bald der




Reliquienkultus zu groRBer Bliithe gelangt; man denke
an die Translation der (vielleicht echten) Leiche des
Apostels Thomas nach Edessa bereits unter Kaiser
Alexander Severus. Den Reliquien wird Schutzkraft
gegen die teuflischen Damonen zugeschrieben. Der
Apollo von Daphne kann unter Julian nicht weissagen,
weil dem Tempel gegeniiber die Martyrerkapelle des
Babylas errichtet ist. Besonders interessant ist hierfur
eine AuBerung des Isaak von Antiochien in seiner
Belehrung uber die Teufel: ,Wenn jemand schwoért oder
schwéren lasst, so scheint uns die Kirche zu gering, um
darin den Eid anzunehmen. Der Schwérende wiinscht
den Eid in der Kirche zu leisten; aber der Empfianger
will ihn dort nicht annehmen, indem er sagt: ,Wenn
Du nicht in der Kapelle des Apostels Thomas schworst,
so traue ich Dir nicht.” Weil dort die Damonen heulen,
ehren sie den Apostel mehr, als seinen Herrn. In der
Kirche ist man gleich bereit zu schwéren, aber in den
Apostelkirchen zégert man lange damit.” Also nach
syrischer Volksanschauung war ein Schwur bei den
Martyrern kraftiger oder schauerlicher, als bei Christus.




Isaak gibt dazu eine theologische Erkldrung. Die Apostel
und Martyrer sind nach ihm mit der Zichtigung der
Damonen betraut, wahrend die Wirde Christi den
letzteren verbietet, Larm in seiner Kirche zu machen.
Auch der h. Gregor teilt durchaus diese volkstumliche
Anschauung; die Martyrergebeine, welche er mit so
groRBer Feierlichkeit in AStiSat und Bagavan beisetzte,
hatten das Recht zur Zichtigung und die Kraft zur
Vertreibung der altansassigen heidnischen Damonen.

Zu dem echt armenischen nationalen Kult wird
wohl auch die Verehrung von Sonne und Mond zu
rechnen sein, welche Moses von Chorén 2. 77 erwahnt.
Er berichtet von ArtaSir, dem sasanidischen Eroberer
Armeniens: ,Er vermehrte noch die Tempelzeremonien.
Dann befiehlt er auch, dass das Ormizdfeuer auf dem
Altare zu Bagavan unausloschlich brenne. Aber die
Bildsaulen, welche VatarSak in Armavir errichtet hatte,
die Abbilder seiner Ahnen mitsamt der Sonne und dem
Monde, und welche nach Bagaran und hinwiederum
nach ArtaSat versetzt worden waren, diese zerschlug
Artasir.” ArtaSir ist in der Chronologie des Moses an die
Stelle seines Sohnes Sapuh (Sapir) getreten. Dass er
dabei das hochgefeierte Zentralheiligtum von Bagavan




in ein mupaiBgiov verwandelte, ist charakteristisch;
die Mazdayasnier haben also, wie die Christen, vor
allem die Okkupation dieser Statte fur wichtig zur
religiosen Eroberung des Landes angesehen. Dass die
Perser die Gotterbildnisse der Armenier zerschlugen,
ist bei dem intoleranten Character der Zoroastrier
wohl glaublich. Der armenische Polytheismus musste
trotz seiner starken — freilich vielfach umgewandelten
und nationalisierten — iranischen Elemente dem
mazdayasnischen Konige als der reinste Gotzendienst
erscheinen. Eigentiimlich ist nur an dem Berichte, dass
der Perserkénig gerade die Bilder der Sonne und des
Mondes soll zerschlagen haben. Hat er Anahit, Vahagn,
BarSamin u. s. f. geschont? An und fur sich lieRBe es
sich sehr wohl denken, dass diese beiden, neben den
koniglichen Bildsaulen aufgestellt, die urspringliche
armenische Religion, Ahnendienst und Verehrung der
Lichtgottheiten reprasentierten. Aber auffallig ist doch,
dass Agathangelos in seinem so genauen Berichte
von der Zerstérung der Heidentempel dieser Sonnen-
und Mondbilder gar nicht gedenkt. Man kénnte ja
zur Noth annehmen, dass in der kurzen Spanne Zeit,
wo im wiederhergestellten Reiche unter Tiridates




das Heidentum noch bliihte, keine Madéglichkeit zur
Wiederaufrichtung dieser Bildsaulen oder sacella
gegeben war. Indessen das bleibt immerhin eine
bedenkliche Annahme. Und so wage ich weder den
Bericht ausdricklich zu verwerfen, noch unbedingt
anzunehmen.

Zu den genuin armenischen Bestandteilen des
Gotterglaubens gehéren endlich auch die Spuren des
Animismus, wie wir dieselben bereits bei Besprechung
der Samiramlegende in den Aralez nachgewiesen
haben. Eben dahin gehoren auch die hwpp , die Vater”
die vergotterten Ahnherren des Volkes. Hayk, aus
seinem angeblichen ersten Wohnsitze im Lande Ararad
auswandernd, gelangt in eine hochgelegene Ebene
,und er nannte diese Eben‘e mit Namen Hark (Vater)
nach dem Namen der Hark.” Offenbar ist dieser Ort
eine hochheilige Statte, der Sitz der mythischen eisten
Volksgenossen, der vergotteten Genarchen.

AuBerhalb unsrer Betrachtung Ilasse ich zwei
Gottheiten, welche nur Zenob von Glak kennt. In seiner
Geschichte von Taron gedenkt dieser Schriftsteller
namlich zweier sonst vollig unbekannter Goétter des
QGhuwuk (Gisané, des Langhaarigen) und des hdbkwp




(Demetr), welche mitsamt einer indischen Kolonie aus
ihrer 6stlichen Heimat nach Armenien sollen verpflanzt
und daselbst verehrt worden sein, bis der h. Gregor
diesen Kult nach einer heiBen Schlacht vernichtete.
Agathangelos berichtet aber hiertiber nicht nur nichts,
sondern die ganze Geschichte steht mit dem von ihm
erzahlten im schroffsten Widerspruch. Gregor soll an der
ehemaligen Kultstdtte dieser Gottheiten die Reliquien
Johannes des Taufers und des Athenogenes vergraben,
daselbst das Kloster des Surb Karapet errichtet und
Zenob als ersten Bischof-Abt eingesetzt haben. Allein
dieses hochberiihmte Klosterinstitut hat nachweislich
nicht existiert, solange AStiSat im Besitze von Gregors
Familie war und kann friihestens im 5. Jahrhundert von
den Mamikoniern gegrundet worden sein. Bei dem
unhistorischen Charakter dieses spaten Apokryphons
sind diese Gotter als einfache Erfindungen zu streichen.
Gisanés Bruder Demetr, der doch wohl der griechischen
Demeter seinen Ursprung verdankt, erweckt von
den Kenntnissen des Schriftstellers nicht eben eine
vorteilhafte Vorstellung.




4 Einfluss des Hellenismus

Auch Armenien ist, wie die andern Lander des Ostens,
frih von der hellenistischen Kultur beeinflusst worden.
Die einheimische Uberlieferung leitet die Einfiihrung
des Bilderdienstes aus griechischer Einwirkung her,
und es ist beachtenswert, dass sie gerade die beiden
bedeutsamsten Gestalten des groBarmenischen Reichs
Artasés (Artaxias) den Grunder und Tigranes den
Vollender desselben als hervorragend philhellenisch
hinstellt. Freilich hat dieser Philhellenismus einen
spezifisch  orientalischen Character; griechische
Gotterbilder und Priesterschaften sollen nach Armenien
transportiert und dort angesiedelt worden sein. Das
stimmt gut mit dem uberein, was wir von Kobnig
Tigranes aus den abendldndischen Quellen wissen.
Er hat massenhaft die griechische oder graecisierte
Stadtbevolkerung Kilikiens und Kappadokiens in seinem
Reich, vorab in der neuen Hauptstadt Tigranokerta




angesiedelt.

Bei Moses von Chorén und in der griechischen Uberset-
zung des Agathangelos werden nun die armenischen Got-
ternamen folgendermaaf3en wiedergegeben:

Aramazd Zglg
Mihr "Hypoiovog
Anahit "ApTEUG
Nanéa 'AOnva
Asttik ‘Appoditn
Tiur ANOAAWY
VELEL]] ‘HpaxAijg

Far BarSamin, dessen fremde syrische Herkunft in
der Erinnerung blieb und fir Vanatur existiert keine
Ubersetzung. Diese vollig feststehende und zum Theil
wenig passende Korrespondenz (man vergleiche Mihr —
"Hypawovog) lasst darauf schlieBen, dass dieselbe langst
in Ubung bestand und von den Schriftstellern dem




herrschenden Volksgebrauch entlehnt ward. Uber die
Einfihrung des griechischen Bilderdienstes hat nun
Moses zwei vollig verschiedene Berichte, die offenbar auf
einen verschiedenen Ursprung zuriuckgehen. Auch in der
spateren Geschichte lassen sich sowohl mit dem ersten,
wie mit dem zweiten Berichte zusammenhangende
Anhdnge nachweisen.

Erster Bericht.

Moses Chor. 2. 12: ,,Nachdem er (Artasés) in Asien ver-
goldete Bronzestatuen der Artemis, des Herakles und des
Apollon gefunden hatte, lasst er sie in unser Land schaf-
fen, umsie in Armavir aufzurichten. Diese nahmen die Ho-
henpriester, welche vom Geschlechte der Vahnunier wa-
ren, und den Apollon und die Artemis stellten sie in Arma-
vir auf. Aber das Mannerbildnis des Herakles, welches von
Skyllis und Dipoinos dem Kreter angefertigt war, haben
sie, da sie ihn fur den Vahagn, ihren Genarchen, hielten,
in Taron, in ihrem erbeigentiimlichen Dorfe AstiSat, nach
dem Tode des Artasés aufgestellt.”

Moses Chor. 2. 40: ,Aber Eruand, nachdem er
seine Stadt gebaut hatte, schaffte Alles von Armavir




dorthin ausgenommen die Goétteridole... Aber in einer
Entfernung von vierzig asparés von derselben nach
Norden baute er nach dem Vorbilde seiner Stadt eine
kleine Stadt an dem Fliusse Axurean und nannte sie
Bagaran. Eben dort richtete er in derselben die Ordnung
der Altdre und schaffte dorthin alle Gétteridole aus
Armavir. Tempel baute er, und seinen Bruder Eruaz
setzte er als Oberpriester ein.”

Moses Chor. 2. 49: ,Als Artasés an den Ort gekommen
war, wo der Erasx und der Mecamor sich vereinigen, fin-
det er Gefallen an dem Hugel, baut eine Stadt nach sei-
nem Namen ArtasSat genannt... er errichtet in derselben
einen Tempel und schafft dahin das Bildnis der Artemis
aus Bagaran und alle vaterlichen Gé6tteridole. Aber Apol-
lons Bildnis richtet er auBerhalb der Stadt aufin der Nahe
an der (6ffentlichen) Straf3e.”

Ganz anders lautet der zweite Bericht, den wir hier fol-
gen lassen:

Zweiter Bericht.

Moses Chor. 2. 12: ,Aber nachdem (Artasés) in Griechen-
land die Bildnisse des Zeus, der Artemis, der Athena, des




Hephaestos, der Aphrodite genommen hat, befiehlt er sie
nach Armenien zu transportieren. Noch nicht war es ge-
schehen, dass sie in das Land hineingekommen waren, da
horten sie die Nachricht vom Tode des Artaseés. Sie flo-
hen und deponierten die Bildnisse in der Festung von Ani.
Und die Priester, sich ihnen widmend, blieben bei ihnen.”

Moses Chor. 2. 14: Als erstes Werk beabsichtigte
er Tempel zu erbauen. Aber die Priester, welche aus
Griechenland gekommen waren, im Geiste bedenkend,
sie mochten in das innerste Armenien verschleppt
werden, erdichteten Omina, als ob die Gotter daselbst
sich niederlassen wollten. Dem zustimmend errichtete
Tigran die Statue des olympischen Zeus in der Burg
Ani, die der Athena in Til, eine andere Statue der
Artemis in Eréz und die des Hephaestos in Bagayarinj.
Aber die Statue der Aphrodite, als der Geliebten des
Herakles, befahl er neben der Statue des Herakles
selbst an den Opferstitten (= AStiSat) aufzustellen.
[Und ergrimmt lber die Vahnunier, weil sie gewagt
hatten, auf ihrem eignen Erbgute die von seinem Vater
ubersandte Statue des Herakles aufzustellen, entsetzt




er sie ihres Priestertums, und schldagt das Dorf, wo die
Statuen aufgerichtet waren, zur kéniglichen Domaéne].
Nachdem er dergestalt die Tempel erbaut und vor den
Tempeln Altére errichtet hatte, befahl er allen Satrapen
Opfer mit Anbetung zu verrichten... (Tigranes) steigt
nach Mesopotamien hinab. Und als er hier die Bildsaule
des BarSamin gefunden hatte, welche aus Elfenbein,
Kristall und Silber angefertigt war, befiehlt er sie
fortzufithren und im Flecken Tordan aufzustellen.”

Man wird sogleich bemerken, dass wir es mit zwei
véllig getrennten Berichten zu tun haben. Der erste
lasst die Gotterstatuen aus Asien, der zweite aus
Griechenland kommen. Der erste Bericht schenkt
sein Interesse nur Apollon und Artemis, den Gottern
von Artaxata, und Herakles, dem Gotte von Taron. Es
sind die Tempellegenden dieser beiden Kultusstatten.
Interessant ist namentlich die Legende von AStisat.
Hier treffen wir ein machtiges Priestergeschlecht,
die Vahnunier, welche in ihrer igp& kwpn den Kult
des Vahagn pflegen. Kénig Artasés hat nach dem
Legendenberichte, als er die ersten von griechischen




Kunstlern gefertigten Statuen in das barbarische Land
brachte, im Einverstandnis mit den Oberpriestern aus
dem Vahnuniergeschlecht gehandelt und sich ihrer als
Kommissare bei dem Transporte bedient. Unter Tigranes
dagegen kommt es zum volligen Bruch zwischen Thron
und Altar. Das taronitische Priesterdorf mit seinen
wird von der Krone konfisziert, und die Hohenpriester
werden ihrer Wirde entkleidet. Das Factum ist nicht
unglaubwiirdig, da spaterhin als Erbherrn von AStiSat
eine Nebenlinie des Koénigshauses auftritt. Dass das
hochverehrte Herakles-Vahagnbildnis ein Werk der
uralten kretischen Kiinstler gewesen sei, braucht man
nicht notwendig als schriftstellerische Erfindung, sei
es des Moses, sei es seiner Quelle hinzustellen. Es ist
bekannt, welch starker hellenischer Bildungsstrom
in der Tigranesperiode die hoheren Schichten der
armenischen Bevodlkerung ergriffen hat. — Koénig
Artavazd der Sohn des Tigranes schriftstellerte
griechisch. — Es ist daher nicht unmaéglich, dass wir
es mit einer alten Tempellegende von AStiSat zu tun
haben, welche die Priester und Kiister zur Erhéhung der
frommen Andacht und der milden Gaben in Umlauf




setzten.

AuBer der Legende von AStiSat enthalt der erste
Bericht noch die von ArtaSat. Die dortigen hochheiligen
Gottheiten Anahit (Artemis) und Tiur (Apollon) wurden
urspriinglich in Armavir aufgestellt; Koénig Eruand
versetzte sie nach Bagaran, Artasés 2. endlich in
seine neu erbaute Residenz ArtaSat. Richtig und
mit Agathangelos, der zuverlassigsten Quelle, in
Ubereinstimmung steht die Angabe, dass nur Anahit
in der Stadt selbst ihren Tempel erhielt, wahrend der
Apollotempel auBerhalb der Stadt an der grofR3en
HeerstralBe eingerichtet ward. Der abenteuerliche
Bericht von der dreimaligen Verlegung des Sitzes
der Gotterbilder enthdlt insofern eine notorische
Unrichtigkeit, als er die Grindung von Artasat dem
jungeren statt dem ersten Artasés zuschreibt. Die
ganze Erzahlung macht den Eindruck spat und schlecht
erfunden zu sein.

Ungleich wertvoller, wenn auch natirlich gleichfalls
nicht historisch im strengen Sinne, ist der zweite
Bericht. Der Eingang lautet abenteuerlich genug. Kénig
Artasés lasst finf Gotterstatuen aus Griechenland
kommen. Allein er stirbt, ehe dieselben den Ort ihrer




Bestimmung erreicht haben, und die entsetzten Priester
fliehen mitsamt den Gnadenbildern nach Ani. Zutrauen
scheint aber jedenfalls der Theil des Berichtes zu
verdienen, welcher die tatsachliche Einrichtung der
neuen Gottesdienste erst dem Tigranes zuschreibt.
Es ist bemerkenswert, dass die in diesem Berichte
erwahnten Heiligtimer, von denen Ani in Daranatli,
Eréz und Til in Akilisene und Bagayarinj in Derxene
liegen, samtlich den Reichsteilen angehoéren, welche
erst Artaxias und seine Nachfolger bis auf Tigranes
GroBarmenien einverleibt haben. Strabo 11. 528 C.
Es passt durchaus in das Zeitalter der Eukratidas,
Menandros und Apollodotos, dass ein unabhadngig
gewordener Seleukidenstatthalter und sein machtiger
Nachfolger die hellenischen Gétterdienste in derselben
Weise in ihren asiatischen Barbarenstaat importieren
und mit den einheimischen Diensten verschmelzen, wie
etwa Antiochos Epiphanes dies in Palastina versuchte.
Wie dort der Gott von Jerusalem als Zebg 'OAbpmog und
der von Samaria als Zeug Zéviog erscheinen, so miissen
sich hier Aramazd, Anahit, Mihr u. s. f. gefallen lassen
mit den neuen Namen Zgbg 'OAOpuTIOG, "ApTEpIS, "HPaIoTOog
geschmiickt und durch griechische Kinstlerhand in




Metall ausgegossen zu werden. Dass man griechische
Priester zum Tempeldienst nach Armenien schleppte,
stimmt mit dem, was wir aus griechischen Quellen uber
Tigranes' politisches System wissen, durchaus uberein.
Eine echte Tempellegende ist sodann die Nachricht,
wonach die Priester goéttliche Stimmen vernahmen,
welche den Willen der Himmlischen kundgaben, sich
an bestimmten Orten zu fixieren. Der Bericht sieht in
diesen Omina nur ein Vorgeben der Priesterschaft; dabei
ist es nicht notig eine christliche Korrektur anzunehmen;
ein euhemeristischer Heide konnte gerade so lehren.
Genau, wie diese griechischen Gotter, lasst Tigranes
auch ein Bild des syrischen Himmelsgottes nach Tordan
in Daranati schaffen, und es ist bemerkenswert dass die
schaffende Kraft der Volksmythologie sich dieser Gestalt
bemachtigt hat. Wir sehen demnach, dass das religiose
Volksbewusstsein eine machtige Anregung dieser uns
recht gewéhnlich und schablonenhaft erscheinenden
MaRregel eines asiatischen Despoten verdankt. Die
Genesis religioser Ideen, welche sich die Spateren oft
sehr erhaben und geheimnisvoll denken, ist eben
oft von ziemlich profanen und zufilligen Umstdnden
abhangig. Unserem Bewusstsein erscheint eine religiose




Propaganda mit so auBerlichen Mitteln fast undenkbar,
und doch sind die Belege fiir parallele Vorgange in der
Religionsgeschichte nicht selten; man denke nur an das
so folgenreiche Dekret des Artaxerxes 2 Mnemon uber
den Anahitkultus oder an die Bekehrung der Russen zum
Christentum.

Eine im Grunde miBig Frage ist die, ob der Kultus
der Armenier vor dem Einfluten der hellenistischen
Zivilisation ein vollkommen bildloser gewesen sei.
Einige unférmliche oder symbolische Gnadenbilder
mogen schon vorher die Andacht belebt haben.
Jedenfalls haben wir uns aber an die Tatsache der
Uberlieferung zu halten, dass die philhellenischen
Konige und Reichsgriunder Artaxias und Tigranes, wie sie
auch sonst die griechische Kultur im Reiche machtig
forderten, so auch den religiésen Bilderdienst, fir
primitive Volker eines der machtigsten und wirksamsten
Bildungsmittel, in Armenien eingefiuihrt haben. Dass der
neue Bilderdienst sich widerstandslos durchsetzen liel3,
ist nicht eben wahrscheinlich; allein Moses' Erzahlung
von der Opposition der Bagratunier, mit ihrer angeblich
judischen Herkunft zusammenhdngend, kann nach
Gutschmids Ausfiihrungen hierfiir nicht verwertet




werden.

Es ist nun gewiss nicht zufallig, dass ,die sparlichen,
aber umso wertvolleren Notizen Uber die Geschichte des
armenischen Heidentums” bei Moses da einsetzen, wo
der Bericht des Mar Abas Katina sein Ende erreicht hat.
Bereits Gutschmid hat es als Moglichkeit ausgesprochen,
dass diese Berichte der Tempelchronik des Olympios
von Ani entstammten. Moses (2. 48) erwahnt diesen
Autor als Minpiy pmpd Switnny Utiup Priester von Ani
und sein Werk als dthbuwlwu wwwdnphiup iepatikai
iotopiocn Tempelgeschichten. Daneben fiihrt er auch (2.
66) die singularische Form uJbthGuwlwtu wwwdnyehiu
Tempelgeschichte und Uthtuhgu wwjwmoup Tempelriten
an. An der ersten Stelle flihrt er das Werk fiir ein Ereignis
der Geschichte des Kénigs Artases an. An der zweiten
bemerkt er ausdricklich, dass in der Tempelgeschichte
.die Taten der Konige” eingezeichnet waren, ferner
der Gnostiker Bardesanes (Bardacan) habe das Werk
fortgesetzt von Konig Artavazd bis auf Chosrov. Das
ganze Werk hat dann der letztere ins Syrische Ubersetzt.
Spater ist dann dieses Werk — er berichtet nicht durch
wen — ins Griechische ubersetzt worden. Dabei sagt




Moses nicht ausdricklich, in welcher Sprache Olympios
selbst geschrieben habe. Da das Werk erst ins Syrische,
dann ins Griechische ubersetzt worden ist, denkt der
Leser unwillkirlich, das Original werde wohl armenisch
gewiesen sein, und sollte nicht Moses bewusster
Weise diesen Schein haben erwecken wollen? Diese
Ubersetzungen sind allemal bei Moses hochbedenklich.
Man denke an Mar Abas Katina, der ein aus dem
Chaldaeischen ins Griechische ubersetztes Werk vorfand
und daraus einen Auszug in griechischer und syrischer

Schrift macht. Tatsachlich hat einfach ein syrisches Werk
vorgelegen. Die Autorschaft des Bardesanes unterliegt
gerechten Bedenken. Sie ist wohl nur dem Bedirfnis
des Moses entsprungen, einen christlichen schiitzenden
Gewahrsmann fiir seine heidnischen Tempelgeschichten
vorzuschieben. Dagegen die Tempelgeschichte des
Olympios selbst ins Reich der Erfindungen zu verweisen,




scheint mir kein Grund vorzuliegen.

Neben Olympios zitiert Moses 2. 48 fur die
Geschichtsepoche, wo sein alter Fiihrer Mar Abas
versagt, die Biicher der Perser und die Gesdnge der

Vipasani(. Bei den ersteren ist wohl an das Werk
des Barsuma (Chorohbut) zu denken. Aber ein
groBer Theil seines Geschichtsstoffes kann weder
einer Geschichte der Parther, noch den historischen
Liedern entstammen; er muss auf ein Geschichtswerk
armenischen Ursprungs zuriickgehen. Nun finden
sich in den einschlagigen Berichten Uber die Koénige
Artasés, Tigran, Eruand u. s. f. zahlreiche Angaben
uber Tempel und Kulteinrichtungen; da hat doch
Gutschmids Vermutung alle Wahrscheinlichkeit fur
sich, dass dieselben Olympios' Werk entstammen. Wie




hat Olympios' geschrieben? griechisch oder syrisch?
Mit Recht hat Gutschmid darauf aufmerksam gemacht,
dass die seinem Werke entstammenden Namen keine
Entlehnung aus dem Griechischen verrieten. Das
Werk war wohl syrisch abgefasst, und darum musste
Bardesanes dasselbe fortsetzen, ubersetzen und unter
seinen christlichen Schutz nehmen.

Die Tempellegenden zeigen eine euhemeristische
Deutungsweise, so beziiglich der Omina, welche den
Gotterstatuen ihren Platz anwiesen und beziglich des

Vanaturtempels von Bagavan, dass ein Priestergrab
sein soll. Es liegt keinerlei Nétigung vor, diese
Rationalisierung erst den Christen zuzuschreiben; der
Verfasser der Tempelgeschichte hat sich eben nach
der Art eines Philon von Byblos oder Suetonius an
die Gebildeten gewandt, welche langstens derartige
Deutungen der alten Mythen kannten.




5 Armenische Theologie

Spuren einer Systematisierung des einheimischen
Gotterglaubens, Theologumena der armenischen
Priesterschaft, lassen sich nur in geringer Zahl
nachweisen. Wie anderwarts finden wir auch in
Armenien die Gotter in Triaden und Ogdoaden geordnet.
In Sidarmenien in Taron ist uns die Trias von AStiSat
bekannt: Vahagn — Anahit — Astlik. Eine zweite Trias
begegnet uns in Tiridates' Edikt, woraus sich ergibt, dass
diese Gétter offiziell als die drei groBen Schutzgottheiten
des Landes anerkannt waren Agathang. S. 82: ,Trdat der
Konig von GroBarmenien an die Megistanen (Utéwutdu),
die Fursten, die Satrapen, die Beamten und die ubrige
Menschheit, die ihr in Burgen, Flecken, Doérfern und
auf dem platten Lande wohnt, an die Freien und
Bauern, Allen miteinander Heil! Heil und Wohlistand
komme durch der Gétter Hiilfe, Fiille des Uberflusses
vom starken Aramazd, Schutz von der Herrin Anahit,
Tapferkeit vom tapferen Vahagn zu dem gesamten
Reiche der Armenier u. s. f.”

Aber auch die Spuren eines alle gréf3eren Gottheiten
Armeniens umfassenden Systems lassen sich nachwei-




sen. Naturlich waren auch hier die Priester bestrebt,
ein die samtlichen Himmelsbewohner umfassendes
System, so gut wie ihre Genossen in Agypten, Babylon
oder Athen zu konstruieren Agathangelos berichtet,
dass der Konig Chosrov, der Vater Trdats nach seinem
Siege uber die Perser ein grof3es Opfer bei den sieben
Altaren der Tempel veranstaltete S. 26: ,Da gab er
Befehl nach den verschiedenen Gegenden Boten zu
entsenden und Briefe zu verfassen, an den sieben
Altdiren der Tempel Weihegaben darzubringen den
Bildern der Gotteridole: mit weiBen Stieren, weiRen
Ziegen, weiBen Pferden und weiBen Mauleseln, mit
goldenen und silbernen Schmucksachen mit glitzernden
Fransen, mit Seidenzeug, mit Fransen und Borten
geschmiickt, mit goldenen Kronen und silbernen
Geratschaften, mit kostbaren Edelsteinen, mit Gold
und Silber (geschmickten) GefdaRen, mit prachtvollen
Gewadandern und késtlichen Schmucksachen, ehrte
er die Statten des erbeigentumlichen Kultus seines
Geschlechtes, der ArSakunier.”

Die Kultusstatte der sieben Altare kann nicht, wie
Tommaseo meint, der in Moses Geographie (p. 33




Soukry) erwahnte Gau von Paytakaran bipt thnpwlbwt
pwqghup, der Altar der sieben Nischen (?) sein; denn
unmittelbar vor dem Berichte von dem Opfer wird
erzahlt, dass der Kénig glanzvoll in seine Hauptstadt
VatarSapat eingezogen sei. Von dorther erlasst er den
Befehl an samtliche Provinzen, zum Nationaldankfest
zusammenzukommen. Das Zentralheiligtum der 7 Altare
muss also in oder bei VatarSapat, im Mittelpunkt des
Reichs, nicht im entfernten Osten sich befunden haben.
Die sieben Altare erinnern an die sieben Amescha spenta,
an die Abdarda der taurischen Alanen (Tomaschek bei
Wissowa-Pauly unter Abdarda) u. s. f. Das Opfer von
Massen hellfarbiger Tiere entspricht den Riten des
Awesta. Damit stimmt die ausdrickliche Angabe, dass
der Kénig den Opferritus nach der Weise der Vater,
der parthischen Arsaciden, vollzieht. Méglicherweise
mit dieser Siebenzahl im Zusammenhang steht die
Achtzahl, von der wir allerdings nur eine, aber wertvolle
und authentische Spur haben. Vahagn heif3t in seinem
Kultorte AstiSat niplipnpn wwjwou 6ydoov céBacpa. Auf
iranischem Boden kann ich eine Betonung der Achtzahl




nicht finden; wohl aber kennt wenigstens die spate
phonizische Theologie dieselbe. Dariuber berichtet
Damaskios (Photius bibl. 242 p. 352b Bekker): 6T 6 év
Bnput®, Ynoiv, ‘AcKANmOG ovk £oTiv "EAANV, oU6E AlyumTiog,
GAAG TIG EmXwPog doivi€. ZadUKw yip éyévovTo Taideg, ol
AlockoUpoug épunvetouct Kai Kapeipoug. dydoog & éyéveto
émt ToUToIg 0 "EoHOUVOG, OV ACKANTOV épunvevouctv. Wir
haben also hier eine Heptas von Gottheiten, Sohne
eines Vaters und neben ihnen den Achten. Ohne Frage
haben wir es mit recht spater Theologie zu tun, etwa
in der Art des Philo Byblius. Indessen bei dem starken
Einfluss, welchen notorisch die hellenistischen Syrer
auf Armenien ausiibten, ist der Gedanke nicht von
vornherein abzuweisen, auch die armenische Theologie
sei durch diese oder dhnliche Konstruktionen beeinflusst
worden. Wenn wir namlich die Gotter zusammenstellen,
deren Tempel durch Tiridates und Gregor zerstort
wurden und die demnach fragelos die vom Staate
anerkannten Kulte reprasentieren, so ergeben sich
auBer Aramazd, dem Vater aller Gotter, gerade acht
Gottheiten.

1. Vanatur dessen Fest am ersten Navasard gefeiert
wird; der also wahrscheinlich, wie den Festkalender,




auch den Gotterreigen eroffnet.
. Mihr, der Sohn des Aramazd.
. Anahit, die Goldmutter die Tochter des Aramazd.
. Nanéa, die Tochter des Aramazd.
. BarSamin, der weiBglanzende Gott.
. Astlik, die Geliebte Vahagns.
. Tiur, der Schreiber des Ormizd.

. Vahagn der achte.

Die spatere Theologie hat wohl auch die nach
Nanéa folgenden drei Gottheiten als Kinder des
Aramazd angesehen, wenn dies auch nicht bezeugt
ist; denn nur so rechtfertigt sich die Benennung des
Aramazd als Vaters aller Gotter. Naturlich muss eine
solche Herstellung des armenischen Pantheons stets
Vermutung bleiben. Indessen die Parallelen mit dem
semitischen Mythologemen: der Gottervater, die Sieben,
der Achte sind so auffallig, dass man wohl schwerlich
nur an Zufall denken kann.




Endlich ist noch ein allerdings ganzlich isoliertes
Bruchstiick mythologischer Gelehrsamkeit zu
erwahnen. Moses von Chorén gedenkt 1. 31 der
Ansicht einiger, es gebe vier oder mehr Aramazd,
~deren einer auch ein gewisser Kund Aramazd ist.” Die
Unterscheidung verschiedener Zeus, Herakles u. s. f.,
welche philosophierende Mythologen aufgestellt haben,
ist demnach von den Armeniern den Griechen entlehnt
worden. Aber wadhrend die griechischen Theologen
stets drei Zeus kennen, werden hier vier und noch
mehr erwdhnt. Clemens, nachdem er die drei Zeus
aufgezahlt hat, kommt an einer spateren Stelle (p. 33
P.) noch einmal auf eigenthiumliche Zeusgestalten:
oUXi HEvTOol ZeUG POAOKPOG év "Apyel, TIHWPOG 8& GAAoG év
Kompw TvetipnoBbov; Kund Aramazd ist nun nichts, als
Ubersetzung von Zeus Phalakros. Es wiirde ganz mit der
willktrlichen, die Zeugnisse etwas sich zurechtlegenden
Art des Moses Ubereinstimmen, wenn er aus diesen
beiden Angaben des Clemens seine Notiz von den
vier und mehr Aramazd kombiniert hatte. Auf alle
Fille handelt es sich hier lediglich um einen Einfall




eines des Griechischen kundigen Gelehrten, nicht
um graecisirende Vorstellungen, die beim Volk oder
wenigstens bei den hdéheren Volksschichten Eingang
gefunden hatten.

Das Resultat, welches man aus einer eingehenden
Betrachtung des armenischen Pantheons gewinnen
kann, ist nicht ganz unerheblich. Es wirft bedeutsame
Schlaglichter auf Vélker, welche in analogen
Verhaéltnissen leben d. h. welche auf derselben
Kulturstufe, wie die heidnischen Armenier stehen,
also Analphabeten und literaturlos sind. Ein solches
barbarisches Volk waren nun zweifellos nicht nur
die Hellenen von Mykene, Tiryns und Orchomenos,
sondern auch die Kulturstufe, welche sie im 9 und 8
Jahrhundert erreicht hatten, war der armenischen des
2 und 3 nachchristlichen Jahrhunderts dhnlich. Ein
solches Volk, wenn es auch langst Ackerbau treibt,
Wein- und Olbau pflegt, Goldschmuck von asiatischen
Héandlern eintauscht, ist darum doch noch ein geistiges
Kind, ein weilRes Blatt, Wachs, welches widerstandslos
jeden Eindruck von auf3en in sich aufnimmt. Schén und
treffend sagt darum Herodot 1. 135 von den kulturell
auf gleicher Stufe stehenden Persern: ,,Fremde Brduche




nehmen die Perser von allen Menschen am leichtesten
an.” Die Armenier sind durch Geschichte, Kénigshaus
und Adel aufs engste mit den iranischen Parthern
verknuipft; sie wurden die Nachbarn der hochgebildeten
Syrer. Was ist da wunderbares, dass ihr Gotterhimmel
iranisiert und semitisiert wurde! Man sollte meinen,
diese machtigen Wogen fremder Gesittung hatten
uber der kleinen, kraft ihrer niedrigen Kultur wenig
widerstandsfahigen Nation zusammengeschlagen und
ihre noch schwach entwickelte Individualitat véllig
erstickt. Das Gegenteil ist der Fall. Eine spezifisch
nationale Gottheit, wie Vanatur, gehort tatsachlich zu
den bedeutendsten der ganzen Nation; sein Heiligtum
bleibt ein Zentralwallfahrtsort des gesamten Volkes bis
in die christliche Epoche. Urspriinglich fremde Gestalten,
wie der iranische Vahagn, werden so vollstandig
armenisiert und in die nationale Art des Volkes
umgeschmolzen, dass die rechtglaubigen Mazdayasnier
in den so vieles aus Iran entlehnenden Armeniern
nur Gobtzendiener erkennen wollen. Die nationale
Eigenart ist demnach durch die fremde Einwirkung
nicht aufgesogen und unterdriickt, sondern gerade erst
zu wabhrer, selbstiandiger Entfaltung gekommen. Die




Konsequenzen flr die griechische Gotterlehre ergeben
sich hieraus von selbst.




