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ZUM PERIODENBAU IM MONGOLISCHEN MIT BESONDERER
BERUCKSICHTIGUNG DES MONGQOL-UN NIUGA TOBCA'AN

voX
PENTTI AALTO (Helsinki)

In den indogermanischen Sprachen begegnet uns eine gut entwickelte und
in gewissen Hauptziigen ziemlich einheitliche, offenbar ererbte Personal-
tlexion der Verba. Die Personalendungen des Aktivs zeigen jedoch noch
eine gewisse Ahnlichkeit mit den Personalpronomina und lassen somit
ahnen, daf} es sich nicht um unalysierbare Bildungen handelt.!

Das Verbalsystem des «Mittel» und des «klassischen» Mongolischen weist
einen deutlichen Parallelismus in dieser Hinsicht mit dem des klassischen
Tibetischen auf? Auch die mongolischen Verbalnomina konnen z. B. die
Zeit — eigentlich die Aktionsart — der Handlung bezeichnen, vgl. z. B.
MNT 192 naran $inggegii-yin wrida «or dem Sonnenuntergang» und 278
naran Singgeksen-it qoyina mach dem Sonnenuntergang». Wie u. a. Uber-
setzungen aus dem Sanskrit deutlich zeigen, entsprechen im Mongolischen
Verbalnomina génzlich den finiten Verbformen, z. B. im Kasyapaparivarta
(S. 40) tegin-i eyin kemen ugidegdivyii ~ dgilegdekiii ~ igitlegdemiii ~
kemegdeki biyw = tatra idam ucyate, aber auch (ibid. S. 46) qumuy-a ijeq-
degli ~ qotala ufegdekiii = samantiloka. Wie Verbalnomina anderer Spra-
chen sind auch die mongolischen neutral hinsichtlich der Diathese, vgl. z. B.
MNT 110 erigit kereg-iyen olba bi (¢mein gesuchtes Ding»), 201 ilii umartaqu
itges ugileldile’e («unvergessliche Worte»). Auch in mehreren anderen Spra-
chen, u. a. im Uralischen, Tiirkischen, Drawidischen (vgl. z. B. Andronov,
Dravidian Languages: AO 31, [1963], S. 187) ist der pronominale Ursprung
der Personalendungen deutlich ersichtlich. Im Mongolischen kénnen wir
ibre Entstehung und Entwicklung wie in einem Reagenzglas beobachten:
das Schriftmongolische besitzt noch keine, stellt aber gern die Subjektpro-
nomina unmittelbar hinter die indikativischen Verbformen: vgl. schon
MNT 106 saéuba bi, deletbe bi, unuba bi, emiisbe bi, bariba bt, onolaba bi, 201

'S. 2.B. die Darstellung der Problematik bei W. Brandenstein, Ein Beitrag zur
Entstehung des aktiven Indikativs, (Beitrdge zur 1 ndogermanistik und Keltologie, Fest-
schrift Pokorny = Innsbrucker Beitrige zur Kulturwissenschaft Bd. 13), Innsbruck
1967, S. 17 ff.

?Das tibetische System ist mit bewundernswerter Klarheit von C. Regamey in
Cahiers Ferdinand de Saussure 6, Genéve 1947, S. 26 ff. analysiert worden.



ese nokodelditbe bi, oroqu bi, qamtutqaba &i, boldaba bi, ese bolba &i, bolqu bi,
joba’aqu bi, usw. Man diirfte vermuten konnen, daB die Entstehung der Per-
sonalflexion im Kalmiickischen und Burjatischen wenigstens teilweise durch
den EinfluB von Nachbarsprachen, vorwiegend vielleicht des Russischen,
hervorgerufen sein kann, wihrend das benachbarte Chinesische dazu bei-

getragen haben kann, dafl das Khalkhassische auf der dlteren Entwicklungs-

stufe geblieben ist.?

Wahrscheinlich eben unter dem Einfluff des Chinesischen haben sich
gewisse tibetische Dialekte in der Richtung eines ganz unverdnderlichen
Verbs entwickelt.*

Es ist zu vermuten, daB auch das Vorindogermanische die personale Kon-
jugation auf Grund nominaler Verbformen hat entwickeln konnen. «(Nomi-
nale» und «verbale» Formen werden prinzipiell durch ihre Rektionen unter-
schieden, es begegnen uns aber im Indogermanischen noch zahlreiche Nomi-
na mit einer «verbalen» Rektion, vgl. z. B. ai. avatam kortd «eine Grube
Macher», mam kamini «mich Liebhaberiny, pumdamsam janukd «einen Kna-
ben Gebireriny, im dlteren Lateinischen z. B. iusta orator «Gerechtes Redner
[= Redender]y, signa observatio «das die Himmelszeichen Beobachteny,
usw. Die «nominale» Phase der Entwicklung des idg. Verbalsystems diirfte
in eine Zeit zu verlegen sein, in der es noch keinen prinzipiellen Unterschied
zwischen der Derivation und der Flexion gab. Im Indogermanischen, wie
auch z. B. im Uralischen, sind mehrere Verbalsubstantiva nur durch eine
einzige bzw. ein paar Kasusformen vertreten. Im Sanskrit begegnet uns ein
akkusativischer Infinitiv auf -tum, im Vedischen ein Dativ desselben Stam-
mes gleichfalls als Infinitiv auf -fave, und ein Instrumentalis auf -fv@ und
ein Lokativ auf -tvi als Absolutiva. Die Absolutiva, die als eine besondere
Kategorie auch im Iranischen auftreten, scheinen etwas Unindogermani-
sches zu sein, und diirften durch irgendeinen Substrateinfluf’ hervogerufen

3 N. Poppe, Buriat Grammar, Bloomington 1960, 8. 56 ff.; P. Poucha, Le verbe
kalmouk moderne — une paralléle a Uévolution du verbe indo-européen: A0 19, [1951],
S. 406 ff.; Ramstedt, Kalmiickisches Worterbuch, Helsinki 1935, S. xviii f. Im modernen
Indo-Arischen, wie schon in dem sog. Niya-Prakrit (Gandhari) wird ein neues Pré-
teritum durch Anfiigen der Personalendungen an das passive Perfektpartizip gebildet,
vgl. T. Burrow, The Language of the Kharosthi Documents from Chinese Turkestan,
Cambridge 1937, 8. 0.

1Vgl. z. B. C. A. Bell, Grammar of Colloguial Tibetan, Alipore 1939, 8. 42 ff.

5 Vgl. ferner zum Sanskrit Delbriick, 8. 181 f., zum Iranischen Reichelt, § 442,
zum Lateinischen Th. Boegel, De nomine verbali Latino quaestiones: Jb. f. Philol.,
Suppl. 28. Leipzig 1902.
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worden sein.® Hinsichtlich des Sanskrit und des Indo-Arischen hat offenbar
eben das Drawidische die Rolle einer Substratsprache gespielt. Bloch
bemerkt (S. 87), daB es keinesfalls ein Zufall sein kann, dafl die Funktionen
des drawidischen und des indo-arischen Absolutivs sich so vollstdndig dek-
ken? (vgl. ferner Andronov, Grammatika tamiljskogo jazyka, Moskau 1966,
S. 146 ff.). Das buddhistische Sanskrit besitzt auch solche Absolutiva, die in
der klassischen Sprache nicht belegt sind. Trotzdem sind lingere Perioden
in den Texten nicht gewohnlich. Man kann oft beobachten, wie die tibeti-
schen, uigurischen und mongolischen Ubersetzungen kiirzere Sdtze der
Sanskritunterlage zu langen, wohlerwogenen Perioden verbinden.

Das Erstlingswerk der mongolischen Literatur, Die Geheime Geschichte der
Mongolen, ist fiir uns eine ungemein reichhaltige Quelle auch fiir das Studium
des Periodenbaus. Sie ist wertvoll nicht nur, weil sie ein Originalwerk ist,
gsondern auch dadurch, dal3 mehrere spitere Geschichtswerke, vor allem das
Altan Tob& und AT Nova zahlreiche Ausziige bzw. Reminiszenzen aus ihr
enthalten, die oft interessante Vergleichspunkte bieten. :

Jede Periode enthilt prinzipiell eine, und nur eine, indikativische finite
Verbform, die normalerweise am Ende steht, und der wiederum Konverba
(Gerundia) und Verbalnomina zugeordnet sind. Hinter dem Priidikat kon-
nen normalerweise nur Subjektpronomina und gewisse Partikeln stehen.
Statt der «indikativischen» Formen kommen auch eigentliche Verbalnomina
als Pridikat vor, und andererseits kann man dann und wann noch deutliche
Spuren des urspriinglich nominalen Charakters auch der Indikativformen
— und sogar der Konverba — feststellen (vgl. Poppe, Introduction, § 204
ff.). So ist z. B. bei gewissen Indikativformen noch eine Genus- und Numerus-
konkordanz zu beobachten. Z. B. das Converbum modale kommt als Fini-
tum vor MNT 255 ilit tigilen «je ne discuterai pas» (Mostaert, S. 194, Anm.
178), als attributives Adjektiv wieder 203 denggecen qubi ker abqu. Der Plu-
ral auf -t desselben Konverbs ist noch gewohnlicher als Pradikat, und zwar
immer neben einem pluralischen Subjekt (vgl. Haenisch, 8. 20), z. B. MNT

8 Al striyam drstvaya kitavam tatdpa  «es schmerzt den Spieler, wenn er seine Frau
sieht», hinkptya (~ hinkarena) pratipadyate «er beginnt ein h aussprechend», vgl.
ferner Delbriick, S. 402 ff., Renou, S. 129 u. 494; air. Absolutiv auf -am z. B. yatéit
hvastom anhyeiti «wenn er auch gut werfend wirft» usw., Reichelt, S. 335 f.

7In BSOAS 5, 1928— 30, S. 734 vergleicht Bloch u. a. Pali addasa . . .: disvdna . . .
upasamkamsi: upasamkamitod . .. mit Kui . . . sdsenju: sdjanai . . . @rmi: arsanai . . .
und Gondi . .. hattul: . .. hanjikun, usw.

8 8. F. Edgerton, Buddhist Hybrid Sanskrit Grammar, New Haven 1953, S. 171 {f.
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64 ba Onggirat irgen ... ulus lit temeCet mous ne disputons pas de
I’empire» (Mostaert, S. 10) = ATN 64 ulus irgen-i iilit temecen (als Konverb),
195 kei unuju yabut tede . . . haran-u miqa idet . . . gitnesiilet tede, 21 gamug-un
qat bolw asw qaralus tende uqat je = ATN, ulus-un ejed bolbasu tende uqaqun
je (glossiert medekit bui); im Briefe Arguns an den Papst v. J. 1290 ba ¢inggis
qan-u uruyud . . . kemejii ad aous . . . sommes disant» (vgl. Mostaert-Cleaves,
HJAS 15, 1952, S. 463). In einer metrischen Rede begegnet uns im MNT
das Nomen imperfecti als Finitform (vgl. Poppe. Introduction, S. 273):
105 qurban merkit-te irejii oro-ban hogtorqu bolgagda’a bi . . . ebiir-iyen hem-
tilde’e bi, die im AT N durch oro-ban optaryu (ebedkit) bolba bi . . . ebitr-iyen
emteldebe bi wiedergegeben werden (die entsprechenden Formen kommen
im MNT nur in Jamuqgas Antwort vor); 67 yesiigei kiyan ire’ei = ATN,
y. k. irebe; 260 balagat irge anu abwai bida = ATN, balyad-un irgen-i anu
abuba bida.®

Prisentische Formen (wie die auf -n ~ -t) kommen in erzéhlenden Texten
wie MNT zuniichst nurin der Oratio recta vor. Ein Vergleich der metrischen
und der prosaischen Stellen ergibt ferner, daf in den metrisch gebundenen
Abschnitten ziemlich kurze Perioden vorkommen, s. z. B. MNT 105 und
106. Dies ist der Fall auch in der Oratio recta der zahlreichen Dialoge im
MNT (die natiirlich kaum je wirklich historisch sein diirften), z. B. 131
belgiitei igileritn mer adi’ii bile’e minu tula aga de’i-tir mawugalin boluléa’ -
wjai bi wlit alfaqu bi ila’ari biyyi aqa de’i-tior sayi ijilidiléen bikii-tir aga
bititgei qorumut bayyi ke’ebe (vgl. ferner z. B. 31, 55, 56, 63, 68, 90, 100, 121,
149, 164, 214, 225, 243).

AuBerordentlich lange Perioden entstehen dadurch, daf} die Rede und
Gegenrede in einem Dialog oft nicht nur miteinander, sondern auch mit dem
umgebenden Text verbunden, einer Finitform, gewohnlich einem Verbum
declarandi, zugeordnet werden. Ein typisches Beispiel dieses Verfahrens
ist uns belegt in MNT 200 jamuga nikit-te’en bariju irekdefic qahan anda-da
itgile . . . ke’en iigille’esit famuqa-yin tere iige-tir Cinggis guhan jarliq bolurun
... ke’en Jarliq bolba . . . &inggis qahan jamuqa-da igile ke'en dgiderin .. . .
ke’en 201 agiile’esii famuga dgilerin . . . ke'en dgile’esit ede’er diges-tir inu
Cinggis qahan dgilerim . . . ke’en jarliq bolba: im ganzen besteht diese Periode
aus etwa 415 Wortern, unter denen sich nicht nur zahlreiche nominale und
konverbale, sondern auch finite Verbformen befinden, und zwar -mu 6,
yu ~ -i 2, -ba 13, -ld’a 6, -ju'w 2, -ju 23, 'ad 1, -n 15, asu 9, -tala 1, -run 4,
-qu 15, -ysan 3; die Zahl der volitiven Formen betrigt 13.

OVgl. MNT 7 gititn-ne ber skte’el tidit’iii 6kin = ATN kitintin-e ese 6gdegsen . . .0kin.
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Ein typischer Fall, wo ein ganzer Abschnitt nur aus einer einzigen Periode
besteht, ist z. B. MNT' 26 idekiii ide’en igei arun Eino-yin qun-tur gorqagsan
gord’esiin mariyaju qarbuju alaju ideldivet &ino-yin ideksen-ni temgaldijit
ide’et &eriin qo’olai-da’an qaréiqai-ba’an ber tefi’eldin tere hon garba = ATN,
tendele idekiti idegen dgei bolju bérte Einwa-yin (1) qoryoluysan gorogesin-i
mariyaju qarbufu alayad, dberiyen ber ideged, qaréayai-ywyan ber tefiyeged
tere on yarba = AT 9 éinoa quua maral-i () qada-yin qonggil-dur qoryodayulji
bayiqui-yi afefil tegin-i mariyaju garbuju alayad tegin-i miqan-i kimesi kiji
sayuqui-dur . .. Ramstedt erzihlte, dall er einmal in der Mongolei seinen
Sprachmeister gebeten hatte, fiir ihn ein seltenes Manuskript abzuschreiben.
Dieser hatte auch die Arbeit ausgefiihrt, aber so, daf} er das ganze Werk von
Anfang bis zum Ende zu einer einzigen Periode umgeformt hatte, und zwar
der Kiirze halber, wie er erklirte. Beispiele von demselben Verfahren, ob-
gleich in kleinerem Male, begegnen uns oft genug im A7 verglichen mit
MNT, u. a. MNT 61 yisiigei . .. olqui-tur . .. dei-sefen-ni jolgaba 62 dei-
seen dgitlerim = AT 12 yisiigei-dii dei-secen jolyoju asuyurun . . . '

Eine interessante Periode in der Oratio recta aus dem mongolischen
Alexanderroman ist von Cleaves ausgezeichnet im Stil der Authorized
Version iibersetzt worden (HJAS 22, 1959, S. 44): tere noyan ugiler-in
teyin kembe ene bitriin usun uyubasu keb kefige tngri yajar qubiltala @l dkin
mast sayun yadaju @kitkii aqui-a sayar bolju aqu i ede irgen oryan Cinu
biigiide akific gotarbasu &inu ber aysan finu yaylayar yayun lusa Cimayi
bitritn, ene metit ayisurun dayaqun aran il torei: (S. 59) «When that noyon
spake, he so said «As for this, if (thou) drink the water, up the time when
Heaven and Earth are transformed, not dying, being very exhausted from
living, thou shalt become an obstacle to dying and existing. If these people
of thee all, dying, remain behind, that thou shalt have existed alone, thou,
what use. As for thee, when it happeneth like this, people who follow will
be born no more».».

Wir kénnen die Perioden sowohl von den Préadikaten als von den Konver-
ben aus betrachten. Das Priisens futuri auf -yu ist in erzdhlenden Texten
als Priadikat nur in der Oratio recta zu finden, vgl. z. B. MNT 149 Sirgii’etit
namayi alan biyyi alan bara’asw itkiksen amin iigei beye minu ablu otéu
yekiijei ta = ATN, Sirketic namayi alan buyu alan barabasu ikigsen bui
amin igei beye-yi minu abéu odéu yayun kikii ta. In buddhistischen Uker-
setzungstexten entspricht diese Form am héufigsten der dritten Person des
Prisens bzw. dem Aorist oder dem Futurum indicativi, z. B. D, mungqa-
rayul-un iledéit tendebe sedkikii-yin siltayan-i ber yaryayw: mohebhi hetu
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vahate puna cetanayah (1); uridu nigen bei-e-diir iledte butiugegsen-iyer yabu-
dal-i iledte butigeki boluyu: parvam ekakayabhinirharataya caryabhinirharo
‘bhat, u. &. Das Prisens imperfecti auf -mui scheint in erzihlenden Texten
auch in der Funktion des Prisens historicum vorzukommen, vgl. z. B. MNT
272 tende Ggodei quhan ebetbin gurtefii aman kelen jabgan aljagdarun bo’es
bo'es tolgecin-e tolgeleuli’esit kitat irgen-it yajar usun-u ejet gant irgen orqo-
ban dawuligdarun balagat qotod-iyan ebdekderin tirgin-e adalamui irgen
orqa altan monggin adu’usun ide’en Joli'a Okgitye ke'en abitla’ asu @li talbiran
dillet tirrgin-e adalamui, wo Mostaert (S. 363) das erste adalamui als der Rede
der Schamanen und das zweite als der Rahmenerzihlung zugehérig auf-
falit; MNT 6 tergen-it 6lfige-de niken okin sayin bityyi wird in ATN 6 durch
tergen-it oljige-de sayuysan nigen okin, in AT 7 aber durch tergen-ii 6lfigen
dotora nigen okin sayunam wiedergegeben, wie umgangssprachliche Formen
auf -nam im AT schon recht oft vorkommen.

Auch die in den erzihlenden Texten am héufigsten begegnende Finit-
form, das Priiteritum perfecti auf -ba ~ -bai ist nominalen Ursprungs, wie
dies auch dieim MNT noch zu beobachtende Genus- und Numeruskongruenz
beweist. Im mongolischen Bodhicaryavatara 33 begegnet uns iikiibei dayun
buu sonostuyai, wo aber Vladimircovs Edition itkitkiiil® schreibt, dem in dem
Sanskrittext das rein nominale mytyusabdah entspricht. Andererseits finden
wir Entsprechungen wie AQ, dgilebei: avocat ~ arocayamdsa ~ udianay-
amdsa ~ arocayati, ifegdebei: adrdksit ~ samanupasydmi, also = Aorist ~
Perfekt ~ historisches Prisens. Vgl. ferner MNT 36 tendece aqa inu igilerin
Je teyin bi'esi ger-tir-iyen giiréi aqa-nar de’i-ner eyetildifi, tede irgen-i
ha’uluya ke’eldafii 37 ger-tir-iyen giirit et aqa-nar de’i-ner keleleldiifit morilaba
miin bodonlar-i alginéi ha'ulgaba = ATN, (- . . kemebesit) buyw qatagi dgiile-
rim teyin kikii-yi aga-nar degivii-ner-liige eyetildeye kemelditfii 37 ger-tir-iyen
ki aqa-nar degivit-ner-lige eyetiddific mon b.-i yajaréilayulfu tede irgen-i
dayuliqui-dur (38 . . . eme-yi bariba) = AT 10 aga ni bida aga degiviv ger-tiir-
wyen kirci fobleldiye gefiv aqa-dayan basa kelebe aqa i ese bolba aqa degiti
tabuyula jobleldit}ii tere ulus-i daulifu abuba tegin-diir . . . . 6kin-i bariju abu-
ba. MNT 141 ene kele ire’iliv et inggis qahan ong qan-tur ene kele gitrgefil ile’-
est ong qan kele girge’ulivet éerik e’usin 6térlen Cinggis quhan-tur ong qan
gurci irebe = ATN, ene kelen kirti ireged &. q. 0. quyan-a ene kelen kirgen
ilegebei. o. q. ene kelen kiirgeguliged o. q. Eerig egiiskefii édterlen irefit &. q.-dur
irebe. MNT 240 tamet borogul-i aajw'wi ke'en medefu Einggis qahan madi
kilinglaju &'esiin morilan tw'urbi’asu bo’oréu muqali qoyar Einggis qa’an-i

10 Vgl. Mostaert — Cleaves, HJAS 17, 1954, S. 93, Ann. 34.
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bayyitala itqaba = ATN timed irgen b.-i alaba kemen medeji. boyda é. q.
masi kilinglefii 6besitben morilan twyurbibasu b. m. qoyar bayilyan idqabasu
(kemen farliy bolba), usw. .

Das viel seltenere Priisens perfecti kann auch die Bedeutung eines dura-
tiven Priisens haben, z. B. MNT 68 dotora minu mawui bii . . . k&'t ucigetii
bitle’e bi, u. d. In Ubersetzungstexten z. B. AG, gergei inu bilige — bharya
babhiava ~ abhit, bitin yabuqun bilige = anucambramati (buliige driickt
also als Hilfsverb die durative Aktionsart aus). Vgl. ferner MNT 62 ken-tivr
joriju ayisula’a = ATN, qamiya odumu &, 112 tediii ertjii ese oldalai — ATN,
tediti ese oldaluya, 85 eke-ben . . . erin ot ese’ii keleli’e bi — ATN, eke . . -iyen
erin od ese kelegsen bityit esekit kemeliigei-itii (eine Glosse ist offenbar dem Text
einverleibt worden).

Noch etwas seltener ist das Priteritum imperfecti auf -Juyui. In Uber-
setzungen z. B. AG, ukifigi esefigi = kalagatani . . . Jivanti, u. 4. In MNT
z. B. 59 tende yisigei ba’atur . . . tatar-i dawulifu ire’esii tende hé’eliin ivfin ke’-
elitei bitritn onan-nu deli’in boldaq-a bikii-tir §6b tende ¢inggis qahan tore-
jwii: ATN, tende y. b . . . tatar-i dayulifu irebesii tende dgelen ufin kol kimdi
bilige o.-u d.-a bikii-dar ... & q. toribe (AT 12 nigen nuyun kibegin
torobe), 80 temiufin Siqui dotora yurban qonofu qarsu ke'en mori-yan kotolfi
ayisuqui-tur morin-aéa eme’el inu miltirefi qodoréu’u qariju ije’esii eme’el
komildargelekse’er olanglagsa’ar miltiirefi qoéoréu’u (= ATN), 141 morilaya
ke’elditksen-i qorolas-un qoridai dinggis qahan-ni girelgii-de biikii-tir ene kele
girgeja ilefi’i = ATN, . .. kirgen irebei.

Interessante Perioden mit derselben Form als Pradikat haben wir auch in
anderen alten Denkmilern, z. B. im Briefe Arguns an den Papst v. J. 1290
(5) edige il-gan misig-a-yin nom-dur oratwyai kemefi ilefagii ¢i, (27) ediige
namay: silam-dur es-e oraduyu kemen maywilan ba sedkin aqu & (vgl. unten
S. 11). Ein beleuchtendes Beispeil begegnet uns ferner in der sino-mongoli-
schen Inschrift vom Jahre 1362, wo es wieder Cleaves gelungen ist, eine
wortgetreue ijersetzung zu geben (HJAS 12, 1949, S. 63): ( 13) suu-tu
Cinggis qayan tir-im ulus qamun yabugqui-dur mén galganliy qar-a toloy iduy
qud-tur sidkim duradgaju suu-tu inggis qayan-u er-e-yi uli jobayan ayta-yi
Wl kolorgen sayibar orofu ki oggitgseber soyurqaydayu irgen jasayulun
tisigdebesit egenegte degediis-e abilan kudi Ogki-yi erkilen wlus-a qour-tu
iles-i eten (?) tus-a-tu-yi yabuyuluysabar olan-a masi sayisiyaydaysan
ajuyu: (S. 85) «When the Suutu C‘inggis-qayan had gone forth in the begin-
ning, assembling the nations whereas the same qalqanliy Qara-totoy ren-
dered service by assisting and advising the iduy qut and by submitting grace-
fully without causing the men of the Suutu C. Q. to suffer and without caus-
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ing his geldings to sweat, when he was favored and was entrusted with govern-
ing the people, especially whereas, considering it important that he render
service in gratitude to the Emperor, exstirpating deeds which were harmful
to the Empire, he performed ones which were useful, he was greatly praised
by the multitude»; zu den zahlreichen Konverba modalia vgl. unten S. 111.

Das Konverbum imperfecti (urspriinglich ja dieselbe Form wie das Pri-
teritum imperfecti, vgl. Poppe. Introduction, S. 2177) diirfte eigentlich eine
Handlung ausdriicken, die noch nicht abgeschlossen war, als die Haupt-
handlung (bzw. eine andere Nebenhandlung) stattfand: MNT 247 éinggis
qahan qol Eerik darutaju kitad-i godolgefi qara-kidad-un Jirded-un Jiyin-i
erekin omoqun Ceri'id-i darufu fabliyal-a givrtele hinfi’i bayitala kiduwju
SabSiyal-un qa’alga jebe abéu daba’at bulifu dabaju &. q. Sira-dektir bawubai:
ATN . . . jebe abéu dabayan buliyaju debaju (7). Neben diesem Aspekt kann
es auch die Haupthandlung (bzw. eine andere Nebenhandlung) modal cha-
rakterisieren. Es scheint, daf eine Wendung wie MNT' 214 sa’uju bakii-tir
die gleichzeitige Situation genauer ausdriickt als bloBes sa’uju (MNT 76
usw.), vgl. MNT 24 bodonéar ... yorfiju baljun aral gircii tende ... ger
kifii tende aba sa’uba = ATN, bodanéar ... oduyad onan-u beller aral-a
kiwdii . . . gerkijiu (1) tende aba (sayuba): haben wir schon im M NT mit einer
Glossierung zu rechnen?, vgl. AT 9 . .. ger-i bariju sayutala ... MNT 177
morin-w’an quya qagdaju abdaqu bolju bikivi-tir; 282 yeke quril-ta quriju . . .
ordos bawuju bikii-tir bififi dawusba. Oft genug driickt das Kv. impf.
eine solche Handlung aus, die streng logisch betrachtet schon vor der Haupt-
handlung abgeschlossen wurde. Vgl. MNT 202 ulus-i Sidurquigaju bars jil
onan-nu teri im-e qurifu yisim kol-ti baga’an twy bayyi' b’ at éinggis qahan-na
qan nere tende okbei und AT 21 bing bars fil-ditn onon moren-it terigin-e
yisiin kol-tit Cayan tuy-iyan bayiyulju qayan yeke oron sayubai. Andererseits
kann auch das Kv. perfecti eine logisch mit der Haupthandlung eigentlich
gleichzeitige Handlung ausdriicken, vgl. MNT 37 ger-tir-iyen girit’et aqa-
nar de’i-ner keleleldivji. und 36 ger-tir-iyen giiréit aga-nar de’iner eyetildijit.
Dasselbe kann man auch in Ubersetzungstexten beobachten, z. B. D,
sayitur ijegiliged = nidardya, aber auch ijegilfic = nidardya. Eine para-
taktische Reihe von Priisensformen wird auch durch eine konverbale Kon-
struktion wiedergegeben, z. B. AG, bayasun éangladun Jiryalduju = ramanti
kridanti paricarayanti, 6glige ber dggiiged buyan-nuyud-i ber iiledbei = dandni
dadanti pupydni kurvanti, aber ibid. auch qamuy amitan-i ebefin digei bol-
yaju = sarvasattv@ arogah kytah.

Zur Gleichwertigkeit der Kv. perfecti und Kv. modale vgl. MNT 151
... balaqad da’ariat . . . = ATN . . . balayad dayarin . . .
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In MNT 17 alan-go’a ere digei'@i bi'et qurban ko'ut tore’ulbei kann man
eine konzessivische Nuance beobachten, vgl. ATN . .. ere digei yabuju . ..
(= AT)

Als eine Begleithandlung wird andererseits auch eine solche Handlung
wiedergegeben, die eigentlich durch die Haupthandlung beabsichtigt wird
(vgl. unten S. 111), z. B. MNT 19 misitt git’iuleldiin bariju bitw alji ququlun
yadaba = ATN . . . ese quyulbai = AT 8 qoyina tabuyad miisii bgbe quyulfu
ese &idaba: MNT 12 dobun-mergen togotag-indiir de’ere gord’elere qarba =
ATN . . . gorogelen odbasu, aber AT 5 nigen edir aqa degii qoyayula gorégele-
ged burgan qaldun-a degere yarubasu . .. ; MNT 236 sube’etei . . . togto’a-yin
. k&ud-i inu neken &a’uraju Sui milren-e gityyicefic muqutqaju irebe; AT
95 kobéilefii ese Eidabai, usw. MNT 101 tenggeli-ben ququragdaju yabugad-
iyar hoi-tur gilyyiji oroya scheint darauf hinzudeuten, dafl auch das Kv.
perfecti nominalen Charakters ist (ATN, yabuyan-iyar).

Was das Konverbum modale betrifft, ist es interessant zu beobachten,
wie es dem unterordnenden Prinzip der mongolischen Grammatik gemil
w. a. in der Funktion der Infinitive anderer Sprachen verwendet wird, vgl.
z. B. in Ubersetzungstexten, D, ilil iigiilen ese nomlabai = na prakasayitum

utsahe, AG, erin yadamui = na Sakyam . . . anvestum: neben ¢ida- und yada-
ist dies regelmiBig, so auch neben Verba eundi (vgl. oben 8. 111): AG, usun
erin yabubai = dhavati . . . udakam paryesamanah (der Sanskrittext bezeich-

net also die Handlung als kursiv-imperfektiv); MNT 30 erin irefit = ATN,
erin odbasu (beachte auch die Aquivalenz des Kv. impf. and des Kv. condi-
tionale, das ja eigentlich 6fter temporal als konditional ist), 85 eke-ben
de’i-ner-iyen erin ot (= ATN),vgl. AT 17 eke-degen eCigtim . . . 18 eke-degen
yayaraju yabu, 102 ésil osin irekset aju’'u, 117 uqdun yoréiju; im Briefe Oljei-
tiis (15) sayin aga-yuban Jarliy jaswy-i busi @lii bolyan belen jasaysan mori
wridus sayid-luy-a j-e kemeldiigsen @li talbin andayayar meti sedkiji, urida-
qiyata ilemfi amiralduju iléin-iyen ileldin ay-a kemen sedkifi an buyi ba:
mit den Verben des Seins driickt das Kv. modale hier offenbar eine dauernde
bzw. sich wiederholende Handlung aus. Neben imperativischen Hoflich-
keitsverben u. &. entspricht es wieder dem Infinitiv anderer Sprachen, vgl.
D, oggin soyurqa = visarjaya, AG, sonusun soyurga = janiyat, MNT 53
hadi minu aburan soritgun = ATN, afi-yi minu aburan quriyadqun.

Das Konverbum priparativum auf -run scheint wihrend der literarischen
Tradition untergegangen zu sein. Schon in der klassischen Literatur ist
ersichtlich, daB seine Frequenz im Abnehmen begriffen ist, und in manchen
Texten wird diese Form nur von Verba dicendi (igileriin usw.) gebildet: AG,
dgitleriin = praha ~ dhul ~ prechati ~ abravit, egim-i Wjefi. sedkirin =
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tam dystva cintayati, digirgejfii birin = purayited. Im MNT ist seine Ver-
wendung noch vielseitig, obgleich einige Belege mehr den Eindruck eines
Genetivs machen: MNT 23 eke-yiwen Alan-go’a-yi igei bolugsan-nu qoyina
aqa-nar de’i-ner tabwula adusun ide’e-ben qubiyaldurun . .. dorbe’ile abul-
faba — ATN ... qubiyaju abuléaba = AT 8 qubi-iyan abuléaqu-du

ogbe; 118 temiifin Jamuga goyar amaraldurun niken hon noks'e hon-w Jarim
amaraldufu tere agsan nuntug-aa niken odir newitye ke’ eldific newitritn Jun-
nw teri’im sara -yin harban firgo'an-a hulaw’an tergel adir newitbet. temitfin
Jamuga qoyar qamiu terged-in wrida yabuju ayisurun (ATN glossiert oduyad)
Jamuga dgilerin . . .; 151 tendeée bulga bolun . .. balagad da’ariat tabun
ima’at Sirgielefi sa’aldufu teme’en-it Cisin qanaju ide’et yadaju gise’ir
naur-a ireesic finggis quhan . . . eléi ile'et ... ong qan-a qublir-i qubliju
okéii gire'en dotora oro'ulju teji'ebe = ATN ... balayad dayarin . .. eléi
ilegeged . . . qubCiju kiriyen dotora oroyulfu tefigebe; 254 tende yisii qudun
inggis qa’an-a duratgan 6Cirin: qahan @ntir daba’a daban érgen miiret keti-
lin urtw éa’un &a'uran olon ulus-iyan Jibsi'erin selkibei. In 204 ayisurun
fa’ura scheinen wir einen Genetiv mit einer Postposition zu haben, wie auch
in dem deutlich temporalen Ausdruck 145 ja’ura odurun ba ireritn ba gi in-
ne ese ijekdebe «wihrend des Gehens und des Kommens»; ATN 145 jayura
edivriin irged kivmim-e ese ijegdebe scheint fehlerhaft tradiert zu sein.

Das Konverbum terminale der perfektiv-resultativen Verba kommt in
der terminativen Bedeutung «bis .. .» vor, das der durativ-imperfektiven
kann auch die Bedeutung «wihrend . . .» haben: MNT 195 tediii naiman-w
qara’ul-i bidanu qara’ul hilde’ et nagqu-qun-nu ebiir yeke qol-tur anu neyiletele
hilde et gari’ii; 145 éngdeyifi sa’utala idir geyifit gegen bolju ije’esth =
ATN, éndiyifiv sayutala edivr ayiba; MNT 5 burgan qaldun de’ere qarba =
ATN ... yarubasu = AT T burgan qaldun-a degere yaréu sayutala . . .
Wjefit . . . kelebe; MNT 17 teyin atala dobun mergen iigei bolba = ATN, tedivi
atala; MNT 24 ebesiin nembille ger kifii tende aba sa’ uba (vgl. oben S. 111)
25 teyin aqui-dur-iyan boroglin qarfigai qara qurw bariju iden bitkii-yi
wfefit . . . kilgasun-bar huragalaju bariju asaraba = ATN aysan wjugir-e . . .
barifu ideki-yi @jefii . .. = AT 9 ebesiin ombitle nere-tit ger-i bariju sayutala
boro qarfiyai boroylin-i bariqui-yi Wjeged morin-u segiil-iyer uryadaju bari-
vad tegin-i oroyulfu orkiju yabuba méren urwyw orkiju yabulala nigen ulus
bui afuyu;t MNT 90 niken ... kd'in gi'in ge'i sa’an aqu-yi jolgaju . . .

1 Bine wortgetreue Ubersetzung und genaue morphologische Analyse des betref-
fenden ATN-Abschnittes bietet Hambis in seiner Grammaire de la langue mongole
écrite, Paris 1946, S. 57.
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surabasu = ATN ... sayan bikii-dir jolyaju ... = AT 18 ... gegiin-iyen
sayaju bayitala . . . asayba. Einige Verba diirften sowohl perfektiv als imper-
fektiv sein konnen, vgl. z. B. MNT 249 igiilefii ige-ditr-iyen givritn tangyut
irgen-eée’en teme’et qubliju tawun yadatala abliraju 6kbei = ATN . . . temesiin

(ayursun) qublifu (quriyaju) dayan yadatala abliraju (adiraju) ogbe.

. In etwas verwickelteren Perioden geschieht es dann und wann, dal} das
Konverbum conditionale den Regeln der Grammatik nicht gehorcht,®?
vgl. z. B. MNT 204 minglik eige-yin ger-tir qono’asw méonglik ecige ¢i ese
itga’asu . . . gal-tur orogda’ai bitle’ei je und 145 bariqdd’asw namayi eyyimii-yi
i §i'aqu bile’e ¢éi: sowohl das Konverbum als das erweiterte Haupt-
pridikat haben eigentlich eine irreale Bedeutung. Interessant ist auch z. B.
254 Jirigen-ele toreksen eke-yii'en éimatqa’ asu Einar inu jekiréa jalira’wlw’ asu
alit boli. Die Bedeutung kann auch eine konzessive Nuance haben, vgl. z. B.
MNT 1175 quyildar yaras-iyan and’ai udiiye inggis qahan-o itga’asw wlic
bolun gore’esim-tiir dobtulqu bolun hitkderefic nokéibe; 254 qadun ber git’in
bo’esii yisiit-yin iige job-eCe job.

Einen besonderen Fall der Periodenbildung vertreten diejenigen Verbin-
dungen, in denen das Hauptpridikat ein Verb von ganz allgemeiner Bedeu-
tung, d. h. ein sog. «Hilfsverb», ist und mit dem ihm unmittelbar zugeord-
neten Konverb bzw. Verbalnomen eine «erweiterte Verbform»'3 bildet, in
der das Konverb/Verbalnomen den logischen Hauptbegriff ausdriickt, wih-
rend das «Hilfsverb» seine Aktionsart und/oder seinen subjektiven Aspekt
charakterisiert, z. B. MNT 52 gamuq mongqol-i qabul qahan meden aba =
ATN ... meden yabuba (vgl. oben S. 111).14

In der Quadratinschrift!’® Nr. IT Z. 16 finden wir bariju yabw'ayi jarlig,
dem in den Teheraner Urkunden II und II1'® bariju ayai jarliy entspricht:
wir haben hier also die Nomina imperfecti der beiden Hilfsverba. Cleaves
und Mostaert schlagen fiir beide Fille eine Ubersetzung «un écrit & garder
{par devers eux)» < «un écrit qu’ils pourront aller tenant» vor.

Auf eine Zusammensetzung eines -n-Nomens (= Cv. modale) und des

iz S.z. B. I?oppe, Grammar of Written Mongolian, Wiesbaden 1954, § 366.
i Vgl. O. Jespersen, The Expanded Tenses: Society for Pure English Tract Nr.
XXXVI, London 1931, S. 524 ff.
‘4. S. Yoshitake, Auxiliary Verbs in Mongolian: Bulletin of the School of Oriental and
African Studies 5, 1928 —30, S. 523 ff.
18 N. Poppe, The Mongolian Monuments in HP ags-pa Script: Gottinger Asiatische
Forschungen 8, Wiesbaden 1957, S. 48 ff.

18 F. W. Cleaves, The Mongolian Documents in the Musée de Téhéran: HJAS 16,
1953, S. 50, Anm. 24.
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-m-Prisens des Hilfsverbs a- «sein» wird das in der spiteren Sprache gewohn-
liche Présens auf -nam zuriickgefithrt (Poppe, Introdction, § 205), wahrend
das uns in den gesprochenen Dialekten begegnende Prisens auf -n ~ -nd
nach Poppe (Introduction, § 208) eine andere Ableitung desselben Nomens
ist (Ramstedt, Einf. II, 8. 96, dachte an die Moglichkeit *-n ayu). Ramstedt
bemerkt (Konjugation, S. 16), dafl im Khalkhassischen die einfachen Verb-
formen vor den «erweiterten» weichen, und auch aus dem Kalmiickischen hat
er ein entsprechendes Paradigma aufgezeichnet

bi keldiengw
t$i keldents
bidn keldfentwdn
ta keldZente

keldéene 3. P.

bi okisentw
5 OktSents
bidyp oktSengudy
tn OktSents

oktseng 3. P.

das aber nicht in der Einleitung seines Kalmiickischen W érterbuches ange-
fithrt ist (vgl. Kotwicz, Opyt grammatiki kalmyckogo razgovornogo jazyka,
RZevnice 1929, S. 251).

Auch im Khalkhassischen, wo das Verbalparadigma keine Personalflexion
entwickelt hat, sind im System der nominalen und konverbalen Bildungen,
mit dem Schriftmongolischen verglichen, wichtige Neubildungen entstan-
den (vgl. die Tabelle bei Poppe, Khalkha-mongolische Grammatik,Wiesbaden
1951, S. 92). Es scheint darum nicht méglich zu sein, ohne weitere Vorarbei-
ten die Periodenbildung im M N7 mit derjenigen des modernen Mongoli-
schen statistisch zu vergleichen. Ein Vergleich kiirzerer Proben aus dem
MNT und AT ergibt dagegen schon etliches, was von Interesse sein kann.

MNT AT

Pradikat -TUL 18 4
-m ~ -nam 38

b~ YU 19 46

-ba(i) 113 220

-luya 35 23

-n o~ -t 3
-Juyu() 27 11
215 342
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MNT AT

Konverb -Ju 231 278
-vad 21 - 50

-n 99 44

-basu 46 14

-tala 18 16

-run 42 15

-ysayar 9

-qula 9

457 435

Die Probe aus dem MNT besteht aus den Absitzen 1-—-31, 101109,
200 —204, (zus. 3098 Worter), die aus dem AT wieder aus den Absitzen
731, (zus. 3089 Worter). Der Anteil der Finitformen in der Gesamtzahl
der finiten und konverbalen Formen betrigt im MNT 32%, im AT 44%:
gschon daraus diirfte eine wichtige Tendenz hervorgehen.

Nach einer der zahlreichen Definitionen des Satzes ist dieser der sprach-
liche Ausdruck eines Gedankens. Die Bildung von Perioden, die bekanntlich
z. B. auch fiir das Lateinische charakteristisch ist, obgleich sie dort mit
anderen Mitteln als im Mongolischen geschieht, beweist von dem Streben
nach einem moglichst erschépfenden und zugleich moglichst knapp gehal-
tenen Ausdruck fiir den Gedanken. Wir haben oben (S. 111) die Perioden-
bildung mit Hilfe der Absolutiva im Indo-Arischen als eine auf dem drawi-
dischen Substrat beruhende Erscheinung angesehen. Den Parallelismus die-
ser Erscheinungen in den altaischen und uralischen Sprachen will Fokos-
Fuchs auf eine Urverwandtschaft der betreffenden Sprachfamilien zuriick-
fithren.l” Wie schon u. a. Yoshitake gezeigt hat, erstreckt sich dieser Paral-
lelismus bis zum Koreanischen und Japanischen.!®

17 Rolle der Syntax in der Frage nach Sprachverwandtschaft (Ural-Altaische Biblio-
thek XI), Wiesbaden 1962, S. 105 ff.

18 8, ferner P. Poucha, The Syntactical Relationship of Some Asiatic Languages (The
Sentence Struciure in Tibetan, Newari, Burmese, Mongolian, Manchu, Turkish, Tam:il
and Malayalam in Comparison with Indo-Aryan Languages. A Linguistic Study from
the Synchronic Standpoint). A0 XVTII, 1949, 8. 265 ff.
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4G = Altan Gerel (Aufzeichnungen aus Handschriften)

AO = Archiv Orientdlni

AT — Altan Tob& nach C. R. Bawden, The Mongol Chrowicle Altan Tobéi: Gotlinger
Asiatische Forschungen Bd. 5, Wiesbaden 1955.

ATN = Altan T'ob¢i Nova nach S. A. Kozin, Sokrovennoe skazanie 1, Moskau— Lenin-

. grad 1941, S. 321-397.

Bloch, J., The Grammatical Structure of Dravidian Languages, (Deccan College Hand.-
Book Scries 3), Poona 1954.
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HJAS = Harvard Journal of Asiatic Studies
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Mongol Nyelvemléktdr 111, Budapest 1964.
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XIX Helsinki 1903.
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Renou, L., Grammaire sanscrite, Paris 1961.
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LES MESURES MANUELLES ET PAR REFERENCE
AU CORPS CHEZ LES MONGOLS

NOTE DE FOLKLORE JURIDIQUE

PAR
FRANCOISE AUBIN (Paris)

La main et la gestualité jouent, comme on le sait, un grand rdle dans la
vie juridique coutumiere des sociétés traditionnelles, que ce soit dans le
droit familial pour récapituler les degrés de parenté et les années; dans le
droit commercial pour effectuer les opérations du calcul élémentaire, dis-
cuter du prix, conclure le marché; dans le droit civil des obligations pour
s’engager, préter serment, se lier d’'une parenté fictive, etc.. C’est dans
cette optique de l'acte juridique coutumier que nous voudrions traiter ici
des mesures populaires en usage chez les divers peuples mongols, avant
Pintroduction du systéme métrique, afin de dégager, en face de mesures
purement folkloriques et ménagéres, un systéme ayant valeur juridique,
c’est & dire pratiqué traditionnellement dans les échanges commerciaux.!
De méme que le droit coutumier ne coincide pas nécessairement avec le
droit officiel, une mesure de longueur ou de volume peut avoir une valeur
juridique coutumiére, sans avoir pour autant cours légal. Aussi nous en-
visagerons le systéme des mesures populaires indépendamment de tout
systéme officiel des poids et mesures et nous ne nous référerons & ce dernier
que si, par ses équivalences réglementées, il aide & comprendre les mesures
manuelles.

Le noyau de notre travail est constitué par les matériaux que nous avons
réunis au cours de nos enquétes dans le centre de la République populaire
de Mongolie? ou parmi la colonie des Kalmouks de France,® et que nous
avons complétés, dans la mesure du possible, & I'aide des lexiques relevant
des divers dialectes mongols.?® N’étant pas linguiste, nous n’avons pu nous

! Nous publierons séparément la partie de notre travail se rapportant au folklore
digital: comput digital, noms et symbolisme des doigts, procédés de mémorisation
par les doigts et les phalanges, jeux pailés ou chantés liés aux doigts et & leur gestualité,
ete.

2 Enquétes menées de juin & décembre 1966 et de juin & novembre 1967 & Ulan-
Bator, en Ar-Khangai et en divers points de I’'aimaq central. ‘

3 Sur les Kalmouks de France, voir notre travail publié dans I’Année Sociologique,
vol. XVII (1966), pp. 133—-212.

3a Sauf indication contraire, nous donnerons la forme mo. class., lorsqu’elle est
attestée, de préférence aux diverses formes dialectales.
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attacher & la notation des nuances phonétiques, mais nous nous sommes
surtout intéressée 4 dégager le bagage conceptuel et gestuel commun aux
peuples mongols et assez typique pour permettre, éventuellement, leur
individualistion au sein d’un milieu majoritaire ethniquement dissemblable.
Nous sommes heureuse de pouvoir ici, en leur faisant hommage de cette
modeste contribution qui leur doit beaucoup, remercier tous nos amis et
collégues mongols pour 'aide généreuse et constante qu’ils nous ont appor-

tée durant nos séjours dans leur pays.

Afin de mieux faire ressortir les caractéristiques du systéme mongol des
mesures par référence au corps et & la main, nous allons esquisser trés brié-
vement une vue d’ensemble des mesures traditionnellement en usage chez
les Mongols.

Les mesures employées par un peuple donné peuvent étre classées con-
crétement selon la nature de I'objet auquel elles s’appliquent: ainsi, on
distinguera la catégorie des objets aux dimensions linéaires (distances pro-
jetées dans 'espace au-deld de I'individu ou dimension d’un objet estimable
en longueur ou en profondeur/hauteur) et la catégorie des denrées fongibles
évaluées soit en volume, soit en poids — le systéme de la mesure par le
volume et celui, techniquement plus complexe, de la mesure par le poids
étant en général complémentaires ou substituables I'une & 'autre. On peut
aussi adopter une classification selon des critéres techniques: utilisation ou
non d’instruments spécialisés, mesure précise ou mesure vague; ou selon
des critéres juridiques: systéme légal des poids et mesures, systome d’usage
populaire. En ce qui concerne les mesures utilisées par les peuples mongols,
nous les diviserons simplement en mesures étrangéres non intégrées et
systéme indigéne.

Une mesure étrangére au milieu mongol, et non intégrée au systéme in-
digéne, se reconnalt non seulement grace a 'analyse linguisitique du terme
qui la désigne, mais plus encore par ses caractéristiques principales: en
effet, on peut affirmer, en schématisant & grands traits, qu’elle est en géné-
ral d’un usage officiel (fiscal surtout), qu’elle nécessite un instrument éta-
lonné (qui peut varier d’une époque & l'autre), et qu’a 'exception du sys-
téme métrique maintenant universel, elle est d’'un emploi limité soit tem-
porellement & un moment particulier de I'histoire mongole, soit spatiale-
ment & une aire géographique plus ou moins restreinte.
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Quelques exemples, non exhaustifs, de mesures étrangéres bien connues:
ainsi, d’origine turque, le fayar, «sac», servant & I'époque gengiskhanide
— en Arménie au moins — comme mesure de volume, poids pour les céré-
ales & livrer au fisc;* le batman ~ badman, «balance» et mesure de poids
de I'époque gengiskhanide, ayant survécu dans un dialecte archaisant com-
me le monguor;® comme mesure de longueur, I'arsum ou «coudéer kal-
mouke$. Les mesures d’origine chinoise sont les plus nombreuses et les plus
répandues des mesures importées, et leur succés peut sans aucun doute
s’expliquer, pour I’époque ancienne, par la présence politique et commer-
ciale des Chinois en Asie centrale et par la simplicité d’'un systeme décimal

7

dans son ensemble, et, pour I'époque moderne, par la force de 'administra-
tion mandchoue imposant une régle unique aux peuples qui lui étaient so-
umis. Ainsi les mesures de contenance, «pinte» cheng Jt et «boisseaur teou
3} (égal & 10 cheng) sont attestées trés anciennement en Haute Asie: en
uig., respectivement sous les formes Sing et kiri, en mo. préclass. Jingsi et
dim,” en mo. class. Seng et deu,® dans les dialectes modernes, en général, siy
ou $inpzi (< ch. cheng-tseuw F+7-) et pa ou p%.? Parmi les mesures de poids
les plus fréquentes, on rencontre le «picul» dan (< ch. tan 47),'°, largement

4 Sur tayar, cf. K. P. Patkanean (dit Patkanov), Istorija Mongolov inoka Magakit,
XIII v (SPg 1871), p. 17, et Istorija Mongolov po armjanskikh istoénikakh (SPg 1873 —
74), T. II, p. 135; F. W. Cleaves, The Mongolian names and terms in the History of
the Nation of the Archers by Grigor of Akanc’, in Harvard Journal of Asiatic Studies
XII, 3—4 (1949), pp. 438—439; I. P. PetruSevskij, Zemledelic i agrarnye otnodenija
v Irane XIII—XIV w»., pp. 383—384; v. aussi Doerfer, TMEN, 11, No 905, pp. 512
sq. et D. Sinor, Tayar ~ tavar ~ moéap ~ tdr ~ tara in UAS XIII, pp. 229—235.
Le mot se rencontre encore dans des dialectes mongols contemporains, mais avec
le seul sens général de «sac» (cf. Rudnev, s. v. tagar, tar, tara, pp. 123—124).

8 Sur batman ~ badman, v. VI, p 19 et les références qui y sont données; cf. mrg:
Barma ~ warma. Le terme commun pour désigner la balance, en mo. préclass. et
class., est d’origine chinoise: &englegiir ~ &inglegiir (attesté déja dans IM, 91/7, sous
la forme tanklahir en écriture arabe, parallélement & fardzidi emprunté au persan),
formé sur deng ~ ¢ing (dans MA 210, 247: fing) < ch. tch’eng FE.

8 Cf. N. Poppe, Introduction to Altaic linguistics, p. 169, et IM (tu) ar§unla- (26/8);
russe ardin.

7 Cf. L. Ligeti, AOH XXI, 1 (1968), p. 123.

s WITWK, II, 3023.

® Par ex. ord. §in et pi, kalm. (R) §in ~ §ind% et da, kh. litt. (C) $in et dui; en
mgr, d’'une part genDzg et, d’autre part, simultanément di et k'urw (cf. salar, AOH,
X1V, 2 (1962), p. 183: kurs). Egalement mo. class. badun (< ch. ta-tan J<F7) ou 10
teow (WITWK II, 3022), kh. litt. (C) badan[q].

b WITWK, 11, 3022; cf. ord., kh. litt. (C).
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utilisé dans la formulation de U'impdt; la divre» jing (< ch. kin JT),!* mesure
courante des petits commersants chinois, 'conce» lang (< ch. leang FR),12
unité monétaire de l'argent; le «dixiéme de l'once» {in!® ~ fen (< ch.
is’ien £¥), terme qui serait & 'origine du verbe {ine- ~ Cene- «mesurer, pe-
ser, évaluer»,4 etc .1

Le systéme des poids et mesures chinois, importé en bloc par 'administra-
tion mandchoue, a été partiellement concurrencé, en Mongolie Extérieure
et Intérieure, par certains termes indigénes. Certes, il va de soi que les me-
sures de poids étant réservées aux commergants (chinois en régle générale),
elles sont restées étrangéres & la mentalité mongole et qu'on ne peut, &
notre connaissance, en relever aucune d’origine locale; mais, parmi les
mesures de volume - utilisées habituellement comme mesures de poids
pour le grain - le «seau pour l'eau et le laity sayuly-a est donné comme
équivalent, soit d'un kou fit (ou 5 boisseaux),!® soit d’un boisseau feou;"
le bortuyu ~ bortuya, seau en bois, comme équivalent de 5 livres kin.'® Au
méme type d’équivalence appartient I'emploi de yajar «terre, endroity
au sens de la lieue chinoise, le i H; de numun «arc» au sens de la 1/360-
éme partie du /i, le «pas» chinois ou pou #7;1® de modun «arbre» au sens de
«pied» chinois, le tch’e 20 de «verste», de «métre» > ou encore de
«kilométrey,2® ete. .

u WrTWK, 11, 3028; cf. ord., kh. litt. (C). En ma., le mot chinois est passé¢ sous
les formes gin ~ gingen ~ gingin; cf. dah. (P) ¢in ~ gin.

2 WPTWK, 11, 3028; cf. ord., kh. litt. (C).

B WITWK, 11, 3029.

11 Of. les références données par Doerfer, TMEN, III, No 1157, pp. 131132,
et N. Poppe, On the long vowels in Common Mongolian, JSFOu 68 (1967), 4éme mémoire.

15 Voir, par ex., la liste des mesures de poids d’origine chinoise in WI'TWK, 11,
3028 —3030, et les tableaux des mesures officielles en usage au début de la République
Mongole in Dorji, Sin-e qayuéin kemjigivr-iin tugai (Sine Toli 1936, No. 3—4, pp.
346-—357 et tableaux annexes), dont Pessentiel est reproduit in fine de kh. litt. (L.), pp.
708—1711.

18 WITWK, I1, 3022, kh. litt. (C) s. n. suulga.

17 Kow. III, 1299a; ord. (s@lga); kh. litt. (L) ol suulga = 10 §n comme le dud.

18 Attesté par WITWK, 11, 3023; Xow. IT, 1222b; kh. litt. (C) s. n. borigo.

19 Kow. II, 1000a; kh. litt. (C) et (L) s. n. gazar; ord. s.n. gabZar; kh. litt. (C) s.n.
num.

20 Tessing 541b; ord. s.n. myDy; copié sur le ouigour ayaé arbre; mesure de
longueurs.

21 Kow. IIT, 2038b; Lessing 541b; Mé-Ro-Nichi, 609a; kh. litt. (L) s. n. mod[on];
bur. litt. s.n. modo[n].

2kh, litt. (L) 24la.

23 kh. litt. (C) 339a, bur. litt. 315b.
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Avant d’en arriver au systéme mongol des mesures manuelles, objet
principal de notre intérét, nous voudrions encore effleurer au passage le
vaste. groupe des mesures non précises, donc non juridiques, mais trés utili-
sées dans le folklore; car elles pourraient aider & parfaire une analyse des
techniques corporelles et de 'appréhension du temps et de Iespace dans la
Mongolie traditionnelle: ce sont les mesures qui comportent une apprécia-
tion qualitative d'une étendue évaluée concrétement et au-deld de l'indi-
vidu. Certaines sont égocentriques et envisagées par rapport a un sujet
immobile mais agissant: ainsi, on relévera par ordre d’éloignement, selon
un classement suggéré par nos informateurs khalkhas: 1°/ da distance
[ou lendroit] & portée de la voix» (pin xuréy, gapzar), 2°[ da distance
hors de portée de la voix» (pin yiréyeui ¢anzdr), 3°/ «la distance a laquelle

‘on distingue la robe d’un chevaly (agli™ pzus idlgdy, ganzdr), 4°/ «a distance

a laquelle on distingue le noir du blancy (yar ts‘agdni gapzdr)™ 5° «a
distance & laquelle porte leregard» (sarani gapzdr).?® On connait aussi «a
distance & laquelle tombe une fléche» (sum tusdy gavzdr), «la distance a
laquelle on jette le grain & semer» (exprimée par un terme spécifique, mo.
class. sadum)?® etc..?* Et de méme, pour les points tout proches du sujet:
sPendroit situé sous le nez» (yamdr por gapzdr), «’endroit a portée de la

- main» (gar yuréy ¢anzar),. . .

2t I expression «endroit ou (~ distance & laquelle) on distingue le noir du blanc»
a aussi le sens métaphorique d’«endroit ol 'on distingue le bien du maly (pz'6w Burd@
jdlgan Sipwérléy gaDzdr).

2 Une étude plus poussée pourrait peut-étre déterminer si des mesures disparates,
telles que kiirits et bere, entrent dans cette catégorie des mesures qualitatives vagues
ou dans celle des mesures précises indigénes, ou précises (ou poétiques) d’origine
étrangére: kiiriis, selon Kow. IIT, 2640a, désigne «’extréme distance ol le beuglement
d’un grand boeuf peut se faire entendre, 4000 coudées, et, selon d’autres, 8000; = sk.
krégan, et, du méme, kiiriis golagan-a  anesure de 500 sagénesy. Parmi les dictionnaires
dialectaux, & notre connaissance, seul kh. litt. (C) 124b cite le mot khors & propos de
la mesure kh. litt. béér (mo. claas. bere): «béér = distance de 8 khorsy. Sur ber-¢ (for-
mes dialectales Ber ~ Bér), outre ce témoignage de Cévél, on peut relever dans les
dictionnaires Kow. 1I, 1126a: «un mille de 4000 brasses»; Lessing 99b: «mesure de
longueur indéterminée, maintenant environ 2 km., = indien yofana»; kh. litt. (L)
102a, béér: «mesure itinéraire, environ 2 km.y; ord. 65b, Bér: «mesure itinéraire
(sens inconnu chez les Ordos)y; kalm. (R) 42b, ber: «un miley.

26 Selon N. Poppe, Grammar of written mongolian, pac. 164, p. 47: nom en -m sur le
verbe sau- «emery (pour des formations équivalentes, cf. infra n. 52).

2a Ajoutons aussi, pour exprimer une distance immense, le groupe des expressions
du type mo. class. kiiritéi tigei «inaccessibley, kemleli tigei (déja dans HY YY) «incom-
mensurabley, ou encore alfi’an (dans HY YY) «grande distance».
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Conséquence de la vie nomade, un autre ensemble de ces mesures quali-
tatives de I'étendue sont liées au temps. Nos informateurs khalkhas citent
particuliétrement «la distance [franchie & cheval] en une journée» (600rp#i”
gapzdr ou yondei” gapzdr) c’est-a-dire «la distance de deux relais postaux»
(selon l'ancien systéme mandchou) (yajjr orté eapzdr) soit 60 km., I'orté
faisant environ 30 km.; «la distance [parcourue] en un mois» (sari~ gapzdr)
que seuls les chameaux et les boeufs — et non les chevaux- pouvaient
franchir & la vitesse moyenne de 20 km. par jour; plus éloignée encore,

la distance [parcourue] en dix années» (arwdn pzil’i~ gapzdr) qu’on trouve
dans les #liger. Au méme type, se rattachent des distances telles que celle
de «trois étapes» définissant le point jusqu’auquel porte la vision aigué du
cyclope Duwa-soqor dans 'HS, par.4 (qurban ne’irit gajar, le negiri étant
la fois le campement et la distance d’étape entre deux campemants; id. in
AT, par. T).

Enfin, un dernier ensemble de mesures concrétes, objectives cette fois-ci,
est li¢ & organisation sociale et & la vie matérielle des Mongols. Le folklore
bouriat en fournit de bons exemples: dans une série de versions de la ronde
xotdr, qui accompagne la danse bouriate ¢6ydr ~ 4€yér, chaque couplet
s’ouvre par 'annonce des dimensions de plus en plus grande du cercle des
danseurs — de la taille d’un feutre (lequel a des dimensions fixes), de la
taille d’une yourte, enfin de la taille du campement lorsque tous participent
3 la danse.2? Dans le méme ordre d’idées, nous avons relevé chez les Khal-
khas les mesures concrétes suivantes: @p ygemor ganzdr, la largeur de la your-
te entre la porte (@p) et le coin d’honneur qui lui est opposé (yéemdr), en
général trois métres, quelques métres tout au plus;®® deglt™ ganzdr, la distance
séparant les deux yourtes les plus distantes d’'un méme campement ayil
(@el), en général 100 métres, quelques centaines de métres tout au plus;
sayalti~ eapzdr, la distance s’étendant jusqu’au campement considéré
comme voisin (sdxdlt), en général moins de 3 km. — une distance supérieure a
3 km. rentrant dans la catégorie des distances éloignées.

?7 Selon une variante que nous avons recuillie sous sa forme khalkha: toymi™ t&inén
GaDzdrt . .. gert™ t8 inén gaDzdrt ... Geli” t8 inén gapzdrt. Cf. d’autres variantes traduites
en khalkha in Ardyn aman zokhiolyn émt;él (U. B. 1956) p. 38, in Mongol ardyn aman
zokhiolyn déés (U. B. 1967), pp. 35—36, et la variante bouriate correspondante in
S. P. Baldaev, Burjatskie narodnye pesni, T. I. Ulan-Ude 1961), p. 125.

8 Cf, drg, 162 & 173: @idan yogmor, diamétre de la yourte et mesure de longueur;

et comme mesure de surface gerin Buf (id. 152) «surface de la tenten.
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La liste pourrait étre indéfiniment enrichie, et nous n’avons fait qu’ébau-
cher le sujet en guise d’introduction au troisiéme systéme qui va nous re-
tenir plus longtemps: le systéme des mesures manuelles et par référence
au corps, que nous qualifierons de systéme organisé, concret, précis, ayant
en partie valeur juridique, et ressenti comme indigéne et typique des peup-
les mongols.

Le systéme est-il réellement indigéne? Nous n’oserions laffirmer, car
il y a pour certaines mesures des concordances frappantes avec les mesures
chinoises; mais comme elles sont déja attestées dans les monuments du
mo.préclass., s’'il y a eu emprunt, celui-ci doit étre fort ancien. N’ayant
jamais eu l'occasion d’étudier I'ensemble des mesures manuelles pratiquées
par les Chinois, nous ne nous risquerons pas a un comparatisme douteux.
Nous nous contenterons de prendre le systéme dans son ensemble (v com-
pris les mesures chinoises bien intégrées), comme une donnée du substrat
le plus profond de la culture mongole, et nous I'exposerons tel que nous
I’avons vu fonctionner, & titre de survivance d’un passé en voie de dispari-
tion, chez les Khalkhas de Mongolie centrale et les Kalmouks de France,
et tel qu'il est rapporté par les enquéteurs de divers groupes et ethnies
mongols. (Outre le célébre dictionnaire ordos du P. Mostaert, le récent
dictionnaire khalkha de M. Cévél est un guide irremplagable.)

Le systéme est-il bien universel chez les Mongols? Si les termes désignant
la main et les doigts ont été notés dans tous les glossaires les plus rudimen-
taires ou les plus anciens, et longuement examinés par les linguistes, les
termes s’appliquant aux mesures manuelles sont beaucoup plus rarement
relevés, de sorte que, devant certains silences, on pourrait se sentir pris de
doute; mais, en fait, tous les recoupements concourent & prouver I'existence
d’un systéme général unique. Il est, certes, probable que chaque groupe a
plus ou moins développé ce patrimoine commun en raffinant sur les termes
spécifiques, avec ce génie de I'invention verbale caractéristique des Mongols.
Néammoins, parmi les peuples utilisant — ou ayant utilisé — les mesures
manuelles et par référence au corps, telles que pouce, empan, coudée, brasse,
pas, ete. . ., les Mongols présentent un ensemble cohérent de concepts et
de gestes de mesures qui leur sont propres.

En distinguant, d'une part, les termes anatomiques ayant subsidiaire-
ment valeur de mesure et, d’autre part, les termes spécifiques n’ayant aucun
sens anatomique, nous allons passer successivement en revue, telles que
rous les avons recucillies en Mongolie centrale, les mesures de volume, puis
les mesures linéaires et de surface.

Les possibilités de mesurer le volume (mo.class. baytayamji, kh. pag-
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tampz) de denrées fongibles et de liquides avec les mains ou le corps sont
forcément assez restreintes; mais 'imagination mongole a tiré le meilleur
parti des limitations imposées par la nature et nous avons relevé, chez les
Khalkhas, pas moins d’une dizaine de ces mesures.?® Selon certains de nos
informateurs, la plus infime est formée par le dessous de 'ongle du petit
doigt, mesure utilisée pour les liquides précieux et qu'on nommerait «de
la taille de ongle» yumsi™ 8 iné,* mais le terme a plus souvent le sens dérivé
de «minuscule».’! La mesure suivante a plus qu'une valeur folklorique:
c’est 'im x84, petite cavité qui se forme sur le c6té de la main lorsqu’on
dresse le pouce, et qui était jadis régulierement utilisée pour consommer
I’alcool trés fort (yorpz) distillé quatre ou cing fois. (De nos jours, lorsque
Palcool de lait est encore distillé & domicile, on ne pratique jamais plus la
triple, quadruple ou quintuple distillation). Viennent ensuite de petites
mesures ayant une utilité ménagére et dont le sens métaphorique est «peu,
en petite quantités: (§imy? la  «pincée» entre le pouce et I'index pour le

2 Rappelons que, grammaticalement, tout terme de mesure se place entre le numéra
ot le terme désignant la denrée mesurée: ne@ atdy Daw's, «une poignée de sely.

80 $4%né — mo. class. &inegen — nom verbal dérivé du verbe &ine- «mesurers (cf.
supra p.), désigne, en composition avec des termes anatomiques, des mesures ayant
da taille de . ., les dimensions de . » (cf. infra p. 26)

I «ongley est un de ces termes privilégiés sur lesquels les linguistes sont abondam-
ment renseignés. En mo. préclass., formes avec un -i- & la premiére syllabe d’un mot
trisyllabique: gimusun (AL., MA) ~ kimusun (HS, HYYY), ou bisylabique: kimul
(HS), mais aussi forme oti la brisure est déja apparue: qumursun (IM); en mo. class.
formes sans et avec brisure, avec préférence pour la deuxiéme alternative: kimusu[n] ~
~ qumusu[n]; formes dialectales sans brisure, trisyllabiques: Thg. gimusun (Pot.
kimusun), bisyllabiques: mog. (R) gimsun, Zirni gamsun, Kamn. Kimus[¥], avec
traitement de la finale de la deuxiéme syllabe en affriquée: dah. (P) k'imits ~
o kS imt&3; formes dialectales sans brisure avec dissimilation de Uinitiale en affriquée:
mgr. 18 imuDnze, -$rg. §jumisy; formes dialectales avec brisure, proches de la forme class.,
avec une nasalisation plus ou moins poussée de la finale: ord. yumusy, kh. litt. khums-
[an], kh. parlé yumiis (Pallas: gumusun), oir. litt. yumusun, oir. dial. (K) yumsun ~
~ yumusun, kalm. (R) yumsn (Pallas kdmusun), dzax. yumsdng, shy. ygamésun,
puo-yen yomsoy (Pot. gonson); formes dialectales avec brisure et le traitement, régulier
en bur., de la ljquide dentale en vélaire: bur. litt. khjumha[n] (Pallas kumuyun)

31 Par. ex. gumsi” (~ yumsni) t5'iné lﬁléd’ «n enfant grand comme l’ongle,
minusculey.

32 Signalé par des informateurs khalkhas et tSakhars et attesté seulemeut par
kalm. (R) 208a: imk& et oir. litt. 26b: imkei; selon nos informateurs, mo. class.: imkei ~
k. '

33 kh. litt. (C) & (L); ¢imkh, mo. class. &mki; formes identiques en ord. &8 imFye,
kalm. litt. (1) & (B): &ink, kalm. (R) téimkz, mais phonétisme différent en bur. litt.

30

sel, la farine, la prise de tabac;3t amy,% la «bouchée», principalement pour
le pain et les beignets borts’de (plus précisément: mesure de la cavité bu-
cale remplie d’un aliment solide); Baldy,’ la «gorgée», le «trait» (plus pré-
cisément: mesure de la cavité bucale remplie d’un liquide).

Nous en arrivons maintenant aux mesures de capacité manuelles propre-
ment dites: les diverses sortes de poignées, jadis trés utilisées pour de petites
quantités de grain, le sel, etc. . Si le terme anatomique désignant le «poing»
(mo. class. nidurya, formes dialectales du type nupiired) présente un im-
mense intérét pour les linguistes en raison de I'abondance des témoignages
le concernant et de sa parenté avec le turc ancien yudurug et le mandchou
nuja,¥ il ne nous retiendra pas, car il n’a valeur de mesure ni de capacité
ni de hauteur. En effet, le contenu de la main serrée (atgdsdn gar), la «poig-
née», est désigné d’un terme spécifique, non anatomique, qui présente une

§émkhé. Formes verbales en mo. class. (¢imki- et éumkile-) ainsi que dans les dialectes,
et nombreux autres dérivés, tel &imkigiir (kh. t8 imytr) «pinces, pincettesy.

31 Signalons, & ce propos, une mesure de temps’z a valeur folklorique: kh. int§",
claquement bruyant du majeur le long du pouce (par une détente brusque du majeur,
d’abord posé sur le coussinet du pouce et glissant, replié, jusqu’a la base extérieure
du pouce), qui a le sens «d’instant rapide», «en un clin d’oeily (agéin Dzir), comme son
dérivé verbal int§déy, kh. litt. inddékh, mo. class. inéi- (cf. WI'TWK, III, 4719:
infidtul = Can-tche j§i g «claquement des doigts») présentant la particularité d’appa-
raitre & la fois dans la série postérieure et dans la série antéricure (cf. Vlad. par. 67,
p. 127): indidqu ~ inéidkii/inéidekii, ainsi que graphie avec n initial: ninéid-; oir.
litt. (23), indi-, kalm. (R)intsr-> v. intdrd?yp, kalm. litt. (I, 786b) indslhn ~ indstlhn.
(Nous traiterons de la chiquemaude proprement dite dansnotre travail surle folklore di-
gital).

% kh. litt. amkh, mo. class. imkii ~ embkii, katm. (R) dmk?, kalm. litt. (B) omk ~
omkm ~ amk ~ wmkm, ord. wnFyw, bur. litt. umkhé; dérivé verbal (mo. class. itmkii-
~ emkil-, kh. litt. umkhékh, etec..) ayant le sens de «mettre dans sa bouche, saisir
entre ses dentsy, etc. cf. HS 195 (Pankr. p. 357, 1.4) emgit- «avalers.

%8 kh, litt. balgya, mo. class. balyu (selon kalm. R 31, & rapprocher du tu. bilya
«pharynx, oesophage»), kalm. litt. (I) balhc, kalm. litt. (B) balk ~ balhe, kalm. (R)
balyp, bur. litt. balya ~ balgasa. Les autres mots désignant la gorgée ou la bouchée
n’ont pas, i notre connaissance (du moins en khalkha) cette valeur de mesure de capa-
cité, ainsi mo. class. oyuéi ~ oudi, kh. litt. 006, ord. 68, kalm. litt. (B) ooé, kalm. (R)
6t$2; ou encore kalm, litt. (I) zal’gs, kalm. litt. (B) zal’ge, kalm. (R) zdlgimn ~ zdlguimor,
bur. litt. zalgisa (cf. HS 78, jalgi- et 145, jalki-, mo. class. jalgi-, kh. litt. zalgi-, ord.
DZalgi- «avalery). ‘

37 Voir en particulier L. Ligeti in A0H X, 3 (1960), pp. 241--242 (qui donne une
liste de toutes les formes du mot dans les trois groupes des langues altaiques), N. Poppe,
Introduction to Altaic linguistics, pp. 1565—156, et «The mongolian affricates *¢ and 3
in C4.J, 11, 3 (1956), p. 211. En srg (San-tch’ouan) par contre, forme issue du ch.
&uj (Pot. 415b).
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grande stabilité de forme et de sens en mo. class. et dans tous les dialectes
ott il est attesté, selon le schéma: a -+ dentale dft + vélaire y/y - voy.
avant ou aprés la vélaire, ainsi, mo.class. adqu, kh.litt. atga, kh. parlé atdy,
ete,® et verbe dérivé (mo. class. adqu-, kh. litt atgakh, ete..) signifiant : 1.
werrer le poing, fermer la main», 2. «tenir dans son poing fermé».?® Re-
marquons,  cette occasion, que le poing se ferme chez les Mongols, autant
que nous avons pu l'observer, les ongles touchant la paume et le pouce cou-
vrant les doigts & Pextérieur; ainsi, selon kh. litt. (C), un composé nominal
de atgakh, atgamal, a pour sens précis e fait de prendre ggch. en le serrant
dans les quatre doigts de sa main». Le terme désignant la «poignée» a en
outre — en khalkha au moins — de méme que les autres petites mesures
énumérées précédemment, un sens secondaire diminutif: ainsi atdy t5 imy,
littéralement «poignée et pincée», signifie «peu, petit».1

En ord. (267b), on connait une mesure manuelle intermédiaire entre le
poing fermé et la main déployée, le ¢6, «autant qu'une main peut contenir,
en formant un creux sans ramener complétement les doigtsy, mais nous
n’avons rien pu découvrir de semblable chez les Khalkhas.*!

Quant & la mesure formée par la main ouverte, elle est désignée d’'un
terme anatomique, linguistiquement remarqueable par la présence d’'un
% initial aspiré dans ses formes préclass. et dialectales archaisantes. Le mot
se présente selon le schéma général suivant (entre parenthéses, les éléments
instables qui n’apparaissent pas dans tous les dialectes): (spirante guttura-
le ou vélaire hly) + @ -+ linguale Ifr/n + (voy.) + vélaire y/y + (voy.)
ainsi mo. précl. alaya[n] ~ aliya[n], kh. litt. alga, kh. parlé aldy: la «paume
de la main»2 L’alaya, 4 la différence de I'adqu, s’évalue la main ouverte

38 Ainsi WITWEK (11, 3024), M&-Ro-Nichi, oir. litt. (6b): adyu, ord. adqu, bur. litt.
adkha, $rg (San-tch’ouan, Pot. 412b) atkd, kalm. litt. (I) atkh ~ atkhe, kalm. litt. (B)
atkh, kalm. (R.) atyn ~ atyomo, oir. dial. (Urianyai) atydmdl, kamn. at’yu ~ aDyu.
(Cf. mgr ayag). Pour un rapprochement avec le ture, v. kalm. (R) 17b.

39 Cf, HS 63: atqu «tenir [dans des serres]y (b propos d’un oisean de proie).

40 Cf. kh. litt. (C) 56a.

11 Exemple d’un autre terme isolé d’origine étrangére: mog. (P. 36) dasta < persan,

«poignée [de main]».

12 glaya est un de ces mots privilégiés pour lesquels on dispose de multiples témoigna-
ges qui attestent d’une grande variété de formes et d’une parenté avec d’autres lan-
gues du groupe altaique:

1) Formes préclass. avec k initial: halagan (HS, HY YY) ~ halaga (VL)

2) Formes dialectales archaisantes avec vélaire ou spirante gutturale initiale:

— a) du type yalga: pao-yen, dah. (cité in haz.); cf. Zirni ’alaga.

— b) du type ygarga: mgr (parallélement & urga).
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(peleérsén gar, nous dit-on) et, en principe, les deux mesures doivent se
compléter. Mais pour retenir la denrée & mesurer, il faut bien que la main
se creuse légérement (comme 'exprime la définition de kh. litt. (C): P'alga
est la contenance du creux formé par la paume et les doigts de la main).
Et lorsque les deux mains sont jointes cote a cote pour former une double
mesure unique, il semble qu’il y ait alors quelque confusion entre I'alaya
et V'adgu, bien qu'il ne paraisse guére possible de joindre les deux mains
pleines en gardant les poings serrés: selon certains informateurs, une telle
mesure doit s’appeler yojjr atdy des deux adqu» (cf. oir. litt. 6b), selon
d’autres yojjr aldy, des deux alayay.

En fait, assez curieusement, ni les uns ni les autres ne nous citent le mot
techniquement exact Bita (mo. class. bitegii ~ bitegitii ~ bitigitit). Le terme
serait-il en train de tomber en désuétude en Mongolie centrale, plus rapide-
ment que l'vnsemble du systéme? Il est pourtant attesté dans kh. litt. (C)
avec le sens de «contenance de la paume des deux mainsy» et kh. litt. (L)
le donne comme le 1/10 de la pinte §i5. En mo. class., de méme que dans les
dialectes, bitegit a le sens courant de «fermé, complet, sans ouverture»;
c’est sans doute la raison pour laquelle le WI'T'WK (11, 3024) le donne pour
équivalent du mandchou oyolic «poignée» (Zakh. 126b) et que Kow.
(1L, 1138), sur la base précisément du glossaire Manju mongyol igen-it toli
bicig, le traduit par «poignée, main fermée remplier. Est-ce vraiment 13 le
sens ancien du mot, ou n’y aurait-il pas plutét un malentendu des rédacteurs
du dictionnaire polyglotte, que Kow. reprend & son compte? Car, dans
tous les dialectes ol le mot est attesté avec valeur de mesure, il désigne le
contenu du creux des deux mains réunies, cote a cOte, ouvertes, et non pas

— ¢) du type hanya: thg.

3) Formes préclass. sans % initial: alagan (MA).

4) Formes dialectales sans consomne ni aspiration initiales:

— a) avec trace de palatalisation du ! et en général maintien du n final, sur le
modeéle: mo. class. aliya[n], ainsi bur. al’ga{n]}, et dans le groupe ocecid.: oir. litt.
aliyan, oir. dial. al’yan ~ dl’yan, kalm, litt. (I) & (B) al’khn, kalm. (R) al’yon. En
dzay. en outre vélarisation du »n final: dlydn.

— b) groupe le plus nombreux, sur le modéle mo. class. alaya[n] mais sans » final:
ord., dah. (P) aldga; kh. litt., sol. alya; mo. or., kh. parlé, drg. . aldy.

Pour les rapprochements avec ma. falangyu tungus hatina, coréen phal, V.
Ramstedt Studies in Korean etymology, MSFOw 95 (1953), p. 213. (Remarquons
en solon, & c¢6té de alga, une forme d’origine mandchoue, et non mongole, aranga
(sol. Iv. 17) algan signifiant le «pied»). Pour un rapprochement avec le turc al-,
v. U. Posch, On the affinity of the altaic languages, 1, CA.J, 111, 4 (1958), pp. 270—271.
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d’une seule main.13 Dans le systéme officiel semi-chinois, semi-mongol, en
usage au début de la République mongole, le bitegii est assimilé au ho e
ou 1/10 du cheng T (3in). C'est aussi cette équivalence que propose le
WTTWK (I1, 3024), mais les traductions chinoises qu’il donne, & la suite,
pour les autres mesures manuelles ne doivent étre prises que comme indice
d’un ordre décroissant des mesures mongoles et non comme systéme d’équi-
valence. En effet on a : bitegit = ho, puis alaya = chouo #J (soit 1/10 de
ho), ensuite dumdayar alaya «demi alayay =ts'ouo # (soit «pincéer,
1/10 de chouo) et enfin adqu = teh’ao 1 (soit 1/10 de ¢s’ouo ou 1/1000¢. partie
du %o!).44 Pour en terminer avec le bitegii, signalons encore que ce terme est
souvent associé & adqu, et non pas a alaya comme on pourrait 8’y attendre,
ce qui peut témoigner, comme nous le disions, d’'une confusion entre les
deux types de poignée. Ainsi, chez les Kalmouks de France puth aty et kamn.
(186 —187) But'w at’yu (~ apyu) des deux mains pleines», au sens ol dans
les autres dialectes bitegit est employé seul. En ord. (7la), apyynpy Bi't"-
d@lep i . ., litt. «en prenant dans les deux adqu joints cote & cdter. D’autre
part, le dérivé verbal de alaya (mo. class. alayada-, kh. litt. algaday, ord.
algada-, bur. al’gadakhé, kalm. litt. (B) al’khdkh, pas attesté in kalm. R)
signifie «frapper avec la paume de la mains, gifler» et nullement «prendre
dans la paume de sa mainv.

Dans le M A (139), alayan est rendu en turc par awué «poignée», terme
qui réapparait plus loin (549) sous la forme mongolisée a’@éi’'an (avec suff.
possess.). C’est précisément ce méme mot qu’on retrouve dans un nom de
mesure propre au kalmouk awisp (kalm. R. 20a) «autant qu'on en peut
prendre en une fois, une poignée»: le mot vient bien du turc, car les formes
paralléles en mo.class. (abuéa) et dans les dialectes mongols ont un sens
différent. A défaut d’autres informations, nous supposerons que l'awlsp
kalmouk est une mesure différente de I'adqu et de Ualaya, qui existent tous
deux en kalmouk, et qu’il désigne peut-étre la poignée de paille, d’herbe, de
matiéres attrapées en paquet.ts

3 Ainsi: WITWK (I1, 3024) bitegii, Zirni b*¢"w, kh. litt. bitun, ord. Bi't'iw, mgr.
p upii; et le verbe dérivé en -I-, mo. class. bitegiile-, ord. Bi‘t'@le-, mgr. p‘ubiilie-
«prendre qqc dans le creux des deux mains réuniesy. En liaison avec la main, notons
un dernier sens de bit% assez curieux: «ayant un nombre impair de doigts (griffes,
sabots, etc.)» (cf. Bese, AOH, XII1, 3, 1961, p. 284)

4 Sur les valeurs respectives de ces diverses mesures chinoises, v. dict. jap. en 12 vol.
de Morohashi, par ex. Tome V, s. No 11. 863.

45 Pour en terminer avec la paume de la main, ajoutons que kh. litt. (C), 30a & 287a,
donne pour doublet de alga le mot zuuzai: alga zuuzai «paume de la mainy, Mais il
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Pour un volume supérieur au contenu de la main, les Mongols utilisent,
comme les autres peuples, la «brassée», mesurée semble-t-il indifféremment
avec un ou deux bras:%® mo. class. teberi, kh. litt. tévér, kh. parlé t"eweér,
etc. . ,47 ou encore, mais plus rarement, la quantité (de bois par ex.) que 'on
peut tenir sous I'aisselle; kh. suguwts® (kh. litt. sugavé, mo. class. suyubéi). 18
Ils disposent aussi de mesures particuliceres qui tiennent a la spécificité de
leur costume et & 1'usage courant qui en est fait pour le transport d’objets:
ainsi kh. yormce (kh. litt. khormoz; mo. class. gormui ~ qormai)*® bas du
large pan de devant de la robe-manteau (dél) qu’on reléve, empli d’argal
(bouse séchée servant de combustible) ou de bois selon les régions; ou en-
core kh. owdr (kh. litt. 6vér, mo. class. ebiir ~ 0biir), Pespace, au-dessus de

g’agit sans doute d’un emploi dialectal restreint, car nous n’avons jamais rencontré
un informateur qui connaisse & zuuzai d’autres sens que ceux, habituels en khalkha,
de «quartier de botte» (i. e. picce renforgant le talon) et d’«anneaux du mors du
chevaly (auxquels s’attachent les rénes); en mo. class. (Jayujai ~ fuufai) et dans les
autres dialectes, le mot désigne soit le «quartier de bottes soit le «mors» lui-méme.

46 Cf. définition donnée in kh. litt. (C) 572b.

17 De méme, bur. litt. tébéri, kalm. litt. (I) et (B) tevr, kalm. (R) tewer; en ord., le
mot original a disparu au profit d’'un mot dérivé de méme sens t’cwerge; cf. les formes
verbales qui signifient toutes «prendre dans ses bras, étreindres: mo. préclass (HS et
MA), mo. class. teberi-, bur. litt. tébérikhé, kalm. litt. (I) & (B) tevrkh, kalm. (R.)
tewrys, dah. (P) tewré-, ord. t’ewere- (le verbe formé sur le mot primitif ayant disparu);
en kh. litt. absence de verbe dérivé.

18 Le terme est formé sur le mot «aisselley 4 suff. désignant ce qui enveloppe (mo.
class. -bi, kh. litt. et dialcctes: -v¢). L’aisscller est désignée par un mot apparaissant
sous les formes suivantes:

1) Formes avec vélaire intervocalique, du type mo. class. supu, kh. litt., drg suga
(en bur. litt., traitement de la spirante initiale en A : huga).

2) Formes préclass. avec hiatus intervocalique: AL suwu, transcr. chin. su'u.

3) Formes avec voyelle longue par chute de la vélaire intervocalique: si (IM, M4,
kalm, ord, etc.).

Suyubéi a pour sens premier «partie de la cuirasse qui protége 'aisselles, «bourrelet
de vétement sous le brasy, et la plupart des dialectes connaissent, & défaut de ce mot,
le verbe qui en est dérivé avec le sens de «tenir sous le brasy, du type mo. class.
suyubéila-, kh, litt. sugavéilakh, parallélement au verbe dérivé directement de sujyu,
avec le méme sens, du type mo. class. supuda-, kh. litt., sugadakh. (Ainsi, bur. litt.
hugabdilakha, ord. sgBt§‘ila- et siwid-, kalm. (R) sidptsly» et kalm. litt. (I) sudvdkh,
suyu g’étant en kalm. non seulement contracté en voyelle longue, mais étant aussi
passé du groupe phonétique postérieur au groupe antérieur, mgr. sida-.

2 De méme, ord. yormd, bur. litt. khormog, kalm. litt. khorma, kalm. (R) yormd ~
xormd, et verbe dérivé en -I- «mettre ou porter dans le pan relevé de sa robe», mo.
class. gormail-, kh. litt. khormoglokh, bur. litt. khormoglkho, kalm. (R) yormdlyv.
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la ceinture, compris entre les deux devants (engeér) largement croisés de la
robe (laquelle boutonne a droite), et utilisé comme poche par les hommes
comme par les femmes.>

Mais toutes ces mesures supérieures aux poignées ne peuvent étre utili-
sées pour le grain non plus que pour les liquides. Il faut avoir recours, pour
une capacité (de liquide en général) proche de la poignée, au «bol & thé»
_ mo. class. ayaya[n], kh. litt. ajaga[n] — qui est d’une taille pratiquement
constante, et pour des capacités supérieures, a divers seaux, comme le
sayulya (kh. litt. suulga) ou le bortuyw (kh. litt. bortgo) que nous évoquions
précédemment (v. p. 26), & des outres (mo. class. tulum, kh. litt. tulam «outre
faite d’une peau entiére d'un animal domestique»), & des sacs (mo. préclass.
huyuta, mo. class. uyuta, kh. litt. vute «ac oblongy; cf. le tayar de I'époque
gengiskhanide), pour argal, aux paniers qui servent a son transport (mo.
class. arwy, kh. litt. arag «grand panier & argal en saule tressé», ou mo.
class. Sefegei ~ Sefigei, kh. litt. 3éézgiy «petit panier & argal utilisé par les
enfants»).5! Le monguor semble avoir particuliérement bien organisé son
systéme de mesures par les récipients, car les verbes en -I-dérivés des noms
de contenants ne signifient pas seulement, comme en mo. class. et dans les
autres dialectes, «mettre dans (un sac, une outre. .)», mais aussi «mesurer
au sacy (fipala-, sur fipe ¢sacy), «mesurer a Voutre» (fulumla-, sur t'u-
lum), «mesurer au boisseaw (Kurula-, sur K uru «boisseauy; cf. supra p. 25)
De méme que les petites mesures manuelles ont, comme nous 'avons vu,
un sens secondaire diminutif, les mesures par Voutre et le sac ont un sens
secondaire augmentatif, ainsi kh. litt. wutlakh: 1. «verser dans un seau»
2. recevoir en grande quantitéy, ou kh. litt. tulamlakh: 1. «mettre dans
une outre» 2. «manger beaucoup».

% De méme bur. litt. #bér, ord. dwir, kalm. litt. (I) & (B) der, kalm. (R) owr, mgr.
yer ~ yiigr, et le verbe dérivé en -I- ou-tl- «mettre dans son seiny, mo. class. ebitrle- ~
Ebiirle- ~ obirtele- ~ obiirtille-, kh. litt. ovorlokh ~ ovortlokh, etc.

51 Of, huydsar un «cordony comme mesure de chargpe, sur le verbe (lier, attachery,
mo. préclass. huya-, mo. class. uya- (A0H, XIV, pp. 34—35). Signalons encore une
mesure intéressante: ord. t§"inek «mesure pour la quantité de poudre qui doit entrer
dans une charge de fusily (sur le verbe mo. class. &ine- anesurer»).
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TABLEAU DES PRINCIPALES MESURES CORPORELLES DE
CAPACITE EN USAGE CHEZ LES KHALKHAS

Classement par ordre ascendant; les termes anatomiques sont soulignés; les termes
les plus usités sont suivis du signe e

mo. class. kh, litt. kh. parlé signification usage
imkei~imki ! non attasté imyés cavité i la base du alcool
o i ] pouce
Simki Eimkh L8 imy | pincée farine, sel,
tabac
kit ~ emkit wmkh Lwmy bouchée pain, bortsog
balyu | balga © Baldy contenu de la cavité liquide
‘1 ! bucale
adqu @ i atga @ Latdy e poignée (main fer- grain, sel
{ 7
i i mée) @
|
aliya[n] ® ! alga e L aldy e 1) paume
alaya[n] ® !— T 2) contenu de la
- ; main ouverte @ grain
bitegit bituw . bitun 1) contenu des 2
! paumes cOte a codte grain
2) 1/10 de pinte
teberi tever t ewér brassée bois
v . . .
supyubci sugavé suguwts’ quantité portée sous
le bras bois
qormus ~ qor- khormog !ormg_g quantité contenue dans | argal, bois
mas l le bas du pan de de-
vant de la robe K
ebiir ~ obitr ovoF owor quantité contenue dans
le plastron de la robe divers

Avec les dimensions linéaires, nous abordons un systéme d’une grande
complexité, basé, pour V'essentiel, sur un vocabulaire spécifique, sans va-
leur anatomique.

Pour les évaluations les plus petites, le travers de doigt est pris comme
étalon soit de largeur, soit d’épaisseur, mais il n’est pas affecté d’un terme
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spécial: on dit «un doigt», kh. yura (kh.litt. khuruu[n], mo. class. quruyun),
ou neq yurii, ou «de la surface d'un doigty yurdt pardm,> ou «épais d'un
doigty yurid pzupzin ou ne¢ yurd Dzunzin, dans tous les dialectes comme en
mo. class. (ainsi WI'TWK, 111, 3500, donne, & la section des mesures de
longueur, guruyun = ch. yi-tche —4i «n doigt»).’> Bien que représentant
la. mesure linéaire manuelle la plus minime, quruyun se semble pas avoir
recu la nuance diminutive, souvent péjorative, que nous avons remarquée
pour les petites mesures de volume digitales: ainsi mo. class. quruyun tosun
correspond tout & fait au frangais «un bon doigt de beurre».* Pour ¢valuer
des épaisseurs inférieures a la largeur du doigt, on a recours a des objets
extérieurs au corps humain. De méme que le monguor, si U'on en juge par
son vocabulaire, parait avoir bien organisé le systéme des grandes mesures
de volume par sac, le dariganga semble avoir édifié un systéme raffiné de
mesures linéaires extérieures au corps humain (& moins que la richesse du
petit lexique de M. Réna-Tas ne vienne d’un talent particulier de 'enquéteur
pour dépister ce type de mesures), ainsi les cerceaux de fer, gasag, et les
crochets, pot‘og® du foyer mongol traditionnel (drg. fulug, mo. class. tul-
ya[n]) servent d’étalon (sans doute dans leur épaisseur) pour la mesure des
choses fines, par exemple la couche de gras superficiel du cheval.

2 daram: dérivé en -m du verbe dara- écraser, pressery; cf. supra sadum et infra
barim et delim.

5 Le «doigty est un de ces termes anatomiques surabondamment attestés depuis
le mo. préclass.; on le connait sous les types principaux suivants:

1) Une forme avec maintien & la 2e syll. de la vélaire ou du hiatus intervocalique,
avec ou sans nasale finale: ce sont les formes du mo. préclass. qurgun (I M) ~ quri'un
(transcr. chin., VI), du mo. class. quruyu[n], de la plupart des dialectes occid. (oir. litt.
quruyun ~ yuryun, kalm (R) yuryn, dzax. yurgdng, etc.) et septentr. (bur. litt. khur-
ga[n], et cert. dial. bur., cf. Nagy, A0H X, 3, 1960, p. 290).

2) Une forme avec voyelle longue & la 2e syll. par suite de la transformation wyu
> @, soit avec maintien de la nasale finale: qurin (4L, Zirni, mog. R, shy, etc.), soit
sans nasale finale, au nominatif du moins: qurifyuri (M A, kh., ord., mo. ori., kamn.,
ete.). -

3) A c6té de ces deux formes les plus courantes, une forme avec raccourcissement
de la 2e syll.: shg kuru, pa-yen yur.

4) et quelques formes archaiques avec une mouillure & la 2e syll. qui serait une
survivance du mo. commun *quriyiin (Poppe, C4J, VIII, 3, 1963, p. 217): forme longue
en daryat yurigdn, forme bréve en mgr kuri.

# Voir, par, ex., le rituel du feu traduit par C. R. Bawden, CA4J, VIII, 4 (1963).
p. 286, )

5 En drg (166) en outre, la couche de gras du cheval plus fine que le gasag ou le
Dot’oga est: dite de 1'épaisseur wl naw'ts, litt. «nuage-feuilley.
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Pour les petites mesures supérieures & un travers de doigt, deux systémes
semblent concouramment en usage, du moins chez les Khalhas, selon la
nature de I’objet & mesurer. Dans le premier systéme, les doigts sont posés
les uns & cdté des autres, leur largeur s’additionnant. Ainsi en ord. (2830 &
564b), «quatre travers de doigt [posés a plat, serrés]» se disent ¢ap’t§ik
porwé yur@ (gas'ts‘ik ayant le sens de «plat, étroity), par opposition a la
Jargeur de «quatre doigts écartésy sarwdm porwd yurd (sarwdm: «[doigts]
¢tendus et écartésy). Chez les Khalkhas, nous n’avons trouvé que la prati-
que des travers de doigt serrés. Une largeur de «deux doigts» s’appelle
tout simplement yojjr yurd, mais trois ou quatre travers de doigt peuvent
stre désignés, selon nos informateurs khalkhas (et il en est de méme en kal-
mouk), par un terme spécifiques formé sur la racine des numéraux corres-
pondants: guiiil = gurwdn Yuri «trois travers de doigty et nOFiR = por-
won yurd «quatre travers de doigt»5® Ainsi, la célébre devinette: wnen
xudal  xojjri” xoronp yit§nén pzde? porif «Quelle distance sépare la
vérité du mensonge? Quatre travers de doigt» (c’est & dire la largeur de la
joue qui sépare I'oeil qui voit la vérité de I'oreille qui entend le mensonge).

Un deuxiéme systéme de petites mesures digitales, sur lequel nous som-
mes mal renseignés, prend la phalange pour étalon. Autant que nous avons
pu le constater en mo. class. et dans les dialectes, I'espace s'étendant entre
deux articulations d’un doigt est absent du vocabulaire anatomique. Tout
au plus, §'il faut, absolument le nommer, lui appliquera-t-on le terme dé-
signant & la fois I’ «articulation du doigt» et la «génération» (comptée pré-
cisément sur les articulations digitales), mo. préclass et class. iye (kh. et
dialectes divers wji), ou bien forgera-t-on une expression du type goyar
iye-yin Jabsar ’espace [entre] les deux articulations du doigt» (in M4,
266). Chez les Khalkhas, pour désigner la «longueur d’une phalange du
pouce» existe un nom de mesure qui semble peu répandu parmi les autres
groupes mongols: le 4@my (kh. litt. iamkh), mo. class. yamaqu, que le San-ho
pen-lan (9/38a) et le WITWK (III, 3500) donnent pour équivalent du

3 A notre connaissance, kh. guify (< mo. class. *puriyu) et Défig (< mo. class.
*dorigit) ne sont pas attestés dans les dictionnaires kh. litt. ou mo. class. On ne les
trouve que dans oir, litt. (113a yoriw et 222a doriit) et kalm. (R) (gui@ ou gutii selon
les dial et dérii). En drg (166), une désignation curieuse, dont ne saisit pas bien la
raison d’étre: «trois travers de doigty se disent narin yury, litt. «doigts mincesy.
Quant au terme anatomique désignant le pouce eryz, M. Rona-Tas le donne en dgr
158) comme «measure = inchy, et le «petit doigty (157) Dzitd7 yyrg également
comme «measurey, mais il ne précise pas si 1'unite de mesure est la hauteur ou la
largeur du doigt; de méme en ord. (158a) ere’ yi p&“t§'onén «le la grandeur du pouces.

39



«pouce» chinois ts’ouen ~f (ma. juryun) et que le systéme officiellement en
usage au début de la République évalue & 32 millim.; en drg également:
jammay, mais selon M. Réna-Tas, le terme s’applique & la deuxiéme pha-
lange de 'index; chez les Monguors, pour la mesure de la premiére phalange
du pouce, une expression tirée du tibétain; yuri see (<Z tib. t'sigs «articu-
lation» et «membre entre les articulations»); en ordos, terme tiré du chi-
nois: sun < ch. ts’ouen =J (cf. oir. dial. K 139: gari” §i).

Ce méme mot chinois ts’ouen «poucey, se retrouve encore dans le systéme
de mesures populaires khalkhas, sous la forme #s’un, comme doublet de
id@my; mais alors qu'il y a chez nos informateurs hésitation visible sur celle
des deux phalanges du pouce & laquelle s’applique le idmy, le ts'un s’est
dédoublé selon un systéme de mesure original: le pouce étant & demi plié,
la premiére phalange, la plus longue, est dénommée er ts'un, litt. e ts'un
masculin», et la phalange unguéale, la plus courte, em ts’un, litt. e ts’un
féminin».¥ Ainsi, on parlera d’un morceau de bois long d'une phalange
masculine ou d’une phalange féminine, er ts“un mon, em ts“un mop. Selon
nos informateurs lettrés, il s’agirait 14 d’une étymologie populaire de I'ex-
pression primitive er {sun < ch. eul ts’ouen = | «deux pouces» — une
phalange ¢@my étant équivalente, selon eux, & deux largeurs de doigt,
xojjr xurd soit ch. eul ts’ouen. Mais, & notre connaissance, le ts’ouen chinois
n’a jamais désigné une largeur de doigt. De quel c6té est donc I’étymologie
populaire ?

On prend aussi parfois pour unité de mesure soit la largeur du poignet
(cf. oir. litt. 1155 yuur ~ pur), soit plus souvent le tour du poignet (mo. class.
buyui, kh. litt. Buglie, ou tiayar {8’ arwi, ete..),” inclus alors dans un systéme
de mesures simples, dont les équivalences - indépendantes du systéme de

57 Systéme déja signalé par Haslund, Tents in Mongolia, p. 209.

8 Le terme mo. class. buyui ~ buyuu ~ buyu ~ bayui ~ bayuu (sans doute
originaire du turc, cf. kalm. R. 58a) a le sens premier de «ce qui entoure les poignets
ou le cour = menottes ou cangue» (ainsi HS 81 sq: buya’s «canguey, et Vlad. p.
297); mais il a pris habituellement le sens étroit de «bracelety (ornement du bras,
partie de 'entrave du cheval, etc.), d’ol la valeur de mesure: «tour du poignety, et
le sens anatomique: poignety. Mais I’évolution sémantique s’est faite diversement
selon les dialectes. En kh. litt., bugug (kh. parlé Buge) s’est spécialisé dans le seul
sens anatomicque de «poignets (et «tour du poignety) laissent & son dérivé en -o¢ (mo.
class. -b&i: suff. indiquant ce qui enveloppe) le sens de «bracelety. En ij., beye rend
la double idée de «poignety et de «bracelets. Au contraire, en kalm. (R. & litt.),
oir. litt. (134b): buyd, en ord.: Bugg, en bur. litt.: bugaag, etc., ne désignent que le
«bracelety, la notion de poignet» étant exprimée dans ces langues par d’autres
vocables. Malheureusement, en mongol, toute la terminologie anatomique s’appliquant
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mesures linéaires que nous sommes en train d’énumérer — sont basés sur
le chiffre 3: un tour de téte (mo. class. foluyai, kh. litt. tolgoy da téten) =
3 tours de poignet = 9 tours de pouce. Quant & la main totale posée a plat,
elle n’est pas en général prise comme mesure de largeur, mais comme mesure
de surface, grace a des expressions composées avec la «paume», ainsi kh.
aldy pardm ou alei’t8'iné® «de la taille de la paume de la main [pouce in-
clus]», expression courante dans les chansons populaires, en tous dialectes,
pour indiquer «une surface pas plus grande que la paume de la mainy,
c’est & dire toute petite: voici encore un exemple du sens figuré diminutif
d’une mesure manuelle.

Pas plus que le «poing» (nidurya), le terme anatomique désignant la
«mainy (~ le «brasy), largement attesté depuis le mo. préclass. sous une
forme générale yar/gar,S® n’est jamais utilisé comme terme de mesure.’t Il
est remplacé, & cet effet, par un mot spécial: mo. class. barim, dialectes
pirim «le travers du poing», forme en -m (cf. n. 52) du verbe mo. préclass.

au poignet, & 'avant-bras, au bras en général, est assez indécise, non seulement d’un
dialecte & Pautre, mais aussi & Pintérieur d’un méme dialecte.

Selon un informateur originaire de Mongolie Intérieure, en tSayxar la mesure du
tour du poignet, équivalente au kh. Bugge, se ditt¥’arwii. Sans doute en est-il de méme
dans d’autres dialectes: cf. mo. class. éarbayu[n[, ord. t&arwa et kalm. (R) tsarwi:
«poignetr et «avant-brasy; kamn. ts‘arbé ~ ts‘aryd: «poignety et «mainy; mais
bur. litt, surbii ~ sarbs: «coudey et «mainy (selon dict. russe-bur. de Cydendambaev,
8. n. kist’), kh. litt. (Q) carvuu[n] ~ sarvuu[n]: «avant-brasy et «doigtsy (M. Cévél
emploie le mot généralement dans ce deuxiéme sens), kh. parlé ts‘arwii:  @mainy
et «doigtsy.

Dans les dial. occid., un mot, sans doute de méme origine que buyui, est répandu o
la fois au sens de «poignety et de «mainy ( «aliya plus quruyuny comme l'explique
oir. litt. 118a): c’est oir.litt. bayaléay, kalm. litt. (I, p. 234) bakleg, kalm. (R) bayltsng.

5 Sur aldy, gén. algi™, v. supra n. 42; sur (§iné, n. 30; sur pardm, n. 52.

6 Formes préclass. et class.: yar; dans presque tous les dialectes: gar; en dah.,
mouillure de la finale: gasi; en thg, chute de la finale: ka (cf. mo. class. ga «haut du
brasy). A propos de la parenté avec tu. gari et ma. nala, v. Doerfer, TMEN III, no
1477, p. 461; avec jap. kara, voir UAS 23, pp. 229—230. Le mot désignant la main
dans le langage religieux et honorifique, «la main qui bénity, «la main droite du lama
ou du souverainy — mo. class. mutur (sk. mudrd), kh. litt. mutar, formes ident. en
ord., kalm., bur. — n’a aucune valeur anatomique.

61 Remarquons que ni le terme désignant les (intervalles entre les doigtsy (mot
originellement non anatomique signifiant la «amificationy, la «bifurcationy; cf. tu.
sai, Doerfer, TMEN III, No 1224, p. 236) — mo. class. salaya[n] ~ dial. sal@ (kh.,
ord., kalm., oir. dial., dzay., dah. litt., etc.) — ni son dérivé en quelques dialectes
— kh. parlé salawt§, ord. salapts’s, kalm. (R), dzax. salaptd’r «acine des doigtsy —
n'ont valeur de mesure.
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et class. bari-, dialectes péri- «saisir, tenir».®2 Le barim est une curieuse me-
sure, intermédiaire entre la mesure de contenance et la mesure de longueur,
car I'objet & mesurer — un corps nécessirement étroit et linéaire, tel un
baton ou une courroie - est tenu dans le poing fermé (selon I'indication éty-
mologique du terme), le pouce rabattu sur les doigts, et la dimension est
indiquée par l'espace enserré entre les doigts. C’est donc une mesure prati-
quement correspondante & «quatre travers de doigt», mais d’un usage diffé-
rent, car il est évalué en hauteur, alors que le travers de doigt se mesure a
plat. Les Kalmouks de France le connaissant bien et se souviennent encore
du jeu de barim qui se joue avec un baton: chaque joueur pose & tour de
réle son poing sur le poing du joueur précédent, selon le méme principe que
la «main chaude» francaise, mais en enserrant le baton. Le perdant est celui
qui n’a pas réussi & placer la totalité de son poing sur la derniere portion
libre du baton. Une information discordante cependant, & propos de I'éva-
luation du barim: selon Pozdnev, le barim représente en oir. litt. (123a)
«la largeur du poing plus le pouce dressé vers le hauty, et (78b) le yas
barim (= 0§ barim, cf. kalm. R 189b), c’est a dire le «barim double», est
équivalent & «un pied» (= une coudée toyoz) ou a 1/7 de brasse alda. (Chez
les Khalkhas, nous avons vu en effet pratiquer par des artisans la mesure
du poing, ou barim, ave le pouce dressé, comme équivalent en hauteur du
petit empan sém, mais elle n’avait pas de nom particulier).

Plus caractéristique encore que le barim, est le dernier groupe des mesures
évaluées avec la main proprement dite: celui des empans. Le systéme des
mesures coutumiéres mongoles comporte deux types d’empans utilisés con-
curremment: 1) le «[petit] empan», mo. class. sogem ~ sogitm/dialectes:
sém (kh., kalm. ord., drg., haz., iij., etc..; en bur.: hém), distance comprise
entre 'extrémité du pouce et celle de 'index lorsque ces doigts sont écartés
au maximum (comme les empans chinois icha £ ou hou-kFeou HEH -litt.
«bouche de tigre», mandchou Surw,% russe pjad’), et 2) le «[grand] empany,
mo. class. tége: dialectes; t6 (kh., kalm., ord. bur., #j., etc..), ou distance
comprise entre 'extrémité du pouce et celle du majeur lorsque ces doigts
sont écartés au maximum.

Ces mesures sont, en outre, subdivisées en a) «empans pleins», qui repré-
sentent les mesures complétes que nous venons de décrire, le sogem étant

62 Attesté in kh, litt., ord., oir. litt.: Barim; drg.: Bdrim; kalm. (R): bdrip; la forme
class. serait selon kh. litt. (C) barim-a, mais Kow., Lessing, DO, Ramstedt donnent
tous barim.

8 Cf. équivalences du WITWK (111, 3502) ma. Suru ~ mo. ségitm ~ ch. yi hou-
keou.
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souvent dénommé en kh. @pzir sém (mo. class. @figiir sogem) litt. «[petit]
empan [jusqu’] au bout des doigts» ou «[petit] empan pointu» (de méme
en drg le mut'en som, litt. «[petit] empan complet»), et b) en «empans
tronqués» dont le plus courant, en tous dialectes, est le mugur ségem (mo.
class.)/ muydr sém (kh. et autres dial.) «[petit] empan tronqué» pris en re-
courbant les 2e et 3e phalanges de l'index (= distance entre I'extrémité du
pouce et de la premiere phalange de l'index),% tandis que le mugur tége (kh.
et autres dial. muyar 16) «[grand] empan tronqué», donné par certains
dictionnaires et quelques informateurs pour faire symétrie au muqur ségem,
est en fait peu utilisé et méme souvent ignoré, sans doute en raison de la
difficulté pratique du geste qu’il implique.%

Le probléme posé par l'existence simultanée d'un grand et d’un petit
empans concurrents est troublant. Le grand empan est seul attesté dans le
mo. précla.: IM tohe, AM towe et verbe téle-. Dans le mo.class. (ainsi WI'T-
WK, 111, 3502—3503) et les principaux dialectes (kh., kalm., ord., bur., iiJ.),
les deux mesures existent cote & cote, ainsi que les verbes dérivés corres-
pondants;% d’aprés nos observations personnelles chez les Khalkhas, les
Bouriates et les Kalmouks de France, elles sont utilisées aussi fréquemment
I'une que 'autre (cependant en drg, le grand empan {6 semble manquer, si
Ion en juge d’apreés le vocabulaire de A. Réna-Tas, par ailleurs si riche en
mesures rares). Le sdgem est passé, comme empan du pouce & I'index, dans
plusieurs dialectes turcs, sous la forme sém ~ sitém ~ som.5? Par contre,
le tdge s’est répandu vers I'Est, comme empan du pouce au majeur, parmi
les peuples tunguso-mandchous (ma. to; of. WI'TWK, 111, 3503).58 Le geste
de mesure s’est donc répandu en méme temps que le terme qui le désignait,
et il en reste le support, comme en témoigne 'exemple intéressant des Kal-
mouks de France: alors que les vieillards de la premiére génération d’émi-
grés continuent & pratiquer le sém et le ¢, beaucoup de membres de la deuxi-
éme génération (Age moyen 40 ans), tout en utilisant en milieu étranger a
leur groupe ’empan francais (du pouce au petit doigt), en reviennent spon-

#En outre, en drg. yagas sém «demi empany.

% Ainsi kalm. (R) le donne pour rare et équivalent & muyur sém. Haslund, Tents n
Mongolia, p. 209, cite, avec des transcriptions fantaisistes, comme mesures principa-
lesen usage chez les Mongols: sdm, t6, muyar sém, er ts’un et em ts’un.

% Mo. class. sdgiimle- ~ sdgiimne-, kh. litt. sé6mlokh, etc. «mesurer au petit empan»;
et mo. class. tdgele-, kh. litt. t66l6kh, ete. «mesurer au grand empany.

8 Cf. haz. p. 18 et St Kaluzyniski, Mongolische Elemente in der Jakutischen Sprache
(Varsovie 1961), p. 35.

% Cf. kalm. (R) 408b.
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tanément au systéme traditionnel lorsqu’ils sont en présence de vieillards
avec lesquels ils s’expriment, au moins partiellement, en kalmouk.

Une adaptation sémantique serait pourtant concevable, identique a celle
qu’ont opérée tous les dictionnaires polyglottes lorsque la mesure de 'em-
pan est, dans la langue de traduction, différente du mongol. Ainsi pjad’
dans les dictionnaires russes rend aussi bien empan du pouce & l'index,
qui lui est identique, que I'empan du pouce au majeur. L’auteur du M A4,
plusieurs siecles auparavant, avait déja eu recours & une assimilation com-
parable lorsqu’il avait traduit (6wé par le dayatai gari§ (empan du pouce
au petit doigt; cf. Radlov 11/1, 186b); et, plus tard, il semble bien que les
compilateurs du WTTWK (I1I, 3503) font aussi de méme en donnant
pour équivalent & tége le ch. yi lcha — %L, terme que nous supposons étre
identique & wi tcha —%F, la doublet de yi hou-k’eou (l'empan du pouce &
I'index, utilisé pour traduire sigem).®® Finalement, ne pourrait-on supposer
qu’a Vorigine, avant que les deux mesures ne s’intégrent dans un systéme
unique, le tge n’ait représenté une mesure indigéne originale, alors que le
ségem serait peut-étre le résultat d’un emprunt trés ancien, certainement,
a la Chine? Cest ainsi que tdge, et non pas sigem, sert, comme les autres
mesures digitales, de diminutif péjoratif, par ex., mo. class. tdge beyetei
(Lessing, 832a) «pas plus grand qu'un empany, ou kh. t6 y@ «un enfant
grand comme le doigt, un petit Poucet».”

Le groupe des mesures suivantes est constitué par la  «coudée» et ses
dérivés. Le terme de base est un mot d'une grande stabilité de forme depuis

69 Voir définition de tcha $ in dict. de Morohashi, V, no 11938, p. 168. Mais mgr
69 donne Dz@ «empan du pouce au majeur < ch. ichay.

70 Relevons ici un emploi dérivé intéressant du terme togejts: c’est celui de «petit
morceau de tissu rouge grand d’un empan, que le moine cousait au milieu de son
coussin carré, Polbupy (par suite de la vieille régle qui I'obligeait & garder le méme
coussin durant six ans, et, & expiration de ce délai, & coudre sur son nouveau coussin
un petit morceau de tissu prélevé sur l'ancien). Cette piéce de teinte contrastante
est devenue, lorsque la régle premiére a été oublide, un simple élément décoratif
utilisé aussi sur la literie des laics, mais elle a gardé le nom de tdge/té di b sa taille
(@’aprés Pozdneev, Oferki buddijskikh monastyrej, p. 40; ce sens de tége[té n’est pas,
& notre connaissance, signalé par les dictionnaires). Il faut rapprocher de T'usage des
coussins carrés olbuy, et des titd olbde (kh.)/mo. class. tdgetei olbuy, «coussins carrés
décorés en leur centre d’une piéce rouge grande d’un empany, la coutume, jadis trés
répandue dans le commerce, de partager les tissus en carrés, en raison, dit avec perti-
nence M. B. Sodnom (Mongol ardyn ertonciin gurav: Studia Mongolica IV, fasc.
21, p. 176), du caractére faste du chiffre 4 chez les Mongols. En effet, selon un procédé
de mesure indépendant du systéme des mesures manuelles, la piéce de tissu & vendre
était mesurée par «carrés dont le ¢dté est égal a la largeur (en) du tisswy. Cette unité,
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le mo. préclass. togai, mo. class. togai ~ togoi, jusqu’aux formes dialectales,
divergentes seulement par le phonétisme, sur le modéle kh. parlé ioxgg, kh.
litt. tokhoi) ou mgr t'ugui.™ Sa valeur premiére est anatomique: le «coude»
(quelquefois I'cavant-bras») et son sens dérivé de «coudée» en fait 'exemple,
rare en mongol, d'un mot anatomique désignant, dans le langage courant,
& la fois un point particulier du corps et la mesure qui part de ce
point. La coudée s’évalue, comme les mesures précédentes, par un geste
particulier. Ici, le coude est posé sur un appui (réel ou imaginaire) et 'avant-
bras est dressé; aussi le verbe dérivé en -I-, du type mo. class. togoila-,
signifie-t-il «mesurer & la coudée» et «’appuyer sur le coude» (cf. DO
1496). En outre, chez les Khalkhas, si la main est déployée toute droite,
c’est la «coudée pleiney, upzir toyde (mo. class. @figir togoi) «ogoi [jus-
qu’] au bout des doigts», sur le modéle de Vunzar som, par opposition au
«toqoi tronquéy, le muyar toyge (mo. class. mugqur togoi) qui s’évalue le poing
fermé, et qu’on appelle aussi parfois atdy toxge «coudée [jusqu’] au poing
fermé». La vraie coudée est-elle la coudée pleine ou la coudée tronquée?
Nos informateurs hésitent. Cependent tout porte a croire que la vraie
coudée s’évalue le poing fermé. C’est en effet 'explication que donne, ea-
pressis verbis, le DO (1495) pour la coudée ordos poyd, distincte de la coudée
pleine (wpi@r poyd). D’autre part, en R. P. M., toutes les équivalences
populaires ou officielles de la coudée raménent & une «coudée tronquée»,
mesurée poing fermé: dans le systéme officiel du début de la République
mongole, une coudée est égale d 32 em., ce qui signifie que les doigts ne sont
sfirement pas inclus dans la mesure; dans le systéme de I'administration
mandchoue, une coudée est égale a un «pied» chinois tch’e JL (cf. WITWK,
111, 3500), c’est & dire, selon le systéme décimal chinois, 10 ts’ouen — kh.
i@my ou ts“un; or dans le systéme d’équivalence khalkha, 10 ¢@my font un
muydr toyde (de méme en mgr, 10 yuri seg =1 coudée fugui). Enfin, le
mot chinois {ch’e L «un pied» a donné par translittération, un nom de
mesure autonome en kh.: #§% (c¢f. mo. class. &i, ord. t¥ipze, mgr. fs°enze),
que certaines personnes, les artisans en particulier, exécutent en deux
gestes successifs: un grand empan du pouce au majeur, puis un petit empan

attestée en mo. class. sous le nom de am (sens premier: (ouverture, bouche»), en kh.
litt., ord. et drg: am, (en mgr. K'a < tib.) devrait avoir, si I'on en croit M. Sodnom,
pour nom complet en kh. dden am (non signalé dans les dictionnaires; #td[en], mo. class.
egiide[n] = «portey). Le uden am a pour sous-multiple quatre petits carrés égaux
dénommés soit orog (kh. litt. C'; non signalé dans les autres dictionnaires), soit orog am
(Sodnom, loc. cit.)

1 Voir par ex. la liste donnée par M. Ligeti, inV1, p. 69 et haz. p. 19 (emprunts turcs).
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du pouce & l'index. (est bien précisément la longueur d’une coudée tron-
quée qu’on obtient ainsi, mais mesurée & plat, de 1a son usage dans l'arti-
sanat. : :

La longueur totale du bras lui-méme n’est prise en considération que
comme une composante de 'aune et de la brasse, lesquelles forment le der-
nier groupe important de mesures par référence au corps. L’«aune» est une
mesure typique des peuples mongols puisqu’elle représente 1'écartement
des mains lorsque P'arc est bandé, ainsi que l'indique I'étymologie de son
nom: mo. class. et dial. delim ~ delem,” forme en -m du verbe deli- «bander
Parc».”® On 'évalue donc en un mouvement qui rappelle la position du ti-
reur & l'arc: le bras et la main droits étendus & ’horizontal, dans le prolonge-
ment du corps, le bras gauche plié, les doigts posés sur I'épaule, indiquant
le point de départ de la mesure. Comme pour I'empan et la coudée, les Khal-
khas distinguent I'«aune pleine» #pzir pelém ou «delem [jusqu’] au bout
des doigts», qui s’étend de I'épaule gauche & la pointe du majeur de la main
droite étendue, et 'caune tronquéer muydr pelém, de I'épaule gauche jus-

" qu’au poing droit.

La «brasse» alda, enfin, est le pivot de tout le systéme des mesures mon-
goles, & tel point que le controleur fiscal de 'administration mandchoue,
vérificateur des poids et mesures employées pour le versement de I'impét,
portait en mongol un titre dérivé de 'alda : aldaméi (cf. San-ho pien-lan
9/138b). Le mot est d’une grande stabilité de forme, depuis le mo. préclass.
alda (HS 195; Pierre de Gengis-khan, 1.4, sous la forme du pluriel aldas; M A4),
et le mo. class. alda, jusqu’aux formes dialectales notées alda, aldd ou ald
selon le systéme de transcription.” Il a aussi une parfaite permanence de
sens & toutes époques et en toutes régions, comme en témoignent, par ex.,
la traduction Sayatai du M A : qulaé, et la traduction chinoise du WI'TWK
(II1, 3503) : 0 ¥ (= forme moderne ¥E). L’alda est la distance qui
s’étend entre 'extrémité des majeurs lorsque les bras sont déployés a
I'horizontale, dans le prolongement I'un de l'autre, et le geste est si caracté-
ristique que le verbe dérivé en -I- (du type mo. class. aldala-, kh. litt. aldlakh,

72 mo. cless. delim ~ delem; formes dialect. sans mouillure du ! : delem in kh., kalm.
(R), drg; formes dialect. avec mouillure du I :delim in kalm. (R) (qui posséde les
deux formes), ord., bur; en dah. (P), mouillure du ! et dentalisation de la nasale finale:
deli™.

7 Verbe deli- attesté in HS 195. Voir supra autres noms de mesures en -m : notes
26, 52, 62.

 Ainsi kh. litt. & parlé, ord., bur. litt., oir. litt. et dial., kalm. litt. & (R), dah.,
., drg. Passage de la liquide latérale I & une liquide vibrante r en mgr: arda et & une
nasale en thg: anda.
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etc.) signifie & la fois «mesurer a la brasse» et «déployer les bras» (spéciale-
ment en se prosternant, & plat ventre au sol, les bras étendus).” Chez les
Khalkhas au moins, I'alda est, lui aussi, subdivisé en «brasse pleine» apzir
alp ou «brasse [jusqu’] au bout des doigts» et en «brasse tronqué» muydar
alp, mesurée les poings fermés ou les doigts simplement recourbés a Iin-
térieur.”

L’aune est considérée comme la moitié de la brasse, bien qu’en fait elle
dépasse la demi-brasse d’un empan environ. Ainsi en ord. et en kalm. elle
est dite identique au dundiir alda ou «demi-brasser; dans le WI'TWK
(I11, 3503), elle est traduite par ch. pan-t'o B «demi t'oy. Elle se com-
bine en outre & la brasse en une mesure unique réalisée en deux gestes, les
bras étant d’abord étendus puis le bras gauche étant ensuite plié a 'épaule:
c’est le trés populaire alda delem ou «brasse et demi», donné par le WI'TWK
(I1I, 3501) pour équivalent du ch. siun i (soit 8 pieds chinois ou coudées
mongoles) ou de ancienne mesure officielle mo. class. erbei/kh. litt. érvéi
(= ch. jen 1], soit 8 pieds, selon WT'TWK, 111, 3501), encore appelée en
kh. litt. ér bagt.” Enfin, les deux concepts sont si habituellement liés 'un
4 l'autre qu’on les retrouve fréquemment dans des proverbes ou l'alda
symbolise la perfection et le delem la demi-réussite (ou le demi-échec),
ainsi en khalkha alpi# awdp pelmin™ «prendre une brasse et [en tirer] une
auney, ¢. & d. ne pas mener a bien ce qu'on a entrepris, ou pour exprimer Ia
hiérachie des classes d’Age et 'ordre des préséances, en kalmouk ayan aldd
kiandil, digan delm kimdidl® «Aie une brasse de respect pour ton frére
ainé et une aune de respect pour ton frére cadet», ou en khalkha alpin
awap pelém Dérii, atgin, awdp (3 imy vertf® «en prenant une brasse, on a plus
qu’une aune; en prenant une poignée, on a plus qu’'une pincée», etc..

&’il s’agit d'une distance & arpenter, on pourra aussi avoir recours, com-
me unité de mesure, au «pas», mo. class. algum/dial. alydm (kh., bur., kalm.;

% Ainsi, par ex., oir. litt. 8a: aldalafi unayu et ord. 13: alba morgisl.

6 Attesté aussi en drg. 149.

"7 La valeur de erbei/kh. litt. érvéj n’est pas claire: nous ne Pavons trouvé attesté,
outre dans le WI'TWK, qu’en mo. class. et en kh. litt. Selon kh. litt. (C) 882a, ce
serait une mesure égale & 1’alda, mais donnée par les anciens dictionnaires pour 8
togot, et le verbe dérivé en-I-, kh. litt. érvéjlékh, serait synonyme de aldlakh «mesurer
a4 la brasses. Quant & &r bait, il est cité comme équivalent de I'erbe? ou un alda in kh.
litt. (C) 881b.

8 Cité, par ex., in kh. litt. (C) 30b.

* D’aprés Kotwicz, Mongol’skie zagadki ¢ poslovicy, p. 79, No 83, proverbe prove-
nant de 'ulus Petit Dorbet.

8¢ D’aprés Mongol ardyn aman zokhiolyn déét (U. B. 1967), p. 3, No 9.
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ord. alyiim; mgr. argu ~ yarew, ete..); mais il y a hésitation sur la valeur &
lui attribuer: un alda ou 1/2 alda?®

Le systéme se clot avec la  «double brasse» gos alda (mo. class) [yqos ald
(dial.), ou qoyar alda (mo. class.)] kh. yojjr ald «deux brasses», mesure im-
portante dans le systéme de I'administration mandchoue, car elle était
donnée pour équivalent du ch. tchang 3t (ma. juda), longueur de 10 pieds,
soit 10 togoi mongols (cf. San-ho pien-lan 9/28b, WT'T WK, 111, 3501), mais
dans V'usage courant on lui préfére souvent l'alda delem, exception faite
pour les mesures d’édifices et de yourtes.8

Les diverses parties du corps, autres que le bras, servent encore de points
de repére dans I'évaluation de la hauteur de la neige ou de 'eau, et la pro-
fondeur des puits. Nous ne nous attarderons pas sur ce nouvel ensemble,
car, dépourvu de la cohérence des mesures linéaires basées sur la main et
le bras, il a une valeur plus folklorique que juridique. Ainsi, en kh., on
distingue les mesures : Jagdé 13ing, litt. «de la taille de la cheville» c.ad.
« hauteur de la cheville»;8® 6wnokts’é «a hauteur du genow»® la plus ré-

81 D*une part, le «pas» mongol nous a été donné par certains informateurs comme
la 1/3608m€ partie du yajar (mo. class.)/kh. gapzdr, ou li chinois; or I'alda, et également
le numun (mo. class.)/kh. num (cf. supra p. 26), ont regu la méme valeur, comme le «pas»
chinois, pou #J7. C’est donc que le  «pasy mongol a été identifié au (pas» chinois et
qu'on a 1équivalence 1 alqgum = 1 alda = 1 numun = 1/360¢ de yajar. Mais, d’autre
part, on nous a aussi indiqué (de méme ord. 13b) qu’un alda vaut deux «pasy: peut
atre est-ce 1a une tradition indigéne non influencée par la Chine? Comme on a pu le
remarquer, on reléve dans le systéme d’équivalences des mesures linéaires bien d’autres
hésitations et incohérences, diies, sans aucun doute, & un conflit entre équivalences
indigénes et équivalences propres aux mesures chinoises identifiées aux mtﬁ;ureS
mongoles (la valeur des mesures chinoises ayant d’ailleur varié & travers les 31ecle?,
le probléme n’en est que compliqué). Ainsi, alors que la brasse alda valait, en Mongolie
Extérieure, 5 coudées toqgos, en raison de Tidentification de la double brasse avec le
tchang chinois, en ofr. litt., selon le témoignage de Pozdneev relevé plus haut (p. 42), une
brasse valait 7 barim double, soit 7 coudées.

82 mo. class. gos ~ gous «paire, doubley (v. rapproch. avec le tu. in kalm. R. 189b);
kh., bur., ord.: yos; kalm., oir.: 0. En ord., le qos alda n’est pas attesté et 1'on ne
rencontre que la translittération du ch. ichang: ord. DZa.

83 Le terme anatomique désignant la «cheville» se présente en mo. class. avec une
vélaire intervocalique: Saya[n] ~ &iya[n] ~ &iyai, qui a été conservée dans de nom-
breux dial.: kh., bur., drg., kalm., #ij. (Abaga): $agd ou Sagai. Dans d’autres dialectes,
au contraire, il y a eu contraction du groupe aya > d, ainsi §@ en kh., ord., ij. (O. et
Khadit). La «chevilles, comme mesure de profondeur de la neige, est attestée large-
ment, par ex. en drg (169b), en ord. (600a = $a-t§8, en kalm. litt (B): Sahaca (sur le:
suff. tsa, ts?, v. infra n. 84), en t3axar (selon informateur): 4G t&inen. On reléve aussi
en drg (162), toujours comme mesure de la conche de neige (laquelle est en genéral
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pandue de ces mesures; fadd t5iné «& hauteur de la hanche»;® gisélyi
t$"iné «& hauteur de la taille»;% mor t5"iné «a hauteur de I'épaule» pour une
grande profondeur d’eau;% etc.. On le voit: les mesures de ce type, bien
que précises, ne sont que des locutions dérivées de termes anatomiques, ex-
pressions isolées, sans correspondance entre elles, sans tendance a l'abstra-
ction.

C’est ainsi que, par comparaison avec les autres procédés populaires d’éva-
luation en usage chez les Mongols, tels que 'appréciation qualitative de

assez mince dans la région qu’habitent les Darigangas): la hauteur du ¢sabot de brebis»
yonin yart'gr (~ yart‘or), du «sabot de chevaly morin yart'@r (et une mesure sans
doute du méme type, & propos de D'antilope dzérin ydrg), du «fanon de chevaly morin
Sagalgae. )

st Expression fossilisée trés répandue en tous dialectes, formée avec le suff. terminatif
(mo. class.) -daya, ege/kh. -tsd, -tsé, etc. ., ajouté au terme anatomique désignant
le «genouy, mo. class. et préclass. ebiidiig, kh. litt. 6vdog (sur les formes dial. de ebiidiig,
v. Poppe, Introd. to Mongolian comp. studies, p. 48), ainsi mo. class. ebudiigéege, ord.
owodoktde, kalm. éwdasktsé «& hauteur des genouxy (v. Poppe, op. cit., p. 206) cf. drg.
6BDO@ «genouy comme mesure de hauteur.

85 Le terme anatomique désignant la <«hanchey, le «flancy, mo. class. tadiy-a,
présente dans les dialectes la contraction réguliére dya > a : kh., kalm., bur. tada;
en ord., en outre, sonorisation de l'initiale dentale pada.

8% pusélyi: terme (non attesté dans les dict. mo. class. et kh. litt.) formé sur (mo.
préclass. et class.) bitse[kh. Bus[en] la «ceinturey [piéce de vétement]. (Sur les diverses
formes dial. de bitse, v. Poppe, Intr. to Mong. comp. studies, p. 51). De méme en ord.
Buwselek «endroit du corps ol se porte la ceinturey, d’oll Bwselekts'e «jusqu’a la
ceinturey [hauteur de I'eau]; cf. kalm. litt. (B) buslurcé, méme sens. Dans les autres
dialectes, on emploie dans le méme sens, plutét qu'un composé de biise, un composé
de bel (mo. préclass., class., dial.) «taille, milieu du corpsy, ainsi mo. class. belkegitsii[n],
kh. litt. bélkhuus qui a le méme sens que bel et, additionné du suff. terminatif (mo.
class.) éaya, bege/dial. tsa, tsé (cf. n. 85), forme des locutions fossilisées signifiant «
hauteur de la tailles: kalm. litt. (B) belkuscé, kalm. litt. (B) belkuscéhén (avec suff.
poss.), kalm. (R) belkiistséyan (avec suff. poss.), bur. litt. bélkhuuhéséé (Q’aprés dict.
russe-bouriat de Cydendambaev, 468b); cf.drg Bely@s:hauteur de la taille comme mesure.

87 mo. class. moriil[n] ~mor:s (HY Y'Y . miirir), kh. litt. mor[on], kalm. (R) mdrn, bur.
litt. mr, 0. mor, ord. mord, V«épaules, est attesté au sens de mesure de hauteur
seulement in drg (166). (Selon un informateur t8ayar, dans ce dial., mér serait une
unité non pas de hauteur, mais de largeur: «largeur d’épaulesy). Il est & remarquer
que les autres mots s’appliquant & I’épaule n’ont pas, & notre connaissance, de va-
leur de mesure: ni dalu (mo. préclass. & class.) I'«omoplates et parfois 1’«épaules
(sur les diverses formes dialectales de dalu, v. Poppe, op. cit., p. 1537), ni egemn (mo.
préclass. & class., kh., iij.)fém (kalm. & oir., bur.) I'«épauley (sur des rapproch.
avec le tu., v. kalm. R. 130b). En drg. (158), pour une hauteur supérieure & I’épaule,
er ¢homme, c. & d. la  ¢hauteur d’un hommey est attesté comme mesure.
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I'espace ou le repérage en profondeur par rapport au corps, lindividualité
du systéme des mesures manuelles ressort de lui-méme. Du point de vue
de la terminologie, 'ensemble des désignations y est spécifique, a l'excep-
tion de trois termes qui sont d’origine réellement anatomique, mais con-
ceptuellement détachés du support étvmologique (aliya pour les volumes,
quruyw et surtout togoi pour les dimensions linéaires). En outre, 'ensemble
sémantique est concrétisé grice & un systeéme gestuel significatif qui le
double. Néammoins, en dépit de cette concrétisation, les mesures manuelles
ont tendance & labstraction, en vertu de la régularité des concordances
établies entre elles et des identifications, dégagées de trés bonne heure,
avec le systéme chinois, lui-méme abstrait et en partie décimal. L’abstra-
otion a été consommée par une équivalence avec le systéme métrique que
la République Mongole a réglementée par une loi promulguée le 21 juillet
1924, sur la base de 1 pouce (i@my) = 3,2 cm.

Depuis lors, le systéme coutumier a été évincé de la vie publique au pro-
fit du systéme métrique, mais, par la force de sa tradition, il est resté en
usage, jusqu’a maintenant, dans la vie rurale, pour I'évaluation des objets
quotidiens. Car jadis les systéme des mesures manuelles avait vocation a rég-
ler tous les aspects de la vie humaine: en priorité la vie juridique et les échan-
ges commerciaux qui lui donnaient sa principale raison d’étre; la vie morale
et sociale, par un systéme symbolique de références graduées, exprimées
sous forme de proverbes didactiques, comme nous I'avons va a propos de la
brasse et de aune; la vie quotidienne enfin, par un étalonnage strict des
objets indispensables & la vie du pasteur nomade. C’est dans ce dernier usage
qu’il est resté, dans les steppes, vivant jusqu’a nos jours. Alors que le cita-
din — surtout le lettré — a déja oublié 'essentiel du systéme, confondant le
grand et le petit empan, s’embrouillant dans les équivalences, ne sachant
plus de quel bras faire 'aune, I'éleveur au contraire garde, inscrite en lui, la
conscience des dimensions des principaux objects qui I'entourent. Pour lui,
aucune hésitation; automatisme des gestes de mesure (toujours de la main
droite) est instantané. Par exemple, pour I'équipement du cavalier, la réne
(p£°0l5) fait une brasse et demi (alp pelém); la longe (t5"ulbiir): deux brasses
(xojjr alp); Vétriviere depuis la boucle de étrier: une coudée tronguée
(apziir toyde) et avec I’étrier: une demi brasse; la laniére du lasso de I'iirga:
cing ou six brasses; quant & la grande laniére appelée argamdZ® qu’on garde
enroulée autour du pommeau et du troussequin de la selle, elle a pour lon-
gueur idéale 13 brasses. La robe (del) de forme ancienne avait pour largeur,
du milieu du devant ou du dos jusqu’au dessous du bras, un 5% (grand -+
petit empan). La liste pourrait se poursuivre avec le feutre, la yourte, etc..
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Sans doute trouverait-on quelques différences d’évaluation d'un lieu a
Pautre. Mais peu importe. L’élément essentiel est le systéme conceptuel
que l'éleveur mongol conserve en lui encore vivace et a peu prés constant
d’une extrémité & 'autre du monde mongol, comme le prouve I'uniformité
d’une terminologie compliquée seulement par des mutations phonétiques
et des nuances de prononciation d’un dialecte a l'autre.

L’exemple de la diaspora mongole le montre donc clairement: un systéme
donné de mesures manuelles, caractérisé par une série de gestes, de déno-
minations et de correspondances qui lui donnent son originalité et sa cohé-
rence, a une aire de diffusion qui lui est propre (et il en est de méme pour le
comput digital que nous étudierons autre part), et, comme tel, il est une
composante importante du fond culturel historique, et méme protohistori-
que, des peuples qu’il concerne. Il devrait donc étre pris en considération
par les comparatistes, au méme titre que la langue ou les institutions, pour
I'étude des fonds de civilisation communs & des groupes ethniques diffé-
rents et pour 'examen des emprunts mutuels.

Liste des abréviations
AL: Anonyme de Leyde de 1245, d’aprés N. Poppe, Das mongolische

Sprachmaterial einer Leidener Handschrift, in Izv. 4k. Nauk SSSR,
1927, pp. (1009—1040), 1251 —1274, et 1928, pp. 55—80.

AOH: Acta Orientalia Acad. Scient. Hungaricae

AT Altan Tob&i, éd. et trad. par C. R. Bawden, Géttinger Asiat. For-
schungen Bd 5 (Wiesbaden 1955)

bur. litt.: bouriat littéraire (selon translittération mécanique de l’alphabet

’ russe), d’aprés K. M. Ceremisov, Burjat-mongol’sko-russkij slovar’

(M. 1951)

CAJ: Central Asiatic Journal

ch.: chinois

dah. (Iv.): dahour (dial. de Mergen et Aiyun), d’aprés A. O. Ivanovskij,
Mandjurica, I, (SPg 1894)

dah. litt.: dahour littéraire, d’aprés N. Poppe, Ueber die Sprache der Daguren,
in Asia Major, X, 1 (1934), pp. 1—32 et X, 2 (1935), pp. 183—220.

dah. (P): dahour (dialecte de Hailar), d’aprés N. Poppe, Dagurskoe nareie,
(Lén. 1930)

dial.: dialecte (ou dialectal)

DO: Dictionnaire Ordos; voir ord.

Doerfer, TMEN:

Tiirkische und Mongolische Elemente im Neupersischen, 3 tomes
(Wiesb. 1963—67)

drg.: dariganga, d’aprés A. Réna-Tas, 4 Dariganga vocabulary in
AOH, XIII, 1—2 (1961), pp. 147—174.
dzay.: dzaygin, d’aprés Z. Coloo, Zakhéiny aman ajalguu (U. B. 1965)

53



haz.:

HS:

HYYY:

IM:

IM(tu):
JSFOu:

kalm. litt. (B):
kalm, litt. (I):
kalm. (R):
kamn.:

kh.:
kh. litt. (C):

kh. litt. (L.):
Kow.:
Lessing:

MA:

mgr:

mo. class.:
mo. ori.:

mo. préclass,:
mog. (P):
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hazara, d’aprés L. Ligeti, Mongol'skic elementy v dialektakh
Khazara v Afganistane, in Kratkie Soobsfenie Inst. Nar. Azii 83
(1964), pp. 5—22.

Histoire Secréte des Mongols, (milien XIITes.), d’aprés texte
chinois éd. par B. I. Pankratov, Pam. Lit. Nar. Vost., Teksty,
Boldaja Ser. VIIL (M. 1962), restitution mongole et traduction
hongroise par L. Ligeti, 4 Mongolok Titkos Térténete (Budapest,
respect. 1964 et 1962)

Houa-yi yi-yu de 1389, d’aprés éd. et trad. de M. Lewicki, 2 tomes,
(Wroclaw 1949—1959)

vocabulaire d’Ibn Muhanna, lére moitié du XIVe s., partie mon-
gole, d’aprés P. Melioranskij, Arab Filolog o mongol’skom jazyke,
in Zap. Vost. Otd. Russ. Arkh. Ob3é., XV (1904), pp. 74—171.

id., partie turque, in Izd. Fak. Vost. Jaz. Imp. S. Pet. Unav.,
No 3 (1900)

Journal de la Société Finno-Ougrienne

kalmouk littéraire moderne (selon translittération méeanique de
Palphabet russe), d’aprés A. Bormanshinov et G. Zagadinov,
Kalmyk-English dictionary (Americ. Council for learned Soc. 1963)
id., d’aprés I. Tligkin, Russko-Kalmyckij slovar’ (M. 1961)
kalmouk dialectal, d’aprés G. J. Ramstedt, Kalmiickisches Worter-
buch (Helsinki 1935)

kamnigane de Dadal-siime (RPM), d’aprés K. Uray-Koéhalmi,
Der  Mongolisch-Kamniganische  Dialekt ..., ip AOH, 1IX,
(1959), pp. 163—204.

khalkha parlé, d’aprés nos observations

khalkha littéraire moderne (selon translittération mécanique de
Valphabet russe), d’aprés Ja. Cévél, Mongol khélnig tové taglbar tol’
(U. B. 1966)

id., d'aprés A. Luvsandéndév, Mongol Oros tol’ (M. 1957)

mo. class., d’aprés J. E. Kowalewski, Dictionnaire mongol-russe-
frangais, 3 tomes (Kazan’ 1844)

id., d’apreés F. D. Lessing, M ongolian— English dictionary (Berkeley
1960)

Mugaddimat al-Adab du XVe s, (), éd. et trad. N. Poppe, Mongol’-
skij slovar’ Mukkadimat al-adab, tome 3: vocabulaire (M. — Lén.
1939)

mandchou littéraire d’aprés 1. Zakharov, Pol'nyj man’EEursko-
russkij slovar’ (SPg 1875)

monguor, d’aprés A. de Smedt et A. Mostaert, Dictionnaire mon-
guor-frangais (Pei-p’ing 1933)

mongol classique

mongol oriental, d’aprés A. D. Rudnev, Materialy po govoram
vostoénoj Mongolii (SPg 1911)

mongol préclassique d’aprés monuments des XII[e——XVe siécles.
moghol, d’aprés P. Poucha, Mongolische Miszellen V, in CAJ,
VI, 1 (1961), pp. 27—43.

mog. (R):
Mo-Ro-Nvichi:
MSFOu:

oir. dial.:
oir. litt.:
ord.:

Pallas:

pao-yen:

Pot.:

San-ho pien-lan:
‘shy:

Srg:
sol.:

thg.:
tu.:
UAS:
uig.:

v

aj.:

VI

Viad.:

WI'TWK:

Zirni:

id., d’aprés G. J. Ramstedt, Mogholica, in JSFOu XXIII, 4 (19086),
pp. 1—60.

dictionnaire mongol—russe—japonais, Mdg-Ro-Nichi daijiten,
publié par la Cie du Sud-Mandchourien (Tokyd 1941)

Mémoires de la Société Finno-Ougrienne

dialectes oirat parlés dans 1’0. de la RPM, d’aprés G. Kara,
Notes sur les dialectes de la Mongolie Occidentale, in AOH, VIII,
2 (1959), pp. 111—-168.

oirat littéraire, d’aprés A. Pozdneev, Kalmycko—russkij slovar’
(SPg 1911)

ordos, d’aprés A. Mostaert, Dictionnaire Ordos (cité infra DO),
3 tomes (Péking 1942 —44)

Linguarum toitus orbis vocabularia comparativa, 2 tomes (SPg
1787—1789)

pao-yen, d’aprés B. Kh. Todaeva, Baoan’skij jazyk (M. 1964)
et Einige besonderheiten der Paoan-Spracke, in AOH, XVI. 2
(1963), pp. 176—197.

G. N. Potanin, Tangutsko—Tibetskaja okrajna Kitaja, tome II
(SPg 1893)

= A{E%E, vocalulaire mandchou, mongol, chinois de 1780
shera-yégur, d’aprés Mannerheim C. G. E., 4 wisit to the Saré
and Shera Yoégurs in JSFOuw XXVII, 2 (1911), pp. 1—72.
Sirongol, d’aprés Pot.

solon, d’aprés N. Poppe, Materialy po solonskomu jazyku (Lén.
1931)

tong-hiang, d’aprés B. Kh. Todaeva, Dunsjanskij juzyk (M. 1961)
turc

Uralic and Altaic Series

ouigour

iijiimiid¢in, d’aprés G. Kara, Un glossaire ujumidin, in° AOH,
XVI, 1 (1963), pp. 1—43.

vocabulaire d’Istanboul (XVe s.), d’aprés L. Ligeti, Le vocabualire
mongol d’Istanboul, in AOH XIV, 1 (1962), pp. 3—99 (et XVI,
2, 1963, pp. 107—174)

B. Ja. Vladimircov, Sravnitel’naja grammatika mongol’skogo
pis'mennogo jazyka ... (Lén. 1929)

dictionnaire pentaglotte (mandchou, tibétain, mongol, turc
orient., chinois) du XVIITes., Wou-ti T's’ing-wen kien, 3 tomes
(Péking 1957); nous n’avons utilisé que les éléments mongols,
chinois et mandchous.

mog. d’Afghanistan d’aprés le Mss de Zirni, éd. et trad. par Sh.
Iwamura, (Kyoto 1961)
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NOTES ON THE WORSHIP OF LOCAL DEITIES IN MONGOLIA

BY
C. R. BAWDEN (London)

That the Mongols were for long preoccupied with the worship and pacifi-
cation of all sorts of local deities who were thought to inhabit natural fea-
tures of the landscape, is by now a matter of general knowledge, and needs
no more than a few words of general introduction. At least since the time
of Dorji Banzarov (1822—1855) scholars have been paying attention to
this aspect of Mongol popular religion, and to the relation between cults
of this sort and the institutionalised Buddhist church which tried to adopt
and adapt them for its own purposes. It was especially when any action,
such as the disposal of the bodies of the dead, was being contemplated, that
the Mongols seem to have felt the need of propitiating those local deities
whose rights might be thought to be infringed thereby. That such rituals
were a reality and more than a literary tradition may be shown, for example,
by the presence in the Museum fiir Vélkerkunde zu Leipzig of a collection of
objects used in propitiatory burial rituals, which can be associated with
actual texts.! In the present paper, however, I wish to deal briefly with
another aspect of Mongol popular religion, that is, the attitude of the Mongol
administration towards the worship of local deities as performed with a view
to obtaining positive advantages or averting natural calamities.

An interesting instance of how the state promoted religious activities for
the purpose of influencing nature is mentioned by Korostovets who quotes,
in German translation and unfortunately without the original Mongol, the
text of a decree issued in June 1924 by the Ministry of Popular Education
in Mongolia calling on local authorities to have services performed to sum-
mon rain. The decree made especial mention of the late Eighth Jebtsun-
damba Khutuktu as having been a real expert in this sort of ritual, and

1 C. R. Bawden, Einiges zu den Ethnographika der Chalcha und Burjaten im Museum
fir Vilkerkunde Leipzig: Jahrbuch des Museums fiir Viélkerkunde zu Leipzig xxv, pp.
79—91. Since preparing this article I found, in a ms. forming part of a bundle of mss.
shown to me by my colleague Mr. D. Tserensodnom, (inc. T'abun iikiidel yajar kemebesit),
fol. 16v., further mention of the ritual objects used in ceremonies accompanying the

disposal of the dead. The text is similar to that quoted (note 14) from the Louvain
manuseript. ‘
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having been active on behalf of the people.? A second instance of a procedure
of this type forms the subject of the present article.

During a recent visit to the Mongolian People’s Republic I was fortunate
enough to be able to see and copy a number of texts of what seems, from the
number of manuscripts still extant, to have been a fairly common order of
service for an incense offering (sang) to the local deities of the Khalkha terri-
tory. This ritual is referred to in the notes to the reprint of Banzarov’s
collected works under the title T'ngri delekei yajar orun-u sang takilya oru-
siba, and it is ascribed to the authorship of the Corji lama Agvandorji.?
Reference to it is made also by Poppe, and by Heissig, who mentions a copy
in the von Portheim Stiftung, Heidelberg.* In Ulan Bator I was able to
examine no less than ten copies of this ritual, including the Khalkha block-
print mentioned by Poppe and Heissig.® Most of these texts were in the

2

* Von Chinggis Khan zur Sowjetrepublik, Berlin and Leipzig 1926, p. 336.

3 Sobranie Sochinenii, Moscow 1955, p. 270.

+ Walther Heissig, Mongolische Volksreligise und Folkloristische Texte, Wiesbaden
1966, p. 9, note 3 to p. 8. (I have not had direct access to N. Poppe, Opisanie Mongo-
gol’skikh «Shamanskikh» Rukopisei, which mentions this work on pp. 185—6).

5 These texts are as follows:

i. Corfi blama ngayvang dorfi ber jokiyaysan tngri delekei yafar oron-u sang takilya
orusibai. Blockprint. 29 by 10 em. (24 by 7.5 ¢cm) 11 folios. 9 and 16 lines.

ii. Corfii ngayvangdorfic ber jokiyaysan tengger delekei-yin yabar oron-u sang takilyt
orusiyulba. Ms. 19 by 7—5 em. 15 folios. 14 lines. Calamus.

iii. Corji blama ngayvandor)i ber Jokiyaysan tngri delekei yafjar oron-u sang takilyan-u
sudur orusibai. Ms. 23 by 9 cm. 15 folios. 7 and 15—17 lines. Russian paper, brush.
iv. Pajar usun-u efed-itn sang orusibai. Ms. 21.5 by 9 cm. 13 folios. 15 lines. Russian
paper, Calamus.

v. Corfi blama Nuyvangdorji ber fokiyaysan tngri delekei yajar oron-u sang takilya
orusiba. Ms. Folded book, vertical. 9.5 by 25 ecm. 18 sides. 8 —10 lines. Chinese paper,
brush.

vi. Delekei-yin efed-yin takillaya-u sang-un sudura orusibar. Ms. 11 by 9 cm. 20 folios.
9—10 lines. White paper, pen.

vii. Corji blama ayula sang ngay vangdorji ber fokiyaysan tngri deleked yajar oron-u
sang takilya orusibai. Ms. 22 by 9 cm. 15 folios (incomplete). 14 lines. Russian paper,
brush.

All the above are in private possession.

viii. I'ajar wsun-i mongyol-iyar takiqu sang. Ms. Folded book. 24 by 12 em. 24 sides.
13 lines. Brush. (State Library, Ulan Bator, 234.2 T 135 17501).

ix. Mongyol-un oron-u delekei-yin eSed-tiir takil ergitkii sang-un sudur Slei-yin egitden-ni
negelkii tilkigiir kemegdekii orusibai. Ms. 18 by 7.5 em. 20 folios. 13 lines. Russian paper,
brush.

x. Boyda-yin jokiyaysan sang-un sudur orusibai. Ms. 18 by 7 em. 16 folios. 15 lines.
Russian paper, brush.
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private possession of colleagues who most generously put them at my dis-
posal ¢ Associated with the copy of the blockprint in one box of books shown
to me was a manuscript copy of an order sent out from the administrator of
an unnamed Banner Office to two local officials, referred to as medegci,’
conveying to them instructions received by way of the appropriate League
Office from the Gambu, or Abbot of Urga® and the Shangjodba, to have the
text recited officially, at the behest of the Jebtsundamba Khutuktu, with
the intention of promoting an improvement in the weather.

The text of the order of service is rather long, and I shall not edit it here.
1 wish merely to comment on the hints we are given of the interaction be-
tween «churchy and «state» in Mongolia in Manchu times. We have two sorts
of evidence. First there is the order itself, which was forwarded through the
usual bureaucratic channels. Secondly we have a chance piece of internal
evidence. At a certain point in the text of the service the worshippers are
given the opportunity to insert the names of any local topographical fea-
tures whose indwelling deities they might wish particularly to worship.?

Nos. ix. and x. are at present in my possession.

The author, Corji lama Ngayvangdorji, appears to be the lama of the samne name men-
tioned by B. Rintchen, Mongol Bichgiin Helnii Zii, Udirtgal, Ulan Bator 1964, pp.
175 foll. Rintchen refers to the Bicheech Agvaan Tsorj, while the order we are to exa-
mine mentions the author of the ritual as the Bidigéi (= Bicheech) Cerin Corji kemen
aldarsiyan Nagvangdorji. The only discrepancy is, apart from the slight variation in
the form of the name, the fact that Rintchen’s lama is situated in the time of the first
Jebtsundamba Khutuktu, 1635— 1723, while the order situates the author in the time
of the 5th Khutuktu, (b. 1815). Without further information I cannot resolve this.

8 At this point I should like to thank all those colleagues in Mongolia who helped
to make my stay with them a success. In particular I am grateful to Academician B.
Shirendyv, President of the Academy of Sciences, to Professor P. Horloo and Mr. S
Luvsanvandan, Director and Secretary respectively of the Institute of Language and
Literature, and Academician Ts. Damdinsiiren, Mr. J. Témértseren and many others.

? medegéi is listed by D. Tsedev, Ik Shav’, Ulan Bator 1964, p. 30, as the title of a
subordinate official in an otoy or sub-division of the shabi or subjects of the Jebtsun-
damba Khutuktu.

8 According to S. Piirevjav, Huv'sgalyn émnéh Ih Hiree, Ulan Bator 1961, p. 27,
the gambu was the head of the «executive authorities» of Urga itself, and was appoint-
ed by the Manchu amban of Urga on the recommendation of the Jebtsundamba Khu-
tuktu and the Shangjodba or Shanzav. The latter presided over the office administer-
ing the shabi-estate.

9 For example, text x, 3v, 7: minu alin sanaysad &6m tere yosuyar torqu ditrbekit diger
bolgu boltuyai: ay-a delekei-yin arban buyan-u belge biriddiigsen dlfei kisig toytoysan foy
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Of the ten available texts, one has a short list of a few names,'° but another
happens to contain a list of considerable length. Reference to the gazetteer
of Mongolian place names published recently by Mr. M. M. Haltod'* suggests
that these localities were all situated in Sefen qan aimay. A considerable
number, but by no means enough for us to be able to draw the conclusion
that only one banner is involved, can be identified as belonging to the ban-
ner of Dorjiyiiljildoy. The inference is that the names of natural features
were not entered at hazard, but were confined to those occurring within the
territory of the competent administration, probably the League, but per-
haps the Banner.

I propose now to reproduce the list of names inserted in text vii. Where
possible I add the identification number from Haltod’s gazetteer, and each
such identified name is allotted a separate line. Where items cannot be
identified I enter them on one and the same line without attempting any
arbitrary division of what might be compound names.

The text runs as follows: man-u térdgsen nutwy ba: ayuluysan delekei-yin
dumdadu yajar-i efelen saywysan

edelel-iyer delgeregsen yeke mongyol qalga-yin nutuy (4r) taki tugaity ayula yajar usun-u
nere-yi oroyulsuyai: kemebesii ene jabsar oroyulbasu bolumui: man-u torigsen nutuy ba: ayu-
laysan delekei-yin eki aday-un ayula tala modu &layuu qada asqa yool usu Julge namuy
qujir derisii jam kotol terigiiten-e ayCi . . . tngri luus . . . Eom-1 urin Jalamui. «May all
my desires be fulfilled according to this. Ah ! If anyone says: "I would iike to insert the
names of special mountains, areas and waters in the great Mongol Khalkha pasture
lands, where the signs of the ten virtues of the world are complete, where blessings
are confirmed and rich possessions are distributed, they may be inserted at this junc-
ture. We invite the gods and water spirits . .. residing in the first and last of the
mountains, plains, trees, stones, cliffs, boulders, rivers, waters, meadows, marshes,
salt marshes, reeds, ways, passes, etc., which are contained in our native pastures and
in —.» It is evident that the insertion should be made at the wordsnutuy ba, correspond-
ing in the translation to «pastures and —», and this is in fact the case in text ii. Howe-
ver, text vii, which contains the long insertion we are concerned with, has a somewhat
muddled appearance here, and has inserted its list of names, introduced by the words
man-u tordgsen nutwy ba: ayuluysan delekei-yin after the words minu alin sanaysad
éom.

10 Text ii, reading: Qunui ene yool beligtii qangyai ayan obuya fayan &illayun
bigirgii. Evidently a reference to part of Sayin noyon gan aimay.

11 Magadbiirin Haltod, Mongolische Ortsnamen, Wiesbaden 1966.

60

matad (7317 Mitad ayula, maps 100, 152, 155)12

bayan timen (kiged) (1558 Bayangtivmen élfeyitit oboy-a, 13; 100, 147)

Soy émdor (3486 Coyondor 85, 100, 139)

gotola tiimen

bayasqulangtu (1586 Bayasqulangtu nuur 85, 100, 139)

selemtii qoyar wlayanergi yurban jiryalangtu

oljeyitii (8353 Olfeyit, 100, 143, 150, 8360 Oljeyitic ayula, 100, 152, 155)

wrtw (12961 Urtw bulay, 100, 152, 155. Also other listings, 12957 to 12960,
all including reference to 100)

naran bulay (7642 Naran bulay 100. Also 7696 Narin bulay, 152, 155)

badarqu arada

bayan buridic (1247 Bayan birdit 85, 100, 139)

ayuitu (199 Ayuyitu ayula, 93, 100, 153. Also 203 Aywyitu qayilsu, 100, 152,
155. Several other identifications listed).

yurban gorumsuya

dggomer (8324 Oggomor ayula, 93,100, 153.Several other identifications listed).

bayangéayan (1452 Bayangéayan, 100, 152, 155. Several other identifica-
tions listed).

bayang dosi

kob (6499, Kéb, 100. Other identifications listed).

bayang 6ljei (1508 Baya goljei 79, 100, 156)

Cayan arsalang

modun oboya (7335 Modon oboy-a 13, 100, 147. Other identifications listed)

erdenibadarqu

koke ger (%6510 Kobegor, 100, 143, 150)

kotol moyaitu

Sinutu (3462 Cinutu-yin bulay 100, 152, 155)

kirisit (6885 Kitisit, 94, 100, 157. Other identifications listed)

Cayamnuur (2845 Cayan nuur 11, 100, 141. Several other identifications
listed for 100 and for other maps)

litngdit

Sabar (11008 Sabar 100, 152, 155. Also 11007 Sabar 13, 100, 147)

12 The maps can be identified by reference to the gazetteer, the numbers being the
numbers of the catalogue references to the class Hs. or. of the Staatsbibliothek, Mar-
burg. The most common references in this list are 100, Sefen qan aimay, and 152 and
155, Banner of Dorjiyiiljildoy. Where no identifying number has been added, either
the name could not be traced at all in the gazetteer, or, in one or two cases only, !
only a place well outside Sefen qan aimay could be identified, e.g. for Erdenibadaraqu
only a reference to Silingol could be found.
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The text now continues: terigiten-diir orusiysan delekei-yin ejed ba:
barayun eteged-i efelen saywysan

qungdargarmangnai ongyoda saraéndor

koke deresit (6583 Koke dersiin-it qoyolai, 152, 155. Also Kdke deresiin-it
qoyolai, 85, 100, 139)

orbol (8489 Orbel ayula, 100, 152, 155. Also 8490 Orbél ayula-yin oboy-a,
152, 155)

baridii (2543 Birdi 100. Other identifications listed)

boro dabusu (2001 Boro dabusu, 152, 155)

ulayan ondor (12803 Ulayangondor, 100, 152, 155. Other identifications
listed).

qaryanatu (! 9405 Qaryanatai ayula, 100, 122. Other identifications listed)

arada

fibqulangtu (5956 Jibqulangtu, 100, 152, 155. Other identifications listed)

Coryutu bayangtamswy

qangyai (9038 Qangyai, 100, 152, 155. Other identifications listed)

stiibeltes (11557 Siibeltei, 100, 152, 155)

qajiu (8837 Qafiyu bulay, 100, 152, 155)

orfin (3538 Corfin bulay, 100, 152, 155)

The text now continues: terigiiten-diir orusiysan delekei-yin ejed:
Jegiin eteged-i ejelen sayuysan

matad qan (kiged) (as above 7317)

ondor olfeitiv (? oljeitiiu as above 8353, 8360)

kiriye (6943 Kiriye ayula 100, 149, 158)

toson (12245 Toson bulay 91, 16, 100, 12246 Toson bulay, 100, 122. Other
identifications listed)

Singda

qudan (8688 Qadan ayula, 100, 140)

kéb (as above 6499)

asqatu (611 Asqatw, 100, 152, 155. Other identifications listed)

bayan filge buyangondor ulayandabusu beleg dalai

tabun toloyai (11663 Tabun toloyai, 26, 100, 142. Several other identifications
listed for 100 and other maps)

yurban kigebiiri (4981, 4982, I'urban koobor, 87, 88, 100)

birridii (as above 2543)

lobogqu (7053 Lobgo Sabar 152, 155)

tivmendelger
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The inserted text ends: terigiiten-ditr orusiysan delekei-yin ejed ba: edeger-in
eki aday-un ete. ete.

The copy of the order concerning the performance of this service was
written on a piece of Chinese paper folded vertically to make four panels.
The measurements were 37 cm (horizontal) by 25 cm, with six brush-written
lines per panel. The text!? is as follows:

1. Tamaya-yin jakiruyéi tisimed-im biCig: medegli galsang dasidondub nar-
tur tusiyan ilegebe yabuyulqu ubir: edilge qamiyaruysan Eiyulyan-u daruya-
tan-u yajar-ala uwlamfilan kiriyen-i gambu nom-un qan erdeni Sangjodba
nar-un yajarabe kirgegilim jakiju irigsen-it biCig-tior boyda-yin limgding-i
dayaju Fkirgegiulim yabwyulqu-yin uir ene on Jirywyan sarayin sine-yin
tabun-w edilr boyda limgdimg-iyer gambu Sangjodba man-dur tusiyaysan anu
qalgqa-yin dérben ayimay Sabi-yin olan kimin bigide qutwytu minu iye uliran
qarayalcaysan @ri Sabinar mon Eom dorben

2, juil-un mal-dur itegejii

efen-it alban nom-un kéringge-yi falyamjilan aju torojukii: wridaki kedin
Jil-dii §il darayalan yang fud mal-un emgeg eriye tokiyalduju nidin ijetele
korimgge siiddifii yaruba-yin niyur onéa elbeg boluysan tula quiwytu bi irgilfi
sanaya jobaniju

blama yurban erdeni-diir Cidaqu-yin cinege-ber-iyen jalbarin sayuday bile
sanamsar igei-yin yajar-aca urida minu tabuduyar diri-yin gegegen-i iye-yin
bibigéi éerin Corfi kemen aldarsiysan

13 For the fixed formulas in which this document is cast see Cebele, Mongyol Alban
Bidig-um Ulamjilal: Studia Mongolica I, 22, Ulan Bator 1959 and II, 35, 1962. The
formulas used here are a mixture of those given in Cebele’s types 3 and 4, that is,
those appropriate to an office addressing another of equal standing, and an office
addressing one of lower standing but containing officials of more or less equal rank
with the originator, respectively. Thus tusiyan ilegebe (type 4): yabuyulqu ulir (type 3):
egiin-it tula tusiyan ilegebe (type 4). An interesting feature of this letter is that it quotes
a liingdiing ( order, instruction», Tib. lun-ton, lun-t’an, Sumadiradna, IT, 995) issued
by the Jebtsundambsa Khutuktu. This quotation is resumed by the verb ayiladduysan,
a respect-verb meaning «to speak, say». For this cf. the biography of the Jebtsun-
damba Khutuktu in C. R. Bawden, The Jebtsundamba Khutukhtus of Urga, Wiesbaden
1961, p. 18, text 21v: .. . kemen lablaju ayiladqabasu. . . . kemen litngdiing ayiladduysan
ajiyuu, «When they respectfully enquired about . . ., he issued an instruction say-
ing...»
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3. nagvangdorji-yin mongyol isig-iyer eblen jokiyaysan tngri deleket yajor
usun-u efed-im sang takilyan-w sudur-i nadur ergire iregsen-i kitliyen abéu
ilfebesii. minw sanaysan-luya neyileléekii tedini igei ene Cay-un bayiri-luya
neng tokiyalduqu meti-yin degere ene sudur-i wy-aba man-uw kiriyen-it sitm-
bivm-yin-dii bara seyileged qudayalaysan bolbadi neyile-ditr yaliyatai tarqaju
Lereglegdegsen iigei aji sanabasu edige-yin tye-dit tarqaju qalga Sabinar-tu
minw aliken oljei Jiéi bolqu-yin bilig yerimgdeg neyileléegsen bolbaw kelen
sanaqu tula ene sudur-i gambu Sangjodba-yin yajarata

4. qalga-yin ayimay qariyatu: Sabinar-tayan neyiteber Lirgegiiliin tigegejit
Sber Gberim sayuysan nmutwy-taki ayulan oboya-yi tayiqui-dur tusa bolyan
ungsiléayulbasw yambar kemen ayiladduysan egitni  tusalaytin tisimed:
sumun bay-un fanggi medegbin doiti-yin da lama nar-tur wy lingding-i
sang-un qamtubar kirgegilinm yabwyuluyad kivriimegée kiliyen abéu wy tusi-
yaysan yosuyar kinan giicedkefi dayaju giticedkegitlsiigei egin-it tula tusiyan
ilegebe.

Arban yisidiger on arban sarayin qorin yisin-e

Translation

Letter of the Administrator of the Banner Office.
Sent to the medegéi’s Galsang and Dashidondub.
Matter for attention:

Tn a letter which has been delivered here from the Offices of the Gambu
Nom-un Qan of Urga and the Shangjodba by way of the Office of the League
Head now in office, (it states:)

Obediently forwarding the Instructions of the Khutuktu, Matter for atten-
tion:

We, the Gambu and the Shangjodba, were commissioned as follows on the
fifth day of the sixth month of this year in Instructions from the Khutuktu:

’All the people of the four Aimaks and the Shabi of Khalkha are my dis-
ciples whom for generations I the Khutuktu have been looking after.

14 i dabinar. For the form iiri see N. Poppe: The Twelve Deeds of Buddha: Asiatische
Forschungen 23, Wiesbaden 1967, p. 89, note 8 to fol. 22v.
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They all rely on the four types of domestic animal and have gained their
livelihood by inheriting the Emperor’s duties and the stock of the Faith.1®
For several years past there have occurred, year after year, drought, famine,
and cattle-sickness, 16 and before our eyes property has been ruined, and loss
has been exceedingly apparent, wherefore I, the Khutuktu, have continually
been anxious and have been praying to the limit of my ability to the Lama
and the Three Jewels. But then, from an unexpected source, there came to
be presented to me the sutra for offering incense and worship to the gods
and lords of earth and water compiled in Mongol letters by Nagvangdorji,
known as the Scribe Cerin Cori, of the epoch of my earlier, fifth, incarnation.
When I received it and looked at it, it not only accorded with my own
ideas, but also seemed to suit the conditions of the present time very well,
besides which, considering that this sutra had long ago been cut on blocks
and stored in the printing house!” of our Urga but had never been circulated
and made use of to any extent, I wondered if by circulating it at the present
time it might not prove a valuable remedy, of benefit!® to my Khalkha and
Shabi. I wonder how it would be if this sutra were distributed by the Offices
of the Gambu and the Shangjodba generally amongst the Khalkha aimaks
and the Shabi my subjects, and were caused to be recited as a help at the
worship of the mountains and obos (ritual cairns) which are in the areas
where they severally dwell.» This was stated, and this Instruction having
been delivered together with the order of service to the Principal Officers
(of Banners), and to the janggi’s and medegci’s of the sumun’s and bag’s*?
and to the Head Lamas of the Forties,? as soon as it arrives they are to

15 Provisional translation of efen-it alban nom-un kiriingge. In the original text efen
is raised above the general line of the text in respect.

16 emgeg eriye. Briye of this compound is probably the eré of Mostaert, Dictionnaire
Ordos, p. 243a, «nconvénient; quelque chose de mal, de prohibé; géne».

17 siymbiim. See Piirevjav, op. cit., p. 39. The blockprint does not mention Urga in
connection with this work, but the colophon to one text, no. ix, does do so:
19v. boyda narun jokiyaysan sudur-ud-ala (20r) bayiri sanaya ablu yeke kiriyen-e
eyin eblegiilbei. «Taking passages and ideas from sutras conposed by the saints, this
was compiled at Urga.»

18 6lfei §i¢i is difficult to understand. Perhaps olfei aéi?

19 that is, units of the banner and shabi organisation respectively.

20 The term docitit is explained as follows in Ardyn Zargyn Bichig: Monwmenta
Historica IV, 1, Ulan Bator 1968, p. 201. From the end of the 17th century onwards
a complement of 40 regular lamas began to be established in each banner. These
lamas had their names registered on an official list, and were known as docitie. In
time their relatives came, in some banners, to constitute a separate unit of the popu-
lation, also known as dééitit or dofin lama.
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receive it, and in accordance with the original orders they are to examine
it and obediently have it executed. Despatched for this reason. 29th of the

10th month of the 19th year.?*

This instance of a League Office receiving instructions from the heads of
the «churchy in Outer Mongolia, and passing them on for action to its sub-
ordinate Banner Offices, and thence to the local administrative authorities
both secular and clerical, may add a little to our understanding of bureau-
cratic processes in Mongolia during the Manchu period.

21 This must be 1893. The Khutuktu concerned is subsequent to the Fifth. The
Sixth was installed in 1842, after which time the only imperial reign which ran for as
much as 19 years was Kuang Hsii, from 1875. That Mongol documents were dated
according to the Chinese reign period is apparent from those reproduced, for instance,
in Mangiin Daranguillyn Ueiin Mongolyn Surguul’, Ulan Bator 1965.
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ON THE ETYMOLOGY OF A COLOUR NAME IN MONGOLIAN

BY

T. A. BERTAGAEV (Moscow)

Turkologists are inclined to regard many colour names as being of Turkish
origin while they consider Mongolian to be the borrowing language. One of
these colour names is koke «sky-bluer. «Semasiological analysis makes it
likely to suppose that there is a Turkish origin of the written Mongolian
koke: ’sky-blue’y — A. M. Séerbak writes.! And he goes on: «In Turkish
languages the meaning «sky-blue» is derived from the meaning «ky» but
one cannot reveal such a succession of meanings in Mongolian languages.»?
In our opinion these assertions of A. M. S¢erbak do not square with the
facts of the given language. It is true that the object appellations are of
primary importance. Although the word koke «sky-blue, dark blue, blue»
itself does not mean «sky» there are some appellations derived from «ky»
in Mongolian languages. In the shamanistic pantheon of the Kuda Buriats
of the Irkutsk territory the God of thunder is called chichdéj mérgén mean-
ing «archer of the sky». choch-déj «belonging to the sky» can be split to
give the rootmorphem choch- and the morphem -déj ~ daj meaning = «hav-
ing a relation with someone, substituting someone». (Cf. in the proper na-
mes: Bacha-daj «passionate» from bachan «passion, longing for some-
thing», Barija-daj «bawling» from barija «to bawly, Chonchol-doj «absorbed
in, immersed in» from chonchol «hole, cavity» etc.) In «The Secret Narrati-
ves of Yiian-ch’ao pi-shih Kokodi «magian, the servant of heaven» is men-
tioned:®* Qonggotadai Monglik-eige-yin ko't dolo’an bile’ei. Dolo’an-u
dumdadu KokoCi Teb-tenggeri bile’ei. «Qonngqotadai Monglik father had
seven sons. Among the seven (he had) Koksdii-magian named Teb-teng-
geri».* At Rasid-ad-Din we read: «He (Monglik) had a son named Kokoéii

1A. M. Seerbak, O metodike issledovanija jazykovych parallelej (v svjaze s altajskoj
gipotezoj), Moskva 1960, p. 7.

2 A, M. Sgerbak, op. cit.

! of. B. Ja. Vladimircov, Upominanie smeni Teb-Tengri v mongoljskoj pismennosti.
Doklady Rossijskoj Akademii Nauk 1924, pp. 116—117, as well as the paper of P.
Pelliot in T"oung Pao, vol. XV, p. 627.

1 8. A. Kozin, Sokrovennoe skazanie, vol. 1. Moskva— Leningrad, p. 294. It is said
in the Sbhornik letopisej, (vol. I. book I. Moskva— Leningrad 1952, p. 150.) by Rasid-
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whom the Mongols used to call Teb-Tengri. His habit was such that he re-
vealed secrets, he foretold future events and he used to say: «God talks to
me and I visit heaveny . . . Mongolian common people and certain persons
say — and it has become widely-known - that he used to ride on a white
horse in the sky»?

Thus in a word by word translation kokdCi means «ervant of heaven».
The suffix -¢ii denotes the performer of the action. As a matter of fact kokodi
and teb-tenggeri appear here as synonyms in the sense of «heaven among
heavens».

As can be seen from the above mentioned examples the meaning «hea-
ven (sky)» occurs in the oldest Buriat and Mongolian names with a shaman-
istic meaning in the word kokd || koké || kogé® || chocho || modern Mongo-
lian choch. This fact proves to us that in Mongolian as well as in Turkish
languages the word had primarily an object meaning.

One may ask why did kéke become archaic in its object meaning and
why did it lose its primary meaning in Mongolian languages. The explana-
tion is simple — it has been replaced by the word oytoryu ~ oytoryui mean-
ing «the vault of heaven, heaven. The word occurs in the «Secret History
of Mongols» with an initial & — hogtorqu «heaveny. Tt is «empty air» in the
translation of S. A. Kozin. He translates Oro-ban hogtorqu bolgagqda’a bi! as
«my couch - the empty airs.? However, on the basis of the given text it
can also be translated as: «They cut off my couch (they made it shorter,
they shortened it)» cf. hogtorgon «whort», hogtoriqu «to cut off, to hew».?

Even if we suppose (following Kozin) that hogtorgu means «empty air»
we cannot dismiss the thought that this meaning is indirect, abstracted
from the meaning «heaven» «the vault of heaveny. In our opinion the word
hogtorqu  «heaven» can be morphologically split up as hog-torqu, cf. Buriat
Kuda® biy-lorgs «orthern or back side of a hilly — béy «back, back-side»,

ad-Din: «On thig kuriltaj he (Temiijin) was strengthened in the great name «(ingis-
khany. .. .Kokodi was the one who strengthened him in this name . . . he was called
Teb-Tengriy. Koko¢it is an epithet, a name of a profession. It can also be seen from
the fact that it is placed in a prepositional position as it is acceptable in Mongolian
languages, Bur. bo6 Bulagat «shaman Bulagat», chondin Damba «schepherd Dambay etc.

5 Rasid-ad-Din.

¢ B. Ch. Todaeva, Baoanjskij jazyk, Moskva 1964, p. 141.

78. A. Kozin, op. cit., p. 99.

8 8. A. Kouzin, op. cit., p. 221.

9 By the abbreviation Bur. Kuda I mean the West Buriat Bulagats living on the
Kuda steppe 70—100 kms from the town of Irkutsk.

68

Bur: Kuda yaw’-farga «something additionaly — yaw’ ~ yaw «being
besides, near to; fellow-traveller = friend, accompanying someone» e. g.
Don-Qiyédin yawi Sanéo-Pansa, Bur. Kuda nemhel-derge «clothing put on
one shoulder and hanging loose on the other» — nemhege(n) > nemheg
«unbuttoned, lightly dressed», «clothing thrown over the shoulder», Bur.
Kuda behel-derge «girdle thrown over the shoulder and passing across the
chest cross-wise under the hand», behel-ye «to gird oneself» etc. The affix
torgo is a compound one together with the variant dorgo. They can be split
to -tor ~ -dor - qo the first being a formative of attribute names'® and -do
|-da etc.| is that of substantives.!! If we take into consideration the fact
that the initial back (postdorsal) voiceless k alternates with the back voice-
less ch < *q (cf. Bur. hénégguj and Mong. chénégguj «unpleasant, bady, Bur.
2éhéche-and Mong. zéchéch «to make ready, to get ready», Bur. Kuda ha-
vacha «to quilt through, to hit with a ricochet» and Mong. chavach with
the same meaning!?) then the root-element hog- from hogtorqu can easily be
related to Mong. 46y <C géq ~ qog ~ hoq «heaveny. Therefore *hogtor means
«of heaven», hogtor + qo equals «the vault of heaven, heaven» > «air».

There is one more name with an object meaning related to yoy ~ y06%0
«sky-blue, dark blue, bluer. This name is ydg and it is quite wide-spread
among the western Buriats and partly so among the Kudas. It means
«coal with blue flames» exactly with blue or bluish -~ like flames before
they are extinguished and not «with red flames» as is given in the Buriat
Mongolian — Russian dictionary, Moskva 1951, by K. M. Ceremisov (orph.
chig). Written Mong. chigege ~ chidgige mod. Mong. 46 «coal, soot, smoke-
blacky is derived from chag. The same chég can be found in the root of writ-
ten Mong. chigéljirgene «pigeony that is «dark blue birdy — chdg-6-1-Ji-
rge-ne < yogoljiyd ~ yogoljoyd «to become, to seem dark blue» cf. Bur.

!
Kuda balfirgana Bur. baléargane «amson, cow-parsnip». Besides, it

is possible that the same root can be found in the word kékdge «cuckoo
(dark blue, greyish bird})».

10 U.Z. S. Dondukov, Affiksaljnoe obrazovanie dastej re¢i v burjatskom jazyke, Ulan-
Ude 1964, pp. 89. and 95. .

7. Sé. Dondukov. op. cit., p. 16.

12 B, Ch. Todaeva, Mongoljskie jazyky i dialekty Kitaja, Moskva 1960., cf. among
other adverbs: Monguor charvan and Duns. haruan «teny, Duns. ckon and SH. hon
«yeary etc.

69



This analysis made by us on the basis of the inner reconstruction makes us
cautious in drawing quick conclusions concerning the borrowed character
of some or other roots particularly that of colour names.®

One must be familiar with the deepest foundations of the language
studied. Some important facts are often hidden in the folklore, mythology,
border dialects, archaic phrases and phraseology of isolated local dialects
that are not laid down in dictionaries and written texts.

13 Other colour names like chara, Sara etc. will be dealt with in the next paper.
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VERBAL PREFIXES IN MONGOLIAN DIALECTS

A COMPARATIVE STUDY

BY

L. BESE (Budapest)

Our knowledge of Mongolian dialects varies in depth and range. This fact
sets considerable limits to the results that can be expected in comparative
Mongolian dialectology. For example, when attempting to compare verbal
prefixes in contemporary Mongolian, I have had to restrict myself largely
to the linguistic material of Buriat and Khalkha, and - - to a lesser extent -
Kalmuck and Ordos. This is certainly a limiting factor. Naturally, such lim-
ited comparisons can also be justified in certain cases, especially where
there is a lack of comparative dialectology, as is the case with Mongolian
studies.

The problem whether the individual units of the present state of language
can be considered as parts, say dialects, of one single Mongolian language or
wheter they are in fact Mongolian languages in a more or less close relation-
ship to one another, is far from being even broadly outlined in any exact
way. A close examination of the problem is rendered even more difficult by
the fact that new literary languages, based on Buriat, Khalkha and Kal-
muck, have emerged. Thus, problems of an exclusively linguistic nature
become intermingled with social elements, too.

In two papers of mine I have ventured to lay down rules for the use of
Mongolian verbal prefixes for a descriptive grammar.! It is clear from them
that the rules for the use of prefixes in the individual dialects decisively
agree with one another. Mongolian verabal prefixes are thus governed by
one structural rule in all dialects in which they occur. Minor variations can
only occur within the scope of this rule.

Mongolian verbal prefixes are quasi- or semi-nominals. It is logical there-
fore to include them in the lexicon. In this capacity, however, Mongolian
verbal prefixes in the dialects differ from one another in many ways. Fur-
ther on in my study I shall deal with certain aspects of the differences in
addition to the similarities.

'L. Bese, A study in Buriat preverbs: AOH XIX (1966), pp. 217—244. and On
Khalkha preverbs: AOH XXI (1968), p. 225—235.



1. Distribution of types of verbal prefixes

In all contemporary Mongolian dialects the root prefix forms the basic
type. The root prefix in contemporary Mongolian also has a derivative
complemented with an .r(4) verbal prefix formant. At the same time, a
variety of verbal prefix co-occurrences may also be found. In addition, ele-
ments other than verbal prefixes may be coordinated with the individual
prefixes.

The distribution of these types in contemporary dialects is shown below:

I Buriat Khalkha 1 Ordos Kalmuck

1
folkL \ folklore {olklore

Pr (root pref.)
2Pr

3Pr y
4Pr

Pr - twin
Pr.r4d
2Pr.r4d )
Pr 4 adverb
Pr + aja

uj + Pr

4
+

no data no data
-+

e s
|
1

T
|
|

According to the table Pr and 2Pr occur in every dialect. There is no evi-
dence for the Prrd type in Ordos. The norms of literary Khalkha do not
permit this type. Pr.rd is not frequent in spoken Khalkha either. 2Pr.r4
is only frequent in Buriat. In the other dialects, however, it does not occur.
A few occurrences of it only are known from Khalkha folklore. 4Pr (or
correctly 2 2Pr) can be found in literary Buriat only. This type of co-oc-
currence is nothing but a literary extremity. 3Pr in Khalkha is also an ex-
treme in the spoken language. The Prt-twin (i.e. a partially reduplicated
element) type occurs primarily in the colloquial language. The frequency
of other types can be neglected statistically.

For comparative dialectology Pr, 2Pr, Pr.rd, and 2Pr.rA types are of
particular importance. These are all derivatives of the root prefix (Pr),
and appear in every contemporary Mongolian dialect. (In the peripheries
of the area of Mongolian languages the verbal prefix is not known at all.)
Buriat, in turn, markedly differs from the other dialects as regards the
occurrence of Pr.orA and 2Pr.rA. This separation of Buriat will be seen to
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be even more clear-cut in the examination of the frequency of the individu-
al types (cf. 4.1).

The study of differences between the occurrences of Pr.r4 and 2Pr.r4 in
Khalkha (in literary Khalkha and folklore) is also very instructive. What
it clearly shows is that there may be differences in the occurrence of verbal
prefix types in the colloquial or literary language, and folklore, respectively.

2. Distribution of the stock of dialectal verbal prefixes

The second part of this comparison is devoted to registering the agree-
ments and differences of the stock of verbal prefixes in contemporary Mon-
golian dialects.

The stock of verbal prefixes of contemporary Mongolian dialects or dia-
lectal literary languages has been listed, to a considerable extent, by Ram-
stedt’s Kalmuck, Mostaert’s Ordos, (Cferemisov’s Buriat, and Luvsandén-
dév’s Khalkha dictionary. Tt is hardly necessary to prove to the scholars of
Mongolian that these lexicographers have all done an excellent job. This is
clearly shown by the fact that, with the help of informants, I could only
add one prefix (kegz «out») te Ramstedt’s Kalmuck prefix Material, and
also one from Dzangar (balc «zer-») (cf. Bese, 1970). Similarly, my Buriat
literary and folklore corpus (cf. Bese, 1966: 217, notes 2. and 3.) could add
hardly more than one or two verbal prefixes to Ceremisov’s Buriat material,
although I had an opportunity to be convinced of the actual size of the
Khalkha verbal prefix stock through various channels of information on
the spoken language. ‘

At the same time, these authors exerted an influence on one another,
particularly in the lexicographical field. It is obvious, for instance, that
Luvsandéndév relied heavily on the content and formal elements of the
results of Ceremisov’s dictionary (cf. Bese, A. Luvsandéndév, Mongol oros
toli: AOH TX, 340 —343). Tt is, then, justified to suppose that the verbal
prefix stock registered by Luvsandéndév was assembled as a result of a com-
parison with Ceremisov’s material. It may thus be stated that verbal pre-
fixes which have not been taken over from the Buriat to the Khlakha
dictionary, practically do not occur in Khalkha dialect.

If, in addition, we take it into consideration that all dictionaries mention-
ed above contain essantially the same amount of items, it can be assumed
that comparative dialectology will find that the agrements and differences
as shown by the table below vary within realistic value limits.

An additional problem is raised by the selection of what is called the dom-
inant dialect underlying such comparisons. Considering the present state
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of Mongolian, this problem has not yet been solved. For the lack of a better
solution, I shall follow the common practice of Mongolian studies by adop-
ting the method of taking Classical Written Mongolian — or the presumably
corresponding form — the basis of comparison. By this method several other
problems on the phonological level may be omitted. From the dialectolo-
gical point of view these problems may also be of great moment, but they
do not constitute a particular case as far as comparing verbal prefixes is

concerned.

1. AMQA «down»

2. BATCA «into»

3. BAT'U «in two»

4. BALA «asunder»

5. BALBA «completely»
6. BALCA «in two»

7. BELTE <¢outy

8. BILA «togethery

9. BILBA «together»
10. BICA (asundery

11. BULCA «throughy
12. BULI'U «out»

13. BULTU «¢«completely»
14. BUTA «asunder»
15. BULGU «trough»

16. BULTE «out»

17. COT'U  «throughy
18. COMU  «throughy
19. CUI'U  «asundery
20. DALBA «down»

21. DELBE «apart»

22. DOLU «down»

23. DULE «into pieces»
24. EBTU throughy
25. ELTE «away»

26. EMTE «away»

27. JADA asunder»
28. JEDE «asunder»
29. JULTU «down, outy
30. JIRU «into piecesy

31.

32.

74

QATA «in half, aparty

QATJA  «asunder»

Buriat
amcha
bagsa

bala

zada
zédé
ura
chacha

chagza

Khalkha

élt

émt
dzad
dzulga
dzur
chacha,
chaga

Ordos

balba

bilba

bulgu

Kalmuck

bule
bulg®
bult®
but®

33. QALCA <asundery

34. QALBU (aside, apart»
35. QALJA «in two piecess
36. QALTU «away»

37. QAMQA «asundery
38. QANGGI «up, upwardsy
39. KEGJE ¢outy

40. KEMKE «(asundery
41. KIT'A «asunder»

42. QOBQU «asunder»
43. QODU «through»

44. QOLBU <away»

45. QOLTU «down, away»
46. QUT'A  in two piecesy
47. QUI'U «out, asunder»
48. KUGU «out»

49. MILA «asunders

50. MOT'CU asundery -
51. MULTU «outy

52. MULTU «outy

53. NEBTE «throughy
54. NICA (asunder»

55. NIJA asundery

56. NILA asundery

57. NUT'U «into pieces»
58. NOLT'U «into piecesy
59. OTCU away»

60. OI'LU «out»

61. ONGGI «out»

62. OTU «through»

63. OMU away»

64. SAMNA «asunder»
65. SEME «(outy

66. SENDU «out»

67. SETE «through»

68. SOKI «out»

69. SONGU «throughy
70. SEBTE «through»

71. SIBTU throughy

72. SILBU «<out»
73. SUTU «out»

Buriat

chalba
chalza
chalta

chamcha
changi
chégzé
chémché
chjaa
chovcho
chodo
cholbo
cholto
chucha
chuu
mila
M0gG80
multa
multé
nébté
nisa
niza
nila
nugn
oglo
ongi
oto

hamna

hété
hugné
Sébte
Sobto

Solbo
huga,
hucha

Khalkha

chale
chaldz
chaltz,
chalit
chamcha
changi
chégdz
chémch
chjaa
choveh
cholbi
cholt
chuga
chuu
chuit
mult
mult
néuvt
njac

Solbo
suga

i Kalmuck
chamcha chamch”
kyemkye kemk®

— chovch®
cholbo cholv*
chugu chugt

~ kit

— molt?
molto molts
nebte neptt
nulgu —

— sem?®

—_ send®

— sénvg'.".
Subtu, Sobt®,
Sugtu Supt®
dzugu sug®

~1
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E Buriat i Khalkha | Ordos Kalmuck
74. SII'U  «down, away» | Suu L Suu — Sua
75. SIGU  «downy ' - E — — St
76. TAYL <«away» 3 — i — — tad
77. TASU «asunder» © taha : tas dasu tas
78. TEGU «down» -t i — — —
79. TESU (asunder» | téhé L tés — tes
80. TUGDU «downy | tugdé — — —
81. UD:A «asundery | uda — — —
82. UTJA «outy Lougrza I ugdza — —_
83. ULTU (asunders | ani }‘ wlt — -
84. YULE «out» julé — — —
\

The table above does not point out too many common elements of the
stock of verbal prefixes of contemporary Mongolian dialects: BULI'U
wuty, QATA «aparty, QAMQA «asundery, KEMKE «asunder», QUTA
«n two piecesy, MULTU «outs, NEBTE «hrough», SUI'U «out»,
SIBTU «through», TASU «asundery. Even if Khalkha and Ordos are look-
ed upon as variants of one single central dialect, the number of common
elements cannot be increased by more than six other prefixes: BUTA «asun-
der», COT'U  «throughy, QOBQU «asunder», QOLBU «away», MULTU
wuty, TESU «asunder». Nineteen more prefixes may be added to the
common elements by comparing Buriat to the other dialects. Such a com-
parison, however, already seems to be meaningless.

Tt is striking that most of the common verbal prefixes can be found in
Khalkha and Buriat. This, however, is partly due to the quantitative differ-
ence in the stocks of verbal prefixes of the individual dialects. As a matter
of fact most of the 84 verbal prefixes listed above occur only in Buriat.
Only half of them can be found in Khalkha and even less than half in Kal-
muck.

Whatever turn further investigations might take, it seems to be certain
that the verbal prefix stocks of contemporary Mongolian dialects vary in
size.”

¢ It should be noted that the Mongolian verbal prefix is a peculiar root morpheme
from which various derivatives may be formed from (cf. Bese, 1966: 231, 1968: 230—
231). Usually, if a root morpheme does not act as a verbal prefix in one of the dialects,
its derivatives may well occur. E. g. Mo. COMU «throughy is not used as a verbal
prefix in Kalmuck, but it appears in derivatives: cém. I- «zerbrecheny, com. r- «zer-

fallen», cém.é- «zerdriickens. This is a problem that should not be confused with
the questions of prefix stock.
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3. Differences in the frequency of use

Verbal prefixes and prefix+verb stem compounds are used by Mongolian
dialects with a defined frequency. Therefore, differences in the frequency of
use may, singly, be characteristic of the individual dialects. This problem
is dealt with briefly in the following survey.

3.1 First the facts of two dialectal literary languages are compared. The
first column refers to the facts of the prose of literary Buriat, the second to

those of literary Khalkha.

Buriat Khalkha
Pr (root) type one per 1260 words one per 2,940 words
2Pr type one per 9755 words  none per 152 750 words
Pr.rA type one per 13 480 words  none per 152 750 words

My Buriat literary corpus (cf. Bese, 1966: 217, note 2) of seven volumes
contains a literary prose text of 2 766 pages. I chose one page from each
of the seven volumes, then I counted the words on each page. The average
of the seven selected pages was 268 words. This figure multiplied by the
number of pages resulted in 734,288 words. Taking every prefix4-verb
stem compound for one word, one occurrence per some 965 words could have
been indicated. The same method was adopted in compiling my Khalkha
literary corpus of 152 750 words. The comparison was extended to only
three types (see also Bese, 1966: 237 —238.). The rest can now be statisti-
cally ignored.

At any rate, what the figures show is that the frequency of the use of the
root prefix in literary Buriat is over two times (2.3 times) as high as in lit-
erary Khalkha. The frequency of other verbal prefixes or prefix+verb
stem compounds indicates even greater differences. These are well worth
mentioning since they characterize clearly the difference between the liter-
ary languages of the two dialects.

3.2 I shall now proceed to compare three epic texts of Mongolian folklore.
One of them is the Buriat Unga-Geser? of 12,537 lines, the other consists of

3 Abaj Geser. Vstupiteljnaja statjja, podgotovka teksta, perevod i kommentarii
k nemu A. I. Ulanova. Ulan-Udé 1960.
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three minor Khalkha epicst of 7,305 lines, and the third is the Kalmuck

Dzangar® of 12,001 lines.
In Unga-Geser there is a total of 94 prefixes or prefix4verb stem com-
pounds for 12,537 lines. In other words, there is one prefix per 133.4 lines.

For the individual types:

Pr (root) type 73 (78%,) i.e. one occurrence per 171.7 lines
2Pr type 13 (14%,) i.e. one occurrence per 964.4 lines
Pr.rd type 8 (8%) i.e. one occurrence per 1567 lines

In Khalkha texts there is a total of 66 verbal prefixes per 7,305 lines,
that is, one prefix per 110.7 lines.
Their distribution by types:

Pr (root) type 53 (809%) i.e. one occurrence per 137.8 lines
2Pr type 11 (179%) i.e. one occurrence per 664.1 lines
Pr.rd4 type 1 (1.59%) i.e. one occurrence per 7,305 lines

In the Kalmuck Dzangar one can find a total of 114 verbal prefixes in
12 001 lines, that is, one per 105.5 lines. Distribution by types:

Pr (root) type 97 (85.1%,) i.e. one occurrence per 123.7 lines
2Pr type 6 (5.3%,) i.e. one occurrence per 2 000.2 lines
Pr.rd4 type 3 (2.6%) i.e. one occurrence per 4 000.3 lines

It is an interesting fact that the frequency rate in the epic of the three
dialects is essentially the same. Accordingly, while the frequency in the
literary language of the individual Mongolian dialects seems to differ
widely, it shows much the same rate in the folklore, e.g. in the epics, of the
dialects. Consequently, the informative value of verbal prefixes or prefix+
verb stem compounds in literary Buriat prose is different from that in lite-
rary Khalkha prose. The informative value in the epics of Mongolian folk-
lore, in turn, ranges largely within the same limits, independently of the par-
ticular dialects. It seems almost certain that further investigations in this
field will provide notheworthy results.

4 Ringinsambuu, G., Mongol ardyn baatarlag tuulls. FEmchtgén bolovsruulZ, omnoch
ug, tajlbar sélt ujldsén — — —. Ulaanbaatar 1960. p. 155.
s D¥angr. Chalimg geroifesk épos. Jasvrni Basanga B. B. Moskva 1960. p. 362.

78

3.3 Comparisons as shown above point to one more implication: the
frequency rate of the particular types of verbal prefixes also differs within
the individual dialects. It may be presumed, therefore, that the individual
Mongolian dialects form particular sub-systems as regards the frequency of
types. The difference between literary Buriat and literary Khalkha is es-
pecially striking. E.g. while there is one occurrence of the 2Pr type for
9,755 Buriat words, not one single to-occurrence of a 2Pr tvpe can be found
in the entire Khalkha literary corpus.

4. A comparison between Buriat and Khalkha literary texts

The symbol-like (semiotic) formation of information content, its formal
and structural proportions, and thus the possible agreements and differ-
ences in Mongolian dialects may be examined from several aspects. An im-
portant role is played in the symbol-like (semiotic) formation by phonologic
or morphonologic differences which influence the mutual understanding
among the speakers of the particular dialects. This theorem, mutatis mutan-
dis, is true of the syntactical level, and even more so of the lexical level.
Since the Mongolian verbal prefix (or prefix4-verb stem compound) be-
longs to the domain of the lexicon, the answer to this question should be
sought for, first of all, in lexical terms. For the lack of other possibilities,
the material of Buriat and Khalkha literary languages must form the sub-
ject matter of this examination.

From the preceding chapters it appears that the stocks of verbal prefixes
(prefix4-verb stem compounds) in Buriat and Khalkha literary languages
are different in size. But a difference may be pointed out in the frequency
rate of this lexicological stock in the respective literary languages of the
two dialects. From this the conclusion may be drawn that the formal and
structural proportions of thoughts of identical content will evolve in com-
pliance with such differences between the two literary languages.

Considering that I was only able to study recorded linguistic material,
namely literary works translated from Buriat into Khalkha, the question
that has been posed above has had to be modified. According to this modi-
fication the question may be raised thus; what form has been given to a
?ertain, semiotically formed, and formally and structurally proportioned
information content in the literary language of the other dialect? Since the
translation of literary works is under discussion, it seems to be certain that
there is a wide range of possible forms. It can be assumed, however, that
the possibilities of forms are decisively limited by linguistic (dialectol-
ogical) norms, too.
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By way of illustration, let us take the following Buriat sentence together
with its Khalkha translation: Bur. Ené stanci dééré chin eché olon «At this
station there are many people» or Khal. Ené ortoond chin olon. The Buriat
example and its Khalkha translation show several relevant positional ele-
ments. The structure of the two sentences is identical, both of them being
what is called a nominal sentence. The word order is identical, too. Several
identical elements can be found among the word morphemes within this
structure: Bur. éné «this» : Khal. éné «d.»; Bur. chin «man, people» :
Khal. chan «id.»; Bur. olon «much, many» : Khal. olon «d.» However, a
fow translation shifts may also be observed at this level. By way of example
the corresponding word for eché «much, many» of the source language, ich
«d.» of the target language cannot be found in the translation. Probably
this shift is due only to some stylistic reasons. Another shift is shown by the
Khalkha -d dat.-loc. case-ending instead of the Bur. dééré «on, aty post-
position. I do not intend to go into any details as to what reasons might
have influenced the translator’s choice: whether there are normative differ-
ences in the use or wheter it is a question of different personal taste and
the like. What I should now like to do is to draw the attention to the differ-
ence between the Bur. stanci «railroad station» and the Khal. ortéé  «id.».
I do so chiefly because Buriat also has the word urté6 which — together
with the Khal. 6rté6 - can be conceived as two variants of one and the same
linguistic symbol, that is, one single denotation, as a result of the regularity
of phonetic agreements and differences between them. However, this purely
Mongolian denotation in the literary language of two dialects may still not
denote one and the same thing, that is, «ailroad station». The Bur. 4rtoo
may only denote «postal relay station», since literary Buriat uses stanci, a
word of Russian origin, to denote «railroad station». This is why the Buriat
form of the Mongolian ORTEGE «postal relay station» may not occur in
such a nominal group as the Bur. timér zamaj — «railroad - ». Its Khalkha
form, in turn, may occur in the Khalkha nominal group tomor zamyn —.
From the point of view of translation, then, the Bur. artéé and the Xhal.
6rté6 are not equivalent: although they are formally identical their essen-
tial difference is that they represent two different lexical data. Thus the
correct textual translation equivalent of the Khal. témor zamyn ortoo is
not the Bur. tamér zamaj wrtéo, but timér zamaj stanci. In other words, the
latter form is correct in Buriat. Such different denotations enable us to
observe the operation of the linguistic norms of the literary languages of
two dialects, a fact which cannot be ignored by the translator. The explora-
tion of differences in the use of Mongolian verbal prefixes is even more
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complex because we try to feel the regulating role and work of differing
dialectal norms from the translations of literary works.

4.1 Tshould like to demonstrate the problem exposed in the introductory
part by a comparison of Zamijan BaldanzZabon’s novel, Burgéd. Ariguun
puabéjn usaralta jabadalnuud (Ulan-Udé 1956, 101 p.) with its Khalkha
translation (Zamivjan BaldanZabon, Bargéd. Ariguun buiavéjn ujl javdluud:
Buriad chélnéés Z. Lodon, C. Sumijad nar chovruulév. Ulaanbaatar 1957).

Baldanzabon is of Aga-Buriat origin (cf. Pisateli Burjatii, p. 31.). Accord-
ing to our present knowledge, Aga-Buriat belongs to the Eastern Buriat
(Khori) group, and forms a sub-dialect. Although it is almost identical with
Khori-Buriat, Aga-Buriat has much in common with Khalkha. In Poppe’s
opinion, the word stock of the Aga sub-dialect is largely identical with that
of Khalkha. Consequently, Aga-Buriats understand Khalkhas very well
and vice versa. At the same time, according to the verbal information
kindly supplied by L. S. Sagdarov, himself an Aga-Buriat, within the
Eastern Buriat dialects, Aga-Buriat is much more sparing in the use of
certain verbal prefix types, particularly the Pr.r4 type, than Khori and
in particular the Western Buriat dialects. All these coincide with Poppe’s
findings.

In the other parts of this paper, I shall demonstrate all the prefix occur-
rences that can be found in BaldanZabon’s novel. First I shall give (a) sample
sentence taken from the source language, where the prefix verbal stem com-
pound occurs, then its «translation» into the target language. Finally, 1
shall comment briefly on the translation. In order to get closer to my aim
I shall examine all the possible prefix equivalences in the particular literary
language of the two Mongolian dialects. v ‘

Therefore other equivalences or shifts (which may be possible in the con-
text, morphology, phonetics or lexicon) are left out of consideration.

}A' Bur. Gofmansie huga charajn bodozo, Borogioonoj chafuudani gijzé
erééd, tolgojgoo londono:. .. (p. 21.) l
«Jumping up, Gofman runs to B. and hits him on the head: . . .»
K?al. Gofman boson charajé Borogsoony dérgéd irééd, tolgojgoo SaaZ:
 (p. 18)) '

Thg equivalent translation of Bur. huga charajn bodoio «jumping up»
is sug charagn bos¢ in Khalkha. The use of the latter in the «transla-
tion» would have been possible.

¢ Mongolian Studies
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2. Bur. ... Sarii gulbaagaj duugarchalaar, Sandan noen taha turin dab-

tana. (p. 45.)
«As S. gulbaa begins to speak, S. noyon, immediately nodding his assent,

confirms (it) ...»
Khal. . .. Sarij gulbaag chéléchéd Samdan noen tosé avaad nééréé cadachaa

boliloo! (p. 38.)

tas turé- does not occur in Khalkha.

3. Bur. Sandan noen Chalzar, Zamsa choer huya charajldan bodoZo uriel-
dén bajia méduudné. (p. 45.).
«Jumping up, S. noyon and Ch. 7. the bald one, announce, competing with
each other.»
Khal. Samdan noen chalzan Zame choer uchaschijn bos¢, bie bieéséé orsoldon
chélsén ni: ... (p. 38.)
sug charajn bosé (cf. sample sentence 1) is possible in Khalkha, too.
Apart from other motives, the translator may perhaps be supposed
not to have used this equivalent because the frequency of prefix+verb
stem compounds is less in Khalkha than in Buriat.

4. Bur. Hajtaj chin bésé, chéréglé chéréggiy jiimé ongilZo bolocho aabza
gésé dosoont chacha oroodchibo. (p. 94.) '
«A man who needlessly pokes his nose into other people’s affairs is cer-
tainly not a good one — it flashed through his mind.»
Khal. Er ni I sajn chun bis, chérégiéj chéréggij jum ongiciz boloch 1 chin
bajch - gé% génét sanaand ni orov. (p. 78.)
In Khalkha chacha oroodchi- does not exist; therefore genet or- stands
for it.

5. Bur. B#séssé, génté chalba hurén, Sandan noenoj gér téésé hobilso guj-
Zérchiné. (p. 94.)
«Springing out at once, the clerk runs at breakneck speed towards S.

noyon’s house.»
Khal. Bi&éé& génét cochin, Samdan noeny gerijn zug chol chol charajn gugv.

(p- 78.)
chalba sré- is not possible in Khalkha

6. Bur. Baga ama chalamgy bajhanhaa boloo cha jum daa, — géhén bodol
béséésyn dotor gansata chacha oroodchino. (p. 59.)
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«He might already be a little in high spirits — this was the only thought

- that flashed through the clerk’s mind»

Khal. Baga zérég am chalamttaj bajsnych I bolov uu daa gésén sétgégdél
bicéédign dotor génét torZ ongorson chojno 66réo gem chijsén gés ... (p. 73.)
In Khalkha chacha oroodchi- corresponding with the Buriat is not
possible (cf. example 4).

7. Bur. ... gulban ... daljaa chuchara charbuulhan charsaga mété .
oroSono. (p. 84.)

« .. (the) gulban ... like a falcon with wings broken by being shot
with an arrow ... goes away.»

Khal. ... gulbaa ... dalavéaa chugartal charvuulsan charcaga mét . . .

oréichloo. (p. 69)

In Khalkha chuchar charvuul- «shoot something, shoot into piecesy is
not possible due to the modern Mo. .r4 prefix formant.

8. Bur. Enééniietnaj xuuli médéé haa, ta choeroj gézégyetnaj taha tatacha.
(p. 80.) .
«If the law learns about it (for you), the plaits of you two will be torn
offr.
Khal. Uunij éinl chuuli médvél, ta choeryn gézgijy taslach bajch daa.
(p. 66.)
The translator might have used the equivalent translation of iaha
tata-, as well, since Khalkha tas tat- «to tear offy is the full equivalent
of the Buriat form.

9. Bur. Chalhé halhan bolohon Ulchaan Chulchaan choer chéléeé chodoro
tatuulhan juiméndél, wigénéldén, dééré dééréhéén amidan chanjaaldan bajia,
bée béeé zaalsana. (p. 79.)

«vaered with perspiration, sticking their tongues well out, bellowing,
puffing and huffing at each other, U. and Kh. keep pointing to each other’s
direction.»

. Kh. Chols us bolson Ulchaan Chulchaan choér chéléé suga tatuulsan jum
Sig dungélén amisgaadaZ, bie bieé zaana. (p. 65.)
Since the prefix chod has no equivalent in Khakha, chod tatuul-, that
corresponds to Buriat, is anomalous. '

10. Bur. Gébésie, buchy chubsaha chunaryni nébté Sobto noroSohon bajia,

fddémludyni tabZaganaldan, duugarcha géchédéé, chéléniini éédéldézé bajba.
p. 75.)
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«Incidentally, since their clothes were thoroughly drenched through and
their teeth were chattering, when they wanted to speak, their tongues

failed.»
Khal. Gévé buch chuveas, chunar ni Sal norood, ichl daarsan bololtoj

duugarachdaa chél ni éédérné. (p. 62.)

The full equivanlent translation of Bur. nébté Sobto moro- «to drench
through» is névt suvt nor- «id.» in Khal. The translator could have also

used this.

11. Bur. Man Vitiméj uhande nébté Sobto noroSohon suarha charimaan
soohoo gargaZa, ... (p. 55.)
«Then the man, taking out of his pocket the paper which got completely
drenched, through in the water of Vitim .. .»
Khal. Bas Vitim mornij usand névt norcichson néy caas, chalaasan dotroosoo
gargan . . . (p. 46.)
As regards the meaning Khal. névt nordichson is equivalent to the Bur.
nibté Sobto norodohon, even if it is not strictly speaking equivalent.

12. Bur. Gébésie, Arviguun Bibéjn bulad zorigynt juusic hawni, Livmér
$érém chaaltyesie délbé tatachaar, hélmé zadyn ériiesie tuaré sochichoor bajgac
hén. (p. 53.)

«Anyway, independently of A. B.’s steely will, when he wanted to break
open the cast-iron gate, he completely nicked the edge of his sword and
pike.»

Khal. Gévt Ariguun Buivéjn bold mét zorig ni, juug &, lomor Sirém chaalyyy
& delbé iatan, sélém wadny irijg ¢ émiléchéér bajlaa. (p. 44.)

In the Buriat text (source language) there are two verbs with a prefix:
délbé tata- «to break; to pull out or aparty and tiiré sochi-  «to nickn.
The first Khal. translation gives a full equivalent (délbé tat- dd.y).
This was not possible, however, in the second instance since the pre-
fix4-verb stem compound fuir cochi- is anomalous in Khalkha.

The following table is meant to sum up this survey. The values of the
columns headed by Roman numerals are the following: I. a certain type is
translated into an identical type (a. identical Pr4- identical V-; b. or diffe-
rent Pr, or different V-), IL. a certain type is translated into another, 111.
Pr+V- compound in the source language is also possible in the target lan-
guage. V. the Khalkha translation is relatively accurate.
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| In the Khalkha target language

Pr -+ V- compounds in the Buriat source language

I i
e D oL -
B a i b n
; S
1. huga charaj- «to jumpy — — S+ e —
2. {aha turi- «to nod one’s assenty — — - I -
P

3. huga charajlda- v. vec. of luya charaj- |

«to jump» S S Lo
. chacha oroodchi- «to find an entrance into» — 1
. chalba huré- «to jump (to one side)y -
chacha oroodchi- «to find an entrance into» — — N .

MRS

@

. chuchara charbuul- v. causat. of chuchara
charbu- «to break by shooting with an
arrowy — = -+ -
taka tata- «to tear offy — — + e _
9. chodoro tatuul- v. causat. of chodoro tata-
«to stick outy — - —

-1

*

10. nébté Sobto norodo- «to drench throughy — - + -
11. nébté Sobto norodo- «to drench throughy [— L — + i
12. a. délbé tata- «to breaky . + _ _ € 4
12. b. tawré sochi- «to. nicky [ — + _ _1_

From column I11 it appears that in six out of thirteen cases the transla-
tor could have taken the opportunity of using full equivalents. By way of
contrast, columns I (a and b) and II show how small an extent the trans-
lator made use of them. (Naturally it was not on account of this that the
translator did a poor job, cf. column IV.) Column IIIL is very instructive
anyhow: it appears from it that only six out of thirteen occurrences can be
translated into their respective full equivalents. Data in col. 1II., then,
.correspond with the findings of the preceding examination (cf. 4. 1), accord-
ing to which literary Buriat uses more than twice as many prefixes as lit-
erary Khalkha.

4.2 1t is clear from the above that the Khalkha text (target language)
cannot be, in every respect, a full equivalent of the Buriat text (soul:ce
lﬁimguage), even if the examination is restricted to the study of verbal pre-
fixes. In the course of translation, then, certain translation shifts have to
be taken into account. The extent and degree of shifts, at the same time,
define the limits of translating from Buriat dialect into Khalkha. The ex-
amination of translations, therefore, facilitates the exploration of normative
differences between the two dialects.



In pursuance of our objective, normative differences between literary
Buriat and Khalkha will be demonstrated by meanas of examining two
Buriat novels and their Khalkha translations.

The first work is Choca Namsaraev’s novel Uuréj tolon (Ulan-Udé 1959.
308 p.) and its Khalkha translation: Uurijn colmon. (Zasvarlaz, némsén
1956 only chévléléés ni chalch ajalguunaa chorviaalsén G. Zamsranzav.)
Ulaanbaatar 1959. The second novel: Zamso Tumunov, Nojrhoo hérihén
tala (Ulan-Udé 1949, 251 p.) and its Khalkha translation: Nojroos sérsén
tal. (Buriadaas mongol ajalguunaa G. Cerendorz.) Ulaanbaatar 1956. To
put it in a simpler way, 1 combined the prefix material of the two novels
into one table, marking Tumunov’s work with 1, and Namsaraev’s with 2, V.

4.21 A certain type is translated into an identical type

" Belonging to this group are those prefix-verb stem compounds whose
Khalkha equivalents (i.e. in the target language) mostly agree with the
original. However, equivalence or the degree of shifts may be different at
the level of formal comparison. Accordingly, various sub-groups have been
formed as follows: '

4.21.1 Tdentical Pr-tidentical V-:

Buriat Khalkha
1. bulga musch- «to twist out» (1: 197) : bulga mudgi-
2. buta buuda- «to open fire» (1: 211) : but buud-
3. buia sochi- «to smash to pieces» (1: 247) : but cochi-
4. buta sochi- «id.y (1: 248) : but cochi-
5. chacha zihé- «to cut into pieces» (2, V:88) 1  chaga 2Usé-
6. chucha mudch- «to twist out» (1: 182) : chuga musgi-
7. chucha sochi- «to cut through» (1: 208, 2, V:
201) : chuga cochi-
8. chucha sochi- «id.» (2, V:150) : chuga cochi-

9. huga tata- «to pull out with a jerk» (1: 92,
2, V:261) :
10. maulta tat- «to take off or out» (1: 51):
11. nébté char- «to look through something»
(1: 120) :
12. nébté charba- «to shoot through» (2, V: 2173) :
13. nébté 3égné- «to warm thoroughly»
(2, V: 272) :

suga tat-
mult tat-

névt char-
névt charva-

névt Figné-
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14.
15.
16.
17.

18.

19.
20.
21.
22.
23.
24.

Buriat

nuga dara- «to bend one’s necky (1: 126) :
nuga sochi- «to strike» (2, V: 315) :

taha buud- «shoot off or away» (1: 250} :
taha chaza- «to bite or gnaw through or in
two» (2, V: 175) :

taha otol- «to cut right through or asunder»
(1: 79, 211, 225) :

taha sabda- «to cut off or aparty (2, V: 175) :

ugza tat- «to pull out» (1: 58) :

taha tat- «to tear off» (1: 15, 202, 219) :
chucha nuga chél- «to offend» (2, V: 47) :
chiicha nuga chél- «d.» (2, V:51) :
chuchara sochi- «to break into pieces» (2,
V:124)

. tahara sabda- «to chop (sy’s head off)» (2,
V:369) :

. tahara sabsa- «d.» (2, V: 184, 222) :
4.21.2 Identical Pr 4 different V-

. chacha sochi- «to cut into piecesy
(2, V: 165) :

. chucha daruulsa- «to fasten» (2, V: 229) :

. multa buu- «to break loose» (2, V: 331) :

. nébté duulda- «can be heard through (sg)»
(2, V: 320) :

. taha dara- «to trample down» (1 : 154) :

. taha sochi- «to strike» (2, V: 149):

. taha tajra- «to cut up or asunder»

(2, V: 282) :
4.21.3 Other Pr -+ identical V-

1) chagza sochjuul- v. causat. of chagza sochi-

«to rip sg.»  (1:175) :

2) chamcha sochi- «to smash into pieces»

(1: 153) :

3) chamcha sabia- «to break» (1: 132) :

4) chobcho sochi-

(1: 217) :

«to break off, asunder; apart»

Khalkha

nuga dara-
nuga cochi-
tas buud-

tas chaza-

tas ogtol-

tas cavé-

ugz tat-

tas tat-

chuga nuga chél-
chuga nuga chél-

chugar cochi-

tasar cavli-
tasar cavli-

chaga zis-
chuga dajruuléi-
mult sési-

névt sonsogd-
tas charva-

tas Savchuurd-

tas ogtol-

chégz cochiul-

chémch cochi-
chémch cavéi-

bul cocha-



Buriat
chodo tata- «to draw out» (1: 44) :
chodo tata- «id.» (1: 20) :
chodo tata- «id.» (1: 93) :
hugné tata- «to take offy (1: 14) :
maudta tata- «to take off or out» (2, V: 148) :
malté buud- «to shooty» (1: 247) :
niza sochi- «to break into pieces» (2, V: 310) :
s00 sochi- «to bash one’s head» (2, V: 233) :
Sobto buud- «to pierce through» (1: 155) :
t6hé chadcha- «to gouge out sy’s eve»

(2, V:104) :

chagza chacha gesche- «to tread (a path)»

(1: 148) :

chuw chobcho zulgaa- «to pluck out» (2, V: 58) :

hamna buta sochi- «to smash to pieces» :
hamna buta géschiul- «to crushy» (2, V:51) :
ongi taha sochi- «to rout» (1: 225) :

wj buta sochi- «to smash to piecesy» (2, V: 369) :
chamchara sochi- «to smash into pieces» (2, V :
251) :

chodor tata- «to draw out» (1: 188) :

sooro sochi- «to break sy’s head» (2, V: 254) :
chachar macduulsa- «to scratchy» (2, V: 92) :
chodor Sobtor tata- «to draw out» (2, V: 17) :
chodoro obtoro tata- «d.» (2, V: 255) :

chodoro Sobtoro lata- «id.» (2, V: 297) :

chodoro Sobtoro tat- «d.» (2, V: 263) :

chodoro Sobtoro tala- «id,» (2, V: 73) :

4.21.4 Other Pr 4 other V.-

chamcha sochi- «to break into bits»

{1: 198) :

buta sochi- «to asmash to piecesy» (1: 138) :
oto SogsSo- «to run through» (1: 184) :

Jobto sochi- «to break through» (1: 315) :

16hé chabsuuldarchi- «to break up» (2, V: 96) :
nébté sobto gijly- «to run throughy (1: 221) :

Khalkha

Suvt tat-

ugz lat-

Suvt tat-

muldt {at-

suet tat-
chémch buud-
chuga cochi-
chaga cochi-
néet buud-

soch chatge-

onyi gisge-

choveh zulgaa-
butcochi-

chémeh but gisguul-
but cochi-

but cochi-

chémeh, chovehcochi-
suga tata-

chaga cochi-

zud maaZunl-

Suvt tat-

suga Suvt tat-

suga Suvt tatalt bol-
suga Suvt tat-

suga Suvt lata-

chémeh délé-
chaga wsré-
Suvt guglgé-
coo nichél-
njac cochi-
Surt davchi-

Buriat Khalkha
7) Sobto nébté gigjlg- «d.» (1:122) : Suvt davchi-
8) cholto-jolto hirésé- «to pull outr (1: 142) : suga tata-
9) 4j buta sochi- «to liqudate» (2, V: 386) : buta nirgé-
10) multara hézéydé- «to dart up» (2, V: 170) oglo usré-

4.22 Type translated into another type

The prefix 4 verb stem compound in Mongolian as a lexical unit falls
within the same contextual class as various other lexical units and syntactic
«tructures. Thus, e.g. the Buriat prefix + verb stem compound oglo tata-
«to pull, to pull out» may belong to the same contextual class as Buriat
zulgaa-, zulgaaZa chaja-, chodo tata-. The same holds true for Khalkha, too,
Where,(e,g. suga tata- «to pull outy and sugala- and zulgaa- may belong to
one and the same contextual class. Thus, when translating from Buriat
into Khalkha, the translator is permitted to translate a Buriat prefix -+
verb stem compound into a Khalkha prefix + verb stem compound, but he
may also use other lexemes or structures. This is a case of the unit shift.
Since this problem is not dealt with here, I shall not list the Khalkha (target
language) equivalents of Buriat (source language) forms.

1) chacha butara- «to break in to pieces» (1: 102, 138, 240)
2) chacha tutwulda- v. fact. of chacha tata- «to tear apart or asunder»
(1: 198)
) chacha zuur- «to puddle about», «to poach (up) the ground» (1: 198)
) chalba hairé- «to jump on one side» (1: 46, 63, 79, 92)
) chamcha sochi- «to break to pieces» (2, V: 311)
) chobcho tata- «to pull offy (2, V: 59, 86, 1: 9, 42)
) cholbo hur- «to dodge» (1:156)
) chodo nugara- «to bend» (1:21)
) chodo oro- «to pass through» (2, V: 246)
) chodo lata- «to tear out, to pull out» (1: 240)
11) chuw tala- «to drag out, pull outy (1: 224)
) chuu tataZarchi- «to pull outr (1:24)
) chuw tatuul- v. fact. of chuu tata- «to pull put» (2, V: 126)
) chucha buuza- «to pull down» (2, V: 283)
) chucha Saa- «to break in two» (1:124)
) chucha tata- «to pull out with a jerk» (2, V: 157)
) huga charaj- «to start, to jump» (1: 4, 63, 236, 2V: 17, 28, 32)
) huga tata-  «to pull out with a jerk» (2, V: 15)
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multa buu- «o jump down or offy (1: 38, 2, V : 331)
multa huré- «to pull out» (2, V: 86)

multa sochi- «to knock out» (1:217)

nébté chara- «to look through sg.» (1:201)

niza dara- «to trample down» (1:205)

oto alchalu- «to go through» (1: 184)

oto chatarald- «to go through» (1: 48)

oto jab- «to go through» (1:11)

sumé tulchi- «to push in or out» (2, V:301)
taha duaré- «to be(come) fully (2, V: 84)

taha Sabchad- «to whip» 91: 221)

taha tata- «to tear offy (2, V:52)

taha tébéri- «to embrace» (1: 24)

buta sochi- «to smash into pieces» (1: 243)

t6hé chadcha- «to gouge out sy’s eye» (2, V:125)
hugé charaj- «to start, to jump» (1: 114)

bisa téhé bajafa- «to get richy (2, V: 260)

chacha $uw chélé- «to talk at random» (1: 85)
chacha $uw oro- «to impress sg. on mind» (1: 75)
chodo hété najmaal- «to handle sg.» (2, V: 261)

chodo 3obto guj- «to run this way and thaty» (2, V: 269), 1: 99)

chucha nuga charaa- «to scold» (2, V:90)
hamna buta chiméri- «to turn over» (1: 234)

mulia dolo tabi- «to come out in one’s true coloursy (2, V: 376)

njulga Sulga sochi- «to crack» (2, V: 347)

oto taha arda- «to wrangley (1:76)

oto taha marta- «to clean forget» (1:73)

oto taha charas- «to abuse» (1:227)

oto taha érijuul- «to jumble, to scramble» (1: 248)
oto hété chooréldé- «to chaty (1:100)

oto taha guj- «to break up» (1:103)

Sobto mébté buuda- «to pierce through» (1:203)
Sulga njulga boloSo- «to crack» (1:181)

taha Suw tata- «to tear offy (1:100)

téhé bisa bajafa- «to get rich» (2, V:264)

zada buta buuda- «to open fire» (1:246)

chalta chulta chara- «to blink, to wink» (1: 54)
chalta chulta mendede- «to greet, to salute» (1:9)
chachara Suwra buu- «to go down, to fally (2, V: 324)

58) chachara Suwra tata- «to strip (sg off sy) jerkly» (2, V: 85)
59) chodoro $obtoro tate- «to snatch, to beg the best seats» (2, V: 139)
60) ofor hétér jaba- «to go through, to go criss-cross» (1: 229)
61) otor Sobtor gij- «to run up and down» (1:11, 32)
62) suméré butara sochi- «to burst open» (2, V: 369)
63) chachara maaza- «to clawy (2, V: 90)
)

64) otor jaba- «to go through» (1:252)

4.23 In the material listed above 161 Buriat prefix + verb stem com-
pounds have been compared with their Khalkha translations. The distrib-
ution of the material by groups in quantitative terms shown the following
pattern:

4.21type is translated into identical type in 79 instances:
4.211 identical Pr -+ identical V- in 33 instances
4.212 identical Pr -+ different V- in 7 instances
4.213 different Pr 4 identical V-
4.214 different Pr -+ different V-

4.22 type is translated into another type in 84 instances:

in 29 instances
in 10 instances

Root prefix in 51 instances
2Pr type prefixes in 21 instances
Pr + twin type prefixes .in 2 instances
Pr.rA type prefixes in 3 instances
2Pr.rA type prefixes in 7 instances

4.24 Examining the translator’s choices, it would be very interesting to
scrutinize the individual items of this corpus with the help of a vernacular
speaker. However, to carry out a survey in this way was not our intention.
Instead I shall call attention to those conclusions which may well be drawn
for Buriat and Khalkha dialects or rather for Mongolian dialectology.

4.24.1 Tt is interesting to note that ten out of eleven occurrences of the
2Pr type of Buriat (source language) were translated into the 2Pr type of
Khalkha (target language) and one into the Khalkha 2Pr type, and four
out of five occurrences of Buriat Pr. 74 type were translated into the Khalk-
ha Pr, and one into the 2Pr type. Three out of seven occurrences of the
Buriat 2Pr.r4 type were translated into the Khalkha Pr, and four into the
2Pr type. Thus, to translate Buriat 2Pr, Pr.r4, and 2Pr.r4 types, trans-
lators use only Khalkha Pr and 2Pr types. At the same time, they do not
take the opportunity to use Khalkha Pr.r(4) and 2Pr.r(4) types in their
work. While these types occur both in spoken Khalkha and in Khalkha fol-
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Klore, they cannot be found in the literary language. In this respect, trans-
lators move within the norms of literary Khalkha.

The only deviation from the norms of literary Khalkha is that three Bu-
riat verbal prefixes of Pr.r A type are translated into the same Khalkha
verbal prefixes of Pr.r (4) type in two instances: Bur. chuchara sochi- «to
break into pieces» : Khal. chugar cochi- dd.», tahara sabda- «to chopy :
Khal. fasar cavéi- «d.». This fact is surprising in itself. However, the norms
of literary Khalkha still seem capable of «standing» that much deviation.
It can also stand it because the linguistic norms of literary translations are
never completely identical with those of works written in the vernacular.

4.242 The number of solutions belonging to group 4.22 -~ a certain type is
translated into another tvpe — seems to be considerable. A total of 84 pre-
fixe 4 verb stem compounds listed seem to be a high number even if we
consider that almost half of them belong to types not or rarely used in
literary Khalkha. It should not be left out of consideration that the fre-
quency of the use of prefix--verb stem compounds in literary Buriat is 2.3
times as much as in Khalkha (cf. 3.1) And this difference is of a normative
nature. From a certain point of view it is, then, conceivable that in the
course of their work translators mostly omitted those types which had no

formal equivalents in Khalkha.

4.243 Nor could translators shake off the norms of the Khalkha literary
language. Thus, e.g. Bur. chodo4-V- compounds are deliberately translated
into Khalkha by using either other types or Khal. Suvt «through», suga
«outy, ugz «outy + V- compounds. The choice here is determined by
the fact that the Buriat verbal prefix chodo «through» does not exist
in Khalkha.

One of the striking things is that the Buriat chobcho lata- «to pull off»
compound is never translated into its formal Khalkha equivalent chovch fala-
«id.» The contextual meaning of these two formal equivalents seem to be
at variance. The use of different equivalents is, due then to dialectological
reasons.

We have been looking for rules and, I think, we have found them. In
the case of evaluating translations this rule is also a norm. It shows that
the translators worked within the norms of literary Khalkha in every
respect. At the same time, the translation justifies those conclusions that
had been drawn as dialectological differences between two Mongolian dia-
lects, Buriat and Khalkha, in chapters 1, 2 and 3 relating to verbal prefixes
and prefix-+verb stem compounds.
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THE MONGOLIAN AND TIBETAN VERSIONS OF THE TALE
«HARE AND LION»

BY

G. BETHLENFALVY (Budapest)

1. The tale about the wise hare and the lion can be found in the folklore and
literature of many peoples.! According to former research the tale occurs
beside India, South-East India, the Muslim World and Europe, in Equa-
torial Africa and in the folklore of American Negroes, too.

The witty idea of the story («Weak animal shows strong his own reflection
and frightens him» — Motif K1. 715. 1) is presented through several versions
and forms. Most probably a significant part of them is of Indian origin as
the greatest number of versions was found in the Indian folklore and lite-
rature. Moreover, the occurrence of the tale outside India is connected
with the spreading of the translations of the Pajicatanira. There are, however,
occurrences in Africa. and Negro-America, a direct connection of which
with the Paiicatantre is hardly possible to surmise.

In this paper I compare the Mongol and Tibetan versions known to me
(they are not mentioned in the tale catalogues except one?) in order to clarify
the connections between each other and their relation to the Indian versions.”

2. The bulk of the Mongolian and Tibetan versions is found in two com-
mentaries. The one is joined to Lugs-kyi bstan-béos skye-bo gso-ba’i thig-pa
(Sanskr. Nitidastrajantuposanabindu, Mong. Arad-u tefigekii Rasiyan-u dusul
kemegdekit yosun-u Sastir) assigned to Nagarjuna, and the other to Sa-skya
pandita’s Legs-par bSad-pa rin-po-¢he’i gler (Sanskr. Subhdsitaralnanidhi,
Mong. Sayin iige-tic erdini-yin sang subafila kemegdeki Sustir).

VA, Aarne— Si. Thompson, The Types of the Folk-Tale: FFC 184, (Helsinki 1961)
and 8t. Thompson—W. . Roberts, Types of Indic Oral Tales: FFC 180, (Helsinki
1960) Type 92; L. Bodker, Indian Animal Tales: FFC 170 (Helsinki 1957) Type 28; —
St. Thompson, Motif-Inder of Folk-Literature (Copenhagen 1957) and St. Thompson —

J. Balys, The Oral Tales of India, (Bloomington 1958), Motif KI. 715. 1. Cf. also W. N.

Brown, The Paicatantra in Modern Indian Folllore: JAOS 39 (1919), pp. 24—28.
:W. F. O’Connor, Folk Tales from Tibet (London 1906), pp. 51 —55.

) 3 T would like to express my gratefulness to L. Lérincz and (+. Kara for their help

in reading the Mongolian texts.
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SOME TECHNICAL TERMS IN CH’ING DYNASTY CHINESE
DOCUMENTS RELATING TO THE MONGOLS

BY

DAVID M. FARQUHAR (Los Angeles)

The greatest mass of published primary sources on Mongolian life and govern-
ment is the Chinese documents of an administrative character which were
the by-products of nearly three centuries of Ch’ing dynasty control over
various Mongolian lands. When one thinks of the undoubted thousands of
unpublished Chinese documents of this sort in Peking, Koke Qota and else-
where, the number is truly immense.! Some Japanese scholars have studied
these materials,2 but almost no one else; some sinologists, who have been
mainly interested in China in Ch’ing times, have touched on them occasio-
nally, but usually with reluctance.3

One reason for this reluctance has been the plethora of technical terms
which these documents contain, terms which cannot be found in most dic-
tionaries. Many are Mongolian terms in Chinese transliteration — these
will not long trouble the mongolist, but they can be very distressing to the
sinologist who has not studied the Mongolian language and Mongolian cul-
ture; other terms, with strong Chinese associations and usages going back
for millenia, can mislead both mongolists and sinologists when they occur
in a Mongolian environment of the seventeenth or eighteenth centuries.
Below, arranged in alphabetical order, are forty such terms found in Ch’ing

' T have surveyed the chief collections in a bibliographic note in my T'he Origins of
the Manchus’ Mongolian Policy, in: J. K. Fairbank, ed., The Chinese World Order
(Cambridge, Mass. 1968), pp. 328 —329.

*The work Tayama Shigeru [f][Ij}% and Yano Jin’ichi 4:Bp{=— is of special
importance; see the former’s Shin-jidai {1 ni & okeru %% & Moko no shakai
seido jit G| ¥ (Tokyo 1954) and the latter’s Kindai Mokoshi kenkya A {%
S ST (Kyoto 1925 and other eds.).

# An important exception is the work of the late Professor Erich Haenisch.
Scholars working in the Mongolian Peoples Republic have the advantage of great
quantities of unpublished Ch’ing documents written in Mongolian, which they have
been exploiting in numerous publications. See, for example, 0. Cimed, ed., 6ingiin-
Zavaar udirduulsan Ar Mongol dack’ tusgaar togtnolyn temcel (1756 —1758) (Ulanbator
1963) and C. Nasanbaltir, Ar Mongoloos Man# &in ulsad zalguuls baisan alba, 1691—
1911 on (Ulanbator 1964).
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documents, the elucidation of which may help students to read these rich
materials.*

. cha-nien a-k'o FL.4-F vi, see under la-ts’ang.

. che-ch’ien 1855, see pen-pa chin-p’ing.

. chiao-hsi su-la la-ma TR RV, see under su-la.

. chin pen-pa p’ing LK, see pen-pa chin-p’ing.

. chit-t'e-pa B47E, see under la-ts’ang.

. hsien-san PEHEL, see su-la.

haui-chi &3, Mo. fipulyan «assembly, «leaguen. This Chinese term is,
for the most part, used only in documents dating from before 1691,
and reflects most closely the fundamental meaning of the Mongolian
term: a solemn meeting of nobles and officials to perform some impor-
tant task or make an important decision.® In 1691 the K’ang-hsi emperor
held a solemn assembly at Dolon niir of all submissive Mongolian princes
to swear loyalty to him. This assembly became the prototype for a new
form of assembly in Mongolia: a triennial meeting of princes of a parti-
cular region at a fixed place primarily to renew their oaths to the Manchu
emperor and to review their troops. The ideological character of this new
assembly is reflected in the Chinese term which now replaces hui-chi:
hui-meng €% «to assemble and make an oath.» With the appointment
of more or less permanent officers (the «league chairman,» meng-chang
W E, Mo. &iyulyan-u daruya, and his various assistants) sometime before
1674, one can see the germ for the transformation of these assemblies

- & OU = W DD

4 The sources are indicated by the following abbreviations:

LFPTL: Li-fan-pu tse-li P4, HI {5, 64 chilan, 6th ed., 1908 (earlier versions
are entitled Li-fan-yiian B3 tse-li).

LFYTL(M): [Jarliy-iyar toytayaysan] Tadayadu mongyol-un toré-yi jasaqu yabudal-un
yamun-u qauls fiil-iin bidig, 63 bilog, 4th ed., 1841 (a Mongolian version
of the above in an earlier edition).

PCTK: CRing-tai pien-cheng tung-Kao 1S3 BEESS 4th ed. (Taipei 1959).
This is a very convenient compilation in a single volume of all portions
of TCHT-Kuang-hsii and TCHTSL which deal with Mongolia and Tibet.

TCHT-1690 ed.: Ta-Cking hui-tien k{5 Gr 1L, 162 chilan, (K’ang-hsi edition of 1690).

TOHT-Kuang-hsii: Ta-Ch'ing hui-tien, 100 chiian (Kuang-hsii ed. of 1899).

TOHTSL:  Ta-Cling hui-tien shih-li ke g 4L i, 1220 chitan (Kuang-hsit ed.,

‘ 1899).

WwWICecwe: Wu-t'i ORing-wen-chien Ti{4F5 3 4% (Peking 1957 ed., 3 vols.)

s TCHT-1690 ed., ch. 142, pp. 4a—5a, ch. 145, pp. 10— 3a.
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into administrative organs, the «eagues» (meng i) familiar to students
of Mongolia in modern times.®

8. hui-meng M, see hui-chi.

9. kao-ni-erh 5JEHE, Mo. yonir, takiléi; Tib. dkon-giier «the sacristan
(in a monastery)». A rare term in Chinese documents.”

10. ko-lung #%, see sha-pi-na-erh.

11. ko-shu-Ko M%F v, from Tib. bka’-$og «a letter from a superior, an edict»®;
Mo. Jarliy, Jarliy-un biig id.;® also a loan into Mo., yaduy «a diploma,
especially one given to a lama.»'® The TCHT-Kuang-hsii says, «Unless
they be the Dalai Lama or the Pan¢en Erdeni, [lamas] shall, in making
proclamations to others, not employ the word ko-shu-E’o.»* Both the
purpose of this regulation and the expression of its key term by a strange
transliteration of Tibetan seem to relate to matters of lése-majesté.
Edicts were of course the prerogative of the emperor, and were not to
be issued by others under his nominal control; the Dalai and Panchen
Lamas were allowed to continue doing so in deference to their ancient
pre-Ch’ing custom, and also, perhaps, as a consession to the widespread
Inner Asian conception of government as a joint function of laity and
clergy, the so-called «Dual Principle» (Mo. goyar yosu, Tib. lugs-gnits).1?
If suitable Chinese terms had been used (ming fir, kao i, ck’'ih 9 etc.) in

$ TCHTSL, ch. 983, pp. 8a— 176 (PCTK, pp. 291—296).

" Meng-tsang wei-yiian-hui ZZH{ZE B @ ed., Pien-chiang cheng-cliao ming-tz'u
shih-i chu-chi ¥EE B4 BrFEZE 403 (Nanking, 1933), pt. I, p. 42; A. M. Pozd-
neev, Olerks byta buddijskich monastyrej i buddijskago duchovenstva v Mongolit v svjazi
& otnodenijam o sego poslednjago k narodu (St. Petersburg 1887), p. 159; Sumadiradna,
Tébed Mongyol-un dokiyan-u biig, nere iige udga yurban-i todarayulun qarangyui-yi
arilyayéi jula (Corpus Scriptorum Mongolorum Tomus VI, Tlanbator 1959), p. 57;
Herbert Harold Vreeland ITI, Mongol Community and Kinship Structure (New Ha-
ven, 1954), p. 94. Pozdneev gives a Tib. equivalent mchod-pa, lit.. «offering,» which
seems to be an error.

8 H. A. Jischke, A Tibetan-English Dictionary (London 1934), p. 13.

9 Ye-fes rdo-rje, Bod skad kyi brda’ gsar riiin dka’ ba sog skad du ka li sum ¢w’i dim
pas gtan la pheb pa’i brda’ yig mkhas pa rgya meho blo gsal mgul rgyan es bya ba biugs
so (Corpus Seriptorum Mongolorum, Tomus IV, Ulan Bator 1959), p. 25: bka’-Sog:
Jar-ligi’i pi-éhig [dzarligi(n) bidig «an edict.»]

10 A Mostaert, Annonce de la mort de Uempereur Te-tsoung et de Uimpératrice douai-
riére Tseu-hi aux Mongols de la banniére d’Otoy (Ordos): Studia Sino-Altaica, Fest-
schrift fitr Erich Haenisch (Wiesbaden 1961), pp. 142, 154 n. 56.

1 PCHT-Kuang-hsii, ch. 67, p. 86 (PCTK, p. 67).

12 David M. Farquhar, The Origins of the Manchus” Mongolian Policy, n. 43.
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this edict, the implication that their use by the Dalai or Panchen Lamas
was permissable would have been incomprehensible not to say monstrous
to Chinese officials.!3
12. ko-ssu-kuei ¥ i, see te-mu-ch’i.
13. la-ts’ang W3, Mo. dacang, *racang, rasang, Tib. grwa-chan «college
(in an academic monastery).»* This unusual transcription derives from
a South Mongolian pronunciation.' These colleges are of several kinds,
of which the following have been noted in Chinese documents:
1) sa-ni-t’e GEIEHE or ts'a-ni-t'e BEJEFE, Mo. canid, Tib. mchan-wid, a
college of general religious studies.6
2) chit-t'e-pa BFFEL or wen-tu-sun IHSAE, Mo. fud or indisin, Tib,
rgyud or rgyud-pa, a college of tantric studies.??
3) man-pa %2, Mo. manba, Tib. sman-pa, a college of medical studies.!s
4) po-ti mu-erh {HIEB 4T, Mo. bodhi mor, Tib. lam-rim, a college for the
study of the Lam-rim ¢hen-po by Geon-kha-pa and the large class of
writings which it inspired.?

13 In the official terminology of the Ch’ing dynasty, Tib. bka’, Mo. farliy were
standard translations for Ch. chih 5§ «weseript.y (WTCOWC, v. I, p. 265). A Chinese
equivalent of bka’-§og would be something like chih-shu F73# «wescript [in the sense
of a written document].»

A small manuscript in the Royal Library, Copenhagen (Mong. 292) would appear to
contravene the intent of this imperial edict; it is entitled Jibjundamba daranata-yin
Jarliy-un suryal oro§iba «The Teaching of the Edict of Jibjundamba Taranatha [i.e.
Jibjundamba qutuytu VIII].» Its preamble, f. 2a, contains the injunction . . . boyda
Jibjundamba daranata-yin altan jarliy-yi kiliyeji sonusuptun, «Accept and obey the
golden edict of the holy Jibjundamba Taranatha . ..!» While this «edict» may ori-
ginally have had some connection with the Jibjundamba qutuytu (it is a diatribe
against the use of cursing, opium and Chinese brandy among the clergy), the text as
preserved here is full of colloquialisms and semi-literate spellings, which suggest that
it did not come directly from the Jibjundamba’s hands or from his chancery. A copy
of an important epistle of Jibjundamba VIII, also in Copenhagen (Mong. 52), modestly
calls itself a bifig «letters, and reserves the word farliy for acts of the Ch’ing emperor.

WTCHTSL, ch. 974, p. 4a (PCTK, p. 192).

15 A. Mostaert, Annonce de la mort, ... p. 154 n. 54.

16 A. M. Pozdneev, Oferki . .., pp. 193—196; TOHTSL ch. 974, p. 4b (PCTK, p.
193); Robert Miller, Monasteries and Culture Change in Inner Mongolia (Wiesbaden
1959), pp. 47—48.

Y TCHTSL, ch. 974, p. 4a (PCTK, p. 192); LFPTL ch. 56, p. 4a; Miller, Monastertes.
pp- 47, 59. Note that jud (or éndiisiin or dandra) also designates one of the four parts
of the curriculum in the college of canid.

18 LFPTL ch. 56, p. 4a; Miller, Monasteries, pp. 50—53.

¥ TCHTSL, ch. 974, p. 4a (PCTK, p. 192); Miller, Monasteries, p. 59.
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5) cha-nien a-k'o FLAZPT 5i, Tib. sgra-siian-dnags, a college of linguistics
and poetics located in the Yung-ho-kung #Efil's in Peking 20

14. ling-ting BET , see shou-mu.

15. man-pa %, see under la-ts’any.

16. pan-ii PLES, see sha-pi-na-erh.

17. pei-chia FE1%, Mo. infe «dowry serfs.» A class of semifree persons
(see nos. 25, 28). When the daughter of a noble was married, her father
gave to her certain persons and their families who were permanently in
her service for the rest of her life.?! This custom is very ancient among the
Mongols, and the term inje occurs already in a Sino-Mongolian inscrip-
tion of 1335 (the Chinese text uses the ancient term ying-ch’en §RFL).2
The Manchu rulers very early established regulations about the number
and kinds of dowry serfs — indeed, they seem to have had a similar
institution themselves, for the rule for the Mongols was made to conform
with that in use for the Manchu princesses.?3

18. pen-pa chin-p’ing # B4/ «the Golden Vase (Ceremony),» Mo. altan
bumba. This is the famous ceremony devised in 1792 to determine the
successors of deceased reincarnations; it was an attempt to prevent the
noble families of Tibet and Mongolia from dominating ecclesiastical as
well as secular affairs. The names of various candidates were written
on slips of paper and placed in a golden vase, which was then ceremonially
shaken; the first slip to emerge contained the name of the new qubilyan.
The act of drawing the lot was called ch’e-ch’ien 4%, Mo. sabaya
tataqu.®*

19. po-ti mu-erh THEF2HT, see under la-ts’ang.

20. sa-ni-t’e i R4, see under la-ts’ang.

21. san-chih HIHE, see su-la.

22. sha-pi-na-erh {LEANYT, from Mo. Sabi-nar, (1) «the clerical disciples of
a lamay; (2) «the serfs of a reincarnated ecclesiastical superior (qubilyan,

20 LFPTL, ch. 56, p. 4a; Nagao Gajin 5§ A\, Moko gakumonji 4 {7 Bl [
(Kyoto 1947), p. 37.

2 LFPTL, ch. 25, pp. 76—8a; Tayama Shigeru, Shin-jidaz . . ., p. 160.

22 Francis Woodman Cleaves, The Sino-Mongolian Inscription of 1335 in Memory
of Chang Ying-jui: Harvard Journal of Asiatic Studies. v. XIII. 1—2 (1950), p. 37 n.
44, pp. 54—55 n. 184; B. Ja. Vladimircov, Le régime social des Mongols (Paris 1948),
p- 85.

BTCHTSL, ch. 992, pp. Ta—8a (PCTK, p. 373).

2 The expression chin pen-pa p'ing 4% K also oceurs. See TCHTSL, ch. 975,
PP. 9a—13b, ch. 993, p. 16b (PCTK, pp. 208 ff, 387); Pien-chiang cheng-chiao ming-t="u

-+ part I, pp. 37--38.
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hu-pi-le-han W-8:4)2%E).» In Chinese documents this expression seems
always to have the second meaning, i.e. it is equivalent to the more
precise Mongolian expression gara Sabi «lay disciples, i.e. monastic serfs.»®
Clerical disciples, sira $abi, on the other hand, are termed tw-ti 7E 5
«disciples,» or t'u-chung #&4 «ollowers.» Note that serfs are usually
counted by households (hu J3) while monk-disciples are counted by
individuals (ming %4).

23. sha-pu-lung LA from Mo. Sabrung, $aburung, Tib. Zabs-drun «a
reincarnated lama who, by virtue of his having undergone few reincar-
nations, has not yet received recognition by the government; an unca-
nonized reincarnation.»?

924. shang-cho-t'e-pa T EAFE, see te-mu-ch’i.

95. show-mu ‘“R4E (or shou-mu jen-hu AP or ling-ting PET), Mo. kegiir
sakiqu kimin «guardians of the mausoleum.»8 A class of hereditary
semi-free persons (see also nos. 17, 28) assigned to nobles of princely
rank to perform ceremonies and care for the burial grounds of the nobles’
ancestors. The right to have such subjects was established in an edict
of 1652; but here, as in many other orders regulating the institutions of
the Mongolian nobility, the Manchu emperor was simply regularizing
and authorizing an ancient and accepted Mongolian custom.?® Indeed,
these guardians of mausolea are surely the descendents of the qoriyci,
the guardians of the goriy, the protected burial places of ancestors (or
places sacred to them) described by Plano Carpini and Rasid ad-Din.*
The order of 1652 is the first and last precedent recorded in the Ch’ing
Institutes on the subject of mausoleum guardians, and later descriptions
of Mongolian society in the nineteenth and twentieth centuries do not

% TCHTSL, ch. 974, p. 166 (PCTK, p. 199).

% See 4bid., where all terms occur. In a few instances, t'u-chung appears to be used
in the sense of «werfsy also. The fu-chung are normally defined as consisting of the
ko-lung #%[%, Mo. geliing, Tib. dge-slor, «fully ordained monks» and the pan-té P,
Mo. bandi «postulants.» Chinese official documents seem to take no account of the
rank gediil, Tib. dge-chul movice». TCHTSL, ch. 974, p. la (PCTK, p. 191).

27 TOHTSL, ch. 974, p. 8a (PCTK, p. 195); H. A. Jaschke, A Tibetan-English
Dictionary, p. 263; Tayama Shigeru, Shin-jidai . . ., p. 178; A. Mostaert, Annonce de
la mort . . ., p. 164, n. 57.

» [LFPTL, ch. 23, pp. 10ab, ch. 26, pp. 3b— 4«; LF YTL(M), Biigitde-yin quriangyu!.
degedii, p. 79a; Tayama Shigeru, Shin-jidai . . ., pp. 1568—159.

29 PCHTSL, ch. 992, pp. 8ab (PCTK, p. 313).

30 Paul Pelliot, Notes on Marco Polo, v. T (Paris 1959), pp. 332—355; B. Ja. Vladi-
mircov, Le réyime social . . ., p. 146.
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mention such persons. It seems certain that the custom was a victim of
the adoption of Buddhist attitudes towards death and Buddhist burial
practices which became widespread in Mongolia in the seventeenth and
eighteenth centuries.?

26. su-erh-ko-k’o-ch’i HRHATE 5i7%, see under su-la.

97. su-la HEHl = hsien-san B, san-chih #UFk, Mo. sula «at leisure, without
a post.» These terms are encountered in two different contexts: when
prefixed to the words #'ai-chi B Mo. tayiji or t' a-pu-nang E-464¢, Mo.
tabunang «oble,»? in which case it means a noble who is neither a ruler
of a banner (cha-sa-k’o ¥LiE %, Mo. jasay) nor an official in the banner
administration; when prefixed to the word la-ma HiWi Mo. blama,
«damay, in which case it means a fully-ordained lama without an impor-
tant responsibility in the monastery and without a title of authority
from the Ch’ing government,® although one may sometimes find it
applied to a more restricted group: chiao-hsi su-la la-ma B8 % KWW,
Mo. suryayéi [or jiyoosi] sula blama «teaching lama without assign-
ment.»** These terms are found almost exclusively in discussions of
government-sponsored monasteries, for the government was not nor-
mally concerned with the complement of lower clergy in non-government
monasteries.

28. sui-ting [# 1, Mo. qamjilya (a literal translation from the Chinese,
dayaldaqu arad, is sometimes used)®® «erfs of a noble or an official.»
These are able-bodied males and their families permanently bound to
their superiors to provide various personal services. The Manchu rulers
established the numbers of serfs which a noble of a particular rank
might have (60 for a prince of the first degree; 4 for a noble of the lowest
rank, a tayifi or tabunang of the fourth degree). In 1664 some banner

31 The persistence of the dargad in the Ordos country, those families charged with
the care of the shrine of Cinggis Qan, represents a special exception.

32 Among the Eastern Mongols in Ch’ing times, only nobles belonging to the Borji-
gin family, the family of Cinggis Qan, were called tayifi; other nobles, like those of the
Qaraéin ayimay in Inner Mongolia, were called tabunang. .

38 TOHT-Kuang-hsii, ch. 64, p. 12b (PCTK, p. 25); TCHTSL, ch. 974, p. la (PCTK,
p- 191); A. Mostaert, Dictionnaire ordos, (3 vols., Peking 1941—44), p. 590. )

8 LFPTL, ch. 56, pp. la—2b, 23b—24a; Pien-chiang cheng-chiao ming-tz’w . . .,
pt. I, p. 41. Su-erh-ko-k o-ck’s % {f I 72 7% oceurs oceasionally in place of chiao-hst.

% LFYTL(M), Biigiide-yin quriyangywi, degedii, p. 79a; TCHTSL, ch. 992, pp.
6a—"7a (PCTK, pp. 372—3173); S. Nacagdor?, Manfitn ercheeld baisan iijeitn chal-
chyn churaangui titiich (Ulanbator 1963), pp. 148—151.
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officials (who might on occasion be commoners) were given the privelege
of having a few serfs.?¢

29. t’ang-yang %3, Mo. Julma qoni «a fully dressed sheep.» This was the
most common item of tribute presented by the Inner Mongolian nobility
to the emperor in Ch’ing times.®’

30. te-mu-ch’i FEARPEEIAREY, Mo. deméi. A term with a very complicated
history in Ch’ing times. In pre-Manchu Mongolia, notably among the
Oriats, the demci was a powerful official who assisted a ruling prince.
The Chun-ko-erh ch’itan-pu chi-lieh ME05 T 2504604 says, «The demdi
[te-mo-ch’i €5 Z3E], on the one hand aided the tayiji in managing his
household affairs; on the other hand he was in charge of the pastures,
tax matters, and the sending of messengers . . .; there are two of them;»3®
he is also described as an officer in charge of the affairs of a group of
families ranging from 40 to 200 in number.?® This term survives in Ch’ing
times in some Mongolian areas as the name of an official managing the
material administration of the prince’s household.** Although the
dem¢i was not an authorized official in Ch’ing times and cannot
with certainty be identified with any official in the Manchu-Chinese
system, he appears to have been some sort of assistant to the authorized
tien-i JLiE, Mo. fiysayal-un tisimel, Manchu faidani hafan, «major-
domo.»t The fe-mu-ch’t most often appearing in Ch’ing documents,
however, refers not to civil but to monastic administration, where it is
a short form for te-mu-ch’i la-ma, Mo. deméi blama. This ecclesiastical
dem(ii shows his connection to his civil namesake by the fact that his
chief duties were economic: to manage the monastery’s flocks and other
properties outside the monastery walls. In government-sponsored monas-

36 Nacagdorz, ibid:; Tayama Shigeru, Shin-jidai . . ., p. 1568—159, 170.

37 Tayama Shigeru, Shin-jidai ..., p. 2561; LFPTL ch. 17, p. la; LFYTL(M),
Bugiide-yin quriyangyui, degedii, p. 64b; TCHTSL, ch. 986, p. 1b (PCTK, p. 313);
A. Mostaert, Dictionnaire ordos, p. 218.

8 Quoted by Tayama Shigeru, Skin-jida: . . ., p. 54. Tayama regards—erroneously
it seems—the transcription te-mo-ch’: as standing for Mo.*demedi, which he considers
to be a different official from the deméi. Ibid., p. 57.

89 Ibed., pp. 62, 64—65; B. Ja. Vladimircov, Le régime social . . ., p. 181. After the
Manchu conquest, most surviving Oirat deméc were company commanders (Ch. tso-ling
{4 fi{, Mo. sumun-u janggi). See Tayama Shigeru, Shin-jidai . .., pp. 134 —135.

40 See A. Mostaert, Dictionnaire ordos, p. 139; A. Mostaert, Materiaux ethnographi-
ques relatifs aux Mongols ordos, Central Asiatic Journal, v. I1. 4 (1956), p. 252.

$t TCHTSL, ch. 992, p. 6b (PCTK, p. 372); LFPTL, ch. 2, pp. 86 —10a; Meng-ku
li-li 3% #5844 (Kuo-hsiieh wen-k’u ed., 1936), ch. 1, p. 3; A. Mostaert, Dictionnaire
ordos, p. 343: xawan < Ma. kafan; WICWC, p. 345.
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teries, the dem(i was one of the few posts which the authorities bothered
to designate by name (the other was the proctor, Mo. gebkiii, gesgiii, etc.,
Tib. dge-bskos, Ch. ko-ssu-kuei ¥3;#).22 In monasteries with reincarna-
tions and serfs (fabi-nar, see no. 22), the deméi lama served as an assis-
tant to the chief economic officer, the Sangjodba (also Sangsad, Sangjod,
etc.), Tib. phyag-mjod, Ch. shang-cho-t'e-pa 7555452 48

31. t'o-t’o hsiteh FLiXH%,% Mo. tod suryayuli, «The Oirat Language School.»5
When the Oirats were finally suppressed in the late eighteenth century,
the Oirat written language (called tod ~ todo iisitg, «the clear scripty)
became one of the six official languages of the Ch’ing empire (the others
being Chinese, Manchu, Mongolian, Eastern Turki, and Tibetan), and
this institution was established to teach the language.

32. ts’a-ni-t'e HEIEFE, see under lu-ts’ang.

33. tso-ling {2 4li, see under te-mu-ch’i.

34. t'u-chung 1£%, see sha-pi-na-erh.

35. t'u-ti FEHY see under sha-pi-na-erh.

36. wen-tu-sun HLHE, see under la-ts'ang.

37. weng-ssu-t'e FWikE, Mo. umlad, ungjad, wumjad, etc., Tib. dbu-mjad
«the precentor (in a monastery).» Other transliterations are encountered:
wu-mu-tsa-t’e S and wu-mu-shih-t'e [ .46

38. wu-la-p’ino YL, HLE «postal relay permit.»? Mo. wlaya unuqu temdeg
bitig or ulayan-u piyaw ~ piyuu bicig.s® The term ulaya «(requisitioned)
relay animal for official use,» is of course ancient, having been used in
pre-Yiian times.®

39. wu-mu-shih-t'e K5¥271 45, see weng-ssu-te.

40. wu-mu-tsa-t'e KSR LE, see weng-ssu-te.

“TOHTSL, ch. 974, p. 1ff (PCTK, pp. 191 ff); A. M. Pozdneev, Olerki . .., p.

* 166; H. H. Vreeland, IIT, Mongol Community . . ., p. 21. On the proctor, see PCTK,

tbid.; Pozdneev, Olerki . . ., p. 157,

On the Sangjodba, see LFYTL(M), Bigiide-yin quriyangyui,” dooratu, p. 67b;
LFPTL, ch. 60, p. 13a; PCTK p. 198; A. M. Pozdneev, Oferki . . ., p. 166.

U LFPTL, T ung-li B, Part A, p. 5b.

% LFYTL(M), Bigide-yin qauli, degedii, p. 5a

TCHTSL, ch. 974, p. 4a (PCTK, p. 192); Pien-chiang cheng-chiao ming-tz"u . . .,
Pt. I, p. 44; A. M. Pozdneev, Olerki . . ., p. 158.

Y TCHTSL, ch. 982, p. 20a (POTK, p. 285).

® LFYTL(M), Biigiide-yin quriyangyui, dooratu, p. 8a; F. Lessing, Mongolian-
English, Dictionary (Berkeley & Los Angeles, 1960).

 E. Haenisch, Wérterbuch zu Manghol un niuca Tobea’an (Yiian-ch’ao pi-shi),
(Wiesbaden 1962), p. 162 (pars. 199, 224, 280).

127



AN OYIROD LETTER IN THE BRITISH MUSEUM

BY

JOSEPH FLETCHER (Cambridge, Mass.)

When Sir Aurel Stein and his Central Asian expedition visited the delta
region of the Etsin Gol’ in 1914, they acquired a letter written in the Oyirod
language, composed presumably by one of the «Old» Torghud® of Etsin
Gol. Stein has reproduced the letter under the catalogue number E. G. 021.1,
in Volume III of his Innermost Asia,® Plate CXXVI ( «Paper Documents
in Uightr and Mongol from Khara-Khoto, Etsin-Gol and Turfan Sites»),
and in Volume II, page 1049, the letter is described: «Letter MS. Western

1The name «Etsiny in Etsin Gol (Etsin River) seems to be derived ultimately from
a Hsi-Hsia J§ & (Tangut) word. See P. Pelliot, Notes on Marco Polo, 2 vols. (Paris,
Adrien-Maisonneuve 1959—1963), Vol. 2, pp. 637—638. In the Sino-Mongolian in-
scription of 1362, the Mongolian form of the word is Isin-a —see F. W. Cleaves, The
Sino-Mongolian Inscription of 1362 in Memory of Prince Hindu: Harvard Journal of
Asiatic Studies, Vol. 12, Nos. 1 and 2 (June, 1949), p. 66, [37], also p. 55, n. 154. In
the Ch’ing period, the form Ejine: appears to be standard — see, e.g., W. Fuchs, Der
Jesuiten-Atlas der Kanghsi-Zeit, 2 vols. (Monumenta Serica Monograph Series, IV;
Peking, Fu-jen University 1943), p. 149; Cl in-ting Hsi-yit t'ung-wen chih §x5F 1§44
B2 &, 4 vols. (Toys bunko sckan 70 3 H|, Vol. 16; Tokyo, Tdyd bunko
1961—1964), Vol. 2, p. 962; and P. Pelliot, Notes critiques d’histoire kalmouke, 2 vols.
(Oeuvres posthumes de Paul Pelliot V1; Paris, Adrien-Maisonneuve 1960), Vol. 1, p. 26.

2 The Old Torghud (Xuuéin Toryuud) are those whose leaders were descended from
X5 Orloq, the prince who led the Torghud emigration to the Volga in the early seven-
teenth century. The majority of these returned to Zungharia with Ubasi Xan in 1771.
The Old Torghud of Etsin Gol come from a group of X5 Orlsq’s descendants who
found their return from Tibet to the Volga blocked by the Zunghars in the early
eighteenth century and therefore asked to be incorporated into the Ch’ing empire.
The Ch’ing government then settled them in the Etsin Gol region. In other words,
they were not among those who returned to Zungharia with Ubasi Xan. The New
Torghud are those whose leaders were descended from Ejinei Tayigi. They remained
in Zungharia until after the Ch’ing conquest of 1755, and then «fearing punishment
they fled to the Volga» under the leadership of Sereng. In 1771 they returned to
Zungharia with Ubadi Xan. See Hsi-ch’ui tsung-t'ung shih-liieh TGHE 4 E 5%
(preface 1809), 11 : 1Ir—4v (2v9 for the phrase quoted), and Pelliot, Notes critiques,
Vol. 1, pp. 25—26, 28, 34; and Vol. 2 (Pableauz généalogiques), Tableau TTT: Généalogie
des Turghut.

38ir Aurel Stein, K.C.I.E., Innermost Asia: Detailed Report of Exploraiions in
Central Asia, Kan-su and Eastern Iran, 4 vols. (Oxford, Clarendon Press 1928).
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Mongol (Qalmaq) text. 6 ll. complete, beautifully written on soft white
paper. 20.7 % 26 cm. Folded into a slip 3.7 cm. broad.» The letter is now pre-
served in the British Museum.

Written Oyirod has received little attention in Mongolian studies. A brief
introduction to the study of the language can be found in T. A. Bertagaev.
Kalmyckit yazyk in Mladopis'mennye yazyki narodov SSSE (Akademiya
nauk SSR, Institut yazykoznaniya; Moscow and Leningrad, Izdatel’stvo
Akademii nauk SSSR 1959), pages 497—501; P. Aalto, Schrift-Oiratisch
in Mongolistik (Handbuch der Orientalistik, Erste Abteilung, Fiinfter Band,
Zweiter Abschnitt; Leiden and Koln, E. J. Brill 1964), pages 185—199:
and B. Ch. Todaeva, Kalmyckii yazyk in Yazyki narodov SSSR, Vol. 5:
Mongol'skie, tunguso-man’urskie i palecaziatskie yazyki (Leningrad.
Izdatel’stvo Nauka, 1968, pages 34 —52.) In the United States A. Borman-
shinov and G. Zagadinow are working on 4 Bibliographical Guide to Kalmyk
Studies, and a considerable amount of material is now being published in
Elista, capital of the Kalmuk ASSR in the Soviet Union, but little has been
done anywhere in the world in the way of published texts and translations.

Notable as works dealing specifically with written Oyirod texts are the
following: B. Jiilg, ed. and tr., Mdrchen des Siddhi-kiir (Leipzig, F. A. Brock-
haus 1866); K. Th. Golstunskii, ed. and tr., Mongolo-otratskie zakony
1640 goda, dopolnitelnye ukazy Galdans-runs-taidziye i zakony, sostavlennye
dlya voliskixe kalmykovs pri kalmyckoms xané Donduks-Dasi (Saint Peters-
burg, Tipografiya Imperatorskot Akademii nauks 1880;° A. M. Pozdneev.
comp., Kalmyckiya narodnyya skazki (Saint Petersburg, Litografiya A.
Tkonnikova 1886), Kalmyckiya narodnyya skazki sobrannyya vo Kalmyckixd
stepyaxs Astraxanskot gubernii ¢ vs podlinnomd kalmyckomd teksté, Vol. 1
(Saint Petersburg, Tipografiya Imperatorskot Akademii nauk® 1892), and
Kalmyckaya xrestomatiya dlya &eniya vo star§ize klassaxs  kalmyckixd
narodnyxs &kole (Saint Petersburg, Tipografiya Imperatorskoi Akademii
nauks 1892):% W. Kotwicz, Kalmyckiya zagadki i poslovicy (Lzdaniya

1 For a bibliography of translations from the Siditit kegiir, see B. Ya. Vladimircov's
translation, VolSebnyl mertvec: Mongol'sko-otratskic skazki (Moscow, Izdatel’stvo
vostodnot literatury 1958), pp. 151153, and also L. Lérinez, Les «Contes du Cadavre
Ensorcelés dans la littérature et le folklore mongols (cited below in full in the present
paper), pp. 213—215. Note also Golstunskit’s edition of the text cited in note 5 below.

5 (Golstunskit also published Ubadi Xuns-Taidiiins tadzi, narodnaya Kalmyckayu
poéma Diangara i Sidditu kyurgine-tal (St. Petersburg, Litografiya A. Ikonnikova
1864), to which I have not had access.

¢ These are the only Oyirod texts published by Pozdneev which 1 have been able
to examine personally. His other Oyirod publications include Pamyatniki istorieskol
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Fakulteta vostobnyxs yazykovs Imperatorskago S.-Peterburgskago universiteta,
No. 16; Saint Petersburg, Tipografiya Imperatorskof akademii nauks 1905):
E. Haenisch, Kalmiikische Fragmente: Ural-Altaische Jahrbiicher, Vol. 25
(1953), Nos. 3 and 4, pages 283 —294, and Kapitel X VII von Jalavdhana aus
dem kalmiikischen Text des Altan Gerel in Asiatica: Festschrift Friedrich
Weller (Leipzig, Otto Harrassowitz 1954), pages 198 —-213;? G. Kara, Le
colophon de U Altan gerel oirat: Acta Orientalia Academiae Scientiarum Hun-
garicae, Vol. 10 (1960), No. 3, pages 255—261; Rin¢yen and Cimid, eds.,
Version oirate des chansons de Guesser: Tod isgiin Geser (Corpus scriptorum
Mongolorum Instituti linguae et litterarum Comiteti scientiarum et educationis
Altae Reipublicae Populi Mongol[ic]i, Tomus 1X, Fase. 1; Ulan Bator, SinZ-
lex Uxaan, Deed Bolovsrolyn Xiireelengiin xevlel 1960) and Rinéyen and
Z. Coloo, eds., Biography of Caya Pandita in Oirat Characters (Corpus
seriptorum Mongolorum, Tomus V, Fase. 2--3; Ulan Bator, Sinzlex Uxaany
Akadyemiin xevlel 1967);® N. Poppe, An Oyrat Vajracchedika Fmgmc)‘bt

literatury Astraranskixd kalmykovs (St. Petersburg 1885); Kalmyckiya skazki: Zapiski
vostoénago otdéleniya Imperatorskago russkago arxeologideskago obdlestva, Vol. 3 (1888),
pp. 307— 364, Vol. 4 (1889), pp. 321—374, Vol. 6 (1891), pp. 1— 68, Vol. 7 (1892), pp.
1—38, Vol. 9 (1895), pp. 1—58, Vol. 10 (1896), pp. 139—185; Skazanie o xoidenii ve
Tibetskuyu stranu Malo-Dérbitskago Baza-Bak$i (St. Petersburg 1897); Kalmyckaya
arestomatiya (St. Petersburg 1907 — a second edition of his Kalmyckaya xfresto;)zftti;/a
of 1892). How many of the above actually contain texts in the written Oyirod languaée
I have been unable to ascertain, but Pozdneev’s Pamyatniki istorifeskot literatury
Astraxanskize kalmykovs and his Kalmyckaya xrestomatiya contain the Oyirod tezgt
of the so-called Skazanie o dérbén oiratax of Batur Uba$i Timen, for which see L. S.
Puckovskit, Mongol’skie, buryat-mongol'skie i oiratskie rukopisi i ksilografy Instituta
vostokovedeniya, 1: Istoriya, pravo (Moscow and Leningrad, Izdatel’stvo Akademii
nauk SSSR 1957), pp. 142—144. According to I. Ya. Zlatkin, Istoriya Diungarskogo
zanstva (1635—1758) (Moscow, Izdatel’stvo «Nauka» 1964), p. 13, .the Skaz;anie . ..
of Batur Ubasi Tiimen has been translated into Russian by Yu. Lytkin in Astracanskic
gubernskie védomosti, 1859, Nos. 43, 47, 49, 50; 1860, No:;, 11, 12.

? Also E. Haenisch, ed., Altan Gerel: Die westmongolische Fassung des Goldglanzsutra
nac:h emmer Handschrift der Kgl. Bibliothek zu Kopenhagen, T. 1: Text (Leipzig, Asia
Major 1929), to which T have not had access. »

8 Notwithstanding its title, this volume contains the Sarayin gerel of Radnabhadra
(the biography referred to in the title), the history of ['abang Ses rab (here entitled

- Dérbon Oyirodiyin toitke), and a letter of Dawa & Xan. Furthermore, although it is

designated as Tomus V, Fasc. 2— 3, of the Corpus scriptorum Mongolorum series, it is
not to be confused with Radnabhadr-a, Rabjamba Cay-a Bandida-yin tuyufi: Saran-u
gerel kemegdekii ene metii bolai, ed. Rindyen (Corpus scriptorum Mongolorum, Tomus
V, Fasc. 2: Ulan Bator, Erdem SinZilgeenii xevlel 1959), which also contains the
Olon nomin indiisiin siziigiyin ilyal orodiboi. Tt appears that the Soviet scholar T. A.
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from Turfan: Central Asiatic Journal, Vol. 7, No. 3 (September, 1962), pages
170 —178; L. Lérincz, Fragments d’une version oirale du Cadavre Ensorcelé:
Acta Orientalia, Vol. 17 (1964), No. 3, pages 293321, and Les «Contes du
Cadavre Ensorcelér dans la littérature et le folklore mongols: Acta Orientalia,
Vol. 20 (1967), No. 2, pages 203 —238: and J. R. Krueger, Remarks on the
Oirat Vajracchedika in Vienna in Kalmyk-Oirat Symposium, ed. A. Borman-
shinov and J. R. Krueger (Kalmyk Monograph Series, Number Two; Phila-
delphia, The Society for the Promotion of Kalmyk Culture 1966), pages
993997, and The Arthasiddhi Avadana-Tale in Oirat-Mongolian: The
Mongolia Society Bulletin, Vol. 6, No. 1 (Spring, 1967), pages 29 —33. This
short list is by no means complete,® but it will serve to give some idea of the
state of our studies on the Oyirod written language.

Since no one, to my knowledge, has yet published a specimen of Oyirod
private correspondence, 1 have undertaken to translate Stein’s Oyirod letter
in the British Museum. The transcription system employed is that used by
N. N. Poppe in his Geserica: Untersuchung der sprachlichen Eigentiomlichkei-
ten der mongolischen Version des Gesserkhan: Asia Magor, Vol. 3 (1926).
Fasc. 1, pages 1—32, and Fasc. 2, pages 167 —193, and elaborated more
explicitly in his Ob otnoSenii otratskot pis'mennosti k kalmyckomu yazyku
in Kalmyk-Oirat Symposium, pages 191 —210.1 T should like to express

Burdukova has made a draft translation of I'abang Ses rab’s history, and it is to be
hoped that this translation will soon appear in print — see Zlatkin, Istoriya DZungar-
skogo xanstva, p. 13, n. 21.

9 Tn the body of this paper I have listed only those works that T have been able to
consult myself. Works that I have not seen but that have been cited in the literature
at my disposal are mentioned in notes 5—7 above. There must be many omissions.
P. Aalto, for example, on p. 188 of his article Schrift-Oiratisch cited above, mentions
a Kalmuk chrestomathy by Choncho (Xonxo?) published in 1926 that I have not yet
been able to trace.

10 Mr. Poppe writes ¢ before i but ¢ before all other vowels and writes j before i but
= before all other vowels. This may at first glance seem unnecessary, since these are
simply consistent pronunciation shifts before 4, like the shift in pronunciation of s to
&before i in written Mongolian (where we transcribe sz, not §i, except when § is designat-
ed by two dots written to the right of the letter). But the Oyirod «clear seript»
(todo bifiq, todo iiziig, todo Mongyol bifiq) has, over the course of time, demonstrated
a tendency to distinguish between ¢ and ¢, z and §. In his letter to me of July 20, 1959.
Mr. Poppe reasons as follows: « ..in some manuscripts the initial ¢ (before 1) is
written as J], whereas ¢ (before other vowels) is rendered with another letter, namely

\ . Likewise, § before 7 is often written as o? , but before other vowels it isu . Thus.
there is definitely a tendency to distinguish between ¢ and ¢, between § and z. There-
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my thanks to Mr. Poppe for answering a number of my questions about
written Oyirod, with special reference to the present Oyirc;d letter, in a letter
of July 20, 1959. I also take this opportunity to thank Father A. Mostaert
for discussing the Oyirod letter with me in the same vear. All mistakes are
of course my own.

The letter is not old and probably dates from the late nineteenth or early
twentieth century (prior to 1914). It reads as follows: )

Transcription
§: Ginggeceren-ni bidig
. blama-du bariulyaba. mini kereqtei sayin gegsen yoyor
moriyimini. yalzuw éino zuuji. oin-dit em dom
xay-irlaxuyigi medoilenet. yayirlafi angyarbala. ene
orténi biciq z0kiv kimir yayirlafi ilgekityigi
meddiilenet. ene ulir orgubo.

P

S o oo o

Translation
§: Letter of Giinggeceren'!

To [you,] I.Jama, [I] have had [my messenger] present [this letter]. A rabid
wolf has bitten? two of my horses which I consider [both] necessary and

fYocx"z; 1;1 :Ey Er:ifles I write zaya «edge» but il «years, &iloun «stone» but cayan «whites.
ot 1‘be ark th aif su?}} a mfathod would substitute a phonological transcription for
ansli erajmon is justified. It would, but what do we do in Written Mongolian? Do
\l;vstn;;l ;V;SIZZ olllt;;)«?n‘);nyg but1 ulus «pe'ople», dngge «colgr» but diniir «<smell,» tala «plainy
oy dalu o up ! {;,n.d uet :r,l (;i, Otlho:ghT;rll Mongol.lan wmt.ir.bg‘ there is no distinction bet-
Aintimiah bétween ; ;md v ; r?d(;_ k erefore, in my opinion, nothing remains but to
s ,:I:h; ca:dctand ; r; j alternations are not exactly analogous to the alternations o ~ w,
o ,reason :};at, Mut rfhere are two good reasons for using the Poppe system. First
paich botoom that ¥ r. Poppe gives: the Oyirod themselves have a tendency to distin-
S hor woree Seee (z'e + and ¢ before other .VOW81S and between § before 7 and z before
et E;tem orflt, a.nd.'pe%’haps more 1mpor1fant, is the desirability of having a
_— Currefl 5 Od 'I‘tal.'lS(?llptlen ff)r written Oyirod. The Poppe system already has
Mongotian Itys: and it is in line with the standard system for transcribing written
o n.a v z(;n;i reasynable therefore to perpetuate its use.
iingge (< Tihotar kt; Wlllf;el‘ of 1the letter.', Qiinggeceren, is composed of two elements:
lifon, in-dga, «great merriment») and ceren (< Tibetan che-rin, «ong
12 :
(< .}'{,,1’1 rﬁ:uuy’.zv, «tht'a ending -f¢ is the .praeteritum imperfecti, a finite verb ending
ur < -jupui). Cf. written Mongolian -fugui, which is based on an early misreading
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good. Therefore I beg you to grant [me some] medicine.'? If {you] are will-
ing to grant [it]," I beg you to be so kind as to send™ [it to me] by this
postal messenger.’® [On] this account [I] have presented [my letter].

of -juyui. According to G. J. Ramstedt, Kalmiickisches Worterbuch (Lexica Societatis
Fenno-Ugricae, 11T; Helsinki, Suomalais-Ugrilainen Seura 1935), p. XVIII, this form
rarely serves as the predicate of a sentence («Selten als pridikat des satzes»). Poppe,
Geserica, p. 172, appears to confirm Ramstedt’s observation: «Im Gesserkhan finden
wir das Praeteritum imperfecti nur mehreremal.»

13 An honorific expression, literally, «In [respect of] this, [I] cause [you] to know
[the fact of] granting [me] medicine [and magic] cure.» The phrase yayirlayuyige
(< zayirla- 4 -yu [nomen futuri] 4 -yig: [accusativus]) meddilener (< mede-
-itl- [causativus] + -e- [union vowel] 4 -nei [praesens imperfecti]) is an normal formula
for making a request. Compare note 15 below.

The basic meaning of yayirla- (~ yayirala-) is «to love,» but the acquired meaning,
«to grant,» with a direct object, is well attested in the dictionaries. J. I£. Kowalewski,
Dictionnaire mongol-russe-frangais, 3 vols. (Kazan, Imprimerie de 1'Université,
1844—1849), Vol. 2, p. T14a, gives siin kiged bal #ciken qayirala (¢«donne moi un peu
de 1ait et de miel»). A. Pozdneev, Kalmycko-russkit slovar® (St. Petersburg, Tipografiya
Imperatorskoi Akademii nauks 1911), p. 74, gives Dalai bLamayin Gegen Ayuuki-du
yan colo yayiralaji («Dalai lama poZaloval Ayuke titul xana»). Ramstedt, Kalmiicki-
sches Worterbuch, p. 1800, gives ja ydrlwd («was gab er?»). A. Mostaert, Dictionnaire
ordos, 2nd ed. (New York and London, Johnson Reprint Corporation 1968), p. 3465,
gives t'enger sonie boréd ydrlapZi win (de ciel nous donne une bonne pluiey).

14 An honorific expression, literally, «If, granting, [you] attend [to my requestj.»

15 An honorific expression similar to the one discussed in note 13 above, literally,
«[I] eause [you] to know [the fact of] granting [very literally, «lovingy] and sending
[to me].»

16 Literally, «by this letter-carrying man of the post station.» In kiimdir we have
an instrumental form of kiimii(n), in which the final -n is dropped and the instrumental
case is formed by lengthening the final vowel and adding -r. See Poppe, Geserica, p.
23: «Im Gesserkhan finden sich die gewdhnlichen Suffixe -ber, -iyer und auch -Vr
(langer Vokal 4 r), welches einem mundartlichen Einflufl zuzuschreiben ist.o In
earlier texts we would expect to find kiimér (see, e.g., Pozdneev, Kalmyckaya xresto-
matiya [1892], p. 34, line 5, and Rinfyen and Coloo, eds., Biography of Caya Panditu,
p- 98, line 10). Historically, the instrumentalis in -V» would seem to be derived ulti-
mately from -yar/-ger. Thus, *kiimit 4 ger > *Lumit'er > kiomiir (~ kitmer).

For the form kiimii without the final -n attested in written Mongolian, see F. W.
Cleaves, The Sino-Mongolian Inscription of 1338 in Memory of Jigintei: Harvard Jour-
nal of Asiatic Studies, Vol. 14, Nos. 1 and 2 (June, 1951), p. 63, [4], and p. 76, n. 26:
«The form kiimii «many without the final -n is extremely rare.» Notwithstanding its
rarity in written Mongolian, kiimii seems to be relatively common in written Oyirod.
The form kiimii is attested, for example, in Golstunskit, ed. and tr., M ongolo-ofratskie
zakony 1640 goda, p. 3, lines 4 and 11; p. 4, lines 1, 2, 3 and 4; p. 10, lines 7 and 10;
p. 26, line 2; and p. 30, line 10; and in Pozdneev, Kalmyckaya xrestomatiya (1892), p-
21, line 10. i
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angyar-
angyarbala 4

-ba (praeteritum perfecti, cf. -bd) 2
-bala (converbum conditionale) 4

bari-

bariulyaba 2
bitig 1,5
blama 2

-b6 (praeteritum perfecti, cf. -ba) 6

dino 3

dom 3

-du (dativus-locativus, cf. -di) 2
-di, (dativus-locativus, cf. -du) 3

-e- (union vowel) 4, 6
em 3
ene 4, 6

oun-di 3

-ya- (causativus, cf. -ul-, -iil-) 2
yalzuw 3

ge-
gegsen 2
Gitnggeceren 1

xayirla-
yayirlayuyigt 4
yayirlaji 4, 5
FLoyor 2
-x% (nomen futuri, cf. -kit) 4
-1 (genitivus, cf. -ni) 3
ilge-
ilgekityigi 5
-fi (praeteritum imperfecti) 3
-Ji (converbum imperfecti) 4, 5

Index

-kit (nomen futuri, cf. -yu) 5 (twice)

kereqter 2
kitmii(n)
kimdr 5

mede-
medoitlener 4, 6
mint 2
-mini (pronomial enclitic) 3
mori(n)
moriyiming 3

-net (praesens imperfecti) 4, 6
-ni (genitivus, cf. -7) 1

orgi-

orgithé 6
orto(n)

orténi 5

oiin- (see cne)

-gsen (nomen perfecti) 2

-r + lengthening of the preceding

vowel (instrumentalis) 5
sayin 2
-tei (comitativus-sociativus) 2
ubir 6
-ul- (causativus, cf. -iil-) 2

-iil- (causativus, cf. -ul-) 4, 6

-yi (accusativus, cf. -yigi) 3
-yigi (accusativus, cf. -yi) 4, 5

26-

26kit 5
U~

zuuji 3
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E.G. 021.f.

ZWEI MONGOLISCHE TEXTFRAGMENTE AUS ZENTRALASIEN
TVON

HERBERT FRANKE (Miunchen)

Die beiden mittelalterlichen Texte, die hier behandelt werden sollen, kann
ich nur mit allem Vorbehalt den Fachgenossen vorlegen. Der eine ist zwar
ganz erhalten, jedoch fliichtig geschrieben und an manchen entscheidenden
Stellen so unleserlich geworden, dal} ich an mehreren Stellen eher auf Ver-
mutungen als eine gesicherte Lesung angewiesen war. Der andere ist ein
Textfragment, das zwar dort, wo der Text erhalten blieb, der Lesung keine
Schwierigkeiten bereitet, dafiir aber so lickenhaft ist, daB3 keine einwand-
freie zusammenhingende Deutung moglich war. Da aber jedes noch so
geringfiigig erscheinende Dokument des dlteren Mongolisch fiir die weitere
Forschung von Wert ist, wage ich es, meine Entzifferungsversuche zu ver-
offentlichen, nicht zuletzt auch in der Hoffnung, dafl andere Forscher sich
mit mehr Erfolg an diesen beiden Texten versuchen mochten als es mir mog-
lich war.

1 Eine militirische Bestandsmeldung aus der Sammlung Yurinkan (Kyoto)

Es handelt sich um das Dokument Nr. 4 der «roten» Serie in der Samm-
lung zentralasiatischer Manuskripte des Museums Yurinkan in Kyoto.
Bereits 1963 erhielt ich durch Walther Heissig ein Photo des Dokuments
und hatte 1965 Gelegenheit, durch die freundliche Vermittlung von Profes-
sor Fujieda Akira (Kyoto) das Dokument in Augenschein zu nehmen. Dem
Direktor der Sammlung, Herrn Fujii Shuichi sei hier dafiir gedankt, daf} er
die Genehmigung zur Verdffentlichung gab (vgl. auch Asia Major, N. S.
X1, 2 (1965) S. 120 Anm. 1 und S. 127 a. E.).

Das Dokument ist auf ziemlich dunklem grauen, sehr zerknitterten Papier
geschrieben, anscheinend mit einer Schreibfeder und nicht mit Pinsel.
Die vielen Runzeln und Falten des Papiers machen auch das Original sehr
schwer leserlich; zudem ist an einigen Stellen die Tinte stark verblaBt
und an anderen sind durch Lécher im Papier ganze Buchstabengruppen
fortgefallen. Das Dokument umfalt sieben Zeilen, deren versuchsweise
Lesung lauten kénnte:
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THE LENGTH OF VOWELS IN PROTO-MONGOL

BY

SHIRO HATTORI (Tokyo)

In Modern Mongol dialects, both long vowels [V V] and sequences of phone-
mes [VgV/ correspond to the Written Mongol VyV and VgV.' If we suppose
that the Written Mongol orthography reflects the older stage of development
of the language, we have to explain why the difference between [VV/ and
/VgV| in Modern Mongol has resulted. In 1939 (Journal of the Linguistic
Society of Japan No. 3), I proposed a hypothesis to the effect that Ancient
(-Middle) Mongol had two kinds of voiced guttural (i.e. velar-uvular) sounds:
plosives [¢] [¢] and weak fricatives [5]. The former has not been lost to the
present day, while the latter disappeared and the vowels which preceded
and followed it have resulted in a long vowel. For example:*

Ancient Mongol Modern Mongol
[abaga] «uncley ~  [abagal
[bayatur] «hero» —  [baatar(a)]

Recently in 1957 (LANGU AGE Vol. 33, No. 1), Professor J. C. Street pro-
posed a similar hypothesis.

However, when we see the following examples of etymological and dia-
lectal alternations, we have to suppose that both these plosives and weak
fricatives go up to a very ancient phoneme [*g/.3

1Tt is needless to say that this correspondence is not the relation (A) but (B):

Written Mongol Modern dialects
(A) Vv v/
VgV /VgV/
(B) Vv /VV/, /VgV/
VgV JVV/, [VgV/

? Phonetic notations are shown in [ ], and phonological or phonemic notations are
in/ /. The same rule applies to the whole paper.

¥ While Professor Poppe (Introduction, 1955) sets up four velar stop phonemes
*k, *q, *g, *y for Proto-Mongol, I set up only two: /*k/ and /*g/. Tt is because Professor
Poppe’s *k, *g which occur only in combination with *4, *3, *ii, *i and *q, *p which
occur only in combination with *a, *o, *u, *u are in complementary distribution and
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dédr(d)] «upside»
ddgdad-| «to fly up»

bogea/ «a kind of bag»

|/
|/
{ [boo-| «to wrap up»
/
{ auruu/ «finger» (Khalkha)

xurgan| finger» (Buryat)

/
/
[*dgim(d)] «clavicler (Khalkha)
{ [*ddm(a)] «houlder» (Bait)

If we accept this hypothesis of [*-g-/, we have to explain why the same
intervocalic [*g/ divergently developed into plosives and weak fricatives.

Professor Vladimircov (1929, CpaBuutenbHast rpammaTuKa) tried to
explain the divergent sound change by assuming a difference in accentua-
tion of Ancient Mongol. For instance:*

Ancient Mongol Khalkha

wlayan  «edy o tlaan — [ulaax/

gdlayin  «hot» — qdlatn  — [xaluus]
whereas

dnayan  slavey — ['unagaxn|

ni¢igin  «naked» — [nitc(d)gdn]

According to Professor Vladimircov, the latter categories of words (i.e.
unayan, niigin, etc.) belonged to specific semantic groups and were fre-
quently used in everyday use, thus loosing their secondary stress on the
syllables in question (p. 231, f.).

can be interpreted as belonging to the same phonemes /*L/, /*g/ respectively in terms
of the phonological principle of environmental assimilation, although I agree with him
in positing eight Proto-Mongol vowel phonemeé: [*a, *o, ¥u, *1; *d, *d, *it, *i/. However.
it is possible that at some stage in the history of the Mongol language, they diverged
into two phonemes /k/ and /q/, /g/ and /@/ respectively. Documents of the 13 and 14
centuries seem to give evidence of the phonological oppositions: [ki] versus [q+] and
[gi] versus [g1], whereas /*i/ and /*1/ had converged into one (perhaps /i/) when con-
bined with the other consonants. We could interprot, in consideration of the Uiguro-
Mongol and hP’ags-pa scripts, those four syllables above as corresponding to /ki, qi.
gi, @i) respectively, and accordingly, [¥3], [ga] as corresponding to /kd/, /qa/- However,
it is also possible to interpret [ki] [¢7] [g¢] [@] [k3] [qa], etc. as corresponding to
ki, kv, gi, qu, ki, ka/, ete., and say that /o/ occurs only when combined with /k, g/.
4 pepresents the primary stress and' the secondary.
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The existence, however, of the phonologically significant opposition of
stress in the Mongol languages has not been reported so far. On the other
hand, all the dialects and languages know the phonemic opposition of
short and long vowels. It seems to be more probable that the cause of the
divergent development of the sequences of sounds in question is the phone-
mic difference in the length of vowels which immediately followed [*-g-/.
and that the long vowels in the second and the following syllables were
pronounced stronger and more articulately than the short vowels in the same
positions, and caused the weakening of [*-g-/ which directly preceded them:

[*VgVi > [VgV] —~ [VgV]
[*VgVV] — [VyV:] - [VV]
For exa;nple:
Proto-Mongol Modern Mongol
|* abaga/ — ['abagaj «uncle»
[*bagaatur/ — [baatar(a)] «hero»
[*digddri/ — |dddr(@)] «pside»
[*dagdd-| — [|ddgdd-| «to fly up»
[*kuruguun/ — [zuruu/ «finger» (Khalkha)
[*kurugun| — [zurgan| «fingery (Buryat)
¥ dgim| — [agam(d){ «clavicle» (Khalkha)
[* dgddm| — [ddm(d)/ «shoulder» (Bait)

. 5 In some of my former transliterations of the Mongol script, I wrote VyV, VgV
instead of VyV, V¢V only when they appear as long vowels in the modern spoken
language. For example:

abaya, bayatur, degére, degde-, quruyin, ete.

Although this transcription eventually coincides with the Proto-Mongol forms re-
constructed here, it differs from the latter in the linguistic significance. The basis of
this transliteration of Script Mongol is one of the styles of reading of the written forms
by the Mongols of the present day. For instance, the Bargha Mongols often read
ayula [ayu:lp], lengthening the vowel in the second syllable, because, if they read
thfa three vowels short, the result will be [ayplp]. There is no guarantee, however, that
t};(lls reading [ayu:lp] is the result of traditional transmission of the spoken form in the
ola age.

Incidentally, Professor Poppe uses such transeription as ja’dn «elephanty, ba'@lyaba
«brought down» in his Monzosbciui ca06aps, Myxadoumam aa-Adab (1938), but,
?-t the same time, writes that it is also possible that they pronounced ja’an, ba’ulyaba
llfatead in the 13 or 14 century (ibid. p. 15). In hig Introduction (1955) he does not
dlstinguish short and long vowels in Proto-Mongol.
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In the same way, it is possible to set up only one phoneme /[*b/ in place
of Professors Vladimircov and Poppe’s *b and *8, and to abolish *# which
is restrictedly distributed only in the non-initial positions. For instance:

[*kabalif — /xabal@/ «foetus» (Bait)
[*kabddlif — Jxddl(d)] «foetusy (Khalkha)
[*Zabsar| — /zab(a sar(a)) «chink»
[*Zabuura]  — [zuur(a)] «intervaly

Professor Vladimircov assumed that some of the Mongol diphthongs
remounted to *V+y ~ g ~ w-1i ~ 1. In this case, we have to set up long
[*ii] ~ [*un] in place of short *i ~ *i. Thus:

[*dagiila-|  — [*ddyiild-] — [diil(d)-] «to defeat»
[*Eabwla-|  — [*Zayiila-| — [zail(a)-] «to step aside»

In the same way, I assume [*igaa/, [*1baa/ in place of their *iya, *ifa.
For instance:

[*kurigaa-| — [*kuriyaa-| «to collect»
[*garibaar] -~ [*gariyaar] «with the hand»

It is possible to suppose that in the historical process of the weakening of
the intervocalic [*-g-/ and [*-b-/, the following stages succeeded one after
the other:®

(1) [gVYgV] VgV VgV ¥/ [bvViyev| [VoV: I vovy]
(2) o [VyV:)| VgV V] v [VBV:]J VbV V]
(3) 5 [VeV:]|VgV V| R [VeV:][VgVV]
(4) o [(V’v:1|v’vy| b e [V’vy|vvy]
(5) v (vl vy oo [v:1 [VV]

¢ That is to say, my presumption is as follows: on the stage (2), /g/, /b/ in the position
of /C/ in /VCVV/ were fricatives but not weak fricatives yet, and were distinct from
each other, whereas they had converged into a weak fricative (] on the stage (3)-
However, this [¥] was still identified not with the phoneme /’/ (the gradual beginn-
ing of voice) of the initial vowel /’V/, but with the initial plosives [g] [&], i.e. /a/-
On the stage (4) this (¥] had disappeared and the phoneme /’ / was found in its place.
This intervocalic /’ / was probably a slight weakening of voice between the two adja-
cent vowels, and marked the boundary of the syllables.
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(Tt is possible that [a’aaf, [d@’did] became long vowels earlier than ja’uwuj,
ja"wi].7)

Roughly speaking, the language written in the hP’ags-pa script stands
either on the (3) stage or on the (4).

If we assume that the orthography of Written Mongol which represents
both [V:](«<[*VgV:]) and [V:}(~[*VbV:]) by means of the spelling VyV
and VgV reflects the earlier stage of development of the language, then we
have to suppose that it was established on the (3) stage and not earlier.¢
For example:

Proto-Mongol Written Mongol
[*bagaatur| — [baya:tur]/bagaatur| = bayatur
[*dabaari-| - [daya:ri-)dagaari-| = dayari-

In this case, it is possible to think that the spelling such as éber «selfy,
-ban (reflexive ending), -bar (instrumental ending), etc. is the registration
of some dialectal forms, for we find many examples of -ban, -bar, etc. in
Yaanch‘ao Mishih, and [6frdn ~ efrdn] in the Kalmuck dialects. If we
consider, however, that the Written Mongol orthography including the
spelling such as dber, -ban, -bar, ete. should reflect the stage (2) or (1), then
we have to think that the spelling such as jayura, dayari-, etc. is a later
invention (a kind of archaized spelling invented on the analogy of the corres-
pondence between spoken [u:], [a:] and written ayu, aya). In this case we
can dispense with the stage (3).

The above-mentioned hypothesis of /[*VgV V[ and /*VbV V| would become
more probable, if we could prove that in Proto-Mongol the phonemic oppo-
sition of short and long vowels was found not only after /*-g-/ and [*-b-/ in

- the non-initial syllables, but also everywhere. The overall demonstration

will be a difficult one, but I believe I have succeeded to some degree in the
following discussion.

In his Introduction to Mongolian Comparative Studies (1955, p. 74), Pro-
fessor Poppe writes as follows:

?That is to say, it is possible that the following sound change occurred.
[aga:] — [@'a] — [a] — [a:]
[agu:] — [a'w:] — [dw:] — [w:]
8 If the orthography of Written Mongol had been established on the stage (2), the

words which have come from /*dabaari-/, /*sabuura/ would be represented by dabari-,
jabura, which is not the case.



The lengthening of the vowel of the initial syllable is a phenomenon
particularly frequent in the Monguor language. The general rule seems
to be that the original short vowels *a and *o become long before the
vowel *u of the second syllable, and similarly, the primary *6 becomes
long before the vowel *i.
However, if we examine the following examples, it is difficult to see any
clear correlation between the Monguor long @ and é in the first syllable and
the Written Mongol % in the second syllable.

Written Mongol
daqu

dalu

doluya-

daru-

Jaru-

odun
modun
qadu-
batu
amu,
tamu-
tosun

Monguor?

daxu «habit courty

dali «épaule»

doli- décher»

dari- «pressery

d#idri- «employer» ([id] is short, while [id] is
long)

fodi «étoilen

modi  «boisy

gadi- «couper a l'aide d’une faucille»

padu  «solide»

amu  «millety»

tamu- «filer»

todza «huile»

Moreover, we find more Monguor examples of various long vowels in the
initial syllables in various phonemic environments:

Written Mongol
yara

qara

sara

naran

sar
yar

Monguor

yara «plaie, blessure»
xara «noir»

sara «lune, moisy
nara  «soleily

sar «nom désignant plusieurs espéces d’oiseaux»
gar «mainy

®A. de Smedt et A. Mostaert: Dictionnaive Monguor- Frangais, 1933. The tran-
scription has been simplified by me.
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Sora- diiuri- «dessinery

{ kiru- tsiri- «avoir la taille affaissée»
ol- oli- «trouver»
bol- bali- «miriry
jolya- d#i6rqo- «rencontrer»
jalya- d#irea- «unir deux choses bout & bout»
qalga xaren «Khalkhay
0s- 08a- «croitre»
bos- bosa- «se lever»
dosi do&s «enclumey
kosti- kuods- «devenir raide par suite du froid»
tasi- dass- «fair claquer»
sumal stmar «besace»
sumun sumu «fléchey
nura- nitra- «’écrouler»
quriya- xurd- «recueilliry
sitlsiin sitrdze «biley
molsiin mordze «glacey
tergen tierge «char, voiture»
bergen biergim «épouse du frére ainé»
mergen miergin «habile»

Inasmuch as we cannot find any difference in the phonological environment
which might have caused in Monguor the divergent development of the
length of vowels in the initial syllable of the words above, we are justified
to reconstruct a Proto-Mongol long vowel where Monguor has a long one.

Thus, we reconstruct Proto-Mongol [*laabun/ on the basis of Monguor
[¢@wan], etc. We can corroborate this hypothesis by another argument. For
Written Mongol tabin «fifty», we find [tayin] in Monguor. Although the
vowel in the first syllable is short, it indicates a long vowel for Proto-Mongol.
Because Proto-Mongol [*tabi] has resulted in [tZ] in Monguor, as in [{-]
«to puty (< [*tabi-/). We have Monguor [{ayin] «fifty» instead of [ten],
because the following sound changes presumably have occurred:
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[*taabin/ — t@win  — layin — tayin
[*tabi-| - tawi - layr - &
The Dagur form [t@ir] «five» is another evidence for this hypothesis.’é
It is probable that the Dagur forms [mod] «tree», [6n] «year»,!! [d3lbair]
«mane»? preserve the Proto-Mongol long vowels, while its [ead] «outside»
is perhaps due to the metathesis of vowels of [*gadaa|. As the corresponding
Monguor forms, we have [modi] «treey, [fdn] «year», [eada] «outsidey.

1t is difficult to reconstruct Proto-Mongol long vowels in the non-initial
syllables on the basis of Monguor forms, because various causes seem to
have brought about lengthening and shortening of the Monguor vowels in
these positions.’ It seems to be possible, however, to assume that the long
vowels in the following Monguor forms preserve the Proto-Mongol length:

Written Mongol Monguor

ele- ilie- «s'user»

kele kilie «langue»

qata- xada- «devenir dury
tata- ($ida-  «tirery

yada- ida- «se fatiguer»
cida- sda-  «btre capable de»

10 N, N. Poppe: Haeycroe Hapeuue, 1930.

11T is [0:] «year» also in the data which I recorded from the mouths of two
Dagur youths from Hailar in Hulunbuir, Mr. Ergintai and Mr. Erhinbair when 1
stayed there in 1934 ~ 6. However, it is [xon] «year» in the data which I got from
Mr. Urgungge, a Dagur from a village called [Bokortfe:n], a little downstream from
Mergeeng on the River Naun [naun mur] in Nunchiang Prefecture in Northern Man-
churia. T recorded it when I stayed at Johns Hopkins University in Baltimore in
1951 ~ 2. Presumably the vowel has been shorened in the latter dialect because the
word consists of one closed syllable. Incidentally, both Dagur data of mine give us
[ta:B] «fiver, [mo:d] «treer. In the Dagur data of Professor Poppe we find several
examples in which Dagur has short vowels corrtesponding to the long vowels in the
first syllable of Monguor words, for instance: [dara-, xadar-, am, terge ~ tereg], ete.

12 Tn M. Réséinen: Materialien zur Lautgeschichte der Tirkischen Sprachen (1949,
p. 69) we find the following forms which corroborates this hypothesis:

tu. sol. [dgl] «Méahne» (Castr. [ddlin], baryu [dolin])
tii. jak. [sial] «Mébhne», trkm. [jal] «d.»

13 For example, we cannot reconstruct Proto-Mongol /*dabaa-/, /*sabaa/ on the
basis of the following Monguor forms:
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umarta- muddda- «oublier»

malta- ménta- «creusery
Lebte- kidie- «se coucher»
otel- sdoli- «devenir vieux»
kotel- kudoli- «conduire»
setel- sdieli- «rompre»
darasun dordss «geniévre»
arasun ~ arisun arasa «peaur

In conclusion, I should like to mention that the descriptive studies of
Dagur and the minor dialects closely related to Monguor are very urgent
and we can expect that these dialects will throw much more light upon the
comparative study of the Mongol dialects and languages.

dawd- «traverser, passer»
sawd@ «instrument, outily

Tt is because Proto-Mongol /*abaa/ should have become /aa/ in the modern dialects
(including Monguor), whereas the modern forms corresponding to the two words
above are:

/daba-/ Khalkha, Ordos, Buryat, Kalmuck

/saba/ Khalkha, Ordos, Kalmuck; /haba/ Buryat
Accordingly, we have to reconstruct Proto-Mongol /*daba-/, /*saba/. Probably the
vowels in the second syllable of these words have been lengthened in Monguor. The
fact that intervocalic [-w-] is preserved in these words, while this language has had
a strong tendency to weaken and drop intervocalic /*-b-/ also indicates that the
lenthening of these vowels is not an old event.

However, we have to consider in a different way the following case:

da@d- «suivre, accompagner»
Corresponding to this Monguor word, the modern dialects have:

/daga-/ Khalkha, Ordos, Dagur

/daxa-/ Buryat, Kalmuck
Of course, we cannot reconstruct Proto-Mongol /*daga-/ since Buryat and Kalmuck
have /daxa-/, but Proto-Mongol /*daka-/ cannot explain /-g-/ in Khalkha and Ordos,
either. In order to obviate this difficulty, we have to rcconstruct /*dakaa-/. This
means that Monguor has preserved the long vowel but has regularly vocalized /*-k-/,
while the other dialects have shortened the vowel, a trace of the vowel-length of the
proto-form being seen in the voicing of the intervocalic consonant in Khalkha and
Ordos.

One might argue against this hypothesis by claiming that Proto-Mongol /*dakaa-/

should have resulted in Monguor [tagd-], devocalizing the initial consonant in parallel
with the following examples:
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Additional Remarks

The main part of the article above (i.e. the part except for the notes) is
a Japanese translation from my English report The Length of Vowels in
Proto-Mongol to be read at the First International Congress of Mongolists-
Philologists which will be held this September in Ulanbator in the Mongolian
People’s Republic under the auspices of the Mongolian Academy of Sciences
and the Mongolian Committee of Higher Education. (The title of my report
was sent to the Committee on March 5 of this year, and the English report
was sent on April 21. The Committee informed me under date of May 25
that my report will be published in Studia Mongolica Vol. 4.) The notes were.
however, not sent to the Committee.

At a later time (on June 5) I received from Professor Masayoshi Nomura
an interesting article of his, Long Vowels in Monguor and the Possible Exist-

Monguor Written Mongol Khalkha, ete.
taqur «double, doublé» dabqur dab(a)xar(a)
tudor «’intérieur» dotur dotar(a)

tudd  «pas assez» dutayu dutuu

However, in comparison with the following examples:

budd «ouffe(herbes)» buta but(a)
pudaq «sale» burtay bur(a)tag
pudara@- «se disperser» butara- but(a)ra-
pudié- «couvriry biitege- butdd-

we can argue for this hypothesis by claiming that /*-k-, *--/ which preceded a long
vowel /*aa/ in the above-shown environment were vocalized into /-g-, -d-/ earlicr
than those in the other environments, so that the initial /d-, b-/ in these words were
not devocalized. (Thus, we reconstruct /*butaz/ on the ground of Monguor [budda].
ete.)

On the other hand, we find many examples in which shortening of the second syi-
lable vowels seem to have occurred in Monguor. For instance: {Gadar] «bride» (Y-
chfao Mishih: qada’ar); [simur] «tube pour aspirer un liquides (Ordos [simuwr].
Written Mongol simegiir); [sala] «branche, rameau, ete.» (Ordos [salaa], Written
Mongol salaya); [d%idla] [houppe en soie rouge» (Ordos [falaa), Written Mongol
jalaya); [gada] «dehors, ete.» (Ordos [gadaa], Written yadaya). At the same time.
however, we must not forget also the possibility that the latter three Monguor words
may go up to [*sala, *2ala, *gada/ instead of /*salagaa, *ialagaa, *gadagaa/. In con-
nection with this, it is to be noted that, when we compare Monguor [Guoss] «bouchc.
museau, etc.y (Written Monguor qosiyunr), [auri] «doigt, orteils (Written Mongol
gquruyun) with [ird] «anenton» (Written Mongol eregiin) of the same language, we sc¢
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ence of Long Vowels in Proto- Mongol, (Collection of Articles in Commemoration
of the 10th Anniversary of the Faculty of Letters, University of Nagoya,
March 1959). This paper deals with some examples of coincidence between
long vowels in Monguor and those in Turkic and Tungusic. He gives the fol-
lowing examples (some of them which are doubtful to me are omitted here):

Monguor Turk Tungus

bardi- «lutter» Ew. valdy- «butb ppyr apyra»
oyara «plaiey Trkm. jar- «to splity

od#iorao- «rencontrery Trkm. jol «Weg»

omddi «bois» mo «treey, Manchu moo

ofodi «étoiley YExosi-kta «stary

Ew. 6-, Lam. él- «crath ete.»
Ew. dyarid- «aepTuth ete.n

o0li- «devenir, étre» ?Yak. buol-
odiuiri- «dessinery

keyi- «ruminer» Trkm. gavife- «wiederkduen»
dieran «quatre» Trkm. dért «foury  *digin ~ V**diirgidin
«foury

that the former two words much more probably remount to /*kos¢, *kur/ rather than
to [*kosiguun, *kuruguun/.

Incidentally, there are some cases where long vowels in the first syllable have been
evidently shortened in Monguor. For example:

Monguor Written Mongol Ordos

udie «porte» egiiden ititde

ula «montgne» ayula wula

ula nés de la méme meére dgelen oo6lon
mais de différents péres»

ulie «oeuvre» itile ibile

ulin  «nuage» egiilen itiile, ile

This shortening is due to the «pressure of structures, i.e. «dong @-(T-) cannot stand
In the initial position of two-or-more-syllable words, but short u-(v-) appear instead.»
Exceptions such as di- «étre ou devenir vaste», idi- «puiser ensembley, 4di- «oire
ensemble», Taxan «assez vaste» are derived words consisting of monosyllabic roots and
word-forming suffixes. On the other hand,

budi «froment, blé» buyudai buudai, buidai
fada «sacy wputa uuta

xudiin  «ancien» qayulin xuuéin

suge «pendants d’oreilles» suike siiike

are the cases in which long vowels have not been shortened because they have been
¢protecteds by the initial consonants other than //.
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Out of the nine examples above, six marked with o are dealt with in my
paper, and Nomura’s data corroborate my argument, because all these
resemlances cannot be due to a mere chance. Inasmuch as most of these
words belong to the basic vocabulary, it is very probable that these resem-
blances are due to linguistic relationship (parenté). (This is a lexicostatistic
way of thinking.) Even if they were due to borrowing, these are favorable
data for my argument.

However, when we conduct overall comparative studies of the Altaic
languages, we have to pay attention also to the examples of coincidence
of short vowels, for instance:

Monguor Turkmen Ewenki
cadi- kadwu-  «xocutby
rara gara  «depHUit» kara «JepHBIi»

Moreover, it is especially important to study minutely the causes of partial
coincidence and diversity in the examples such as:

dazu dakw «KadTan»
dali- jaara- «IA3aTbY dala- «naKaTb»
todza tosun, tohun «mMacuo»
Gar qaris «IsibY ngaale «pyKa»
{ Ear, xar (Yakut)
089- 0s- «pacTiy
doso déde- «HACTUIIATLY
sana- «pensery saana- «YUCJIUTb» sanada- ((llYMaTb»
?suru- «apprendre» 8007~ «CIPaNINBATLY sura- «CIIPOCUTHY
turo- «enfanter» doy- «poaUTb» tuuw- (Lam. «gebireny)

kilie- «parler» kidldd- «cBatarby
kilie  dangue»

tudor «l’'intérieury dooduw, «BHYTpHY

(Professor Ramstedt, in his Studies in Korean Etymology (1949, p. 284), writes
that Tungusic [tohun] «fat, oil» is a loan word from Buryat. If so, it should
be omitted from the table. If we have to think that Monguor [£ilie] comes
from [*kdidlid/, we should assume that «when the vowels in the first and
second syllables were long, both became short at the same time.» If this were
the rule, it would be possible to say that Monguor [¢ada] «dehorsy comes

192

from [*gaadaa| and Dagur [edd] preserves the length of the vowel only in
the first syllable.)

Last summer, when Professor Poppe came to our country, he gave a
lecture at a meeting of the Inner Asia Society. On our way back, when I told
him about some exceptions to the rule which he mentioned in his lecture:

Tiirk j- || Mongol d-

giving such examples as:

Tatar Mongol
dirt «four» dorben «foury
dulgon «wave» dolgiyan «wave»

he immediately answered, «these are loan words». (Professor Ramstedt
writes in his Korean Etymology (p. 277): «the phonetical correspondence
of turk. [dort][tért] and mo. [dorben] is very strange, because turk. (-] is mo.
[d-] only in loanwords.» In his Einfuhrung 11 (1952, p. 62), however, he says
that these words remount to Proto-Altaic [*dé], at the same time he writes,
«Lautgesetzlich scheint aber ein tii. [¢-] einem mo. [d-] nur in Lehnwortern
entsprechen.») To me, however, it seems that these resemblances are more
probably due to parenté rather than to borrowing, when we consider the
fact that these words belong to the basic vocabulary and that they have
different suffixes in the two languages. It is also to be noted that Monguor
has spread (unrounded) vowels in the first syllable of [diéran] «four», and
[tied#in] «forty» (the latter has a short vowel!), and Manchu has dehi
«forty». I keenly feel that the comparative study of the Altaic languages

- still need much more exactness.

The above article including the notes and the additional remarks was
published in Japanese in Gengo Kenkyu (Jowrnal of the Linguistic Society
of Japan, No. 36, October 1959). The notes and additional remarks have
been traslated into English here for the first time. I republish the main
part too, because the text published in Studia Mongolica had too many
misprints. Although T am planning to discuss in detail the points raised by
Gerhard Doerfer (Journal de la Société Finno-Ougrienne, 65, 1965), I think
the above article already contains many answers to his objections.
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get’ morgivys[e]n-ter Geser jarliy bolur-un: [ms: C 441, f. 34a, «orin (derben)
dalayany] mayu eme kivmiin-i tergeng joba-jaya geji bel-e: Alu mergen-i
Jarliy-aéa @li dabaqu-yin tu-latg: alilaln dagini-gi biggide-gi-i[n]u Alu
mergen teggiskefic og ke-meys[eln-ter: arban Jig-im ejen Geser gayan: arban
kulitn teggilsitg-s[e]n manyus-i alaju fimnusun ir-e dntesii-i tasili’ ivpata:
tengri-nper-iin firyal-iyar firpasu-yai - : . ::]

SIBIRISCHE PARALLELEN ZUR ETHNOGRAPHIE
DER GEHEIMEN GESCHICHTE DER MONGOLEN

VOXN

KATHE U.-KOHALMI (Budapest)

Die Gekeime Geschichte der Mongolen ist, und bleibt noch eine geraume Zeit
eine der meistgepflegten Studien der Mongolistik. Die Gesichtspunkte,
nach welchen dieses bedeutende und hochst interessante Werk untersucht
wurde, sind mannigfaltig, und reichen vom Felde der Literaturwissenschaft
und Linguistik bis zu dem der Geschichte, wobei die Moglichkeiten von

“weitem nicht erschopft sind. Nach den bisherigen Forschungen der hervorra-

gendsten Mongolisten — B. J. Vladimircov, P. Pelliot, E. Haenisch, A.
Mostaert — und in erster Linie denen von S. A. Kozin und L. Ligeti stand
es sicher, dafl die Geheime Geschichte der Mongolen (im weiteren GGM)
nicht wenige Elemente einer versunkenen alten epischen Dichtung bewahrte,
welche sich hoffentlich — wenigstens in ihren grofiten Ziigen — aus der
GGM, den iibrigen zeitgenossischen Chroniken und anderen Geschichts-
werken stufenweise erschliefen 146t.! Kaum kann man fiir den Mongolisten,
ober Linguist, Literatur- oder Geschichtswissenschaftler, oder aber Ethnologe

- ist, ein anziehenderes Studium erdenken, als eben diese #ltesten Schichten

der Kultur eines Volkes zu belauschen, wie sie die GGM bietet.

Sei es mir erlaubt, zu Ehren des II. Kongresses der Mongolisten in der
Mongolei, eben zu diesen iltesten Schichten der GGM aus der Folklore
sibirischer Volker einige Parallelen hinzuzufiigen, und dadurch den Hinter-
grund, vor dem sich die frithesten mongolischen epischen Traditionen
abspielen, vielleicht ein wenig aufzuhellen helfen.

' Den Forschern der Geschichte Innerasiens ist es kein Geheimnis, daf
- zwischen den Jigerstdmmen Siidsibiriens und den Steppenvolkern von jeher

ein reger Verkehr bestand. Die gestrigen Waldstimme erscheinen morgen
in der Steppe, was unter anderem eben durch die ersten Paragraphen der

- GGM glinzend bewiesen wird? Die grofien Stammesverbinde der Uber-

- '8. A. Kozin, Epos mongoljskich narodov, Moskva— Leningrad 1948, 8. 69—75;
L. Ligeti, 4 mongolok titkos torténcte [ = Die Geheime Geschichte der Mongolen], [Uber-
setzung, Anmerkungen und Nachwort,] Budapest 1962, S. 204 —206.

2 B. Vladimircov, Le Regime Social des Mongols, Le Feodalisme Nomade, Paris

1948, S. 40.—41; Kozin, a.a. 0., S. 18, 22.
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gangsgebiete von Wald und Steppe vereinigten oft Stamme und Sippen
verschiedenen Ursprungs: Mongolen, Tiirken, Tungusen, sogar auch Jenis-
seier, Samojeden und Ugrier.? Unter solchen Umsténden wird man nicht
wundernehmen, dal} die alte epische Dichtung, die Traditionen und Sitten
der frithen mongolischen Geschlechter sich zum Teil aus demselben kulturel-
len Hintergrund erheben, den wir bis in die Gegenwart bei den siidsibirischen
Jigerstimmen beobachten konnen, und welcher in gewisser Hinsicht ganz
primare Vorstellungen der eurasischen Waldjiger bewahrte. \

Auf Faden, welche etliche, in der GGM notierte Uberlieferungen zur
Kultur der Taiga binden, machen uns schon einige Ubereinstimmungon
der Sippennamen aufmerksam. Hier denke ich nicht auf solche, wie der
vielumstrittene Name Uriangai, der in auf Siidsibirien beziiglichen Quellen
oft auftaucht, und welcher in der GGM als Benennung eines par excel-
len ce Waldvolkes angefithrt wird,* sondern auf solche Zusammenhénge,
von welchen uns G. M. Vasilevi¢ unterrichtet: in einigen Erzéhlungen der
Ewenki wird das nach dem Siiden zu liegende Land der Kejan/Kijan und
Kedan|Kitan-Leute erwihnt. Diese Benennungen leitet Vasilevié¢, wohl
mit Recht, von dem Volksnamen Kitan und dem Beinamen Kiyan der Sippe
Kiyat-Borfigin und Kiyat-Jarki ab (Ist. Folkl., S. 50, 207, 339, 345; Urankai
i évenki, S. 83 —85). Aber auch ein Sippenname in § 47 der GGM, Oronar,
und spiiter in § 202 der Name des Tausendschaftstiihrer Oronartai, weisen
auf enge Bezichungen mit Renntierziichtern hin. Ferner taucht der aus der
GGM wohlbekannte Stammesname Merkit heute als Sippenname bei den
Teleuten auf?

3Vgl. z. B. die Komponenten des chamniganischen Stammesverbandes; K. Uray-
Kéhalmi, Esée raz k voprosu o proischoidenti chamnigan: Kratkie soobséenija Instituta
Narodov Azii 83 (1964), S. 1566—163, bes. 161.

4 Wahrscheinlich ist das nur eine Lebensformbezeichnung, wie etwa «Waldmenschy,
«streichender Jéger», vgl. G. M. Vasilevid, Istorifeskij Folklor Evenkov, Moskva —
Leningrad 1966, S. 179, 204, 207, 213, 215, 218, 223, 227—229, 259, 339—346; Dies.,
Urankai i Evenki: Geografitesckoe Obigestvo SSSR, Doklady po etnografii, 3 (1966), S.
57—93, hauptsichlich S. 83—87. — Vgl. noch B. O. Dolgih, Rodovoj @ plemennoj
sostav narodov Sibiri XVII v: Trudy Instituta Etnografii, N.S. LV, Moskva 1960, S.
298; H. Wilhelm, A Note on the Migration of the Uriangkai: Studia Altaica, Festschrift
N. Poppe (Wiesbaden 1957), S. 172—-176.

5 N. P. Dyrenkova, Otrafenie borby materinskogo 4 otcovskogo nadala v folklore teleutot
i kumandincev: Sovetskaja Etnografija 1936 : 6, 8. 70.
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Interessante sibirische Parallelen bieten sich zu jenen Paragraphen der

- GGM, die von den Uhrahnen der mongolischen Geschlechter, Alan-qo’a,

Dobun-mergen und seinem Bruder Duwa-soqor berichten. Selbst der
Name Alan-qo’a kommt als 4la-Ko in einer sagaischen Heldenerzihlung
vor (Radloff, Proben 11/2, 5. 177). Noch interessanter sind aber jene sibiri-
sche Traditionen, die die iibernatiirlichen Merkmale von Duwa-soqor
erhellen.

In § 4. der GAM steht niamlich: Duwa-sogor manglai dumda qagéa niditi
qurban ne’irit qajar-a qaraqu bille’e Duwa der Blinde hatte nur ein Auge,
mitten auf der Stirn, aber er vermochte damit iiber drei Wegstrecken zu
sehen».8 Mit Hilfe dieser seiner Tugend erblickt er nach § 5 Alan-qo’a,
eine passende Frau fiir seinen Bruder Dobun-mergen.

Hier- erscheint also Duwa-sogor als ein iibernatiirlich begabter Helfer
des Freiers Dobun-mergen. Mit iibernatiirlichen Eigenschaften ausgestattete
Helfer des auf Freite ausgezogenen Helden, (der Vielesser- oder -trinker,
der Frostmann, der Schnelldufer, usw.) sind in gewissen Mérchentypen, z. B.
Aa-Th 513A, 513 —1411, Andreev 513, Eberhard-Boratav 77, gewohnlich.
In den europiischen Mirchen haben aber diese Helfer einen drolligen Charak-
ter. Ubernatiirlich begabte Helfer des Helden kommen auch in den ganz
anders aufgebauten sibirischen Erzihlungen vor, so im ewenkischen Marchen
von Altanéj und Tivjansj (Vasilevid, Ist. Folkl., S. 1117, 270) ein Zukunftsa-
ger, Wasserschlucker, Felsenwerfer und im Ewenischen (K. A. Novikova,
Evenskij Folklor, Magadan 1958, S. 46) ein Vielfresser. Diese iibernatiirlich
Begabten, helfen unter ernsthaften Umstinden, in Feindseligkeiten zwischen
Sippen. In selkupischen und burjétischen Marchen finden wir unter diesen
Helfern auch Fernseher-Scharfschiitzen. In einer nganassanischen kosmogo-
nischen Legende, wo der Held die Sonnentochter freien will, ist einer der

~ Helfer, ein eindugiger Fernseher-Scharfschiitze, dieser wird dann, nach
. vollendetem Werk zum Waldgott und zum Aufseher der wilden Tiere.?

Der Zusammenhang der angefithrten sibirischen mythischen Personen
mit Duwa-soqor der GGM wird einleuchtend damit unterstiitzt, dal} einer

¢ Umschrift von L. Ligeti, 4 mongolok titkos torténete [= Die Geheime Geschichte
der Mongolen]: Mongol Nyelvemléktdr [= Sammlung mongolischer Sprachdenkmdler]
111, Budapest 1964, S. 15; Ubersetzung von E. Haenisch, Die Geheime Geschichte der

" Mongolen, Leipzig 1948, S. 1. Vgl. noch P. Poucha, Die Geheime Geschichte der Mongo-

len: Archiv Orientalnt—Supplementa IV, Praha 1956, S. 103—4, 109.

7U. Harva, Religiose Vorstellungen der altaischen Vilker, Helsinki 1938, S. 132;
M. G. Voskobojnikov—G. A. Menovitikov, Skazki narodov Severa, Moskva— Lenin-
grad 1951, S. 137, 160.
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der jakutischen Wald- und Jagdgeister den Namen Dobun-soyyor fiihrt,
bzw. dal} dieser Name etymologisch mit denen des Bruderpaares Duaa-
soqor und D obun-mergen verwandt ist. Dieser etymologische Zusam-

menhang erklirt — wenigstens teilweise — die Bedeutungen der mongo-
lischen Namen, vgl. jak. dobun «cunupiif, sxectoruii ... Dobun soyyor
UMsi OJHOTO M3 ceMu OpaTbeB — JleCHBIX AYXOB, MPeNSITCTBYWIUAT0 MNpo-

mucay, cp. Dabi soyyor» (Pek. 1, 725); jak. soyyor «<KpuBoit, 0HOT 1a3blii, Cile-
noi,» (Pek. 11, 2296).% bedeutet. Zugleich kann man auch jene Annahme
Pouchas fiir bewiesen halten, dall Duwa-soqor und Dobun-mergen urspriing-
lich die gleiche Person waren (a. a. 0., S. 104, 108, 185).

Wir kénnen es also annehmen, daf} der eindiugige Fernseher-Scharfschiitze
Duwa-sogor bzw. Dobun soyyor aus irgendeiner alten sibirischen kosmogo-

nischen Legende stammt.
5

Von der Jugend Bodondars, des Stammvaters der Borjigin-Sippe, bewahrte
die GGM eine bemerkenswerte Episcde. Der jiingste Sohn Alan-qo’as wurde
nach ihrem Tod von seinen vier Briidern verhohnt, Bodonéar-mungqag
«Bodonéar der Blode» genannt, und bei der Teilung der Erbschaft ausgelas-
sen. In § 24 —27 steht weiter von ihm: Bodonéar urug-a ese to’a(q)daju ede
atala ya’un ke’efi gol da’aritu qodoli se’ultit Oroq-singqula-yi unufu kit esi
inu dkisiiger o’asu nu asuqai ke'ejic Onan-milren hurw’'v yoréifu talbiba
yoréiju Baljun-ara(l) giréi tende ebesiin nembille ger kifii tende aba sa’uba
25. teyin aqui-duriyan boro(q)éin qaréiqai qara quru barifu iden bikivy-yi ifefi
gol de’aritu qodoli se’iltic Orog-Singqula-yin kilgasu(n)-bar huragalafu bariju
asaraba 26. idekii ide’en digei arunm Eind-yin qun-tur qorqagsam gordesiin
mariyaju qurbufu alaju ideldi’et &iné-yin ideksen-ni temgilldifii ide’el & eriin
go’olai-da’ an qaréiqai-ba’an ber tefi’eldim tere hon qarba 27. gabur bolba noqot
wrekity Cag-tur qaréiqai-ba’an teyile'ilfic o’orba moqot qalawut qofi’ulas tutwm
qongsi’ut hingji’iiles tutum hiingsi’it hinistele talbiba «Als Bodontschar sah,
daf} er nicht mit zur Familie gezéhlt wurde, sagte er sich: was soll ich hier
bleiben ? Er bestieg einen Schimmel mit schwarzem Streif, Stummelschwanz
und Druckstelle auf dem Riicken, und ritt los mit den Worten: «Wenn er
stirbt, werde ich sterben. Wenn er leben bleibt, werde ich leben» den Onan-
FluB abwirts. Auf dem Wege nach dem Gewiisser Baltschun aral gelangt.
baute er dort eine Strohhiitte, um sich dort niederzulassen. 25. Als er so dort

8 Vgl. St. Kaluzynski, Mongolische Elemente in der jakutischen Sprache, Warszawa,
1961, S. 67.

wohnte, sah er, wie ein graues Habichtweibchen ein schwarzes Steppenhuhn
griff und verzehrte. Da kniipfte er aus dem Schweifhaar des Schimmels mit
Riickenstreif, Stummelschwanz und Druckstelle eine Schlinge, fing den
Habicht damit und zog ihn auf. 26.Als die Nahrung fiir seinen Unterhalt
ausging, beschlich er das von den Wélfen in den Klippen eingekreiste Wild,
gchoB es ab und teilte sich mit ihnen, den Wolfen, in die Nahrung. Und
was die Wolfe von ihrem Fral} iibrig gelassen hatten, das sammelte er auf
und verzehrte es in seine eigene Kehle. Und auch seinen Habicht fiitterte
er mit, und so kamen sie iiber jenes Jahr hinweg. 27.Es wurde Friihling. Als
die Enten kamen, lieB er seinen Habicht hungern, und dann lief} er ihn
éteigen. Und mit den (erbeuteten) Enten und Wildgénsen behéngte er alle
verdorrten Biume und vertrockneten Stamme, bis es anfing, zu stinken»
(Umschr. von Ligeti, a. a. O., 8. 20; Ubers. von Haenisch, a. a. O., S. 4).

Eine ganz dhnliche Episode findet sich in dem Heldenlied der Kisil am

— schwarzen Jiis iiber Siiddi Mergin und Joltai Mergén (Radloff, Proben der

tirkischen Volksdichtung 11/2, S. 598 —648, 11/2, 607 —657, besonders 612 —
614 bzw. 622 —624). Siididi Mergéin verspielt durch sein feiges, zu einem
Mann unpassendes Gebaren seine Frau, sein Volk und alle seine Habe.
Von den Menschen verhohnt, nur in ein Birenfell gekleidet, auf einem schlech-
ten Gaul begibt er sich in die Bergwildnis, erbaut gich dort, gleich Bodonéar,
eine Strohhiitte, jagt Vogel und Wild, deren Kopfe und Bilge er an den
Baumen rundumher befestigt (Zeilen 499 —575).

Dasselbe Motiv ist in einer sehr abgeniitzten Form auch in der Stammes-
sage der Jakuten enthalten. Der Stammvater Alli&ii wird von seinem Schwie-
gervater Onogai verflucht und verjagt, er bekommt nur einen weillen Hengst
und eine weille Stute mit abgeschnittenen Schwinzen (Stummel-
sch wanz) und ein Paar Rinder mit abgebrochenen Hornern. In der Wildnis
baut er sich eine Jurte, jagt Vogel und Wild, mit deren
Federn und Knochen er sein Zelt schmiickt.?

Die ersten zwei Helden werden wegen ihres, den Normen nicht entspre-
chendem Benehmens aus der Gesellschaft hinausgestoBen, fliichten auf
einem schlechten Pferd in die Wildnis, erbauen sich dort merkwiirdiger-
weise eine Strohhiitte, und behiéngen die umstehenden Béume mit den
Bilgen der erlegten Tiere, was in sich unerklarbar ist. Aus dieser volligen
Ausgestofenheit von allen menschlichen Beziehungen, kommen beide,

 ®Nach W. Radloff, Die jakutische Sprache in ihrem Verhdilinisse zu den Tiirk-
sprachen: Mémoires de I’ Academie Impériale des Sciences de St. -Petersboury, VIIT Série,
Vol. VIIT, Nr. 7, 1908, S. 66, 74—75.
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Bodonéar und Siiddi Mergin, wieder zuriick und gelangen zu grofien Ehren
und Reichtum und bekommen drei Eherfrauen.

Die zeitweilige Verschlossenheit in der Waldeinsamkeit der beiden Helden,
das der Verschlossenheit voraufgehende, in die Normen ihrer Gesellschaft

Abb. 1. Darstellung des Sippenbaurmes mit den Seolenvtigéln; nanaischer njurchan
(nach Ivanov, Materialy, Abb. 140).

nicht passende seltsame Gebahren sowie ihre ruhm- und siegreiche Riick-
kehr in die Gesellschaft erinnert sehr an den Werdegang der Schamanen.
Besonders von den Burjiten berichtet es M. N. Changalov, daf} die angehen-
den Schamanen sich auf lange Zeit in den Wald fliichteten®. In der jakuti-
schen Sage gilt nicht der Stammvater Allidi, sondern sein #ltester Sohn.
Labirya-siiriik als der erste Schamane, womit die Entartung gewisser Ziige
des Motives erklirt werden kénnen.

Der Umstand, daf} die Sippen oft einen gewaltigen Schamanen als Urah-
nen ehrten, stellt Bodonéars Waldleben in eine ganz andere, interessante
Belduchtung. Wie wir sahen, zieht er einen Nebenbach des Onon hinauf,
und dort behingt er die Biume mit Végeln. In der Glaubenswelt der Ewenki,
hat jede Sippe einen eigenen FluB, der die Oberwelt mit den jenseitigen
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Welten verbindet, und die zur Sippe zihlenden Seelen konnen an diesem
FluB von der einen Welt in die andere reisen.!! An der Quelle des Sippen-

flusses, an einem Baum, wohnen, nach den Vorstellungen der Ultscha, die

Seelen der zukiinftigen Geschlechtsmitglieder als Vogel, und wenn sie entwi-

Abb. 2. Darstellungen des Sippenbaumes mit den Seelenvégeln: 1. Stickerei an einem
nanaischen Brautmantel; 2. nanaische Birkenrindenschnitzerei (nach Ivanov, Materialy,
Abb. 108).

~schen, werden sie von einem Raubvogel, dem Helfergeist des Schamanen

eingefangen.’? In den nanaischen (goldischen) Uberlieferungen steht der

‘Sippenbaum, in dessen Asten die Seelenvigel wohnen, unter der Obhut

des Schamanen der Sippe, wird oft an den njurchan «Zeichnungen, Amulet-

10 M. N. Changalov, Sobranie Soéinenij TT, Ulan-Ude 1959, S. 146—147. Vgl. noch
W. Diészegi, How to Become a Shaman among the Sagais: Acta Orient. Hung. XV, 1962.
8. 91.

1 G. M. Vasilevi8, Rannye predstavlenija o mire u évenki: Trudy Instituta Etnografii
XT1, 1959, 8. 170—171.

12 A. ¥. Anisimov, Religija évenkov, v istoriko-genetifeskom izuenti © problemy prois-
choZdenija pervobytnich verovinij, Moskva— Leningrad 1958, 8. 5861, 84.
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ten» und am Dbestickten Prunkmantel der Braut abgebildet!3 (s. unserc
Abb. 1—2). Baum und Végel nehmen auch in der Herkunftssage der Mandschu
einen wichtigen Platz ein." Ferner gewisse ketische (jenissei-ostjakische)

Abb. 3. Das Motiv des Sippenbaumes mit den Seelenvégeln an einem ketischen Schlit-
tenbrett (nach Ivanov, Materialy, Abb. 73.)

Schnitzereien lassen sich von der Vorstellung des Sippenbaumes ableiten
(Ivanov, a. a. 0., S. 73 —76 und unsere Abb. 3). o

In der Bodondar-Episode der GGM ist also ein Uberrest der schamanisti-
schen Herkunftsage der Kiyat-Borjigin erhalten: der Stammvater-Schamane
Bodondar jagte die Seelenvogel seiner kiinftigen Sippe mit der Hilfe scines
Habicht-Hilfgeistes zusammen und befestigte sie an dem Sippenbaun.

13 8. V. Ivanov, Materialy po izobraziteljnomu iskusstou narodov Sibiri X1X ;na(‘al;l
XX v.: Trudy Instituta Btnografii, N. 8. XXIT, 1954, S. 86, 230—240, 280—283, AbDb

73, 102—105, 107—111, 138 —141. ) o
14 B, Korner, Der Ahnenkult der Mandschu in Peking: BaepBler Archiv, N. .,

ITI(1955), S. 175.
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In der Variante derselben Episode im Altan Tobéi ist noch ein weiteres
Zeichen von Bodondars iibernatiirlichen Kriften bewahrt, indem es erwihnt
wird, daf} sein Annahen immer ein Regen aus blauem Himmel anmeldete.1

ES

In § 129 ist der erste (und einzige) kriegerische Zusammenstol3 zwischen
Cinggis-gan und seinem Wahlfreund (anda), Jamuqa, beschrieben. Die
Ursache der Feindseligkeit ist, daB ein Angehériger Cinggis-qans den Bruder
oder Verwandten J amuqas, Tai¢ar, wegen Pferdediebstahls erschossen
hatte. Nun kemmen die Jadaran mit Jamuqa an ihrer Spitze, um Blutrache
zu nehmen. Den Sieg trug Jamuga davon, Cinggis und die seinen mufiten
sich zuriickziehen. Die Beschreibung endet wie folgt: Cinggis gahan Jamuqa-
-da tende gidolgekdefit Onon-u Jerene-qabliqay-a qorbai Jamuga agilerin
‘Onon-u Jerene-de qorqabai bida ke'efit qarirun Cinos-un ki'id-i dalan togo’ot
bucalgaju «Tschinggis Chan wurde dort von Dschamucha zuriickgeworfen
und wich aus nach dem Engpal} Dscherene am Onan. Dschamucha sprach:
«Wir haben ihn nach Dscherene am Onan getrieben» und lie} bei seiner
Riickkehr die Prinzen der Tschinos in siebzig Kesseln kochen».16

Merkwiirdig bei dieser Beschreibung ist, daff Jamuqga die gefangenen
Mitglieder der Sippe Cinua, welche ihrer Abstammung nach nahe mit den
Borjigin verwandt waren, in Kesseln kochen lie}. (Die Zahl der Kessel ist
wahrscheinlich zu hoch genommen.) Bei Ra§id-'ud-Din ist Cinggis der
Sieger, und er kocht die gefangenen Feinde in siebzig Kesseln?. Sogar in
spiteren Zeiten soll es vorgekommen sein, da} Batu einen Mann des Giiyiik
in heifles Wasser werfen lieB (B. Spuler, Die Goldene Horde, Wiesbaden
1965, S. 365).

Das Kochen des besiegten Feindes in groBen (eisernen) Kesseln ist in der
Folklore sibirischer Volker oft belegt. Die Sagaier vom oberen Abakan
erzihlen von dem Helden Kan Togos, dafl er auf der Suche nach seinem
vertriebenen Vieh in die Unterwelt zu Erlik-kan kommt. Dieser leugnet,
daf er der Dieb gewesen wire, darum Qan Togos aplaqli qupti, | sayaldan
qapti aplaqli, | qara qazana suq-Cadir. | Apéaq qopkip qisqir-cadir: | Sala-bir

15 C. Bawden, The M ongol Chronicle Altan Tobéi, Wiesbaden 1955, S. 116.

¢ Umschr. von Ligeti, a. a. O., S. 68; Ubers. von Haenisch, a. a. O., S. 37. — Vgl
noch Poucha, a. a. O., S. 24— 26 und die Anmerkungen von Ligeti, 4 mongolok titkos
torténete, 1962, S. 152—153. :

" Rasid-ad-Din, Sbornik letopisej I/2, Moskva— Leningrad 1952, S. 88.
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ariy tinimni, | Eoqtap périn malingni Kan Togos packte den Alten [Erlik-
kan] | Beim Barte packte er den Alten, | In den schwarzen Kessel steckt
er ihn. | Der Alte fiirchtet sich und ruft: | Laf} frei meine reine Seele, | Ich
will dir sagen, wo dein Vieh ist» (Radloff, Proben, 11/1, S. 138; 11/2, S. 140 -
141, Z. 68-—73). Derselbe Kan Togos wirft auch seinen Feind Kattangar
Mergén in den schwarzen Kessel (a. a. O, S. 168, 150, Z. 375—380).

Die Sagaier vom Flusse Is sangen von Kara Par, dem neunjéhrigen
Helden, ein Heldenlied. Dieser zieht aus, um seinen entschwundenen Vater.
Altyn Aira, zu suchen, und erfihrt auf seiner Reise von einer neundhrigen
Alten, daB Altin Airani qara kilir | qazanya pis-paryan «Den Altyn Aira
in dem schwarzen Kessel habe ich gesotten» (Radloff, a. a. O., 1I/1, 8.
233; 11/2, S. 237, Z. 455—456). Der Held findet den bezeichneten Kessel:
Paza pir ezik astilar, | kildr gazan qainap Cadir, | pir pas siyara qainadi, |
qarayi susqun par-tir | Altin Airanin pazi pol-tir | Mind tirgis polar emdis
«Da kocht ein eiserner Kessel. Ein Kopf kocht herauf | Die Augen waren
herausgetreten, | Des Altyn Aira Kopf war es, | Den konnte man
nicht lebendig machen» (Radloff, a. a. 0., II/1, 8. 235; 11/2,
S. 239, Z. 524 —528). Es ist hier bemerkenswert, dafl man den im Kessel
Gekochten nicht mehr lebendig machen konnte, wo doch in den Heldenlie-
dern die groBien Helden oft von ihren Helfern oder Nachkommen auf vielerlei
Art wieder ins Leben gerufen werden. Sogar die verbrannten Toten konnten
wieder auferstehen (vgl. z. B. Radloff, a. a. O., II/2, S. 162, Z.1211-—-1226).

Die vollige Vernichtung des Feindes der Sippe wurde auch bei den west-
lichen Ewenki durch Kochen im Kessel vollbracht (Vasilevié, Ist. Folkl.,
S. 17, 289, 359). Die ostlichen Ewenki aber verbrannten jene Feinde, deren
Auferstehen sie verhindern wollten. Dasselbe taten auch die Ewenen, wie
es aus ihren Erzihlungen ersichtlich ist.!®

Also war das Kochen im Kessel bei Sagaien, westlichen Ewenki und
alten Mongolen keine Grausamkeit, noch weniger ein Kannibalismus, son-
dern, nach ihren religivsen Vorstellungen, eine sichere Methode zur Verhinde-
rung des jenseitigen Lebens und der Wiederauferstehung der Sippenfeinde.'?

18 Novikova, a. a. O., S. 60, 63, 70— 72. — Die Burjédten verbrannten ihre verchrten
Toten, nicht den Feind; nach ihren Vorstellungen — #hnlich denen der Sagaien
verhinderte das Verbrennen nicht das jenseitige Leben und das Wiederauferstehen;
vgl. Changalov, a.a.O. I, 8. 178—179.

19 Auch von einem ritualen Verzehren der gekochten Feinde ist nie die Rede. In
ewenischen Erzdhlungen kommt bei Racheakten vor, daf3 der Sieger vom frisch éu.lS
der Brust gerissenem Herzen seines Feindes if3t, in solchen Fillen aber findet kein
Kochen statt (Novikova, a. a. O., S. 85—86). Die Ewenki besichtigten nur das Herz
der getdteten feindlichen Helden (Vasilevié, Ist. Folkl., S. 311—313).
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Die Sitte des Kochens der Sippenfeinde in groflen Kesseln ist wahscheinlich
auf sehr alte Zeiten zuriickzufithren. Davon zeugt nicht nur die weite Ver-
preitung dieses Motivs in der Heldendichtung der sibirischen Vélker westlich
der Lena, sondern wahrscheinlich auch die aus arch#éologischen Funden

Abb. 4. Hinrichtung eines Feindes vor dem Eisenkessel; Felsenzeichnung aus Kysyl-
Kaja (nach Aspelin-Appelgren-Kivalo, Ali-altaische Kunstdenkmdiler, Abb. 296).

und Felsenzeichnungen bekannten und den Hunnen zugeschriebenen grofien
Eisenkessel, die schon bisher in der archiologischen Literatur als kultische
Gegenstiinde galten2® An einer der Felsenzeichnungen vom Jenissei ist
eine Szene abgebildet, wo ein Krieger in einem grossen Kessel riihrt, dies
sieht sehr nach einer Darstellung der Vollfithrung der Rache an einem Feinde
aus, der mittels einer Lanze zum Kessel gestossen wird (Aspelin — Appelgren-
Kivalo, a. a. O., Abb. 299 und unsere Abb. 4).

®

.Im § 140 der GGM 1aft Cinggis-qan, nach einem Sieg iiber die Jiirkin-
S.lppe, seinen Halbbruder, Belgetei, mit dem Atleten der Jiirkin, Biiri-boko,
ringen: Biiri-bokid ulus-un boko tende Belgittei Biiri-boks qoyar-i abalaldubai

20 Aspelin — Appelgren-Kivalo, Ali-Altaische Kunstdenkmdler, Helsingfors 1931, S.
41‘, Abb. 296—300. — N. Fettich, Archdologische Studien zur Geschichte der spithun-
nischen Metallkunst: Arch. Hung. XXXIT, 1951, S. 38, 139. — Z. Takdcs, Catalaunischer
Hunnenfund und seine ostasiatischen Verbindungen: Acta Orient. Hung. V (1955), S.
143—173; VI (1956), S. 65-—90.
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Biri-boko uli ilagdaqu gi’um wunaju okbe Belgitei darun yadan miridefi
sa’ari de’ere qaréu Belgiitei ginfas kiji Cinggis qahan-ni iifegi-liv'e qahan
iliigey-iyen Ja'uba Belgitei uqa otéu de’ere inw agdalaju qgoyar jagas inw solbin
megefilen tataju nirw’w inu ebudiklefi ququlju ilebe «Buri boko war eben
der Athlet des Volkes. Nun also lie Tschinggis Chan die Beiden Belgutai
und Buri boko zum Ringen antreten. Buri boko als unbesiegbarer Mann
lieB sich absichtlich hinfallen. Belgutai, der ihn nicht niederzudriicken
vermochte, fate ihn bei der Schulter und stieg auf seinen Hinteren. Belgutai
warf einen Blick zuriick, und als er Tschinggis Chan ansah, bif der Chan
auf seine Unterlippe. Belgutai verstand. Indem er sich rittlings auf den
Gegner setzte, seine beiden Kragensdume mit den Enden zusammenrif}
und ihm das Knie auf den Riicken stellte, brach er ihm das Riickgrat
durch» (Umschr. von Ligeti: Mongol Nyelvemléktdr 111, S. 75; Ubers. von
Haenisch, a. a. O., S. 41).

Hier rangen miteinander zwei gleichgestellte Helden. Biiri-boko war
ein angesehener Mann auch bei anderen Sippen, sogar wie es scheint, auch
bei den verwandten Borjigin. Annehmbar eben wegen seinem Ruf und
seiner Kampftiichtigkeit hielt ihn Cinggis fiir einen gefiihrlichen Menschen,
und lieB ihn beim Ringen umbringen. Die Todesart aber verdient unsere
Aufmerksamkeit: ihm wurde das Riickgrat gebrochen !

Auf die selbe Weise findet Kokodii Teb-tenggeri, des Monglik Sohn, der
miichtige, angesehene Schamane der Qongqotan, der in seiner Verwegenheit
die Briider Cinggis-qans erniedrigen suchte, seinen Tod. Auf Anklage
Temiige-otéigins, seines Bruders, und die sehr gut gefaliten, klugen und
vorausblickenden, um ihre Kinder besorgten Worte seiner Gemahlin,
Borte-tino, gibt Cinggis seinem Bruder, dem Otéigin, freie Hand tber
dem ehrgeizigen Schamanen. Der weitere Hergang lautet nach § 245 der
GG M so: Cinggis quhan agileriin qaréu boké guci temedeldithin ke’ebe Otéigin
Teb-tenggeri-yi Ciréit qururun e’iten bosoga ja'wra urida beleditksen qurban
bokos esergit Teb-tenggeri-yi bari'at Ciréii qaréu nirw’w inw qulqulju Jewin
ete’ed-in terged-um @ji’ir-e o’oréu «Tschinggis Chan aber sagte: «Gehet
hinaus und messet eure Ringerkrifte!» Als Ottschigin den Tebtenggeri
nach drauflen zog, ergriffen die an der Tirschwelle vorher bereitgestellten
drei starken Mianner entgegenkommend den Tebtenggeri, zerrten ihn heraus
und brachen ihm das Riickgrat durch. Dann warfen sie ihn an die linke
Seite in die Ecke bei den Karren» (Umschr. von Ligeti, a. a. O., S. 180:
TUbers. von Haenisch, a. a. O., S. 118).

Die Helden der sagaischen, koibalischen, kisilischen Heldenerzihlungen
toten ihre Gegner, selbst ruhmreiche Helden, nach langem Ringen auch

258

durch Brechen des Riickgrates. So lesen wir in Radloffs Proben (II/1, S.
231 —232, 112, S. 235, Z. 388 —402), wie der junge Kara Par einen treffli-
chen Recken mit fuchsrotem Pferde besiegt: Af¢ pazinan aéras kelip |
tugustidar ikdldn | Cetti kinga Cetird, | Cetti kimnin pazinda | qara Cerdi)
Eodiir-sigli, | qan tegirgi siyara tuttit, | ailandir-keltp tizirdd, | Sergd tiskinjd |
as orqazin Cetti Cerddn, | Qara Pdr iizd teptl. | Qizil qir atti qdb-aldi quzrwyiinan |
albag tasqa Capsira sapti. | «Cagsi alip qoilayizi foq | 0lbézin 1y tep Cogtadi
«Von den Pferden herabspringend | Packten sich beide | Sieben Tage lang. !
Nach sieben Tagen | Hob er ihn von der schwarzen Erde auf | Bis zum Him-
mel hob er ihn, | Thn umdrehend schleuderte er ihn nieder. | Ehe er zur
Erde fiel, | Das Riickgrat an sieben Stellen | Zertrat ihm Kara Par. | Das
rote Pferd | Packte er beim Schwanze, | Schleuderte es auf einen flachen
Stein: | «Ein vortrefflicher Held ohne Todesopfer | Soll nicht ster-

~ben !». »

Im koibalischen Heldenlied iiber Sugdjul-mergin kampfen die Helden
Altyn Kus und Kuskun Alyp dreimal miteinander (Radloff, a. a. O., 1I/1,
S.321--323,11/2, S. 326 —327, Z. 617—677). Das erste Mal stirbt Altyn Kus
vom Pfeilschufl seines - Gegners, wiederauferstehend ringen sie zweimal
miteinander, wobei der Sieger Kuskun Alyp dem besiegten Altyn Kus das
Riickgrat bricht: Alip téron Qusqun Alipti | attay andara tartip tir. | Ac pelddin
qabizip kirdstilir, . . . Qara Yerddn qabis-siqli, | gara Yergd Yetkdldktd | ac ogazin
alti Yerdin kezd tept? «Den als Held geborenen Kuskun Alyp | Zog er herab
vom Pferde. | Sich bei den Hiiften packend, rangen sie, ... Von der schwar-
zen Erde hob er ihn auf, | Ehe er zur schwarzen Erde zuriickkam, | Zertrat
er ihm das Riickgrat an sechs Stellen» (Z. 660—662, 675 —677).

Mit fast denselben Worten erzéihlt dieses Heldenlied auch von dem tod-
lichen Zweikampf von Kuskun Alyp und Kan Olak (a. a. O., S. 338-—399,
Z. 1032—-1061), wo dem letzteren das Riickgrat zertreten wird. Zuletzt
erleidet der bisher unbesiegbare Kuskun Alyp auch denselben Tod durch
die Hénde des jugendlichen Helden Sugdjul Mergén (a. a. O., II/1, S. 347 —
348, I1/2, 352, Z. 1526 --1529). Auch in weiteren Heldenliedern kénnen wir
dieselbe Szene beobachten, z. B. in dem friither schon angefiihrten Lied
iber Siidii-mergéin und Joltai-mergin (Radloff, a. a. O., IT/1, S. 638, 1I/2.
S. 581, Z. 1380 --1383).

Aus diesen Parallelen ist es klar ersichtlich, dal das Brechen des Riick-
grates sowohl in den Heldenliedern der siidsibirischen Tiirken als auch noch
bei den Mongolen Cinggis-qans fiir einen ehrenhaften Tod galt. Diese Hin-
richtungsart hat aber auch andere Aspekte. Sie kommt némlich nicht nur
bei Menschen vor, sondern auch den dem Himmel geopferten weillen Tieren
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brachen z. B. die Beltiren am Abakan das Riickgrat.?! Dieses Opfer muf3
nimlich blutlos getotet werden. Blutlos, mit einem dumpfen Schlag
vor die Stirn wurden die Pferde, welche ihre Herren in das Jenseits begleite-
ten, auch von den pannonischen Awaren entleibt.® ,

Auf den Zusammenhang zwischen der Blutlosen, durch Brechung des
Riickgrates vollzogenen Totung heiliger Opfertiere und der Hinrichtungsart,
welche nur der geheiligten Sippe des Herrschers zukam und ebenso vor
sich ging, hatte schon G. Vernadsky (T'he Origins of Russia, Oxford, 1959,
S. 18) unsere Aufmerksamkeit geleitet. Das Blutvergieflen wollte man,
annehmbar, darum so peinlich vermeiden, weil mit schon einem Blutstropfen
von der Seele, oder magischen Kraft des Opfers (oder geheiligten Person)
etwas verlorengehen oder entweichen konnte. Die Opfer und die geheiligten
Helden sollten aber woméglich unversehrt ins Jenseits kommen.

Alle Personen der Heldenlieder sind magischen Charakters, sie sind ent-
weder mythische Gestalten oder die Stammvéter der Sippen. Annehmbar
gilt von den siidsibirischen Heldenliedern aus Radloffs Sammlung dasselbe.
was Vasilevié¢ von den Heldenerzihlungen der Ewenki, den nimnan, feststellte
«Die Bedeutung des Wortes nimnan sowie die untergeordnete Rolle der
Schamanen in einigen alten Jigerzeremonien, die kein Blutopfer erforderten,
ferner eine Funktion der Schamanen — Hiiter der Stammesgeschichte zu
sein — zeugen davon, daB eine gewisse Gruppe der Personen, bevor sie zu
Schamanen wurden, Hiiter und Triger aller Kentnisse waren. Die Sitte,
Ereignisse aus dem friiheren Leben des Stammes und der Sippe in bestimmter
Form wiederzugeben, wurde beibehalten und von den ersten Schamanen
auch beim Schamanieren fortgesetzty (Ursprung der Gesinge bei den Ewenki:
Acta Ethn. Hung. 1X, 1960, S. 153 —155; vgl. Dies., Ist. Folkl., S. 6 —8).

Die geweihten Gestalten der Sippentradition konnten selbstverstandlich
nicht eines gewohnlichen Todes sterben. Wenn wir nun, in dieser Sicht,
die durch Brechung des Riickgrates entleibten Personen der GGM unter-
suchen, zeigt es sich gleich, daB sie in Hinsicht der Sippe, keine gewohn-
lichen Menschen waren. Kokodii Tebtenggeri war Schamane, Biiri-bokd
der bisher unbesiegbare Ringkiampfer und Held seiner Sippe. Beide Sippen.
die Qongqgotat des Tebtenggeri und die Jiirkin des Biiri-boko zihlten zu den
nichstverwandten Sippen der Borjigin.

21 H. Findeisen, Religiise Gebrdauche bei den Sarten, Beltiren und Jakuten: Zeitschrift
far Ethnologie, LVI, 1924, S. 268.

22 Kiss A.—Kralovdnszky A., 4 mdrfai avarkori lésir [= Das awaren ~eitliche Pferde-
grab von Mdarfal: A Magyar M ez6gazdasdgi Mizeum Kozleményei [= Mitteilungen des
Ungarischen landwirtschaftlichen Museums] 1964, S. 251 —254.
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Sehr vielsagend in dieser Hinsicht ist das letzte Gesprich zwischen Cinggis
und seinem untreuen Wahlbruder (anda) Jamuqa. Die Szene liuft nach
§ 200 —201 der GGM dem Folgenden gemif ab: Jamuga wird nach der
Niederlage der Naimanen auf der Flucht von seinen vier Untertanen
gefangen genommen, und dem Cinggis-qan vorgefiihrt. Jamuqa klagt seinem
alten Freund iiber die Schandtat, welche seine Diener ihn antaten, worauf
sie Cinggis vor den Augen ihres Herren enthaupten lieB. Jetzt folgt ein
interessantes Zwiegespriich zwischen den Wahlbriidern. Cinggis will —
nach der GGM — seinem alten Freund alles verzeihen und ihn in alter
Herzlichkeit in seine niichste Umgebung aufnehmen. Jamuqa aber weigert
sich das anzunehmen, denn er hatte schwer gegen seinen Freund gefehlt,
und hatte dabei auch seine Ehre verspiclt. Er wire seinem edlen und weither-
zigen Freund nur eine Last und Bedriickung, darum erbetet er fir sich

- den Tod: anda soyurqa’asu namayi 6tér nokiée’esii anda fitrige-ben amumu

fe & anda soyurqafu ale’wlurun st li qarqan alo’ul @kifi gebte’esit olik
yasun minu indir etilgen-tir €'dre turuq wrug-un Urug-o Cinu gitrtele iheji
oksit hirit’er buluyw Je bi huja ur &’ere torulkiti bile’e bi hile’w torulkitiv anda-
-yin silder-e darugdaba je bi ugileksen iges minw @li umartan dde managar
duratéu igileldi(t)kin ta edd’e namayi olorletiigei ke’en dgile’esit . «Wenn
du, o Freund, geruhst, mich schleunigst zu erledigen, wirst du deiner Seele
Frieden bescheren. Wenn du, o Freund mich zu toten geruhst, tote
mich, ohne Blut zu vergieB en. Wenn ich tot daliege, und du

" meine leblose Leiche auf einem hohen Platz beisetzest, dann werde ich auf

langer Ferne, bis auf die Enkel deiner Enkel euch Schutz gewihren und
ein ewiges Gebet fiireuchsein! Ich bin von edler, besonderer
Geburt. Durch die Majestit des Freundes von noch edlerer Geburt
bin ich besiegt worden. Vergesset nicht die Worte, die ich gesprochen !»
(Umschr. von Ligeti, a. a. O., S. 143; Ubers. von Haenisch, a. a. O., S. 91).
Cinggis preist wieder seinen alten Freund, nimmt seine Selbstanklage nicht
an, aber akzeptiert seinen Todeswillen. Er sucht nach einem genug schwer
wiegenden Grund, wofiir er einem Schwurbruder fiirs Leben, das Leben
nehmen kann. Als solchen findet er am meisten geignet den Rachezug
Jamuqas wegen Taidars Totung durch Coji-darmala, wo er stark bedringt
wurde von den Jadaran (vgl. oben, S. 255).

Es kommt dem heutigen Leser etwas paradox vor, dal} Cinggis iiber
Jamuqa die Todesstrafe nicht darum verhidngt, weil er ofter Partei gegen
ihn geschlagen hatte, und zu seinen Feinden, den Kereit und den Naiman
iibergegangen ist, sondern die Ursache des Todesurteils ein verhiltnismaBig
kleiner Streit sein konnte, der wegen Pferde-Diebstahls ausgebrochen
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war.23 Wir diirfen aber nicht vergessen, daf es hier von eben dem Streit han-
delt, der wegen dem Tod Taidars, des Bruders oder Verwandten Jamuqas aus-
brach, und infolge welchem J amugqa aus Rache die in seine Héande gefallenen
Anfiihrer der Cinos — einer nahverwandten Sippe der Borjigin — in Kesseln
kochen lie§3, das heifit, ihnen nicht nur das Leben in dieser Welt nahm,
sondern auch das im Jenseits, sie also vollig vernichtete. Diese Tat multe
nach den Gesetzen der Blutrache, welche fiir jedes Sippenmitglied unum-
gehbar waren, gerdcht werden. In solcher Sicht war Jamuqas Tat genue
schwerwiegend um ihn - obwohl er Schwurbruder war -- hinrichten zu
lassen. Doch Cinggis verfahrt hier groBiziiging und wirft seinen frevelhaficn
Freund nicht in den Kessel, sondern genehmigt seinen Wunsch, indem er
ihm die Gnade des blutlosen Todes zukommen lif}t. Dieser ehrenhafte
blutlose Tod kann m. E. nur die Hinrichtung mittels Brechung des Riick-
grates sein, darauf 140t sich schlieffen, erstens da jamuqa diese Todesart
mit Berufung auf seine edle und besondere Geburt erbetet, zweitens ging
die Hinrichtung schnell vor sich, und konnte so keine Vergiftung sein

Zum Schlull mochten wir es noch erwihnen, dal3 die Ubereinstimmungen
mit der Folklore sibirischer Volker sich nicht nur auf die GGM beschrinkt.
sondern daB man solche auch in anderen, zum selben Kreise gehorenden
mongolischen Geschichtswerken auffinden kann. Wir wollen hier nur cin
Beispiel auffithren, ndmlich die Episode, wie sich Yisiigei-bayatur, der
Vater Temiijins, sein Weib, die Stammutter der ()ingisiden, raubte.

Nach § 54 der GGM wird diese Episode so erzihlt, dafl Yisiigei einmal
am Onon-Flul} Végel jagte, und dabei sah, wie ein Mann vom Stamm der
Markit, Yeke Ciledii, ein besonders schones Midchen von den Olqunud
heimfﬁvhrte. Da holte er seine Briider zur Hilfe, und zu dritt jagten sie dem
Yeke Ciledii seine Braut ab.

In der Chronik Altan Tobli ist diesclbe Episode in § 11 etwas anders.

2 In historischer Sicht, und einem Realpolitiker, wie es Cinggis war, konnte der
vorgeschobene Streit wahrlich nur zum Vorwand dienen, wie es Ligeti (4 mongolok
titkos torténete, Budapest 1962, S. 169.) feststellte — und wie auch anderseits, der
Pferdediebstahl und Taiéars Tod auch nur Vorwinde waren zum Angriff vom Lager
des Clinggis. Jedoch nach den in der Sippengesellschaft waltenden Gesetzen der Blut-
rache war es eine brauchbar ernste Motivierung, mit der Cinggis — oder der Chroniker
— diese Tat begriinden konnte.

2 Man kann es sehr wohl annchmen das Jamugas Tod sich nicht so abspielte wic ¢s
die GGM angibt, sondern nach der Variante Rasid-ad-Dins (Sbornik letopisej, S. 1, 1.
191—192). Danach wurde er nimlich Eljigedai gegeben, der ihm Arme und Beine
abschneiden lie, und ihn so tétete. Aber der Tradition der Heldenerzihlungen kam
ein solcher Tod, wie er in der GGM beschrieben ist, besser.
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aber ausfithrlicher zu finden: . . .Yisigei Bayatur Daritai Ofogon qoyar degii-
ben abéu anglan yabuqui-dur. nigen Cindaya biyw kifi quyaba. tere nigen
ekener sigegsen ajuyw. tegin-dir tergen-i mor-iyen eCifiL. yisugei degiiii-
degen tere eme-ele sayin kobegin torokit gefiv keleged. tergen-ii mor-iyer nekejit
ebikile-ni «He (Yisiigei Bayatur) took his two younger brothers, Daritai
and Ofogon hunting. Then, saying: «Is that a white hare 2» they surrounded
it from both sides, but it was (the place where) a woman had pissed. There-
upon, going along by the tracks of the carts, Yisiigei said to his younger
brothers: «From that woman good sons will be born.» They went on,
following the tracks of the carts» (C. Bawden, a. a. 0., 8. 39—40, 117).
Der weitere Ablauf der Geschehnisse ist in den zwei Versionen véllig gleich.

Abgesehen von den abweichenden Namen der Briider des Yisiigei (vgl.
Bawden, a. a. O., S. 117, Anm. 11), unterscheidet sich die Variante des
Altan Tob&i auch in dem, daB hier Yisligei und seine Briider, bevor sie
noch Yeke Cilediis Braut geschen hitten, schon von ihrer Spur feststellen,
daB sie schone Sohne gebiren wird. Es kann uns nicht wundernehmen, daf3
erfahrene Jéiger es von der Wasser- und der Fufispur erkennen konnen, dal}
dort eine Frau ibr Bediirfnis verrichtete, — aber woraus folgerten sie, daf
diese Frau vortreffliche Nachkommen haben wird ?

Nun, in der Herkunftsage der Jakuten kommt eine sehr &hnliche Episode
vor. Der Stammvater der Jakuten, Ellei (Allidi), lebt jahrelang bei dem
reichen Omogoi: Onno siljan Alliai sana bular Omoyoi ikki kisittan birddrin
talan oloy, iliayin. Onon sasan turan koror ol ikki kis iktillarin; onno kordoyind
— oléuyui kis tktira kiganndy, wlayyan kis tktird kigdnd suoy; siraidarinan
otéuguja kusayan, ulayyana uligii. Onu Alliii tolkwidiir: «bw kiganndy
iktdya oyolorday jaytar buoluoya, ulayyana oyoto cuoy buoluoyay didn. Ol
tolkwjunan Omoyoiton kérdir otéwyui kisi; onw bidrdir Alliaga ojoyunan. Ol
yojut Allici tolkwjun kurduk birddard oyoloy, birddrd oyolo suoy buolbut
«Dort lebend beschloB Alliiii, eine der beiden Téchter des Omoyol auszu-

~ wihlen und sie zur Frau zu nehmen. Darauf versteckte er sich und schaute

zu, wie diese beiden Téchter ihr Wasser liefen, dabel beobachtete er, dal}
die jiingere Tochter ihr Wasser mit Schaum lie3, die altere aber ohne
Schaum. Von Antlitz war die Jiingere haBlich, die Altere aber schon.
Da iiberlegte Allidi bei sich folgendermafien «Die ihr Wasser mit Schaum
lieB, wird eine kinderreiche Frau sein, die Altere aber wird kinderlos sein».
Dies bedenkend erbat er von Omogoi die jiingere Tochter, und dieser gab
sie ihm zur Frau. Spiiter geschah es wie Allidi gedacht hatte, die Eine
gebar Kinder, die Andere aber blieb kinderlos» (Radloff, Die jakutische
Sprache, Umschr., S. 60, Ubers., S. 46). — Dieselbe Episode ist auch in der
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von Priklonski aufgezeichneten Variante der Sage vorhanden, nur wird
hier der Schaum einem weiflen Rebhun angeglichen. Die Episoden des
Altan Tob& und der jakutischen Sage gleichen sich nicht nur in dem, daf
der Schaum fiir ein weies und fruchtbares Tierchen — Hase oder Rebhuhn
— gehalten wird, sondern, dal man daraus auf viele Nachkommen folgert.
Im Volksglauben kommt es auch anderswo vor, dall man aus dem Malle
oder dem Funktionieren der urogenitalen Organe auf die Qualitéit und Quan-
titidt der Nachkommen schliefit. Nach diesem Glauben muf also das kriftige
Urinieren bei einer Ahnfrau sehr wiinschenswert sein, was das Vorhan-
densein dieses Motivs in den Herkunftsagen erklart.

Die angefithrten Parallelen und deren ethnographische Auslegung
bezeugen, daB sich in die GGM, und auch die ihr verwandten Chroniken.
Elemente einwoben, welche die Sitten und Briauche eines vorhergehenden
Stadiums, dessen der Sippengemeinschaft, spiegeln. L. Ligeti hat auf die
naiven epischen Elemente der GGM (die von den spéteren Chronisten aus
dynastischen Interessen oft veréndert, verstimmelt, oder gar ausgelassen
wurden) schon hingedeutet.?® Man kann es annehmen, dafi schon zu Lebzei-
ten Cinggis-qans die Sénger seiner, und der nahverwandten Sippen, spéter
auch die Hofsiinger und Spielménner, die Taten des ruhmreichen Herrschers
besangen, und so sich allmihlich eine Epopde zusammentat. Zu dieser
wurde wahrscheinlich nicht nur die Ursprungssage der Borjigin-Sippe,
die sich schon seit Generationen in vollstdndiger Form tradierte (vgl. oben
S. 254 und Vasilevic. Ursprung der Gesdinge bei den Ewenki, S. 155), verwertet,
sondern auch beliebte Motive, Episoden, Klisches aus anderen bekannten
Heldenerzéhlungen.

Wie wir es schon vorangehend erwihnten, lebte ein Teil der Mongolen
zu den Zeiten Cinggis-qans noch unter denselben Umsténden wie die siidsibi-
rischen Tiirkstimme und die siidlichen Ewenki, darum konnte die epische
Tradition letzterer, der GGM ihnliche Motive bewahren. Das eingehende
Studium der Folklore siidsibirischer Volker kann uns daher auch zum
besseren Kenntnis der urspriinglichen Epik der Mongolen verhelfen, und
manche, dem heutigen Forscher bisher unverstéindliche Motive und Vor-
géinge in der GGM und den ihr verwandten Chroniken aufhellen. Auf diesem
vielversprechenden Weg bedeutet dieser Aufsatz nur den ersten vagen
Schritt. '

25 Universitétsvortrige, ferner Beitrag zum Vortrag von G. Tolnai, A realizmus kér-
dései és a régi magyar irodalom [= Die Fragen des Realismus und die alte ungarische
Literatur]: A realizmus kérdései a magyar irodalomban [= Die Fragen des Realismus
in der ungarischen Literatur], Budapest 1956, S. 85--89.
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LE TABGHATCH,
UN DIALECTE DE LA LANGUE SIEN-PI

PAR

LOUIS LIGETI (Budapest)

D’aprés la tradition historique les #&F4. Sien-pei ou Sien-pi font leur
apparition vers le II1° siécle avant notre ¢re. C’est & cette époque que Mao-
touen, le chan-yu des Hiong-nou infligea une défaite catastrophique aux
Tong-hou, ses voisins orientaux. A la suite de la dispersion de cette confédéra-
tion tribale nomade apparurent les Sien-pi, concuremment avec les Wou-
houan (Wou-wan).

Les Wou-houan, fidéles & la tradition desTong-hou ne cessérent d’inquié-
ter, par leurs razzias, les Hiong-nou, mais sous les San-kouo, ils finirent,
par disparaitre sous les coups de Ts’ao Ts’ao.

Les Sien-pi éclipsés par les Wou-houan pendant plus de trois si¢cles, com-
mencent & faire parler d’eux vers le milieu du II° siécle de notre ¢re, époque
a laquelle 7”an-che-houai, leur chef réussit & refaire I’empire nomade d’autre-
fois.! Cependant, I'empire sien-pi s’avéra éphémeére et les tribus sien-pi
se retirérent au foyer ancestral, dans le Leao-tong, au nord de la Corée.

Les tribus sien-pi campées & la frontiére du monde chinois réclamaient
un rdle de plus en plus important dans lhistoire de la Chine. En effet,
certains de leurs clans se taillérent un royaume dans le Nord de la Chine
dont les chefs gouvernaient en souverains chinois. Parmi les plus importants
on peut rappeler les clans 3145 Mou-jong, ¥ Yu-wen, IR K'i-fou,
M- 221 T ou-yu-houen, ainsi que les peuples 40t T o-pa, HH K'i-tan et
HIE Che-wes.

Les Mou-jong donnérent & la Chine les dynasties Yen: les Yen antérieurs
(T's’ien Yen, 349—3170), ensuite les Yen postérieurs (Heou Yen, 384-—407);

1 San-kouo tche XXX, 5a—9b (dans le commentaire du texte consacré aux Sien-pi
on lit un passage considérable tiré du Wei-chou perdu, dtt & Wang Tch’en; cf. O. Franke,
Geschichte des Chinesischen Reiches 111 [Berlin— Leipzig 1937}, p. 137); Heou Han-chou
XC, 8a—20a. N. Ja. Bidurin (Jakinf), Sobranie svedenij o narodach obitavich v Srednej
Azit v drevnie vremena I (Moskva— Leningrad 1950), pp. 149—159 (traductions des
textes sur les Sien-pi d’aprés le Heou Han-chou et le Tong-kien kang-mou). G. Schreiber,
Das Volk der Hsien-pi zur Han Zeit dans Monumenta Serica XTI, 1947, pp. 145—203
(traductions des textes sur les Sien-pi d’aprés le Wei-chou et le Heou Han-chou).
Cf. René Grousset, L’empire des steppes? (Paris 1948), pp. 95—103.
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dtre ramené 4 un vieux-mong. *pam. Le méme traitement peut étre observé
encore dans d’autres éléments sien-pi du mandchou: vieux-mong. *pula-
yan «rouge» > joutchen des. Ming fulagian et fulgian, id., ma. fulgiyan,
ou la voyelle a de la seconde syllabe est syncopée et la longue @ a donné
ia (iya) ~ moy. mong. hula’an, hulan (Yi-yu fulan; mgr. fuldn); vieux-
mong. ¢a-yan «blancy > joutchen des Ming Sangian et Sangia, id., ma.
Sanggiyan < Sar-gian < Ca-yan.”?

La finale -n dans -¢in (suffixe de fonction) et -yéin, -géin, -yain, -geéin
(suffixes de noms d’agent) pose un probléme spécial. Dars le moyen mongo}
¢’est un suffixe de pluralité qui, dans les textes chinois et tibétains paralleles,
est traduit par le pluriel: eléin «messagersy, yabuqun «ceux qui vonts,
qulayan «voleursy, ete.”® Dans les gloses tabghatch, son rdle semble quelque
peu différent: il doit étre, en quelque sorte, la marque du cas déterminé.
Son emploi parait assez général, tout comme dans le khitan (et dans le
joutchen) ol le cas échéant, méme les noms empruntés au chinois devaient
étre munis du signe déterminatif -n. A titre d’exemple rappelons le nom
de Tangyut qui est, dans I'Histoire secréte (§§ 150, 177, 249, 250), Qasin
répondant au chin. {74 Ho-si; la forme Qasi-n <~ Qusi < Xas? remonte au
X1¢ siécle au plus tard. Nous avons de méme dans le mandchou (< joutchen
< khitan): fafun «oi» < chin. faw (X° ou X1° siécle), lam-un «bleu indigo»
<Z chin. lam.

Pour conclure, on constatera que les quelques gloses ici examinées nous
permettent d’entrevoir que le tabghatch, dialecte sien-pi, représente un
dialecte mongol, apparenté au khitan, autre dialecte sien-pi et que I'un
et I'autre reflétent I'état du vieux-mongol.

Pour aboutir & cette conclusion nous nous sommes appuyé sur un argu-
ment de poids: le sien-pi dés le début présentait les caractéristiques d’une
langue mongole, caractéristiques inconciliables avec le turc. Et la veille
de la parution du turc t’ou-kiue, il serait absurde de supposer que le tab-
ghatch était une langue mixte amalgamée d’éléments turco-mongols.

1l est évident que le tabghatch, aussi bien que les autres langues et dia-
lectes sien-pi avaient beaucoup d’éléments non mongols. Ce qui plus est,
I'empire tabghatch contenait outre le noyau sien-pi certains groupes ethni-
ques, conquis ou alliés, de langues turques et paléo-asiatiques. Ces langues,
elles aussi, ont laissé leurs traces dans I'onomastique de I'empire tabghatch
tel qu’il se présente dans les textes chinois contemporains.

7 Ligeti: AOH X, pp. 238—239.
% Poppe, Introduction, pp. 175—177, 185—187.
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DIE MANGUS-SCHILDERUNG
IN DER MONGOLISCHEN VOLKSLITERATUR

VON

1. LORINCZ (Budapest)

In einem groflen Teil der mongolischen Volksdichtung, besonders in den
Heldenmirchen und in den Heldenliedern spielen die Baataren die Haupt-
rolle, diese feudalen Recken, die sich auf Leben und Tod befehden um die

 Hand der Tochter des Khans und um den Schatz des Herrschers. Sie fithren

auch oft Feldziige gegeneinander, um dem Anderen Frau und Habe zu
entreifen. In der Reihe ihrer Gegner haben die Damonen—mongolisch
mangyus — eine grofle Bedeutung. Im Folgenden mochten wir uns mit
éinigen Eigenschaften dieser Démonen und mit den Konsequenzen, die
daraus zu ziehen sind, befassen.

Der Dimon

In den Schriftmongolischen Texten ist der Name des Damons mangyus,
in der khalkhassischen Folklore mangas im Burjatischen mangadchaj, im
Kalmiickischen und Ordossischen mus. Die fritheste Erscheinung dieser
Namen ist in der Geheimen Geschichte der Mongolen (im Weiteren: GG ).
Im § 78 der GG M, als Temiifin und Qasar ihren Bruder Bekter toten, iiber-
schiittet Ho eliin seine, zum Morder gewordenen Séhne mit Beschimpfungen.
Unter anderem sagt sie auch folgendes:!

Qada-tur dobtulqu qablan metit
a’ur-iyan darun yadaqu arslan meti
amidu jalgisu kégit manggus metit . . .

(Wie ein Panther, der gegen die Felsen anschellt,
wie ein Léwe, der seinen Zorn nicht dampfen kann,
wie ein Drache, der brillt:

ich verschlinge das Lebewesen . . .)

1 A sgongolok titkos tirténcte [Die Geheime Geschichte der Mongolen] (Mongol Nyelv-
emléktdr I1T), Budapest 1964. [Herausgegeben v. L. Ligeti], 8. 36—37.
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Im § 195 der GGM treffen wir wieder diesen Namen. An der bezeichneten

Stelle fragt Tayang Khan Jamuga nach dem Namen der Personen, die am

Angriff an Seite von Jinggis teilnehmen. Jamuga spricht iiber Jobi-qasar

vie folgt:® .

Keyibitr sumu-ban delifii talbi’asu

kelkitele ilketele qarbuyu

yekede delijic garbw’asu

yisin jo'ut alda gajar-a qurbuyu

tatan delifit garbw’ asu

tabun ja’ut alda qajar-a qarbuyu

gi’in g’ un-nece busu

giirolyic mangqus toreksen Jofi-qasar ke’ekdeyit
tere bityyi Je.

(Er schiest auf sie mit seinem keyibiir Pfeil,
reiht sie nacheinander auf seinen Pfeil.
Wenn er seinen Bogen stark spannt,
schief3t er neunhundert Klafter weit.

Wenn er seinen Bogen spannt,

schie3t er fiinfhundert Klafter weit.

Er unterscheidet sich von den Menschen:

er ist der von dem Damon girélgic geborene
Dschotschi-Kasar.)

Die Ubersetzer der GGM geben die bezeichneten Stellen ziemlich einheitlich
wieder. Palladius, der Ubersetzer der GQeschichte der Dynastie Jan, tber-
setzt an der ersten Stelle Riesenschlange, udav.® Einerseits unter der Ein-
wirkung seiner ersten Ubersetzung, andererseits unter dem Einfluli der
Etymologie, die auf das chinesische Wort mang «Schlange» zuriickfiihrt.
tibersetzt es E. Haenisch genauso. Laut seinem Worterbuch: «manggus.
manghusy (v. chin. mang: Riesenschlange) Dschungelschlange, Riesen-
schlange» sowie gurelgu: eine grolle Schlangenart.*

In diesem Falle miiliten wir die chinesische Herkunft des Wortes anneh-
men, ferner daB sich spiter in der Bedeutung des Wortes eine Verdnderuny
einstellte, da in der GGM wieder diese Bedeutung sonst nirgends belegt ist.

2A.a. 0. 8. 1307~1§4.

3 N. N. Poppe, Ohalcha-mongoljskij geroibeskij épos, Moskva—Leningrad 1937, =
93 und Anm. 3, ebenda.

4 Erich Haenisch, Worterbuch zu Manghol-un niuca tobea’an, Leipzig 1939, 8. 107,
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Was die Auslegung der erwihnten Stellen betrifft, im ersten Fall, im
§ 78 ist die Bedeutung «Schlange», noch zu erkldren, im § 195 aber nicht
mehr. Es ist keinesfalls charakteristisch fiir die mongolische Folklore, solche
Vergleiche zu verwenden, wo der aullerordentlich starke Held von einer
Schlange abstammt, auch wenn es sich um eine Riesenschlange handelt.
Es ist aber ganz alltéglich, dafi die Helden, die iiber iibernatiirliche Kréfte
verfiigen, iibernatiirlicher Abstammung sind. Nachkommen von Géttern,
Feen, oder Drachen erscheinen.

Kozin bricht wahrscheinlich von diesen Uberlegungen ausgehend, wenig-
stens im letzteren Fall, mit den herkommlichen Ubersetzungen, und im
§ 195 lautet die entsprechende Zeile in seiner Ubersetzung: cyuwmii oH fe-
moH — manryc (Er ist ein wahrer Damon — mangyus)®

Wenn wir die chinesische Etymologie verwerfen und annehmen, dal} eine
urspriingliche mongolische Form vorhanden war, finden wir in dem 1312
herausgegebenen holzgedruckten Bodhicarydvatara-Fragment eine Stiitze:
hier die entsprechende Stelle:®

em-itd kuciten boltwyar:

darni agilekin butikii boltwyai:
dakinis mayus terigiiten:
nigiileskivi sedkil-den boliwyai:

(Die Arzneimittel sollen stark sein,

Die Spriiche der darani-Sprecher sollen sich erfiillen !
Die dakini-s, die mangyus-se und die anderen,

Thre Herzen sollen barmherzig werden !)

In dem zitierten Teil ist der Diamon in der ungewohnlichen Form mayus
zu finden. Diese Form mayus kann man mit einem Druck- bzw. Schreib-
fehler erkliren, man kann es aber auch als eine selbstéindige Form auffas-
sen.” Cleawes analysiert dieses Wort in seinem Kommentar zu der Ausgabe
des Bodhicaryavatdra aus dem Jahre 1312.8

58. A. Kozin, Sokrovennoe skazanie, Moskva —Leningrad 1941,3. 149.

¢ Vorklassische Denkmdler 1, 18—19. Jh. (Mongol Nyelvemléktdr I) Budapest
1963, [Herausgegeben v. L. Ligeti], S. 29.

7 Fiir die selbstandige Form spricht auch die, im holzgedruckten Pekinger Geser
von 1716 unzihlige Male vorkommende mayus-Form. Z. B. IV. Kapitel 6b; arban goyar
toluyai-tu mayus.

8 F. W. Cleaves, I'he Bodistw-a Cari-a Awatar-un Tayilbur of 1312: Harvard Jowr-
nal of Asiatic Studies, 17 [1954], S. 75. und 99.
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Er wirft die Méglichkeit auf, dafi die Form mayus der Plural des Wortes
mayus «schlechty sei, und daf selbst der Name des Damons auf diese
Bedeutung zuriickzufiihren ist. Diese Annahme ist nicht zu beweisen, es
scheint wahrscheinlicher, dafi das Wort. aus einer vorldufig unbekannten
Sprache kommt und als ein Kulturwort ins Mongolische iiberging. Es ist
jedenfalls nicht mit dem Buddhismus gekommen, da, wie es die GGM be-
weist, Wort und Begriff schon in der vorbuddhistischen mongolischen
Glaubenswelt bekannt waren.

Im Kommentar des Bodhicaryavatara kann die Form mayus nicht als
ein Schreibfehler aufgefallt werden, weil auller den neu aufgefundenen
ahnlichen Formen, in der kalmiickischen Sprache miis, im Ordosischen mas
(vgl. ord. mis mangus, od. mangus emegen — Name der Frau, die im Mond
wohnt) vorkommen, die unmittelbar auf ein mayus zuriickgehen. Die For-
men mayus und mangyus haben wahrscheinlich parallel nebeneinander
existiert.

Aus dem Bodhicarydvatdre ist die damalige Bedeutung des mayus ein-
deutig festzustellen, da im tibetischen Original an der entsprechenden Stelle
srin-mo, d. h. «Damon» steht.

Es ist aber keineswegs sicher bestimmt, dal} die Form manggus in der
GG M auch dem tibetischen Déamon entspricht; aus der GGM geht sogar viel
mehr das Gegenteil hervor. Diese Entsprechung ist allein schon deshalb
unwahrscheinlich, weil zur Zeit der Entstehung der GGM keine Beziehung
zwischen der Mongolei und Tibet bestand, die diese Ubernahme wahrschein-
lich machen wiirde — wir denken hier zum Beispiel an den zu dieser Zeit
unter den Mongolen noch unbekannten Buddhismus.

Was kann sich also hinter den Formen der GGM manggus, mangqus bzw.
giirolgi manggus verbergen ¢ Nachdem wir die Gleichheit mit den Tibetischen
verworfen haben, miissen wir von dem, in diesem Falle sehr wortkargen
mongolischen Text ausgehen. Nach dem Zeugnis, das uns § 195 ablegt,
soll Joti-qasar von einem mangyus geboren worden sein, da er iiber schreck-
liche Krifte verfiigt: er kann mit seinem Pfeil auf eine, normalen sterblichen
Menschen uniiberwindbare Entfernung schliellen.

Was ist aber die Wahrheit iiber die spéteren, nachbuddhistischen mangyus,
finden wir auch dort dhnliche Stellen ? Wir kinnen dies mit einem eindeuti-
gen Nein beantworten. Die spiteren Ddmonen (wir sprechen hier iiber die
Déamonen tibetischen Ursprungs) «heirateten» ausschliellich untereinander,
solch ein Vorgang, wie in der indischen und tibetischen Glaubenswelt, dal
namlich den Ddmonen (im Indischen: rd@ksasa) von Sterblichen Kinder ge-
boren werden, ist sehr selten. Wenn auch die Diamonen des Buddhismus
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sich Frauen geraubt haben, haben sie diese aufgefressen, und umgekehrt
auch, die weiblichen Dédmonen fressen den auserkorenen Mann. Im Weiteren
werden wir dafiir mehrere Beispiele sehen. Nach dem Text muflte aber der
eine Elternteil Jo¢i-gasars ein Mensch gewesen sein, darauf verweist schon
der Ausdruck git'in gi@n-nede busu «Mensch, aber doch anders als ein
Menschy». Daran wiirde wesentlich auch nichts andern, wenn es hier nur
eine Beschimpfung ist, denn die Beschimpfungen sind auch nur Projektio-
nen der wahren Vorstellungen.

Nach der Auslegung des Textes wurde der Held also von diesem iber-
natiirlichen Wesen geboren, von dem man, wie es scheint, geboren werden
kann, oder in der Zeit, namlich zur Zeit der GG M die iiber auBlerordentliche

 Kriifte verfiigenden Menschen in der Regel geboren wurden.

Laut Zeugnis des § 78 sagt aber der mangyus Folgendes: amidu jalgisu,
das heiBt «ch verschlucke ihn lebend» oder «ch verschlucke das Lebe-
weseny. Dieser Ausdruck ist wichtig, weil es den mangyus von dem Drachen
der chinesischen Literatur und Folklore abgrenzt, da dieser bekanntlich
gute Eigenschaften hat, und ein guter Dzache ist, er hilft den Menschen
mehr, als daB3 er ihnen schaden wiirde. In der mongolischen Folklore haben
wir auch ein Beispiel fiir solche gute Drachen; luw oder luus entspricht
anndbernd dem guten Drachen.?

Der mangyus der GGM ist also weder mit dem chinesischen Drachen
noch mit dem tibetischen Démon identisch und ist am allerwenigsten eine
Riesenschlange, wie es Haenisch iibersetzt. Im Folgenden werden wir die
Dimonen der mongolischen Folklore untersuchen, und versuchen unter
ihnen die Urform zu finden, die auf den mangyus der Zeit der GG M schliefen
lagt.

Zuerst werden wir die tibetischen Dimonen, (srin-mo bzw. srin-po)
niher betrachten. Wir finden im Waorterbuch Das Folgendes iiber sie:'?
srin-po «cannibal demons, figuring in Indian and Tibetan mythology,
with red neck and eyes, which drink blood and subsist on dead bodies. They
are supposed to be, for the most part, of an enormous size, generally host'ile)
to mankid, going about at night to do mischief to living beings. Their chief
abode was Lankd (Ceylon), while Tibet and Mongolia were also originally
inhabited by them. The Tibetans, acc. to the Mani Kambum, are descen-
dants of a monkey emanation from Avalokitesvara who had married a
srin-mo or female demon living in the rocks.»

9 (3. I. Michajlov, Luu 4 luus v proizvedenijach geroifeskogo éposa mongoljskich naro-
dov. Sonderdruck, o.dJ. }
10 Sarat Chandra Das, A Tibetan-English Dictionary, Caleutta 1902. 5. 1290.
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Es ist bezeichnend fiir die Vielfalt und die Mannigfaltigkeit der Démonen,

daf} die tibetischen und mongolischen Variationen des Paficaraksa allein
von den weiblichen Ddmonen der einen Abart des srin-mo (yeke eke mangus)
siebzig kennt. Hier einige Beispiele:!!
Bilayu nereter eke mangyus; Badarangyui neretei e.m.; Qumagan neretei e
Arslan-u saran neretei e.m; Ilayuysan neretei e.m; Usun tengri-yin gergei
neretei e.m: Yeke kucutii neretei e.m; Idegci neretei e.m; I'ar-iyar yabuy&i e.m:
Ulayan sir-a neretei e.m; Ayula-yi bariyCi neretei e.m; Umai idesiten nerelei
e.m; Cisun idegci neretei e.m; Siditben jayuyci neretei e.m; Luus-un dayun-i
yaryayli neretei e.m; Jayun toluyai-tu neretei e.m; Jayun yar-tu neretei e.m:
Jayun niditi neretei e.m; Darwyli meretei e.m; Ayurlaysan neretei e.m:
Furban @figir-ti. serige bariysan meretei e.m; u.s. w.

«Weiblicher Déamon die Keule genannt; die Lodernde genannt; der Krug
genannt; der Mond des Lowen genannt; die Siegreiche genannt; Die Frau
des Wassergottes genannt; die Sehr Starke genannt; die Auffresserin ge-
nannt; die Auf den Hénden Gehende genannt; die Rot-Gelbe genannt; die
Den Berg Wegreilende genannt; die Gebdarmutterkuchenessende genannt:
die Blutessende [sic!] genannt; die Zéhne Zusammenbeiflende genannt; die
Drachenstimme Gebende genannt; die Hundertkopfige genannt; die Hun-
derthidndige genannt; die Hundertdugige genannt; die Unterdriickerin
genannt; die Verdrgerte genannt; Zum die Dreizack Gegriffene genannt.»

An einer anderen Stelle des Paficaraksd treffen wir widerum mit den am
meisten charakteristischen Eigenschaften der Dimonen:12

Yeke bey-e-ten; qatayu yabudal-tan; yeke sidi-ten; firyuyan gesigitit batu
sidiitiv; girgiim Ongge-ti alug-a metil; jayan terigiten; qumgan Eikiten; bars
arslan meti terigitten; temilr siditii-den; temilr isiiten; adas-i masida ayuyu-
luytid; yar-dayan teminr nidigir-den; yar-tayan temivr alug-a-dan; quria
sidiiten; urtw yartan; ayuqu meti, temiir ditrsiiten; yeke terigiten; sir-a nididen:
qumgan qoyolai-dan; ulayan nidii-den; nigen niditen; yeke Legeliten; nigen-
yar-tan; nigen kol-den; qoyar kél-den; kiling-dan; aman igei; qoyar amatan;
kivmiin-it masida ayuwyuluyéi; ayuqumeti-den ayuyuluyéid; mungqay bolyayid:
«Sie haben grofie Korper, Sie gehen gnadenlos vor. Sie haben grofie Zihne,
Sie haben sechszackige starke Zihne, sie sind Safranfarben und hammer-
dhnlich, hundertképfige, sie haben Krug-Ohren, sie haben tiger- und lowen-
dhnliche Kopfe. Sie haben eiserne Zihne. Sie haben eiserne Haare. Die

ll‘Das Buch der funf Beschiitzungen (Le livre des cing protections. Paficaraksa. Tra-
duction remaniée d’Ayusi. Par G. Kara), Budapest 1965, S. 116.
2A.a.0. 8. 215.
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Geister furchtbar erschreckende. In den Hinden eiserne Morselstoliel hal-
tende. In den Handen eiserne Hammer haltende. Sie haben scharfe Zahne.
Sie haben lange Hinde. Sie haben erschreckende eiserne Backen. Grof3-
kopfige. Gelbiugige. Sie haben einen Hals wie ein Krug. Rotiugige. Ein-
sugige. Sie haben grofle Briiste. Einarmige. Einbeinige. Zweibeinige. Wii-
tende. Mundlose. Sie haben zwei Miinder. Die Menschen sehr erschreckende.
Die Schrecklichen erschreckende. Dumm machende.»

Diese Diimonen spiegeln die Glaubenswelt der Offiziellen dogmatischen
Relligion, sie sind kiinstlich vielfaltig und verfigen fast alle iber eine
bestimmte Funktion. Sie sind die Nachkommen der indischen raksasa und
erben deren Form und Funktion. In der tibetischen Volksdichtung éndern
sich aber schon die Dimonenfiguren der dogmatischen Religion, ihre Dar-
stellung wird reicher und nuancierter, und zur gleichen Zeit 16st sich die in
der dogmatischen Religion streng festgelegte Ordnung auf, und ein Damon
der Volksdichtung vereint manchmal verschiedene Ziige vieler offizieller
buddhistischer Dédmonen in sich.

In der Volksdichtung kommt im allgemeinen kein bestimmter Damon
vor, sondern der Damon (abstrahiert), der mit den verschiedensten Eigen-
schaften und Funktionen versehen wird, und die verschiedenen Farben
der dogmatischen Religion und der volkstiimlichen Vorstellungen vermengt.:

Der Dimon in der tibetischen Volksdichtung

Der Name des Déamons ist srin-po oder srin-mo und entspricht genau dem
indischen raksasa, hat aber auBer der allgemeinen Benennung SFLR-mMo,
bzw. srin-po manchmal einen individuellen Namen. Dieser individuelle
Name bedeutet manchmal gar nichts, manchmal weist er aber darauf hin,
daB in dem betreffenden volksliterarischen Produkt ein bestimmter Ddmon
vorkommt, aber nur dem Namen nach, der Funktion nach nicht mehr,
seine Funktion ist allgemein, unterscheidet sich iiberhaupt nicht von den
anderen, «namenloseny Dimonen. In dem einen Mérchen zum Beispiel:

... lun-ba de’i phu-na srin-po Rja-Chen dan Rja-Chun zer-ba giiis yod-pu
«Am Ende dieses Tales wohnten die Damonen Rja-¢hen und Rja-Chun»'?

Wenn wir den Namen Rja-chen ins Sanskrit riick iibersetzen, bekommen
wir den Namen Kumbhaka, der einer der bekanntesten indischen raksasa

13 0. Damdinsiiriing, T'ébed-mongyol Siditii kegiir-in uliger qoyaduyar debter [Tibe-
tan and Mongolian Tales of Vetala]: Corpus Scriptorum Mongolorum, Tomus II, 1.
Ulaanbaatar 1964, S. 369.
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ist. Es ist interessant zu erwahnen, dafy die Formm Rja-chun wahrscheinlich
unter der Einwirkung der internen tibetischen Entwicklung und der analo-
gischen Wirkung des Rja-chen zustande kam, da die Ddmonen in dem M-
chen zu zweit sind, und die Silbe éken des tibetischen Entsprechung den
des Namen Kumbhaka Gelegenheit zur Entstehung der volksetymologischen
Varianten ¢hen/Chun bot. Auller dem erwihnten Namen weist aber nichts
darauf hin, dafl der in unserer Geschichte vorkommende Dimon sich von
den anderen unterscheiden wiirde, die eventuelle spezielle Funktion, die
mit dem Namen verkniipft war, ist in der tibetischen Folklore schon lange
verschwunden.

A. Die dufere Gestalt des Ddmons

Die tibetische Folklore detailliert das Aussehen des Damons nicht allzu
oft, meistens begniigt sie sich mit solchen allgemeinen Ausdriicken wie zum
Beispiel: «ein sehr schrecklicher, Schrecken erregender, fiirchterlicher
Déamon» u. dgl. An manchen Stellen ist das Ungeheuer aber genauer dar-
gestellt. So eine Stelle ist zum Beispiel die tibetische Sammlung, «Ver-
zauberte Leichnamy (ro-sgrun), genauer ein Méarchen dieser Sammlung, «Der
Arzt mit dem Schweinekopfy. Im Mirchen enthiillt die Hauptfigur, von
dem man glaubt, er wire ein Wunderdoktor, durch Zufall, mit Hilfe eines
abgeschnittenen Schweinekopfes die schadlichen Dédmonen, die das Leben
des Prinzen gefihrden.

«Da schlug er mit dem Kopf des Schweines nach dem Kopf des Stieres:
«Verwandle dich !»-rief er. Da verwandelte sich dieser Stier zu einem
furchtbar erschreckenden Didmon, seine runzligen Briiste baumelten, aus
seine Auge rieselte Blut, sein oberer Eckzahn reichte bis an seine Brust,
der untere ragte bis zu den Augenbrauen. Zu so einem Démon verwandelte
er sich ... «Jetzt bringt die Konigin !» — sagte er, und als die Menge die
Konigin vorfiihrte, so, da sie inzwischen dauernd gequélt wurde, zog der
Zaubermeister den Schweinekopf hervor und schlug sie damit. «Verwandle
dich !» Da verwandelte sich die Kénigin zu einem schrecklichen und furcht-
baren Dédmon. Die Briiste hingen bis an die Beine, die Augen brannten in
rotem Licht, die Eckzihne waren lang. Die Menge zerril die beiden auf
der Stelle sofort.»

4 Im C. Damdinsiiriing, a.a.O., im Mirchen Mo-ston phag-mgo-an-gyi le’u-ste.
S. 48—49.
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Dann der andere Diamon: «Seine Reifzahne waren wie die Nagel, und
er bekam zwei Kopfe, zu so einem Déamon hatte er gich verwandelt. Als
man ihn fesselte, und er sich verwandelte, nahm er seine eigentliche Gestalt
an, er fletschte die nagelartigen Zihne, warf die Briiste iiber die Schulter,
zu so einem weiblichen Ddmon wurde er.»

Einer der am meisten charakteristischen Ziige des Damons (srin-po) ist
geine Eigenschaft, aufler seiner stindigen Gestalt die Gestalt anderer an-
nehmen genauer, sich in andere Lebewesen verwandeln zu konnen, somit
hat er viel mehr Bewegungsfreiheit als die Dimonen der dogmatischen
Religion. Die Religion hat nimlich so viele und mannigfaltige Déamonen,
daB es keiner besonderen Verwandlungsfihigkeit bedarf, wobei in der
Folklore nur ein Démon vorkommt, der daher eine groBere Verwandlungs-
fahigkeit braucht, als der Diamon des Buddhismus.

B. Die Titigkeit des Didmons

Laut der religiosen Biicher, aber auch laut der Folklore ist die wesent-
lichste Funktion des Damons, die Menschen zu schrecken und sie physisch
zu vernichten.

Der tibetische Buddhismus kennt Diamonen, die in bestimmten Fillen
den Menschen helfen, in der Folklore ist dies aber unmoglich, denn sie
trachten da ausschlieBlich nach dem Leben der Menschen. Am Anfang des
vorhin zitierten Mérchens finden wir Folgendes:'6

«Als dies geschah, lebten nicht weit von diesem Ort sieben Prinzen, die
Briider waren. Einmal, als sie alle sieben auf die Jagd gingen, um ihre Lange-
weile zu vertreiben, kamen sie in einen Wald, wo sie einem Méadchen begeg-
neten, das so schén war, dall man sich an ihrer Schonheit nicht sattsehen
konnte. Mit dem wunderschonen Midchen war dort auch ein Ochse. «Was
macht ihr beiden hier, wo kommt ihr her?» — fragten die Prinzen. «Ich
bin die Tochter eines glanzvollen Konigs aus dem Siiden und bin diesen |
Ochsen treibend hergekommen.» — sagte das Midchen. «Wenn dem so ist
— sagten die Prinzen —, da wir keine Frau haben, willst du nicht unsere
Frau werden?» — fragten sie. «Ich willly — sagte das Midchen, und da
nahmen die Prinzen sie zur Frau. Die beiden waren aber ein ménnlicher
und ein weiblicher Démon, und sie waren gekommen, um Menschen zu
téten. Der méannliche Dimon hatte sich in einen Ochsen verwandelt, und
der weibliche Damon hatte die Gestalt einer Konigstochter angenommen.

15 I C. Damdinsiiriing, a. a. O., II. Im Médrchen Mo-ston phag-mgo-Ean-gyis srin-mo
bz2a’-cho btul-ba’i le'w Zugs. )
16 T C. Damdinsiiriing, a. a. O., 1. Zitiertes Mérchen S. 44 —45.
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Sie fraBen jedes Jahr einen von den Prinzen auf und nach sechs Jahren
blieb am Ende nur noch der Jiingste iibrig. Zuletzt brachten sie auch iiber
diesen eine schwere Krankheit, und darunter litt er nun.»

Die Dimonen schaden den Menschen im allgemeinen auf zweierlei Weige:
entweder machen sie die Menschen krank, indem sie ihr Blut aussaugen.
oder sie fressen die Menschen einfach auf. Die erste Variante spielt meist
in stiddtischer Umgebung, zum grofen Teil im koniglichen Palast, wo die
Diamonen in verwandelter Form leben und den Konig entweder durch Blut-
saugen oder auf eine andere Weise in den Tod treiben, eventuell, um den
Leichnam des Verstorbenen spéter auffressen zu konnen. Bei der zweiten
Variante spielt die Geschichte auf dem Lande, wo der Ddmon den armen
Hirten oder den Bauer einfach auffressen.t?

«Es lebten einmal im Tal eine alte Frau und ein alter Mann mit ihren drei
Téchtern. Der Alte trieb seine Schafe und hiitete sie. Einmal fral} ein Démon
den Alten auf dem Bergjoch, er frafl sogar noch ein schwarzes Schaf. Er
zog die Haut des Alten ab, zog sie an und endlich zog er das Kleid des Alten
und seine Stiefel an, setzte dessen Miitze auf, und =ah in diesen Sachen er
genauso aus wie der Alte. Das restliche Fett des Alten nahm er auf den Riik-
ken und als er sich dem Haus néherte, kam ihm die Alte entgegen, um die
Schafe zu empfangen. Als sie sich trafen, sprach der Dadmon: «Als ich elen-
der alter Mann heute auf den Bergjoch kletterte, trafich einen reichen Mann.
und ich versprach ihm unsere élteste Tochter zur Frau. Dieser Mann Schwie-
gersohn brachte auch Geschenke, Fleisch und Branntwein, wir haben aber
alles aufgegessen und getrunken, ich habe sogar ein schwarzes Schaf ge-
schlachtet und ihm davon gegeben. Hier hast du deinen Teil I» — sagte cr
und gab der Alten das Fett. Die Alte hielt es liber das Feuer und briet es.
«Alte, konntest du wohl das Fleisch eines Mannes essen ?» — fragte er. «Wie
kannst du so etwas reden ?» — sagte die Alte und a3 das Fleisch. Der Ddmon
nahm am n#chsten Tag die dlteste Tochter mit sich, titete sie und fraf} sic
auf.» (Im Weiteren friBt der Dimon die weiteren Tochter mit Ausnahme
der letzten.)

Es ist interessant an der Dimondarstellung des Mérchens, dafl von den
iibernatiirlichen Fihigkeiten sehr wenig zum Vorschein kommt, er dhnelt
mehr einem verschlagenen Morder als einem wirklichen Déamon. Er steht
dem Menschen viel niher, als die Diamonen der buddhistischen Religion,
er zieht die Haut und die Kleider des Alten an und schleicht sich so in dic

17 Im C. Damdinsiiriing, a. a. O., IL. Im Mérchen Bu-mo Slan-na slar-hun srin-mo's
kha-nas thar-te rgyal-srid bzun-ba’t le'u biugs-so. S. 306—207.
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auserkorene Familie ein. Es steht wahrscheinlich nicht mehr in seiner Macht,
nach Belieben die Gestalt zu wechseln, er ist gezwungen, menschliche Listen
anzuwenden, um sein Ziel zu erreichen.

Im Wesentlichen beschriinkt sich die Rolle der Ddmonen der tibetischen
Tolklore auf diese einseitige Titigkeit. Sie fechten auch keine ruhmreichen
Schlachten gegeneinander aus (in den Mirchen), auch nicht gegen Andere,
sie wurden zu einfachen Menschenfressern degradiert.

C. Das Verhdiltnis zwischen Ddmon und Mensch

Auf Grund des buddhistischen Weltbildes stehen die Didmonen iiber den
Menschen und sind daher in jedem Falle stiirker als diese, sind fiir den
Menschen unbesiegbar. Es kommt zwar vor, dafl die buddhistischen Heili-
gen Démonen bekehren und sie in die Dienste der Kirche stellen, sie errei-
chen aber diesen lobenswerten Triumph mit Hilfe der Lehre, manchmal
sogar mit Hilfe Buddhas selbst, nie aber durch ihre eigene physische oder
seelische Kraft. In vielen Fillen wichst der Ddmon nicht nur mit seiner
physischen Kraft, sondern auch mit seiner List iiber den Menschen hinaus:*®

«Einmal geschah es, dal ein Médchen gerade zu einer Déamonenfrau ging,
sich Feuer zu holen. Die Damonenfrau und ihre Ddmonentochter gaben der
Menschentochter ein Stiick gebratenes Menschen. Als das Midchen es auf-
gegessen hatte, sagte sie nur so viel: «Das war fein 1y «Komm, sei unsere
Magd, (dann kannst du 6fters so etwas essen)» — sagten sie ihr. «Was mich
betrifft, ich wiirde gerne kommen, aber meine Mutter laBt mich nicht.»
«So téte doch deine Mutter, dann wird dich niemand mehr daran hindern,
zu uns zu kommen.» «Wie konnte ich sie toten?» — fragte das Médchen.
Die Damonenfrau belehrte sie: «Tu so, als ob du krank wirest, und wenn
du s0 tust, wird deine Mutter dich fragen, was das Arzneimittel gegen deine
Krankheit ist? Antworte, daB es ein Mittel gegen deine Krankheit gibt,
aber man konnte es nicht beschaffen. Darauf hin wird deine Mutter sagen,
wenn es da ein Mittel gibt, wird sie es besorgen, was es auch koste. Dann
antworte ihr dies: Du muBt einen Miihlstein hierher bringen, und wenn ich
diesen Miihlstein mit deiner Brust schlage, werde ich genesen. Da wird
deine Mutter sagen: Wenn es meiner Tochter niitzt, tue ich es ! Dann, wenn
sie den Stein gebraucht hat, rufe: Ich schiage den Stein!, dann nimm den
Stein und wirf ihn an die Brust deiner Mutter, und tote sie damit!» — so
wurde sie belehrt. Und das Midchen tat in allem so, wie ihm vom Dédmon

18 Im C. Damdinsiiriing, a. a. O., IL. Im Mérchen Srin-mo ma-smad-kyis mi’i bu-mor
(1) mgo bslus-gtan-kyar mthar a-ma de ye-Ses-kyt mkha’-’gro-ma yin-pas nan-lan
Jal-2in rgyal-po’i jo-mo thob-pa't le'u Zugs. S. 335.
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gehieflen, es tat so, als wollte es die Brust der Mutter mit dem Stein schla-
gen, inzwischen warf sie den Miihlstein an die Brust der Mutter, zermalmte
und totete sie so.»

In der Folklore treffen wir aber auch dem zitierten Teil entgegengesetzte
Erscheinungen, da die Volksdichtung im Allgemeinen menschenzentrisch
ist, und so der Mensch gesetzm#lig die Oberhand gewinnen muf} (wenigstens
in vielen Fillen), sogar wenn der Gegner ein Didmon ist:1

(Ein Midchen mochte ihre, im Wege ihrer Ehe stehende Schwester los-
werden und tduscht deshalb eine Krankheit vor. Als Mittel gegen die er-
heuchelte Krankheit bittet sie die Schwester, fiir sie Zwiebeln aus dem Ge-
miisegarten des Dadmons zu stehlen.)

Die Schwester schwang sich auf ihr gutes ZauberroB3, fiihrte ihre zwei
guten Hunde an der Kette, ritt in das Ende des Tales, drang iiber den Zaun
in den Gemiisegarten des Diamons Rja-Chus ein, zog die Zwiebeln aus der
Erde und stopfte damit ihre Tasche voll. Da bemerkte der Dimon die Frau:
«Friiher ist es noch niemandem gelungen, aus meinem Gemiisegarten Zwie-
beln zu stehlen und jetzt hat sie mir diese elende Bettlerin ausgegraben !»
— rief er und rannte mit den Hénden drohend hin. Da bil das Zauberro3
in die Brust des Ddmons, und die zwei Hunde bissen ihm in die Beine. Die
Schwester selbst schlug mit der Peitsche in das Gesicht des Ddmons, so
dal} er die Axt, die er in der Hand hatte, fallen lie. Da rief der Dimon:
«Ich tu alles, was du wiinscht, wenn du willst!...» (Im Weiteren stellen
sich die Ddmonen in den Dienst der Schwester und helfen ihr bei der Aus-
fithrung schwerer Aufgaben.)

Bisher haben wir eine kurze Ubersicht iiber die tibetischen Dimonen-
darstellungen gegeben und haben festgestellt, daf sie indischer Herkunft,
und in der tibetischen Folklore anders geartet sind, als im tibetischen Budd-
hismus. Im Weiteren werden wir die mongolischen Démonen untersuchen,
zuerst die, die tibetischer Herkunft sind, sodann jene, die von den ersteren
abweichen.

Der Mangus in der mongolischen Volksdichtung

A. Die Darstellung des Mangus

Die Darstellung der Déimonen in der mongolischen Folklore ist nicht ein-
heitlich und ist im groBen und ganzen auf zwei Grundtypen zuriickzufiih-
ren: der erste ist der mangus tibetischen Typs, der unmittelbar von dem

1 Tn C. Damdisiiriing, a. a. O., I1. Im Mirchen Carni-Ses-rtas drin-lan géal-ba’i le’ufugs-
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rdksasa und dem srin-po abstammt, und dessen Gestalt und Form von die-
sen im Wesentlichen nicht abweicht.

yDer alte Mann beschloB eines Morgens, sich seine achthundert Pferde
anzuschauen . .. und als er so dahinging, traf er eine schwarze mangus-
Frau, deren Bauch so gro3 war wie ein Zelt und der Kopf wie ein Kessel».20

Die Gestalt des Damons ist anndhernd gleich mit der der tibetischen Da-
monen oder der raksasa, genauer gesagt, mit dem des groflbauchigen und
grofkopfigen Kumbaka oder mit dem eines anderen, dhnlichen Ddmons.

«Schrecklich groBbiuchiger mangus mit héingenden Lippen und einem
furchtbaren Zorn.» — heiBt es an einer anderen Stelle.?!

B. Die Wohnstitte des mangus

Dieser Damon tibetischen Typs wohnt im Allgemeinen drauflen in der
Natur, in Wildern und auf Bergen, meistens oben auf hohen Bergjochen.
Er wohnt zu meist alleine, manchmal aber auch mit seiner ihm dhnlichen
Frau und mit seinen Kindern. Nach dem mongolischen Volksglauben kdnnen
die Damonen iiberall leben (gerade zu deren Besénftigung dienen auch die
obo), zur gleichen Zeit nimmt man in der Folklore in bestimmten Féllen
ein selbstindiges Land oder irgendeine bestimmte Gegend an, wo der

Diamon wohnt:

Das Land des schwarzen Gespenstes, Didmons
Verdeckt der Sandsturm.

Es war ein schrecklich bosartiges Land.

Es war dunkel, da die Sonne hier nicht schien,

Es war dunkel, da der Mond hier nicht leuchtete . . .
Es war eine schreckliche Gegend.?

Diese Darstellungsweise nihert sich schon der Wohnstéitte des Damons
des anderen Typs der mongolischen Folklore, sie ist aber noch zu allgemein,
man stellt sich noch eine iibernatiirliche Gegend vor.

20 Mongol ardyn aman zochiolyn déé%, Ulaanbatar 1967, [Spiel mit dem silbernen
und goldenen FuBknéchelknochen], 8. 143 —145.

2 Ardyn aman zochioloos, Ulaanbaatar 1958, [Das achtbeinige «wajgal zandan»-
RoB] 8. 38.

2 Chilin galzuu baatar, Ulaanbaatar 1960, S. 17.
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C. Die Tatigkeit des Didmons

Der tibetischen Folklore entsprechend ist in der mongolischen die wesent-
lichste Funktion des Dédmons, die Menschen zugrunde zu richten und sje
aufzufressen. Der mangus fingt auch oft Menschen ein, um damit seine
Kinder zu ernihren:?

(Im zitierten Marchen hat der Damon eine alte Frau gefangen und bringt
sie seinen Kindern, damit diese die Alte fressen.) )

«He, he, he! Meine Kinder, kocht und eBt diese alte Fraul» — sagte
der mangus und fesselte die Alte mit einem Strick, der dicker war als ein
Strick, und héngte sie auf. «Steckt das Feuer unter ihr an, rostet sie und
et sie!y — sagte er und ging auf die Jagd.»

(Die Alte wird spiter durch eine List frei, totet die Kinder des mangus.
am Ende auch den mangus selbst, indem sie seinen Kopf mit einer Axt
spaltet.)

Der mangus mag junge Burschen und Médchen besonders gern und nimmt
jede Gelegenheit wahr sie auffressen zu konnen. Ein beliebtes Anfangs-
motiv der mongolischen Heldenmérchen ist, daf} der Diémon den Vater be-
dngstigt, und dieser ihm seinen Sohn opfert, um sein eigenes Leben zu
retten:*

«Es lebten einmal in alten Zeiten ein alter Mann und eine alte Frau. Der
Alte hatte achthundert Pferde, ein buntes Rofl und einen Sohn von acht
Jahren, namens Tschaga. Der Alte hie§ Namtaj-mergen. Der achtjihrige
Tschaga spielte den ganzen Tag mit einem silbernen und einem goldenen
FuBknoéchelknochen. Der Alte beschlof3 eines Tages, sich seine achthundert
Pferde anzuschauen, auf dem nordlichen Berg suchte er Wild, auf dem
siidlichen Berg suchte er sein Gestiit, und als er so dahinging, traf er eine
mangus-Frau, die einen Bauch hatte wie ein Zelt, und einen Kopf wie ein
Kessel. «Was soll ich von dir nehmen?» — fragte die mangus-Frau den
Alten. — «Gibst du lieber deinen veralteten Kérper oder deine achthundert
Pferde her, oder vielleicht lieber deinen achtjihrigen Sohn?» - fragte der
Damon blutriinstig und freute sich schon im voraus auf den Schmaus.
Viterchen Namtaj-mergen erschrak sehr: «Erbarme dich meines alt ge-
wordenen Lebens und meiner achthundert Pferde, ich gebe dir lieber meinen
achtjihrigen Sohn her I»

(Im weiteren Teil des Méarchens besiegt der Junge den Dédmon.)

Aax

8 Mongol ardyn aman zockiolyn déés, [Die alte Frau T alay Sartaj]. S. 182—133.
24 A, a. 0. [Spiel mit dem silbernen und goldenen FuBknéchelknochen]. S. 143 —
145.

322

D. Kraft und Verstand des Ddmons

Obwohl der Damon tibetischen Typs stark ist, ist er doch nicht unbe-
giegbar. An Hand der mongolischen Folkloretexte brachten wir ein Beispiel
dafiir, wie eine Frau [ !] mit Hilfe ihres Zaubenrosses und ihrer Hunde das
Ungeheuer in ihren Dienst stellt.

Die intellektuellen Fihigkeiten des Damons sind in der mongolischen
Folklore aulerordentlich schwach, er benimmt sich manchmal ganz albern.
Gerade deshalb konnen ihn die Menschen immer iiberlisten, bzw. in eine
Falle locken.?

«Viterchen Dalantaj hatte siebzig rote Ochsen und einen buckeligen roten
Stier. Einmal, als er seine siebzig roten Ochsen trinkte, kam ein mangus
mit fiinfzehn Kopfen. «Was liebst du mehr?» — fragte er das Viterchen --
«Deine siebzig roten Ochsen, deinen buckligen roten Stier oder das Fett
in siebzig Schichten auf deinem eigenen Korper ?» Viterchen Dalantaj ant-
wortete wie folgt: «Ich liebe meine siebzig roten Ochsen und meinen buk-
kligen roten Stier auch, Hingegen kannst du mein Fett in siebzig Schichten
essen. Aber mein Fett in siebzig Schichten schneidet nur das Messer des
Viterchens Tontij. Mit etwas Anderem kannst du nichts erreichen !»

Der mangus ging zum Viterchen Tontij: «Viterchen Tontij, gib mir dein
Messer her!» - sagte er. Viterchen Tontij antwortete wie folgt: «Mit
meinem Messer kannst du nichts erreichen, bis du es auf dem Schleifstein
des Viterchens Bintij nicht geschliffen hast.» Da ging der mangus zu Viter-
chen Bintij: «Gib mir deinen Schleifstein !» — sagte er ihm. «Meinen Schleif-
stein kann man aber nur mit dem Wagen des Viterchens Chantij befor-
dern.» — sagte das Viterchen. Da ging der mangus zu dem: «Véterchen
Chantij, gib mir deinen Wagen !» Viterchen Chantij antwortete wie folgt:
«Meinen Wagen kann aber auBer dem grofen weiflen Hengst des Véter-
chens Tantij kein anderes Pferd von der Stelle ziehen.»

Da ging der mangus zu diesem: «Viterchen Tantij ! Gib mir deinen grolien
weiBen Hengst » Viterchen Tantij antwortete wie folgt: «Meinen Hengst
kann aber aufier der langen Fangleine mit dem Birkengriff des Véterchens
Untij mit nichts Anderem einfangen !» Da ging der mangus zum Viaterchen
Untij: «Viterchen Untij, gib mir deine lange weille Fangleine !» — sagte er.
«Meine Fangleine mit dem Birkengriff ist am anderen Ufer des Weltmeeres.»

— antwortete das Viterchen. «Wie kann man dorthin gelangen ?» — fragte
der mangus. «Binde dir einen groBen Stein an den Hals, stiirze dich in das
Meer und du wirst dorthin gelangen !» - sagte das Viterchen. Der mangus

% A a. O. [Viterchen Dalantuj]. 8. 175.
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tat es, sprang ins Meer und ertrank. Das Vermogen blieb aber dem Viiter-
chen Dalantaj und seinen Geschwistern, die den Feind besiegt hatten und
nun gliicklich weiterlebten.»

Oder die folgende Geschichte:

(Der listige gelbe Fuchs beschlie(3t, den jungen Boroldaj reich zu machen,
da dieser ihm das Leben gerettet hat. Der Fuchs trabt zur Wohnstiitte des
mangus.?

«Der Fuchs gelangte zu dem Menschen, der seine Schafe hiitete, zog seinen
Schwanz ein und rannte wie von Sinnen. «Listiger Gelber, wovor hast du
dich so erschrocken, dafl du so rennst ?» — fragte der Mensch. Der Fuchs
antwortete: «Der Gott Kormusda kommt, um euch mit eurem mangus
zusammen zu vernichten. Ich habe Angst, daf ich auch in die Falle komme,
deshalb fliehe ich.» — sagte er. «Listiger Gelber! Listiger Gelber, zeige
uns einen Ausweg! Wie konnten wir unser Leben retten ?» Der Fuchs ant-
wortete, den Alten belehrend: «Es gibt nur einen Ausweg. Wenn der Gott
Kormusda hier entlang kommt und fragt, wessen Herde das sei, antworte:
Das ist die Herde des reichen Boroldoj! — und wenn du ihm so antwortest,
wird er dich nicht vernichten. Boroldoj ist némlich kein anderer, als der
Schwiegersohn des Gottes Kormusda, aber wenn du antwortest, es wire die
Herde des mangus, wird er dich vernichten. Der listige Gelbe sagte dem
Pferdehirten, dem Kamelhiiter und dem Ochsenknecht das selbe, ‘er iiber-
redete sie zu sagen: «Das ist die Herde Boroldojs!» — und gelangte wie
von Sinnen rennend, den Schwanz eingezogen und die Schnauze offen, zu
der Tiir der Jurte des mangus. «Hei, listiger Gelber, warum rennst du so
erschrocken ?» — fragte der mangus. «Warum sollte ich nicht rennen, wo
der Gott Kormusda kommt und dich vernichten will, und auch ich denke
daran, nicht in seine Falle zu kommen. Deshalb renne ich also!» «Was fiir
einen Ausweg gibt es da? Du bist der listige Gelbe, nicht wahr? Antworte.
wie ich mein Leben retten konnte ?» «<Wenn du meinen Rat befolgst, zeige
ich dir einen Ausweg. Wenn Kormusda Khan hier anlangt, grabe eine
Grube unter den Anbindepflocken der Kélber, und verbringe dort sieben-
acht Tage ohne Bewegung, ohne zu mucksen. Wenn du so tust, wird es dir
bestimmt gelingen, dein Leben zu retten. Solange du dort sitzt, werde
ich schon etwas aushecken !» — sagte er.

Der mangus war einverstanden, er grub eine tiefe Grube unter den pflok-
ken und blieb dort. Der arme besitzlose Junge aber machte die Jurte dex

2% A a. 0. [Die Geschichte des listigen gelben Fuchses und des Waisen Boroldoj].
S. 178—180.
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mangus zu seinem Palast, liel sieben-acht Tage lang aus dem Besitz des
mangus Schmause zubereiten und die eingetroffenen géttlichen Giéste gaben
ihm die Tochter zur Frau. «Hei! Darf ich den schon herauskommen ? Soll
ich noch bleiben 2» — schrie der mangus. Da sagte der Fuchs zu Kormusda:
yZwei meiner Kinder haben sich unter dem Haufen der Anbindepféhle zu
Teufeln verwandelt, und sie verhindern, dafl sich die Herde meines Herrn
vermehrt. Vernichte sie I» Da schickte Kormusda einen Drachen, und der
Drache vernichtete den mangus.

Mit diesen Beispielen haben wir kurz die Mangus-Darstellung tibetischen
Typs gezeigt. Im Wesentlichen ist der mangus tibetischen Typs identisch
mit dem raksase und dem srin-mo. Wir kennen weit mehr Seiten seines
Charakters und seiner Titigkeit als des tibetischen, da wir tiber die tibeti-
sche Folklore heute noch herzlich wenig wissen. Soviel stellt sich aber doch
heraus, daf} der dem srin-mo entsprechende mongolische mangus viel alber-
ner ist und viel weniger Verstand hat, als der srin-mo. In der tibetischen
Folklore kommt es oft vor, daBl die Geschichte fast mit dem Sieg des Di-
mons endet, und es gelingt nur nach groflen Schwierigkeiten, ihn unter-
zukriegen, wobei in der mongolischen Folklore es manchmal ein Kinderspiel
ist, ihn in die Falle zu locken und zu vernichten.

AuBer dem mangus des Typs srin-mo kommt noch ein anderer eigenartiger
Typ des Dimons in der mongolischen Folklore vor. Diesen Démon finden
wir fast ausschlieBlich in den Heldenliedern und den Heldenmérchen.

E. Der Name des Ddmons und seine Attribute

Vor dem Namen des Diamons, namlich mangas, steht im Allgemeinen das
Wort char, das soviel wie «schwarzy bedeutet, seltener kann auch eine
andere Farbe vorkommen, zum Beispiel $ar, «gelb», ($ur mangas). Vor
diesen Ausdriicken (char mangas, $ar mangas) finden wir ein Attribut, das
auf eine Eigenschaft des Ddmons hinweist. Folgende Attribute kommen am
haufigsten vor:

1. Zaraachaj (char mangas). Die Bedeutung des Wortes Zaraachaj ist im
Burjatischen «Blutegel».2? Es scheint unwahrscheinlich, daf3 dieses Attribut
auf die Farbe hinweist und zur Verstirkung des char dient, es ist viel wahr-
scheinlicher, daB der mangas seiner Form wegen das Attribut Zaraachaj
bekommen hat, und da dieser Ausdruck einen mangas bezeichnet, dessen
Form der eines Blutegels shnelt, also einen schlangenartigen Korper, keines-
wegs aber so eine Gestalt wie sie der Démon des Typs des raksasa hatte.

27 K M. Ceremisov, Burjat-mongoljsko-russkij slovarj, Moskva 1951, S. 247; A.
Luvsandéndév, Mongoljsko-russkij slovarj, Moskva 1957, S. 177.
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2. Dalzgar char mangas.?® Das Wort dalfgar wechselt im Dialekt Khalkha
mit dem Wort dalbigar, die Bedeutung ist «krumm, schief». Vgl. burjatisch
falZagar «krummy, ZalZagar sabchi «schiefgetretene Stiefely. Das Attribut
weist auch hier auf die Eigenschaft des mangas hin, «krumm, schiefy, also
inder urspriinglichen Bedeutungoffenbar «zusammengekriimmt, zusammen-
gewunden», also «schlangenférmig.»

3. Atgar char mangas®® Das Wort ist eine Ableitung aus dem Wort
atirach ich zusammenkriimmen, sich zusammenrolleny, vgl. klassisch
mongolisch afuyar. Die Bedeutung des Wortes ist im Spiegel des Beispicls
des Worterbuchs Luvsadéndév: mogoj atiraad chévtéZ bajv «Die Schlange
lag zusammengerollty.

4. Endgir oder endgér char mangas.>® Der Zusammenhang des Wortes
mit dem «eckig» bedeutenden Wort jondgor offenbar. Es weist zweifelsohne
auf die Gestalt des mangas hin, entweder in dem Sinne, daf} er sich eckig
windet, oder dal} seine Gestalt in irgendeiner Weise eckig ist.

5. Indér char mangas®* Die Bedeutung des Wortes ist «eckig», und steht
mit endgir im Zusammenhang.

6. Idér char mangas.® Die Bedeutung des Wortes ist klar: «jung, starky.
Es wird vor allen in Heldenmérchen jiingerer Herkunft als ein Attribut
des mangas angewandt. Es ist aus den Formen endgir, endgér, indér, deren
Bedeutung schon verdunkelt ist, im Wege der Volksetymologie entstanden.

7. Chotgor char mangas.®® Die Bedeutung des Wortes chotgor ist «hohl,
gebogen», auch dieses entspricht dem Wort atgar mit der Bedeutung «zu-
sammengerollty.

8. Gunan char mangas.** Die Bedeutung des Wortes ist «dreijihrig (von
ménnlichen Tieren)». Im Gegenteil zu den bisher angefithrten Beispielen

weist dieses Wort nicht auf die Eigenschaften des Ddmons hin, sonder auf

sein Alter.
9. Donon char mangas® Die Bedeutung des Wortes ist «vierjahriger
Stier» und weist ebenfalls auf das Alter des mangas hin.

% Luvsandéndév, S. 142—143; Ceremisov, S. 247.

2 Luvsandéndév, S. 47.

3¢ Luvsandéndév, S. 174.

31 Kovalevskij, Mongoljsko-russkij-francuzskij slovarj, Kazan 1844, 1, S. 279.
32 Luvsandéndév, S. 217.

3 Luvsandéndév, S. 126.

3% Luvsandéndév, S. 155.
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Es verdient jedenfalls einige Aufmerksamkeit, wie die zwei letzteren,
von den vorhergehenden vollkommen abweichenden Formen zustande
kamen. In dieser Hinsicht kénnen wir mit zwei Moglichkeiten rechnen:

1. Die Attribute sind infolge des Alliterationszwanges zustande gekom-
men. Da sich der Gebrauch der zwei Attribute ausschlieBlich auf die Hel-
denlieder beschrinkt, ist es wahrscheinlich, da man zu dem dreilig bzw.
vierzigkopfigen mangas, genauer zu den Numeralien chorin und docin ein
entsprechendes, alliterierendes Attribut suchen mufBte, und da unter den
Wortern mit den Bedeutungen «zusammengerollty oder «eckigy kein Wort
su finden war, das entsprechend alliteriert hitte, nahm man Worter mit
anderen Bedeutungen.

9. Es hétte auch eine analogische Wirkung zur Geltung kommen kénnen,
da ja die Hauptpersonen der Heldenlieder in der Mehrzahl Kinder sind.
vgl.:

Charanguj Khan, der Ménner Zierde

Ging eines Tages zu seinem guten koniglichen Vater,
Zu seiner glanzvollen koniglichen Mutter.

«Schone Frau, die ich heiraten konnte,

Harter Gegner, den ich téten konnte,

Wo gibt es diese?» — fragte er.

Vater und Mutter antworteten:

«0, unser Sohnchen,

Du bist noch sehr jung.

Dein Blut ist noch nicht so dick.

Fiir eine schone Frau, die du heiraten konntest,
Gegen einen harten Gegner, den du toten konntest,
Darfst du noch nicht ausziehen.

Eins-zwei Jahre

MuBt du darauf noch warten.»*

Der jiingere Bruder des Khans Charanguj, der dreijahrige Uladaj mérgén,
tritt auch in einem Heldenlied auf, oder denken wir an Gesser, der noch alg
Wickelkind den Teufel erwiirgte, welchen seine Augen aushacken wollte.
Es ist anzunehmen dafl} der Diémon unter dieser Einwirkung die Attribute
gunan, donon erhielt.

Es kommt, wenn auch selten, doch vor, dal} der mangas nicht mit so
einem, auf seine Eigenschaften hinweisenden Attributivnamen versehen

36 Chalch wrdyn tuulj, Ulaanbaatar 1967, [Erijn sajn chan charanguj] S. 14.
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ist, sondern iiber einen Eigennamen verfiigt, zum Beispiel Muu zantaj
Salchiny éléé char mangas.® Das Wort éléé bedeutet «Gespenst», der Name
hei3t also: «Wind-Gespenst, schwarzer mangas». In anderen Fillen finden
wir Namen, die auf den Charakter hinweisen, zum Beispiel: «furchterregend,
grausam, menschenfressend» usw.

Die Untersuchung der Namen hat also die Gestalt des Damons erhellt.
Im Gegensatz zum Didmon tibetischen Typs hat der mangas die Gestalt
einer Schlange, ist zusammengerollt und gleichzeitig auf irgendeine Weise
eckig. Es ist also keinesfalls identisch mit der Form des rdksasa. In den
Heldenliedern finden wir auch ausgesprochen beschreibende Teile iiber die
Gestalt des mangas. Die anschaulichsten darunter sind die, die den Namen
des mangas erwihnen zusammen, mit einigen, fiir ihn charakteristischen
Ziigen, zum Beispiel damit, wieviele Kopfe er hat. Wahrend die Ddamonen
tibetischen Typs in der Mehrzah! einen Kopf hatten oder dauernd die Gestalt
wechselten, haben die mangas-Figuren der Heldenmirchen und Helden-
lieder immer viele Kopfe und kénnen ihre Gestalt nicht wechseln. Im Zu-
sammenhang mit den Kopfen konnen wir eine interessante Erscheinung
beobachten. Die Anzahl der Kopfe ist meistens wie folgt:

1 apBaH TaBaH TOJIOUTOi®®
aTrap xap masHrac upssj. ..
(Finfzehnkopfiger schwarzer mangas
erschien mit zusammengerolltem Korper)

Selten kann der Damon auch eine andere Farbe haben, als schwarz:

apBaH TaBaH TOJTOHTOH®?

atrap map Masrac.
(Funfzehnkopfiger gelber mangas,
mit zusammengerolltem Korper)

2 XofiT 3yraac upparsd
XOpHUH TaBaH TONTOHUTOM
XO0Trop xap MaHrac.
(Er pflegte vom Norden anzukommen,
Der fiinfundzwanzigkdpfige,
Eckige schwarze mangas)

37 Chilin galzuu baatar, S. 8.
3 A.a. 0., S.25.
39 Chalch ardyn tuulj, S. 144.
A a O, S .41.
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Die Zahl der Kopfe endet zumeist auf fiinf, kann aber selten auch auf
etwas anderes enden:

Xopun xo¢p TONroATONH!
XOTrop xap masrac
(Zweiundzawnzigkopfiger
Eckiger schwarzer mangas)

3 T'yuun TaBaH TOJTOATOH*
[yHaH map Masrac
(FiinfunddreiBigkopfiger
dreijihriger gelber mangas).

4 Jeuud TaBaH TOJIFORTOH®
IleneH wiap masrac.
(Fiinfundvierzigkopfiger
vierjahriger gelber mangas).

5 YKapaun TonrofiT*
Yapaxail xap maHrac.
(Sechzigkopfiger
blutegelschwarzer mangas).

6 Janan Tanrofr®
Hanraii xap maxrac.
(Siebzigkopfiger
gewunden-bekorperter mangas).

7 EpsH TaBaH TOJr0TOMH
EHop xap madrac.
(Fiinfundneunzigkopfiger
eckiger schwarzer mangas).

oder, Epen, TaBan roarourtoi?’
Wupep xap masrac 60K . ..
(Er wurde zum fiinfundneunzigkopfigen
eckigen schwarzen mangas).

11 A a. 0., S.214.
2A. a.0, S. 144,
13 A a.0. S.144.
4“4 A a 0,8 195.
46 A a. 0., S. 83.
7 A.a.0., 8. 58.
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oder, Epen Tonroifrs
Enarup xap manrac
(Neunzigkopfiger,
eckiger schwarzer mangas).

Aus den erwihnten Beispielen kénnen wir im Zusammenhang mit den
Heldenliedern folgende GesetzmiBigkeiten feststellen: In den Helden-
liedern ist das Attribut und die Anzahl der Kopfe des mangas wegen der
Alliteration streng bestimmt. Man kann also die Attribute und die Anzahl
der Kopfe nicht beliebig variieren, da es die Alliteration nicht zulaft. So
kann der zehnkopfige mangas, (arvan) oder jeder andere, bei dem die Zahl
der Kopfe mit zehn beginnt, ausschlieflich mit dem Attribut atgar ver-
sehen sein, der zwanzigkopfige (chorin) kann nur mit dem Attribut chotgor
stehen, der dreifligkopfige (gucin) mit gunan, der vierzigkopfige (dééin) mit
donon, der sechzigkopfige (faran) mit Zaraachaj, der siebzigkopfige (dalan)
mit daldgaj, und der neunzigkopfige, (jerén) mit den Attributen endér,
indér, idér (oder eventuell mit Attributen, die uns noch unbekannt sind,
aber deren Gebrauch die Alliteration zulifBt). So hat sich die Anzahl der
Kopfe des mangas und die dazugehorenden Attribute versteift, in zwei
Zeilen, so wurde es zu einer stdndigen Zusammensetzung, und baut sich
in jedes Heldenlied im Wesentlichen unverindert ein. In den Heldenmiir-
chen, wo die Alliteration nicht zwingend ist, brauchte diese Gesetzméfigkeit
nicht zur Geltung zu kommen, trotzdem finden wir tiberraschenderweise
auch dort die gleichen Zusammensetzungen. Ungewohnte Zusammenset-
zungen kommen nur ganz selten vor, so zum Beispiel chdch mangas «blauer
mangas»® aber in diesen Fillen wird die Anzahl der Kopfe des Damons nicht
erwiahnt, daher ist die Wahl des Attributs frei. In den meisten Fillen be-
dingt jedoch die Anzahl der Kopfe jene Attribute die wir bei den Helden-
liedern bereits ermittelt haben. Auch den Heldenmirchen finden wir die
folgenden Zusammensetzungen am héufigsten: arvan tavan tolgojt atgar char
mangas,® arvan tavan tolgojt atgaalfin char mangas’' erén tavan tolgojtoj
Indérmaa char mangas. Wir haben hier also mit denselben stiindigen Zu-
sammensetzungen aus den Heldenliedern aufbewahrt haben, welche dort

¥ A a 0,8 195
A a. 0,8, 126.
50 A a. 0., S.126.

51 A a. 0., S.149.
52 Mongol ardyn ulgér, Ulaanbaatar 1957, Charchéchol baatar, S. 149,

330

infolge des Alliterationszwanges zustande gekommen waren. Diese stén-
digen Zusammensetzungen wurden infolge der Auflésung der Heldenlieder
Selbstéindig, und heute ist es moglich, sie in jedes beliebige Mérchen in
unverinderter Form einzubauen. Fiir den heutigen Erzihler ist es zum
Beispiel natiirlich, daB das Attribut des finfundzwanzigkopfigen mangas
eben hotgor ist, auch wenn er ein ganz einfaches Mirchen erzihlt.

F. Wohnstditte und Vermdgen des mangas

Bei der Behandlung des erwihnten Typs des mangas haben wir schon

dariiber gesprochen, daf3 der Démon meistens drauflen in der Natur, auf
hohen Bergjochen wohnt und hier dem alten Mann begegnet, der seine
Schafe treibt und den er frit oder zwingt, seinen Sohn fiir das eigene Leben
zu opfern. Der mangas des zweiten Typs hat dagegen eine bestimmbare
Wohnstétte.?
(In einem Mirchen rettet der arme Mann den listigen gelben Fuchs vor
seinen Verfolgern. Aus Dankbarkeit verspricht der Fuchs dem Armen die
jiingere Tochter des gottes Kormusda. Der Fuchs geht zu Kormusda, teilt
ihm mit, daB der reichste Mann auf Erden um die Hand seiner Tochter
anhilt, und daB dieser Reiche die vier stirksten Lebewesen Kormusda als
Geschenk schickt. Der arme Mann ist sehr erschrocken iiber das unverant-
wortliche Versprechen des Fuchsts, dieser aber beruhigt ihn und treibt mit
List, als Geschenk des reichen Mannes den Lowen, den Tiger, den Béren
und das schwarze Wildpferd, also die vier stirksten Lebewesen auf Erden
zum Gott. Auf dem Wege zu Kormusda heckt der Fuchs eine neue List aus,
um den armen Mann anzuziehen und ihm das Vermogen des mangas zu
verschaffen.)

«Ich laufe vor und werde alles vorbereiten um euch zu empfangen — sagte
der listige gelbe Fuchs — und rannte in der Richtung der Wohnstétte eines
reichen mangas, der eine weille Jurte besal. Er rannte zwanzig Tage lang
und kam nicht zum Rande, so viele Schafe hatte der mangas. Er
rannte zehn lang Tage und kam nicht zum Rande, das Ende, so viele
Pferde hatte der mangas. Er rannte fiinf Tage lang und kam nicht zum
Rande, so viele Kamele hatte der mangas. Er rannte einen Tag und eine
Nacht und kam nicht zum Rande, so viele Rinder hatte der mangas.»

In dem zitierten Teil ist der mangas nichts anderes, als ein reicher No-
made, der in einer riesigen weiBlen Jurte wohnt und Herr unzéhlbarer Tiere
ist. In einer gewissen Hinsicht ist er das Gemisch zweier Dédmonen ver-

33 Mongol ardyn aman zochiolyn déé, S. 179.
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schiedenen Typs, da er zwar ein Vermogen besitzt, immerhin nach Gestalt
und Charakter er aber zum ersten Typ gehort, soweit es aus dem Mérchen
zu erkennen ist: mit seiner Dummbheit ragt er weit tiber seine vielkopfigen
Genossen hinaus (er selbst hat wahrscheinlich ohnehin nur einen Kopf
er ist demnach vom Typ der rdksasa, wenigstens soweit es aus dem MéircheA
hervorgeht). Sein wesentlichster Zug ist aber, daB er reich ist, also anders
als die in den Bergen herumschweifenden Dédmonen des Typs der raksasq

In dem Heldenlied iiber Dschangar kommt er sogar nicht als I'ei.(’ht‘l.‘
Nomade, sondern als Feudalherr vor:5

»Lall uns nun sehen, wen man den furchtbar-schwarzen Déamonenkhan
nennt ! Sein riesiges Siedlungsgebiet ist seit sieben Geschlechtern von un-
verdnderter Grofe. Er hat die stirksten und tapfersten Kampfer zu sich
gelockt, die Tapfersten ,die unter der Sonne nur leben. Die Tapferen seine
Leibwichter sind so, daf3 auch der Letzte unter den Baataren es mit sieben-
tausend gewohnlichen Recken aufnimmt. Wenn achttausend beriithmte
Baataren gegen sie in den Krieg ziehen, vertreten sie allein soviel Kraft,
daf} einer von ihnen es mit achttausend Baataren aufnimmt. |

Wenn er in seinem gelblich-buntem Palast schlift, 1osen sich vor seiner
Tiir zehntausend Wichter ab.

Der Tiger und der Bér, die vor dem gelblich-bunten Palast Wache stehen,
zerreilen jeden, der dort auch nur vorbeigeht, tagsiiber legt man ihre
Kopfe fest in Stahlketten, die stérker als stark und der aus kidir-chara
Stahl gefertigt sind, damit sie den verbiindeten Tapferen keinen Schaden-
antun. Nachts, wenn man sie von ihren Ketten lost, verjagen sie jeden und
lassen keinen rein, vor ihrem Gebriill und Zihneknirschen sucht auch der
stirkste Mann im Rennen wie von Sinnen Rettung.»

Der mangas ist also entweder ein reicher Nomade oder ein feudaler Khan,
er hat den gleichen Hofstaat wie die alten Feudalherren. In Betracht dessen,
dafl die Heldenlieder zur Zeit der feudalen Kriege (14 —17. Jh.) entstanden.
sind die Damonen helden auch nur dem Namen nach und in ihrer Gestalt
Démonen aber nicht mehr ganz identisch mit den Ddmonen, die in den vor-
aufgegangenen Jahrhunderten die mongolische Folklore beherrschten. Sie
wurden reich und feudalisiert, haben sich unter den offensichtlich verinder-
ten Umstédnden auch verdndert. In der Pekinger Ausgabe des mongolischen
Gesser hat der (zwolfkopfige) Ddmon zum Beispiel ein SchloB, wo er eine
entfiihrte Frau Gessers unten Kostbarkeiten hiitet.’

8 8. A. Kozin, Diangariada, Moskva— Leningrad 1940, S. 110—111.
@ I: J. Schmidt, Die Thaten Bogda Gesser Chan’s des Vertilgers der Wurzel der zehn
Ubel in den zehn Gegenden, St. Petersburg 1839, S. 139—140.
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Der mangas-Khan nimmt die Form des feudalen, erobernden Herrn an
and zieht in den Kampf gegen den weltlichen Tapferen. In den meisten
Fillen greift er neuchlings und listig an, wihrend der Tapfere im Kampf
oder im Krieg ist, er greift der Damon Besitz von seinem ungeschiitzt gelasse-
nen Gut und von seiner Familie, treibt seine Tiere fort und entfiihrt seine

Frau.%

Einmal, in lingst vergangenen Zeiten
Hat der fiinfzehnkopfige
Atgar-schwarze Diamon

Des Rund-kleinkopfigen

Alten Bart-Khans

Die Liebliche schwarze Feentochter
mit den tausendfiinfhundert

Pferden zusammen raubte.

In dem Charchochol baatar betitelten Heldenmérchen kehrt Charchochol
aus dem Feldzug zuriick und findet sein Siedlungsgebiet verwiistet:

Der Held Charchochol . . . kiirzte den Jahrelangen Weg auf einen Monat
ab, und als er nach dieser Abkiirzung ankam, fand er seine Wohnstitte,
Untertanen, Frau und Kinder nicht mehr, sein Siedlungsgebiet wurde her-
renlos. Und als er nicht wullte, was tun, stieg er auf die Spitze seines mit
Schnee bedeckten weiBen Berges, legte sich in den Schatten eines Sandel-
baumes, und eine goldige Lerche, die oben auf dem Sandelbaum saB, begann
iiber ihm zu singen. Als er hinhorte, verstand er den Vogel, der sang: «Wer
bist du, Recke? Wenn du wirklich Charchéchol baatar bist, gebe ich dir
Nachricht iiber deine Frau. Nachdem du fortgegangen von hier, kam hier
der fiinfundneunzigkopfige Indermaa der schwarze mangas an, der als Herr
des nordlichen Gebietes geboren wurde, raubte deine Untertanen und rif}
sie fort. Deine Frau widerstand dem mangas fiinf Jahre eisern, und heute
endlich ist es ein Jahr her, daB sie in seine Hinde kam.» (Hiernach erteilt
die Frau den baatar, Hinweise, wie er sie und den Sohn aus der Gefangen-
schaft befreien kann.)

Der baatar zieht hinaus, um seine Frau und seinen Sohn zu befreien,
unterwegs trifft er meistens sein geraubtes Kind, oder sein Kind, das er

56 Chalch ardyn tuulj, S. 119.
57 Mongol ardyn wlgér, S. 65—66.
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noch gar nicht kennt, da es nach dem Raub der Frau, in der Gefangenschaft
geboren wurde:5®

Meine Frau, die goldene Fee

Entreile ich dem mangas, sagte er.

Er ging auf den Berg hinauf,

Wo der mangas sich aufzuhalten pflegte.

Er schofy einen Hirsch mit seinem Pfeil und

Af diesen, wihrend er dort lebte.

Und wihrend er dort lebte, geschah eines Tages,

Dal} den getoteten Hirsch

Entrif und damit entfloh.

Eines Tages danach, wieder,

Der Junge mit dem gelben Fohlen

Entrif} es und entfloh.

Oddij mérgén aber faBte ihn

«Das von mir getotete Wild,

Wer bist du, der es zu rauben pflegte ?» — fragte er ihn.

«Mein Vater verfehlt nicht einmal den Grashalm,
so ein guter Bogenschiitze ist er.

Er ist Oodij mérgén Khan,

er war es.

Wihrend er mit dem Heer des Damons kimpfte,

wihrend dieser Zeit

Raubte der mangas

Meine Mutter und mich

Mit unseren Untertanen!» — sagte er.

Der baatar zieht aus, um die geraubte Frau zuriickzuholen, und am Ende
besiegt er den Déamon. Fiir den Sieg iiber den mangas gibt es zwei Moglich-
keiten: entweder besiegt der baafar ihn mit seiner physischen Kraft, oder
aber besiegt er zuerst die Leben des mangas und totet dann den geschwichten
mangas leicht. Wollen wir uns zuerst den ersten Fall niher ansehen:3*

Unter dem rechten Steigbiigel
des Erijn sajn chan Charanguj,
Kroch der dreijihrige Recke Ulaadayg,

8 Chalch ardyn tuulj, S. 208,
® A a O, S 25-26.
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Unter seinen linken Steigbiigel

Knoch der fiinfzehnkopfige

gewundene schwarze Damon hervor.
Und bis sich Erijn sajn chan charanguj
Umschaute,

Den dreijihrigen Recken Ulaadaj
Verschluckte der Damon.

Nichts blieb von ihm,

Keine Spur blieb von ihm.

Erign sajn chan charangwj

Erzihlte,

Was mit seinem Edelstein-braunen Pferd
geschehen war,

Den fiinfzehnkopfigen

Schwarzen Damon,

Wenn du ihn nicht einholen kannst,
Werde ich deine vier Hufeisen aus Edelsteinen
Abscheiden und wegwerfen.

Wenn du ihn aber einholst

Und den fiinfzehnkopfigen

Gewundenen schwarzen Damon

Ich nicht toten kann,

Téte ich mich statt seiner.

Er schwer,

Und sie brachen auf zu dem Damon.
Das Edelstein-braune Pferd jagte

Den fiinfzehnkopfigen

Gewundenen schwarzen mangas

Zweimal um die Welt.

Und als es ihn das dritte Mal herumjagte,
Kam er ihm zuvor,

Stand im Wege wie ein Felsen.

Es faBte ihn und brachte ihn zum Stehen.
Erijn sajn chan charanguj

FaBte den fiinfzehnkopfigen

Gewundenen schwarzen mangas

Mit dem Ausruf «Aj»

Und tétete ithn auf der Stelle.

Seinen Bruder und sein Pferd



Lie(; er aus dem mangas heraus.
/nd den dreijahrigen Ulaadaj baatar
Zog an seine Brust,

Der mangas diesen Typs friit keine Menschen, wenigstens nicht in dem
Sinne wie der Damon tibetischen Typs. Wihrend dieser ein ausgesprochener
Menschenfresser ist, sich nicht um das Vermégen des Menschen kiimmert .
vor allem junge Madchen und Kinder mag und diese verschlingt, hat es
der Vielkopfige mangas auf das Vermogen des Menschen abgesehen. Er ist
kein Kannibale, braucht kein Menschenfleisch als Nahrung, versiicht das
Vermogen des Helden, seine Tiere, sein Haus, seine Diener und nicht zuletzt
seine Frau zu bekommen. Wenn er sie aucht raubt, fril}t er sie nicht, son-
dern er macht sie zu seiner Frau und lebt mit ihr zusammen in seinem
Schlof}. Er hat Pfeil und Bogen wie ein baatar, und seine Beschiftigung ist,
seine Leute, die die Herden hiiten, zu kontrollieren, ja mitunter zieht er mif
seinem bewaffneten Heer in den Krieg gegen jemanden. Fast in allen Lie-
dern des Dschangar Epos kimpfen mangas-Khane gegen Dschangar und
seine Recken. Dieser typisch feudale Réuber will nur das Vermogen und
die Frau besitzen, lehnt aber das Menschenfressen ab. .

Trotzdem kommt es in einigen Fillen vor, daB der mangas den baatar
verschluckt, oder, obwohl er viele Kopfe hat, Menschen frift. In diesem
Falle miissen wir mit zwei Moglichkeiten rechnen. Die eine — und héufi-
gere — Moglichkeit ist, wenn sich die beiden Typen des mangas in der
Folklore vermengen, und die auf diese Weise entstandene Figur trigt die
Ziige sowohl des einen als auch des anderen mangas sowie die Ziige ihrer
beiden Gestalt. So kommt also der vielképfige und trotzdem menschen-
fressende Kannibalen dimon zustande. Die andere — wahrscheinlichere —
Moglichkeit ist die, daf}, der vielkopfige mangas seine Gegner zwar ver-
schluckt, dies aber nicht aus Kannibalismus tut, da ihn nur die Giiter
interessieren, die man von den Menschen bekommen kann, sondern aus
Verteidigung, wenn ihn der gegen ihn kiimpfende baatar angreift, bleibt ihm
keine andere Moglichkeit zur Verteidigung, als den Angreifenden zu ver-
schlucken. Diese Annahme unterstiitzt auch der Umstand, da die Ddmo-
nen diesen Typs Menschen, die angreifenden baafar nur im Kampfe ver-
schlucken, sich sonst aber genauso verhalten wie die Menschen der feudalen
Gesellschaft.

Der baatar fingt einen Zweikampf mit dem mangas an und besiegt ihn
im harten Kampf. Im Allgemeinen ist der baatar auf seine eigene physische
Kraft angewiesen, eventuell helfen ihm in seinem Kampf sein Zauberrofi
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oder seine Zauberwaffen. Fiir die mongolischen Heldenlieder ist der Ein-
griff iiberirdischer Michte nicht charakteristisch. Trotzdem sind die groB-
ten mongolischen Heldenlieder, die aber nicht mongolischer Inspiration
sind, unter buddhistischem Einflul} voll mit Szenen der goéttlicher Eingriffe.
Sowohl im Heldenlied iiber Dschangar als auch im Gesser fillt der Held
schon beinahe unvermeidbar, als auf seine verzweifelte Bitte die tiberirdi-
schen Michte in den Kampf eingreifen und diesen zugunsten des Helden
entscheiden. AuBer den schon erwilinten groflen Heldenliedern fehlt aus
dem groBten Teil der mongolischen Heldenlieder das Motiv des Eingriffs
der Gotter.

AuBer der schon erwihnten Moglichkeit, dal} namlich der baatar mit sei-
ner grofartigen physischen Kraft und eventuell mit Hilfe von Zauber-
mitteln das Ungeheuer tétet, ist die Art auch sehr hiufig, wo der Held
zuerst die Leben des mangas toten mul3. Was sind diese Leben ? Wir wissen,
daB der Haupdarstellen iiber wunderbare Verwandlungsfihigkeiten ver-
fiigt: wenn er sich seinem Gegner nithert, verwandelt er sich in einen klei-
nen Jungen und sein Zauberrof} in ein verschlissenes Fehlen, um sich uner-
kenntlich zu machen. Spiter kann auch vorkommen, daf} er die Gestalt
eines alten Mannes u. dgl. annimmt. In eineigen Heldenliedern wie zum
Beispiel im Gesser, hat der Held nicht nur die Fihigkeit, sich zu verwan-
deln, sondern auch seine Gestalt zu vervielfachen, das heufit er ist fahig,
sich mit Hilfe bestimmter magischer Figuren®® zur gleichen Zeit in mehrere
Gestalten zu verwandeln,

«Am folgenden Tage verwandelte der Herrscher in den zehn Gegenden,
Qesser Chaghan, sich in einen sehr bejahrten, umumherstreifenden betteln-
den Lama; eine seiner magischen Krifte verwandelte er in zwei ihn be-
gleitende Schiiler, welche auf einem Maulesel den geringen Mundvorrat
geladen hatten und das Tier fiihrten.»

Der mangas ist dementsprechend auch fihig, seine Gestalt zu verviel-
fachen, genauer, sein Leben zu zerteilen. Verschiedene Gegenstinde und
Lebewesen enthalten einzelne Teile seines Lebens, und wenn man diese
totet, ist der mangas noch nicht vernichtet, er merkt es nur auf dem Wege
von Schmerzen, daf} ein Teil seines Lebens ausgeloscht wurde.

Der Grund der Vervielfachung des Lebens ist unbedingt die Selbstver-
teidigung, das heil3t, daB es so schwerer ist, das Ungeheuer zu vernichten.
Die Teile des Lebens sind in verschiedenen Lebewesen und Gegenstédnden
enthalten, der baatar zieht hinaus, um das Ungeheuer zu vernichten und

80 Die Thaten Bogda Gesser Chan’s usw., S. 230.
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erfahrt im allgemeinen von einem alten Mann, der ihm iiber den Weg lauft,
in welchen Gestalten das Leben des mangas versteckt ist:6

«Die Seele unseres groflen Vaters
(Wo sie ist) werde ich erzihlen:
Auf dem westlichen Berg
lebt ein Lowe und ein Tiger
— die sind sein erstes Leben.
Auf dem 6stlichen Berg
Leben eine wilde Ziege und ein Reh
— auch die sind sein Leben.
An seiner Tiir stehende
Assar Bassar genannte Hunde
- sind auch sein Leben.
Auch sein Reitpferd -- ist sein Leben.
Wenn er schlift, lodert, aus seiner Leber
Eine bronzene Flamme
— Auch das ist sein Leben
Aus seinen beiden Nasenlochern
Kriecht eine schwarzgestreifte Schlange hervor,
Seinen Hals umflicht,
— auch das ist sein Leben.»

Aus im Heldenmérchen iiber «Charchéchol baatary hat der mangas mehrere
Leben:62

« . .Charchéchol baatar fragte da die glinzend-rote Frau Uuchaj: «Der
mangas khan, der sich hier aufzuhalten pflegte, wo ist er jetzt ? Ist er wirk-
lich ein so starkes Wesen? — fragte er, woraufhin die Frau erwiderte: «Er
ging, um sich Mahrung zu suchen; er ging nach Norden und wird von Siiden
zuriickkehren. Der hiesige mangas khan hat acht Seelen, und diese sind
zu je zweien verteilt. Auf der Spitze des nordlichen Berges steht ein silber-
ner und ein goldener Sandelbaum. Am Fufle des siidlichen Berges wohnen
in zwei riesigen eisernen Héusern zwei riesige Spinnen. Sie pflegen tagsiiber
dort hineinzukriechen. Dann gibt es noch zwei ungeheuer grofie Riesen-
schlangen, und wenn du weitergehst, findest du zwei Kridhen. Diese acht
sind die Seele des mangas.»

(Im Weiteren totet der baatar nacheinander diese Seelen und am Ende
auch den entkrifteten mangas.)

81 Chalch ardyn tuulj, S. 208.
52 Mongol ardyn wlgér, S. T1.
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Eine berithmte Szene des in Peking herausgegebenen Gesser ist die
Besiegung des Damonenkhans, der eine Lieblingsfrau Gessers geraubt hatte
und sie in seinem Schlof} gefangenhielt:5

«Auch gibt es, sagt man, eine Baumverwandlung des zwolfkopfigen
Riesenkonigs; sollte diese es sein, so kenne ich die Art ihres Verfahrens
picht. Ich bin ein geringer, armer, hochstbediirfigter Bettler, der in dieser
-Gegend umbherschweift: da bemerkte ich etliche, an der Wurzel des Baumes
wachsende Friichte, welche ich ausgraben und essen wolte !» Die Baum-
verwandlung dachte: «Wie schon und rithrend schwatzt nicht dieser Bett-
ler !» Und sprach dann: «Armer Schlucker, bleibe ruhig im Schatten dieses
Baumes sitzen, grabe die Friichte aus und verzehre sie !y — Wihrend nun
Gesser sich stellte, als grabe er die Friichte aus, unterhohlte er den Stamm
des Batumes und schnitt mittels seines kleinen Messers mit dem Hefte von
Kristall eine Wurzel nach der anderen durch, worauf er dem Baume einen
StoB gab und ihn umwarf. Sodann hieb Gesser mit seinem drei Klafter
langen Schwerte von schwarzem Stahl den Baum in Stiicke und verbrannte
ihn. «Weil eine der wichtigsten Verwandlungen des Riesen wihrend der-
selbe sich auf Jagd befand, getdtet wurde, bekam er selbst plotzlich starkes
Kopfweh und begab sich in den grofien See, um sich abzukiihlen . . .»

Hiernach totet Gesser der Reihe nach alle Verwandlungen, alle Gestalten
des Damons, seine «Leben», am Ende auch den entkrafteten Dimon selbst
und befreit seine geraubte Frau.

G. Geburt des mangas (Entstehung)

Einige Heldenlieder iiberbringen uns auch dariiber Nachricht, wie nach
dem Volksglauben die mangas entstanden sind. Laut diesen Heldenliedern
entstanden sie durch Zauber, und zwar aus Baataren, die zu Démonen
verzaubert wurden:®

Erijn sajn chan Charanguj

Behielt zwar seinen urspriinglichen Korper,
Kam aber nicht wieder zu sich, sondern

Ging spiiter auf die Spitze des Berges Sumber
Und verwandelte sich in einen
Fiinfhundneunzigkdpfigen

Eckigen schwarzen Ddmon . . .

Auf der Spitze des hohen Berges®

83 Die Thaten Bogda Gesser Chan’s usw., S. 138—139.
8¢ Chalch ardyn tuulj, S. 58.
%A a0, S 61.
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Schlift ein fiinfundneunzigkspfiger

Eckiger schwarzer Diamon

Dieser Damon ist dein Vater,

Erign sagn chan Charanguj . . .
Neben den schon erwiahnten mangas-Typen miissen wir einige Worte iiber
die Typen sagen, die zwischen diesen beiden stehen, und die sich in der
mongolischen Folklore ebenfalls in gro3er Anzahl nachweisen lassen. Diese
gemischten Typen tragen Higenschaften und Wesensziige beider Haupt-
typen oder nur einige von ihren Eigentiimlichkeiten, und es ist nicht zu
entscheiden, wo sie eigentlich hingehoren. Die mongolische Folklore ist
sehr reich an iibernatiirlichen Gestalten, die Mérchen und Heldenlieder sind
wahrhaftig iibervolkert von mangas, Gespenstern, Damonen, Drachen usw.
Es ist auch sonst nicht einfach, die Unterschiede bzw. die unterschiedlichen
Merkmale unter ihnen zu finden. Und erst wenn sie sich vermischen ! Die
Grundtypen zeigen sich aber manchmal auch in der reinen Form, und so
kann man auch von den anderen die hinzugekommenen, nicht originellen
Zuge trennen.

Wir moéchten nur noch soviel bemerken, daf} der mangas oft mit dem
chinesischen Drachen in Verbindung gebracht wird, oft wird er sogar von
diesem abgeleitet. Dem widerspricht die Tatsache, daBl die chinesischen
Drachen gut sind, die mangas dagegen bose. Die Gegenstiicke der chinesi-
schen Drachen sollte man eher in der Gruppe der luu bzw. luus suchen.

Das bisher Gesagte nun zusammenfassend, haben wir versucht zu be-
weisen, dal} der Name mangas in Wirklichkeit zwei Bedeutungen deckt,
eine idltere und eine neuere Bedeutung. Die iltere, und urspriingliche
bedeutung bezieht sich auf einen vielkdpfigen, schlangenformigen und mit
eckigen Kopfen, versehenen Drachentyp, der schon in der GGM vorkommt.
Die neuere Bedeutung ist viel jiinger, der Dimon des sanskritischen und
tibetischen Typs, der raksasa oder srin-mo, der infolge der Verbreitung des
Buddhismus aus Tibet in die mongolische Folklore iiberging. Der alte
Drachenschlangentyp starb auch nach der Verbreitung des buddhistischen
Démons nicht aus, sondern lebt in den Heldenmirchen und Heldenliedern
bis heute weiter. Dieser Typ ist nach unseren heutigen Wissen nicht chine-
sischer oder tibetischer Herkunft, er konnte ein eigentiimliches Produkt
der innerasiatischen Folklore sein. In den spiteren Zeiten wurde dieser
Déamonentyp feudalisiert, und erscheint im Laufe des 17. Jahrhunderts
als ein typischer Vertreter des mongolischen Feudalismus. In seiner Person
koénnen wir eine, bis zum heutigen Tage aufbewahrte Gestalt der uralten
mongolischen Folklore begriiien.
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TWO MONGOLJAN PRINTED FRAGMENTS FROM
KHARA-KHOTO

BY

N.TS. MUNKUYEV (Moscow)

P. K. Kozlov (1863 —1935), who led the expedition of the Imperial Russian
Geographical Society into Central Asia and Eastern Tibet in 1907 —1909,
also found a few Mongolian documents in the dead city of Khara-khoto in
Southern Mongolia, buried by sand, in addition to the valuable Tangutic
books and manuscripts and documents of other cultures. On the first occa-
gion he was the leader of a team carrying out researches for ten days among
the ruins of the city from the 19th March, 1908, but in the description of the
work of the expedition which can be found in his book,! there is no mention
of any manuscripts or books written in Mongolian. V1. Kotvi¢, who first
described the banknotes of the Yiian period found by P.K. Kozlov,?> which
arrived in Petersburg from Alashan in the same year in 1908, says nothing
about the Mongolian documents. On his way back in the summer of 1909,
P.K. Kozlov repeatedly visited Khara-khoto, the town that had previously
been discovered by him, and he excavated a significant suburgan contain-
ing, apart from other treasures, a complete library of Tangutic books and
manuscripts. P.K. Kozlov states that before the opening of the suburgan
on this occasion his men found «writings, papers and banknotes made of
metal and paper» together with other objects among the ruins of the city.?
The above-mentioned Mongolian documents must have been found at the
same time.

Relatively the number of Mongolian documents deriving from Khara-
khoto is not too great. V1. Kotvié¢, who got acquainted with them soon after
the transport of the loads of the expedition in 1909, saw seventeen units.*

1P, K. Kozlov, Mongolija i Amdo i mertvyj gorod Chara-choto, Moskva— Petrograd
1923, pp. 101—124.

2 V1, Kotvis, Obrazey assignacij Juanjskoj dinastis v Kitae; A. Ivanov—8. F. Oljden-
burg—V1. Kotvié, 1z nachodok P. K. Kozlova v g. Chara-choto, Otd. ottisk iz Tzvestiy
Imp. Russk. Georg. Ob-va, t. XLV, vyp. VIII, 1909, pp. 12—15.

3 P. K. Kozlov, op. cit., p. 550.

4 P. K. Kozlov, op. cit., p. 561 (the article was written by V1. Kotvi¢ specially for
P. K. Kozlov’s book, pp. 561—565). For its complete English translation see: F. W.
Cleaves, An Early Mongolian Loan Contrackt: HJ AS 18 (1955), pp. 6—8.
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T was sent fifteen papers® in photograph form from the Leningrad Depart-
ment of the Orientalist Institute of the Academy of Sciences of the USSR
where these documents are preserved (G-105-—-119)% and afterwards I
examined them in the original. Nearly all of them are fragments, with the
exception of a small handwritten book containing thirty odd folios (G 105)
and a juridical act about the loan of wheat (G 106).” The latter was first
published in 1954 by L.S. Pu¢kovskij,® and then a year later by F.W. Clea-
ves on the basis of the photograph published by the former, supplied with
an introduction, translation, notes and appendices.® From the abovementio-
ned Mongolian documents two printed fragments are chosen for publica-
tion in the present article in accordance with G. Kara’s advice, who in 1968,
during his stay in Moscow, placed the notes of the preliminary results of the
reading of their originals at my disposal with his usual kindness which were
done by him while working on Mongolian manusecripts in Leningrad.

As is well-known there have come down to us only a few printed texts of
the Yiian period (1279 —1368). V1. Kotvi¢ has written as follows in his ar-
ticle quoted above: «It was, however, particularly curious to encounter
among the Khara-khoto documents two small fragments of printed
(spacing by VI. Kotvié, N. M.) (xylographic) editions. Until recently no
Mongolian xylographs were known to us earlier than the middle of the
XVIlth century. Only in the year 1907 did G. Mannerheim find somewhere
in Eastern Turkestan a small Mongolian xylograph of Buddhist content,
written in the Tibetan square script and relating to the period of world
domination of the Mongols. Now we have received from this same period
specimens of Mongolian xylographs of the Uighur seript. By them parti-
cularly visibly there is established the community of Mongolian and Uighur
alphabets; let us note the presence of the old tracing of m with the inter-

5 There are 16 of them, if we take into account the fragment to be published herc
which has no sign of its own.

¢ Herewith I should like to express my indeptedness to my colleagues from Lenin-
grad, E. 1. Kyéanov, M. P. Vclkova, R. D. Ivanovaand L. L. Cuguyevskij who kindly
put the photographs at my disposal and offered useful data about their originals.

7 For their short description see P. K. Kozlov, op. cit., pp. 561565 (V1. Kotvié’s
article). Cf. also F. W. Cleaves, An Early Mong. Loan Contr., pp. 6—8.

s L. 8. Putkovskij, Sobranie mongoljskich rukopisej i ksilografov Instituta vostoko-
vedenija Akademis nauk SSR, — Uéenye zapiski Instituta vostokovedenija, t. I1X 1954,
pict. 2 — supplement after p. 126.

° F. W. Cleaves, op. cit., pp. 1—49 (for the facsimile of the text see Plate I after p.
48).
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rupted vertical stroke».’ In 1910, in the village of Wenshihu in Suchou
district S. E. Malov found, together with Uighur and Mongolian hand-
written fragments, a part of a Mongolian printed text which was characteri-
zed by VL Kotvi¢ as «une étiquette mongol imprimée qui contenait en
deux lignes le titre d'un ouvrage bouddhique, la graphie duquel permet
d’affirmer en toute certitude, qui cette étiquette provient du XTIV sicclen.1t

This fragment was preserved in the Asiatic Museum in Petersburg® and
as I was kindly informed by S. G. Kljastornyj in a letter of the 2lst
March, 1969, it can be found today in the Manuscript section of the Lenin-
grad Department of the Orientalistic Institute (S. E. Malov Collection
N° 12, J 122). Later on the number of models of Mongolian printed texts
was increased with the findings of the German expeditions which were pub-
lished recently.1®

N° 1 of the two fragments to be published below, as was stated, has no
separate sign. It makes up the reverse side of document G 110 (P. K. Koz-
lov collection, N° 6). The latter is a part of a handwritten text and was
described by V1. Kotvi¢ as a «fragment from the precepts of Cingis-khan»
turning to Boyoréu* (the name of Boyoréu, in the Secret History as Bo’oréu,
is mentioned there). This document was stuck to a thin paper, evidently
for the sake of preservation, after it had been scrutinized by V1. Kotvic.
Therefore since the above-mentioned page had been stuck down, it first
had to be free from this paper before it could be photographed. (This proce-
dure, as M. P. Volkova informed me in her letter of the 12th December,
1968, was a rather complicated task for the restorer, as the glue had been a
fast gum-arabic). This is a part of the page of a printed book which was

10 P, K. Kozlov, op. cit., p. 565; for the translation see F. W. Cleaves, An Early
Mong. Loan Contr., p. 8.

1 W, Kotwicz, Quelques données nouvelles sur les relations entre les M ongols et les
Ouigours: RO II (1925), p. 242.

12 Ibid., note 1.

13 |, Haenisch, Mongolica der Berliner Turfan-Sammlung I., Ein buddhistisches
Druckfragment vom Jahre 1312, (ADAW B, Kl. {. Sprachen, Literatur und Kunst 1953,
Nr. 3, Berlin 1954), 22 S - Texttafeln; the same, II, Mongolische Texte der Berliner
Turfan-Sammlung in Faksimile (ebendort 1959, Nr 1), Berlin, 1959, 8. 9—24, 49—-51.
The first excerpt (12 sheets) of 1312, too, was treated and published by F. W. Cleaves
(independently from E. Haenisch): F. W. Cleaves, The Bodistw-a Cari-a Awatar-un
Tayilbur of 1312 by Cosgi Odsir: HJAS 17 (1954), pp. 1—129 + 24 PL

up K. Kozlov, op. cit., p. 564; for the translation sce F. W. Cleaves, An Early
Mong. Loan Contr., p. 7. For a detailed description of the contents of this part see
ibid. with both authors (preliminary description of V1. Kotvig).
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used by a Mongol for copying the legend of Cingis-khan. It is 32 ¢m long and
17.5 cm wide at the largest part that is intact. The length of the frame to-
gether with the borderis 23.8 cm, and its breadth is unknown. The border is
0.6 cm. It is a little wider than the frames of the sheets of the commentary
to Bodhicarydvatare of 1312, but otherwise is the same as there.’> The
border of the frame is painted with black (Indian) ink from the outside to
the middle. The text begins at a distance of 1.5 cm from the lower line of
the upper side of the frame. It consists of one non-complete and three com-
plete lines, disregarding the end of the page (pagination) which will be dealt
with below. The paper is 0.11 —0.15 e¢m thick, light grey, solid-looking with
rough surface. The fragment is in a satisfactory state of preservation. The
second fragment (G 111, P. K. Kozlov coll. N° 7) seems to be the upper part
of a page, evidently from a book. lts size is 10.7x 12.6 cms at the furthest
points. The border, being intact only on the left, is 0.5 em wide and corres-
ponds with that of the first fragment. On its verso there is written with
the old (pre-revolutionary) Russian orthography the following: «P. K.
Kozlov, Chara-choto. Mong. 7». The fragment is preserved under glass, with
a border made of calico. The text consists of seven lines (not even one of
them is complete). Its paper is the same as that of fragment 1. Its state of
preservation is less than satisfactory.

The fragments treated above are printed in the same Uighur alphabet
that was in use among the Mongols up to the 16th century, when, as B. Ja.
Vladimircov puts it, «there emerges a real Mongolian writing»'¢ on the
basis of the Uighur letters. But, as will be proved below, they differ from
each other as far as the design of print is concerned. In document 1 there
are forms of letters to be found that can be met with in the above mentioned
commentary of Cosgi Odsir dating from 1312, and in other printed frag-
ments from Turfan. E.g., in our text the final @léph and nin are rendered
in the form of a «tooth» which is nearly twice as long as the «teeth» of
the middle letters and are curved forwards and, in their appearance, are
nearly identical with the middle § (in our text in the word ajuyu). An daleph,
independent or written sometimes in word finals is printed with two «teeth»
or «crosses» in the upper part; the central part of waw tapers; the final
yod has a form which is strongly deviating with its sharp edges and thick-
ness from the later Mongolian form; lamedh in the compound bol- is separa-

15 Cf. E. Haenisch, op. cit., I, Texttafeln.
16 B, Ja. Vladimircov, Sravniteljnaja grammatika mongoljskogo pisjmennogo jazyka
% chalchaskogo naredija, Vvedenie 4 fonetika (Leningrad 1929), p. 24.
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ted from the «tooth» at its right (upper) part, it is brought forward and
print.ed above waw; the final s is printed in the form of a curved fat stroke;
kdph in the initial position leans from left to the right with two sharply
written «teethy»; the lower part of the medial daleth does not lead to the
axis of writing; initial ¢ and f can not be distinguished from each other'
(for transcribing the Chinese words fiv and éui one and the same form is
applied).’® The same or practically the same letters were engraved in the
stone inscriptions. The representations of middle taw ~ daleth and 7, simi-
larly to our fragment, are to be found on the so called Cingis stone.” G. Kara
rightly noticed the relationship of the script of the Aruy inscription of
1340,20 and other Sino-Mongolian bilingual inscriptions published by F. W.
Cleaves?! with the commentary on Bodhicaryavatara of 1312% which, as
was demonstrated above, displays a similarity to fragment 1 from Kozlov’s
findings in so far as the strokes of the letters are concerned. A comparison
of our text with the facsimiles in F. W. Cleaves’s and G. Kara’s works, also
proved to me the common origin of the strokes of letters in fragment 1 and
the Sino-Mongolian inscriptions of the 14th century. The above mentioned
document from Khara-khoto also has common features of some letters men-
tioned above with those of the Uighur printed fragments from Turfan (Ta-
feln 8, 9) published not long ago by A. von Gabain,? but it differs from the
latter in the final form of the » and yod.

Fragment 2 to be published below is on the whole unlike fragment 1,
the printed Mongolian texts from Turfan treated above and the bilingual

17 Cf. L. Ligeti, 4 propos de Vécriture mandchoue: Acta Orient. Hung. 1T (19562), pp.
258 —259. Cf. also G. Kara, L’inscription mongole d Aruy, prince de Yun-nan (1340):
Acta Orient. Hung. XVII (1964), pp. 146 and 154, note 12.

18 For these strokes cf. the Turfan fragments A1—A8, A10 in E. Haenisch, op. cit., IT.

19 See the latest work (there are fairly numerous articles devoted to this inserip-
tion): L. Hambis, A propos de la «Picrre de Gengis-khany: Mélanges publiés par Uln-
stitut des hautes études chinoises (Bibl. de UInst. des hautes ét. chin., vol. XIV), t. II
(Paris 1960), Reprod. after p. 152.

20 This inscription was published in Mongolian by Ch. Lubsanbaldan (Studia Mon-
golica IV, pp. 123—136), and in a European language for the first time by G. Kara
(G. Kara, op. cit., pp. 145—173), and then by F. W. Cleaves(The Lingji of Aruy of 1340,
HJAS 25, 1964—65, pp. 31—79 4+ 1 PL)

2, W. Cleaves: HJAS 12 (1949), pp. 1—133 4 XXVII Plates; 13 (1950), pp.
1-131 + XXV Plates; 14 (1951), pp. 1— 104 + XXXII PL; 15 (1952), pp. 1123
-+ XII PL

22 (3, Kara, op. cit., pp. 146—147.

23 A v. Gabain, Die Drucke der Turfan-Sammlung (SDAW B, Kl. {. Spr., Lit. und
Kunst, Jahrgang 1967, N° 1, Berlin 1967), Tafeln 8 und 9.
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Sino-Mongolian inscriptions, although, being a Mongolian text, it naturally
has common features with them, too. In this second document the most
striking characteristics are the final waw with a «tail» drawn to the right
backwards (e.g., the word fegiinii «thisy in the genitive in the first line);
«the old tracing of m with the interrupted vertical stroke»® noticed by
V1. Kotvig; the final re§ placed in the axis of writing, and the final yo}l
written sharply in the axis of writing. These features, with the exception of
the final waw are characteristic of two shorter Mongolian fragments from
Turfan® and the Uighur texts (Tafel 8 and partly 9) in A. von Gabain’s
edition. In general, in our second Mongolian document to be published here,
we have a different print design than in the first one.

In fragment 1 the heading of the chapter of the book, the number of the
chapter and the page are printed in small type inside the frame at the
right-hand side edge. In the commentary on Bodhicaryavatara of 1312 the
title of the cahapter (H «moon» = IV) and the number of the page with a
reference «upper» (1) are given in Chinese in the recto of a double folio
right at the edge of the frame, to the right, while in the verso at the left
edge of the frame in front of the first line of the text the numbers of chapters
and pages are represented in Mongolian without the words «upper» and
«ower», but they are repeated below at the corner of the frame in Chinese
numeration with the word «lower» (7i+).28 If we suppose that our fragment
is one side of a double sheet, it must be the front side. Thus, the pagination
there is somewhat different from that of the Buddhist text dealt with.

V1. Kotvié described fragment 1 as follows: «On the reverse side of this
same fragment [i.e. the present document G 110. About it see above. —
N. M.] there are five lines of a printed text (page 15 of chapter II) of a
juridical content, evidently statutes about the functions of some institution
with Chinese terminology.»? This part is a translation from Chinese. We
can find two Chinese expressions in it #E's #'ui-kuan and supposedly AT
ju-kuan. The former is given in hieroglyphic writing in front of, i.e. to the
left of its Mongolian transcription ¢ui gon in the text (lines 3—4), the latter
is rendered only in the Mongolian transcription yuu gon (line 0).28 T ui-kuan
— literally «investigating officer» — is the name of a charge, registered in

24 Cf. above note 10.

25 F. Haenisch, op. cit., 11, A 9 TMS8 and A 14 T IT T662.

26 See E. Haenisch, op. cit., T, Texttafeln; A. v. Gabain, op. cit., p. 32.

27 P. K. Kozlov, op. cit., p. 564; for translation see F. W. Cleaves, An Early Mony.

Loan Contr., p. 7.
28 About these transeriptions see below notes 7 and 8.
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the section Po-kuan chih («Monography on offices») of the Yian shih and
founded in 1286 in the managerial staff of each administrative unit lu
(Mong. ¢olge)?® In Ratchnevsky’s translation from the Hsing-fa chih («Mo-
nography on jurisprudence»),” de t'ouei-kouan de chaque lou a dans ses
attributions d’instruire les proces criminels, de redresser les torts, (d’empé-
cher) les obstructions et de juger les affaires criminelles des tcheou et des
hien; nulle autre occupation ne reléve de son ressort».** As I could not find
the Chinese original of the fragment in question, in spite of my efforts, so
it seems difficult to identify the second term (yuu gon). Bearing in mind
that our document is of a juridical content, we must look for this term in the
administrative-juridical collections of the Yiian period.

In this period Confucian books, historical works (e.g., the famous T'sii-chih
£ung-chien of Ssu-ma Kuang) and other ancient books as well as works written
by contemporary Chinese men on the order of the emperors.? The latter,
as far as our sources can be relied upon, limited themselves, as a rule, to
the histories of the reigns of the first Mongolian khans, the so-called «Veri-
table recordsy (shik-lu). But on the day chia-ch’en of the first month of the
first year T’ai-ting in the Pen-chi («Fundamental annalsy) of the emperor
T’ai-ting (Yesiin-Temiir,ruled from 4th October 1323 till 15th August 1328%)
in the Yiian shih the following report is contained: «On the day chia-ch’en
(12th February 1324) the decret of the chung-shu sheng (ch’ih) was issued that
the printed copies of the translated Lieh-sheng chih-chao 52l i# («Edicts
of the former wise emperorsy) and Ta Yian t'ung chih K7t («General
laws of the great Yiian»)should be granted to the officials».* Asis reported in
the Yiian shik on the day hsin-yu of the 1st month of the 3rd year Chih-chih
(6th March 1323) the officials were ordered to check (for printing) the «ru-
lesy (ko-li) of all the reigns, gathered in the reign of the emperor Jen-
tsung (Mong. Buyantu Qayan, ruled from 7th April 1311 till 2nd March
1320%)% On the day hsin-ssu of the second month of the same year (26th

29 Yijan-shih, ed. Po-na, ch.91, pp. 13b.—14a; for translation cf. P. Ratchnevsky,
Un code des Yuan (Paris 1937), p. 34, note.

30 Yiian shih, ch. 103, p. 9b.

31 P, Ratchnevsky, op. cit., p. 313. For t'wi-kuan see ibid., p. 34 (note), 312 sq.,
327 sq.

32 For details see W. Fuchs, Analecta zur mongolischen Uebersetzungsliteratur der
Yuan-Zeit: MS XI (1946), pp. 33—64.

33 See Yiian shih, ch. 29, p. 2a; ch, 30, p. 24a.

38 Yiian shih, ch. 29, p. 8a; for translation see W. Fuchs, op. cit., p. 46. note 41.

3 P, Ratchnevsky, op. cit., p. XVI. note 2.

36 Yiian shih, ch. 28, p. 11b.
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March 1323) we can find a report stating that the collection was completed
and consisted of 2539 articles. It was called Ta Yiuan £ung-chih, was pub-
lished and came into force in the empire.3” As was demonstrated above, in
February of the next year 1324, i.e. approximately a year later, the printed
copies of the Mongolian translation of the T'a Yian {'wng-chih already exis-
ted. The translation and printing were obviously executed during the year
1323.

There is no mention in the sources of a translation of administrative and
juridical documents.?® The term yuu gon in fragment 1 is the title of a chap-
ter of a book, placed at the end of the page with the sheet number accord-
ing to the rules of Chinese pagination: yuu gon nokidge debier arban tabun
«Yuu gon, second part, (sheet) fifteen». In the preserved foreword to the
Ching-shih ta-tien there is a short description of the section Ju-kuan A%y
(«Entering the service») of one of the ten p'ien (books) of this enormous
work — Chih-tien j5H# («Establishments on administration»).?® In the
Ju-kuan the principles referring to the duties of different categories of per-
sons and their service as officials were laid down. The compilers of the Ching-
shih ta-tien of 1331 evidently inserted parts from the Ta Yian t'wng-chih
completed in 1323 into their own compilation. Apparently yuu gon repre-
sents Ju-kuan, a heading which was probably contained in the T'a Yian
t'ung-chih translated into Mongolian® and was incorporated into the Ching-
shih ta-tien. The Mongolian line quoted above must have had the following
form in the original: A& 17 «Ju-kuan, second (part), (sheet) fifteen.

The facsimiles of fragments 1 and 2, their transcriptions, glossaries and

37 Ibid., p. 12a—b. Cf. also P. Ratchnevsky, op. cit., p. XVIII; W. Fuchs, op. ctt.,
p. 46, note 41., About the T'a Yiian t'ung-chih in details see P. Ratchnevsky, op. cit.,
pp. XVI—XIX. The compilation of the collection of administrative and juridical
documents was largely accomplished during the emperor Jen-tsung’s. reign (1311—
1320) in 1316. (P. Ratchnevsky op. cit., p. XVI). While the emperor Ying-tsung
(Mong. Gegen Qayan, ruled from 19th April 1320 till 3rd November 1323) only the
final editing of this work was done.

38 The following documents are meant here: T'a Yiian sheng-chen kuo-chao tien-chang
(containing the texts, published till 1321), Chik yiian hsin-ko («New rules of the
Chih-yiian period») of 1291, the great compilation Ching shik ta-tien of 1331 and
Chih-cheng tiao-ko («Codified rules of the Chih-cheng period») of 1345. For these
see P. Ratchnevsky, op. cit., p. XI-XXII.

39 Kuo-ch’ao wen-lei, ed. Ssii-pu ts’ung-k’an, ts* & 2026, ch. 40, pp. 10a—11b.

40 Of this compilation only one, not the complete part was preserved — 1 iao-ko
(«Codified rules»). Cf. T°ung-chih t'iao-ko, ed. Peip’ing State Library, 1931, 6 ts’e.
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possible translations will be presented in the following. The translations are
only approximate, as the fragments are very short and the content of phrases
or fragments of phrases cannot be understood outside the context in many
cases. These translations are accompanied by short notes.

Fragment 1

[1] [...] sinjilen ajuyu. jou. M qotad [. . .]

(2] bolyayan asayqu moyad diled daran

[3] kitrgegdekii bui. ede iiles biigiide cui ik

[4] gon-a ‘B yadayaiu dile bui. ker-be [. . .]
. [0] Yuu gon nokige debter arban tabun

. . . investigated. The officers who are bound to interrogate (the criminals),

examining (them) in the capacity ... in the district towns all the more
are sent at once. All these affairs are ontside affairs for a Cui gon (F'ui-
kuan). If . ..

Yuw gon (Chin. Ju-kuan, Entering the service»), second part, (sheet)
fifteen.

a- «to bey: ajuyu 1

arban O  «ten»

asay- «to interrogatey: asay-qu noyad 2 «nterrogating officers»
be 4 see ker-be

bolyaya- «to make, becomey: bolyayan 2 «examining in the capacity»
bit- «to bey: bui 3, 4

bigide 3 «ally

chow Chin. see jiu

‘ut 3 see Cui gon

Sui gon 3—4 HE'E «nvestigating officer»

daran 2 «at once»

debter O «party»

ditled 2 «all the more»

ede 3 «these»

gon 4, 0 ‘& «officer»

yadayatu (= yadayaduw) 4 «outsidey in yadayadu iile

Jiw 1 I «district»

ker-be 4 «ify
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kuan Chin., see gon

kiirgegde- «to be sent offy: kirgegdeki 3

noyad 2 «officersy (PL in -d of noyan «officer»)

nékoge O «second»

qotad 1 «townsy (Pl in -d of gola «wall city»)

Sinjile- «to investigater: Sinjilen 1

tabun O «five»

t'wi Chin., see fui gon

iile 4 «work, affairy, itiles 3 «affairsy (Pl. in -s of #ile)

yuuw O A «to enters: yuw gon O A «entering the service»

Fragment 2

[1] Teginic qoyin-a 'wykw [? = dgit..., @k@t..., noko...,
okin...] [...]

[2]1 [...] @ [? e] nokige -:

[3] [...]a[? €] gan kimi gudkiljfa] [. . .]

[4] [...] okin@ kelen ogar bw [¢ =Dbo...] [...]

[5] [...] dar [? = der, tar, ter of iter] iretitger kemen [. . .]

61 [...] twkw [...] d@jegit [...]7[ ..[ ‘

(71 [...7 /215 [7]

(1) After this [...] (3) [...] khan-man was slandered [...] (4) [...] [mak-
ing] the tongue of the virginshort [...] (5) [...] «[...] let [him] comel»,
saying [...].

-a [? €] 2, 3 suffix of dat.-loc.

gidgiil- «to be slanderedy: gudkilj[a] 3
ire- «to come, arriven: irefiiger 5

kelen 4 «tongue»

ke- «to speaky: kemen 5

kivmit 3 «many

nokdge 2 «econd, next, other»

okin  «virginy: okinit 4

ogar 4  «short»

gan 3 «khan»

qoyin-a 1 «aftery

tegitnit 1 gen. «this» :
iifegic .. .67 i Fragment 1
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Fragment 2

Notes

asayqu: nomen futuri in -gu of the verb asay- «to ask, interrogate, exa-
miney. Cf. asag- in the «Secret History of the Mongols» (§§ 29 and 146) and
«Mugaddimat al-Adab» (N. N. Poppe, Mongoljskij slovarj Mukaddimat
al-Adab, Casti 1—II, Moskva—Leningrad 1938 (Trudy Instituta vosto-
kovedenija XIV), p. 146 and 149), and also asay (in F. W. Cleaves’s trans-
cription) in the Buddhist fragment of 1312 (F. W. Cleaves, T'he Bodistw-a
Gari-a Awatar-un Tayilbur of 1312, leaf 163a, line 3, PL.XV), in the Sino-
Mongolian inscription of 1335 (F. W. Cleaves, The Sino-Mongolian inscrip-
tion of 1335 in Memory of Chang Ying-jui: HJAS 13 [1950], line 23), in the
translation of Hsiao ching of the 14th century (Ch. Lubsanbaldan, Aclalt
nomyn tuchaj, Ulanbator 1961 [Studia Mongolica, t. I11, fasc. 12], facsimile
p. 29a)..Cf. also the modern form asag- in K. F. Golstunskij, Mongoljsko-
russkij slovarj, t. I, S.-Peterburg 1895, p. 22). In Kowalewski’s dictionary
only its modern form is registered: asayu- «demander, interroger, question-
ner . ..» (0. Kowalewski, Dictionnaire mongole-russe-francais, t. 1—1I1,
Kasan 1844 —1849, p. 52). In the Muqaddimat al-Adab we can see a parallel
use of both forms. Cf. asayuysan «who asked», nomen perfecti in -ysan of
the verb asay-, together with the verb asag- in the same place (N. N. Poppe,
op. cit., p. 106). In our fragment the expression asayqu mnoyad literally
«interrogating officers» does not seem to be a technical term as a similar
term is given in Chinese transcription in the same place, (see below, note to
&ui gon). That is why T translated it in a broader sense in order to render its
meaning more exactly.

bolyayan: literally «forcing (him) to become, changing into something
or somebody» is a converbum modale in -n of bolyaya-. Bolya- or bolyaya-
are causative forms in -ya or -ya-+ya of bol- «to become, change». These
are alternating forms. Cf., e.g., F. W. Cleaves, The Sino-Mongolian Inscrip-
tion of 1362 in Memory of Prince Hindu: HJAS 12 (1949), lines 11, 22, 24,
30, 32, 34, 40, 41, 46. Cf. also ibid., p. 104, note 53. For the translation of

the gerund bolyan as « titre dey cf. G. Kara, op. cit., p. 149.

fiu: Chin. chou «districty, with the corresponding Chinese hieroglyph
superscribed on the left for explanation. Cf. ACh. ¢éjpu (B. Karlgren, Analy-
tic Dictionary of Chinese and Sino-Japanese, Paris 1923, N° 1238), AM.
iu and "Phags-pa giw (A. Dragunov, The hPags-pa Script and Ancient Man-
darin, Izvestija Akademii Nauk SSSR, VII Serija, Otdelenie Gumanitar-
nych nauk, No 10, 1930, No 465), in the SH (§§ 247 and 248 in the compo-
und Chin. Fuchou) ju, Ju or fiu (?) in § 248 in Pelliot’s transcription (P.
Pelliot, Histoire secréte des Mongols: Qeuvres posthumes de Paul Pelliot 1,
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Paris 1949, pp. 99 —100), Ju (in the compound I'emju Chin. Kanchou) and
fiu (in the compound Swu Jiu, Chin. Juchou) in the Sino-Mongolian inscrip-
tion of 1362 (F. W. Cleaves, The Sino-Mong. Inscr. of 1362, lines 24, 25, 32,
37 (Famju) and 36 (Suw fiu)). In our fragment we have jiu, the same ortho-
graphy as in the Sino-Mongolian inscriptions of the 14th century, ie. &~ j
in the word initial. The presence of § in this word in the 'Phags-pa alpha-
bet also speaks for its transcription as jiw, the same way as in the inscrip-
tions of the 14th century.

qotad: «townsy, plural in -d of qota. In other sources we can observe the
regular @ ~ o alternation in the second syllable of this word. Cf. qofot
(qotot qotot balagat-tur) and gotat (gotat qotat-tur) in the SH (§§ 247 and 248
resp.), qotod balayad «towns and citiesy (F. W. Cleaves, The Sino-
Mong. Inscr. of 1362, line 21), yoton «ville» in the Hua-yti yi-yi, cf. M. Le-
wicki, La langue mongole des transcriptions chinoises du XIV® siécle, Le
Houa-yi yi-yu de 1389 (Wroctaw 1949), b 17 r —v, b 24, qotan in the Muqad-
dimat al-Adab (N. N. Poppe, p. 246, 302, 319) and gota in Written Mong.
(Kow., p. 908). In our text Jiu gotad, as can be seen from the superscribed
character chou (literally «districty) on the left, is a translation of such a
Chinese word. As is known from numerous Chinese texts, ckou quite often
designated not only «districty, i.e. a certain territory, but the centre of this
district too.

diiled: There are two spoilt elements in it (see the fourth word above in
line 2), but I was unable to find another variant for its reading. It does not
exist in the later literary language, as Prof. F. W. Cleaves remarks, but is
registered in the SH (e.g. Haenisch, Worterbuch, p. 38). It occurs in the
Sino-Mongolian inscriptions of 1335, lines 19: diiled and ditled-te and 51:
diiled (F. W. Cleaves, The Sino-Monyg. Inscr. of 1335, p. 115, note 103)
and of 1338, line 15: diled (F. W. Cleaves, The Sino-Mong. Inscription of
1338 in Memory of Jigintei: HJAS 14 [1951]), and in the edict of 1453,
line 7: didedte (F. W. Cleaves, The Sino-Mongolian Edict of 1453 in the
Topkapr Sarayi Mizesi: HJAS 13 (1950)). This word can be found in the
form diilet in §§ 170 and 272 of the SH and was translated by K. Haenisch
as «um so mehry, «erst rechty (Worterbuch zu Manghol un niuca tobea’an
(Yuan-ch’o pi-shi), Wiesbaden 1962 [2nd ed.], p. 38); F. W. Cleaves trans-
lates it «more and more», «increasingly» (cf., e.g., Sino-Mong. Inscr. of
1335, p. 115, note 105). This word also occurs in the Hua-yi yi-yi of 1389
in the form dildté «d’autant plus, mieux» (M. Lewicki, op. cit., a 15v). Cf.
also Kalm. ditlys «ich sehr anstrengen» (G. J. Ramstedt, Kalmikisches
Wérterbuch, Helsinki 1935, p. 105), Khalkha dulé- «Ty»utbes, HanpsiraTbes»
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(A. Lubsandendev, Mongol oros tolj, Moskva 1957, p. 162) and Bur. dulé-
«cOBceM, CcoBepileHHo» (emphatic particle) (K. M. Ceremisov, Burjat-
mongoljsko-russkij slovarj, Moskva 1951, p. 225). We may add that in the
dialect of the Selenga Buriats there is a word ditli- «Ty)KUTbCSI, NBIXKUTbLCSI.
In our text dilled forms a compound with the succeeding word being its
determinative.

daran: This word (the fifth in line 2) is also heavily spoilt. As the second
letter (a black spot with a light point in the middle of it, both in the origi-
nal and its facsimile) resembles waw, the word might be read duran
«désir, vouloir, envie, inclination, penchent, ... » (Kow., p. 1879) or durar,
instrumentalis of dura ~ dwran. But both forms seem to be impossible
here, because in the same fragment waw and the final » have different forms.
So in niy reading the second letter is considered as a spoilt (perhaps already
in the original printing table) dléph, and the last letter is very similar to
niin in this fragment, although spoilt in the frontal part. Daran (~ darun)
is evidently a converbum modale in -n of daru- «presser, serrer, opprimer,
poursuivrey (Kow., p. 1671). In the SH (§ 234): darun «mmer, stindig
nacheinander» (E. Haenisch, Wérterbuch, p. 33). Cf. Monguor dardn «encore,
de nouveau» (A. de Smedt et A. Mostaert, Dictionnaire monguor —francais,
p- 46) and Ordos parym «apres, outre que, en outre, de plus» and paryn
«utre que» (A. Mostaert, Dictionnaire ordos, t. I, p. 125a). Cf. also WM
dard ~ daraya «’un aprés Pautres, de suite» (Kow., p. 1663) and darui
«tout de suite, tout & I’heure, & l'instant, immédiatement, de suite» (Kow.,
p. 1670), Khalkha daraa «posle, zatem, potom» and daruj «nemedlenno»
(A. Luvsandendev, p. 145 and 147) and Bur. dary «vskore, totdas, nemed-
lenno, tut Ze, srazu Ze; sroéno» (K. M. Ceremisov, p- 206).

¢ui gon: It is the Mongolian transcription of the Chinese name of the
office t'ui kuan #E'H («investigating officer») which was dealt with above.
Both characters are written on the left of their Mongolian transcriptions and
explain them. In A. Dragunov’s opinion (with B. Karlgren the hieroglyph
£ui is missing) t‘ues AM. &'ue < ACh. . §'wi = &’ue in the 'Phags-pa alpha-
bet (A. Dragunov, No 124). Kuan << AM. kuan (A. Dragunov, No 254) <
ACh. kudn (B. Karlgren, No 447) = gon in the 'Phags-pa alphabet (A. Dra-
gunov, No 254). In the SH (§ 251; E. Haenisch, Worterbuch, p. 178, 183)
and especially in the Sino-Mongolian inscriptions of the 14th century (see
e.g., F. W. Cleaves, Sino-Mong. Inscr. of 1362, lines 24, 37, 40, 41; Sino-
Mong. Inscr. of 1335, lines 7, 31, 36, 57; Sino-Mong. Inscr. of 1338, lines 7,
14, 31, 36) the word gon is the usual Mongolian equivalent of the Chinese
form kuan («official, officers).
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Yuu gon: As was pointed out above, it is the Mongolian transcription of
the Chinese Ju-kuan A, the heading of the supposed section of the ad-
ministrative-juridical collection T'a Yian ' ung-chih translated into Mongo-
lian in 1323. It would be possible to regard Yuwu as yi ¥k «prison», ACh.
ngiwok (B. Karlgren, No 1336), AM. “it, “éit in the "Phags-pa script (A. Dra-
gunov, No 702). In this case it would be yit-kuan FR'E «prison wardensy.
In one of the ten great parts of Ching-shih ta-tien of 1331 — Hsien-tien
il («Juridical establishmentsy), judging by the preserved foreword to
this compilation, there was a chapter Y i-Fung $k7% («Prisonsy) in it
(Kuo-ch’ao wen-lei, ch. 42, p. 11a). In this chapter there may have existed
a part under the title Yir-kuan taken from the Ta Yiian t'ung-chih which
was translated into Mongolian and which was used regularly by the compilers
of the Ching shih ta-tien. The term Yit-kuan occurs in the Yian tien-chang
(Yiian tien chang, ed. Shen Chia-pen, ch. 40, p. 21b; P. Ratchnevsky, p.347) as
a general term for «prison wardens». But in the Sino-Mongolian inscriptions
of the 14th century Chinese yii, e.g. the character 1 in yit-shih Cai («cen-
sorship»), ACh. nggwo (B. Karlgren, No 1334), AM. “it and “éu in the "Phags-
pascript (A. Dragunov, No 514) is always transcribed with it (waw -+ yod)
(see e.g., F. W. Cleaves, Sino-Mong. Inscr. of 1362, lines 38, 39). Beside
this, as was mentioned above, in the Ching-shih ta-tien in which the T'a
Yiian tung-chih was probably contained, there was a section Ju-kuan
(«Entering the service). In the dialects of North China an alteration of the
initial j ~ y can be observed (cf. modern yii A «to enter» (ch’ii-sheng
F:#%). So Yuu gon is obviously the transcription of the Chinese ju-kuan
AE («Entering the servicer).

qan kimi: kimit = kimin  «many. The form kitmi is not present in
modern Mongolian, but it certainly existed before. Evidence for this can be
drawn from a few idiomatic expressions preserved in the Mongolian langua-
ges. Cf., e.g., Kalm. jumtz kumiz, «mit allem, mit Volk und Vieh, mit allem
(was man hat)» (G.J. Ramstedt, p. 246), Bur. juumé chiumé «seuy (K. M.
Ceremisov, p. 745) (in the Selenga dialect jum cham «Benny», literally «mpej-
meTsl 1 monuy). The form of this word is present ina few verbs derived from
*Liymii: Ordos kumin#i- «devenir grandelety (A. Mostaert, Dict. ord.,
t. I1, p. 436a), Kalm. Lim¥d%1ys «Mensch werden, sich ausbilden, bildung
becommen» (G. J. Ramstedt, p. 246), Bur. chimaaZéché «BbIpacTaTh, BOC-
nursisathesy (K. M. Ceremisov, p. 609). The expression gan Fitmiin in the
Mongolian translation of Hsiao-ching corresponds to the Chinese KT
Pien-tzu  «on of Heaven, emperors (Ch. Lubsalbaldan, p. 5: Hsiao-ching.
ed. Ssu-pu ts'ung-k’an, the heading of chapter (chang) 2).
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gildkdlfii: nomen imperfecti of the verb giidkil- «to have sy slandered».
Cf. gitdkegiil- «ordonner de calommier, faire imputer de crimes & gqn» (Kow.,
p- 2596). Gidkegill ~ gidk@l- is the causative form of the verb gudke-
«calomnier, imputer de crimes & qn, détruire la réputation» (Kow., p.
2596). But the same form is passive which is why I translated it as «to be
slandered».

ogar: «shorty. Here we have an obviously rare form. In other cases there
is a regular o ~ u alternation to be observed in the middle. Cf. ogor in the
SH (§§ 255 and 280), ogor in the Hua-yi yi-yit (M. Lewicki, 1, 26v). Ordos
uyur (A. Mostaert, Dict. ord., t. 11, p. 726b), Kalm. oz°r (G. J. Ramstedt,
p. 284), Khalkha ochor (A. Luvsandéndév, p. 311), Bur. oxor (K. M. Cere-
misov, p. 379). Our form occurs only in the Mukaddimat al-Adab (N. N.
Poppe, pp. 267, 280).
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DIE ENTWICKLUNG DER THEORIE VON DEN PRIMAREN
LANGEN VOKALEN IM MONGOLISCHEN

VOX

SHICHIRO MURAYAMA (Fukuoka)

Der erste Gelehrte, der das Problem der primiiren langen Vokale im Proto-
mongolischen theoretisch aufgestellt hatte, war, soviel ich weill, Martti
Risinen. Beziiglich dieses Problems schreibt er Folgendes:

«Man hat versucht, die Vokallinge der tiirkischen Sprachen als «Ersatz-
dehnung» zu erkliren (Ramstedt: tii. k6k ~ mo. koke; ... ). Dieses kann
man kaum nachweisen. Ich bin eher der Ansicht, dafl die tiirkischen Spra-
chen hier einen urspriinglichen Stand vertreten, und daf} z.B. die mongoli-
schen Sprachen ihre Lingen eingebiit haben. Vielleicht kann man mit Hilfe
der tungusischen Mundarten — wenn man diese noch besser kennen wird —
diese Frage einmal losen.» (M. Riiséinen, Lautgeschichie, S. 68 ff.)

Diese Voraussage fand ihre Erfiillung in den Aufsitzen von N. Poppe
«On the Velar Stops in Intervocalic Position in Mongoliany (UAJ, Bd.
XXXT, 1959), «The Primary Long Vowels in Mongolian» (JSFOu 63, 1962)
und «On the Long Vowels in Common Mongoliany (JSFOu 68, 1967) ge-
funden.

Auf der anderen Seite ist wenig bekannt, dal der erste Gelehrte, der auf
Grund der Voraussage Résinens die Losung des Problems der langen Vokale
im Protomongolischen auf die richtige Bahn lenkte, Masayoshi Nomura,
Professor an der Nagoya Universitit, war. Im Jahre 1953 hat Nomura in
seinem Aufsatz «Remarks on the Vowel Alternation in the Altaic Languages»
(japanisch, in: Memoirs of Faculty of Letters of the Nagoya University,
1953, S. 9 f.) auf die folgenden Worter der monguorischen Sprache (Mngr.)
mit langen Vokalen in der ersten Silbe aufmerksam gemacht. Er schreibt,
es sei sehr beachtenswert, daB3 diese langen Vokale in der ersten Silbe weder
durch Kontraktion noch durch Ersatzdehnung entstanden sind, und daf3
sie den kurzen Vokalen der anderen mongolischen Mundarten entsprechen.

Mngr. ja:ra «Beule» Mo. yara id.
Ord. jara id.

Mngr. o:li- «finden» _ Mo. ol- id.
Ord. ol- id.
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Mngr. da:li «Schulter» Mo. dalu «Schulterblatty
Ord. dalw «Schulter»

Mngr. fo:di «Stern» Mo. odun «d».
Mittel-Mo. hodun «id».
Ord. udu «d».

Aber Nomura hat den Gedanken nicht klargestellt, dal die langen Vokale
in der ersten Silbe des Mngr. den protomongolischen Zustand bewahrt
haben.

Im folgenden Jahr (1954) hat Kobayashi (Study, p. 252) die Entstehung
der langen Vokale in den nichtersten Silben der mongolischen Umgangs-
sprachen durch den Einflull der primiiren Linge zu beweisen versucht.
Kobayashi zitiert die Formel der Vokalkontraktion aus Poppe Mukaddimat:

*iya >0 >a
*ige >i'e €
*ppu >iu > @
*igih >3l > 1
*gpu > @' >0
*egiy > e’ >

«Bei den oben gezeigten Beispielen — schreibt Kobayashi — ist der erste
Vokal von dem zweiten assimiliert, was moglich gewesen sein wird, weil der
zweite Vokal lang war und auf sich Akzent trug.»!

Im Mirz 1959 erschien der sehr wichtige Aufsatz Nomuras, Monguor-
hogen no chéboin to genmokogo ni okeru choboin sonzai mo kandséi ni tsuile
«On Long Vowels in Monguor Dialect and the Reconstruction of Long Vowel
Phonemes in Proto-Mongolian» (Memoirs of the Faculty of Letlers, Nagoya
University, Mirz 1959). Dieser Aufsatz ist im Ausland nicht bekannt, aber
weil er der erste Aufsatz ist, der die langen Vokale im Protomongolischen
behandelt hat, werde ich seinen Inhalt etwas niher behandeln.

Nomura lenkte seine Aufmerksamkeit auf zwei mngr. Worter, und zwar
tiérge «char, voiture, brouette» und tumien «10.000». Uber das erste schrieb
er Folgendes: «Etymologically saying, tiérge can be compared . .. with
iGrgin «circle, wheel; cart, carriage» of Altai-Tiirk dialect in the Tirk lan-
guage. This Tiirk form is derived from the verb tig-ir- «to turn (intr.)»
with nominis perfecti suffix -yan/-gin. To say nothing of Mongolian dia-

1 Auch diese Stelle erweist sich als Kopie von dem Brief Murayamas. Vgl. Murayama,
Fragen, S. 77.
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lects at large, tirgd(n) found in the Yiian-chao mi-shih and terged «carria-
ges, wagons» of P’ags-pa Mongolian written in Middle Mongolian show no
long vowels derived from the contraction of VgV.» (Nomura 2, S. 621, No-
mura 3, S. 77).2 '

Das andere mngr. Wort tumién «10.000» = Mo. tiimen «d.» entspricht
zweifellos dem alttiirkischen tivmin «id.»; das letztere wurde von A. von
Gabain mit tocharischem ¢mam neupersischem twmdan «d.» verglichen.
(Gabain, Alttirkisch, S. 345). Nomura schreibt: «It is obvious ... that it
was derived from one of the Indoeuropean languages with which the Tiirk
and the Mongol seem to have come in contact in old Central Asia or around
its neighbourhood ... The Tocharian form mentioned above, especially
the Russian form from the old to modern period, is near to that of Monguor
dialect in question, and has almost the same meaning with it, which is
worth noticing.

To conclude here, the long vowel i¢ of the second syllable in Monguor
dialect will probably result from the borrowing of the form with an accented
long vowel in the second syllable of old Indo-European. iz in Monguor
dialect, in contrast to @ or ¢ in Indo-European, is assumed to have derived
from the assimilation to the weak-stressed vowel of the first syllable which
became front-voweled in the old Mongolian dialects.» (Nomura 2, S. 622 ff,
Nomura 3, S. 78 ff.)

Von der Betrachtung dieser zwei Worter ausgehend, schliefit Nomura,
daB das Mngr. die langen Vokale, welche in recht alten Zeiten bestanden
hatten, treu bewahrt hat. Er stellt die folgenden vergleichenden Materialien
auf:

Protomongolisch *@ = Mngr. @
Beispiele:

Mngr. bardi- «lutter, se mesurer a la lutte» Cf. Evenki Bangbit
«gegenseitig schlagen»

2 Hier zitiert Nomura folgende Stelle von Menges: «In Mongolian, no traces of the
contraction-length of the stem-syllable have been preserved, neither phonetically,
nor in historical orthography. Even in Jiian-¢’ao Bi-8y the word occurs as terge(n). This
would mean that the borrowing in Mongol is very old. Contraction of the type VyV
or VgV>V are recentin Turkic and regular only in the Turkic languages of Siberia,i.e.
in those adjacent to the Mongolian language area ... We must assume that the con-
traction of the first two stem-syllables in ferge(n) occured on Mongolian soil quite
some time before the first Mongol texts were written.” (Menges, K. H. Oriental Ele-
ments, S. 50— 51) Nach Nomura bewahrt Mngr. tiérge eine vorschriftliche Form.
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Mngr. jara «plaie, ulcére, abeésy Mo. yara «lcérer. Cf. Trkm.
yar- «to split»

Protomongolisch *6 = Mngr. o
Beispiele:

Mngr. d’z'iorgo- «rencontrer, avoir une entrevue, visiter». Mo.
jolya- «to meety. Cf. Trkm. jol, Yak. suol «Weg»
Mngr. médi  «bois, arbre» Cf. Dagurisch mdd «Baumy, Tung. mé

«Baum»
Mngr. fodi «étoiley Mo. odun, Mittel-Mo. hodun «id.». Cf. Evenki

osikta  «id.»
Mngr. 6li- «devenir, étre, pouvoir» Mo. bol- «d.»

Protomongolisch *# = Mngr. @
Beispiel:
Mngr. d’z’t@ri- «dessiner, écrire, peindre» Mo. Jiru-  «id.» Cf.
Evenki 0wpy «0603HaYUTb, METHTb; YePTHUTD , . . »°
Protomongolisch *é = Mngr. & '
Beispiel:

Mngr. k&ji- «uminer» Mo. kebi- «d.» Cf. Trkm. gdvide- «wieder-
kauen»

Protomongolisch *¢ = Mngr. *6 >>é
Beispiel:

Mngr. diégran «quatrey Mo. dért «id.» Cf. Trkm. dort, Yak. taord
«dy.

Was Nomura in seinem zweiten Aufsatz schilderte, war im grofien und
ganzen richtig und ihm gehért die Prioritdt der Theorie der priméren langen
Vokale im Protomongolischen. Es ist ihm gelungen, das Vorhandensein

3 Nebenbei bemerkt, gebraucht Nomura G. M. Vasilevié, Evenkijsko-russkij slovar’,
Moskau 1940, S. 48, aber dieses Wort kann man in der neuen Auflage dieses Worter-
buchs (1958) in dieser Bedeutung nicht auffinden. Das Ewenki-Wort, das dem Mo.
firu- entspricht, ist mopy- «pucosatn» (S. 144). Das von Nomura gezeigte Form kann
auch in Romanova, Evenki-Sprache nicht belegt werden. Poppe vergleicht dieses
mngr. Wort mit Ma. niru- «zeichnen», Gold. niraka «Pinsely, Tschuwas. §ir- < Bir-
«schreiben». Poppe, Vergleichende Grammatik, S. 115.
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der langen Vokale in der ersten Silbe des Mongolischen zu beweisen und das
Problem des Vorhandenseins der langen Vokale in der nichtersten Silbe
aufzustellen.

Etwas spiter in demselben Jahre (1959) wurde beinah zugleich von
Hattori und Poppe das Problem der langen Vokale des Protomongolischen
behandelt. Auch Hattori lenkte wie Nomura seine Aufmerksamkeit auf die
langen Vokale im Mngr. Er konnte sich mit der folgenden Erklarung Poppes
der mngr. langen Vokale nicht zufriedenstellen: «The lengthening of the
vowel of the initial syllable is a phenomenon particularly frequent in the
Monguor language. The general rule seems to be that the original short vo-
wels *a and *o become long before the vowel *u of the second syllable, and
gimilarly, the primary *6 becomes long before the vowel *i#.» (Poppe,
Introduction, S. 74). Hattori findet, dal Poppes Worte keine allgemeine
Giiltigkeit haben. Er findet lange Vokale der mngr. ersten Silbe in verschie-
dener Lautumgebung. Weil keine bestimmte Lautumgebung gefunden wird,
die eine Dehnung der Vokale hétte hervorbringen kénnen, nahm er an, daB
die langen Vokale der mngr. ersten Silbe den langen Vokalen im Protomon-
golischen entsprechen. So rekonstruiert Hattori z. B. fiir das Protomongo-
lische *taabun «finf» und unterstiitzt diese Rekonstruktion durch Mngr.
tayin «funfzigy; Mo. tabi- «to put» erscheint im Mngr. als tz «déposer»;
wenn das Zahlwort fiir «funfzigy tabin gewesen wire, miilite es im Mngr.
als t&n erscheinen. Mngr. fayin «fiinfzigy geht nach Hattori auf tdyin <
tawin < *taabin zuriick. Diese Annahme wird von ihm durch Dagur.
tatin «5» unterstiitzt. Hattori meint, dafl Dagur. mod «Baumy, on «Jahry,
d3lbiir «Méhne» die langen Vokale des Protomongolischen bewahren.

Hattori behandelte auch das Problem der priméren langen Vokale in der
nichtersten Silbe im Mongolischen. Sein Schlu auf dessen Vorhandensein
ist wie folgt: «Allen mongolischen Mundarten bzw. Sprachen ist der pho-
nologische Gegensatz von kurzen und langen Vokalen eigen. Daher kann man
annehmen, dafl die Ursache der zweifachen Entwicklung des -*g- wahr-
scheinlich in dem Unterschied der Linge der darauffolgenden Vokale liegt.
Die langen Vokale in der nichtersten Silbe wird stiirker und klarer ausge-
sprochen, so dal der ihnen vorausgehende Laut ;*g— vielleicht schwicher
wurde» (Hattori, Length, S. 41). Hattoris Theorie vom Vorhandensein der
langen Vokale in der protomongolischen nichtersten Silbe blieb eine An-
nahme.

In demselben Jahr (1959) hat auch Poppe die langen Vokale in der nicht-
ersten Silbe des Mongolischen behandelt (Poppe, Velar Stops). Er hat be-
wiesen, dall das Mongolische einst in der nichtersten Silbe primére, d.h.
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nicht durch Kontraktion entstandene, Vokale besaf}. An Hand der alten
mongolischen Lehnworter im Solonischen, das er einst (1931) beschrieben
hatte, stellte er Folgendes fest: «Comparison of colloquial Mongolian forms
with and without ¢ with corresponding forms in Solon leads to the conclu-
sion that *¢ disappears before vowels which are long in Solon, whereas *g
is preserved before vowels which are short in Solon, e.g., Mo. imayan
«goaty, Kh. yamd «d» = Sol. imayda «dy, but Mo. buyu «stagy, Kh. bugy
= Sol. boyo «id». Consequently, the disappearance and preservation of the
consonant in question depends solely upon the original length or shortness
of the vowel immediately following» (Poppe, Velar Stops. p. 271).

Poppe hatte seit 1937 (Poppe, Grammatika) den Gedanken gehabt, dal}
die Lénge des Vokals (V,) im Lautkomplex Vy(g)V, das Verschwinden von
y(g) hitte hervorbringen konnen, aber er hat damals seinen Gedanken auf
solonische Materialien nicht gelenkt. Nun hat er in der Vergleichenden
Grammatik (1960) die langen Vokale im Mongolischen ausfiihrlicher behan-
delt (SS. 96 —137). Fiir den Schlufl} auf lange Vokale im Mongolischen be-
nutzte er hier nicht nur solonische Materialien, sondern auch solche aus
dem Monguorischen, Dagurischen, Trkm., Jakut., Evenki usw.

Im folgenden Jahr (1961) hat Poppe auf die priméren langen Vokale im
Mogolischen aufmerksam gemacht; in einem kleinen Aufsatz (Preliminary
Remarks on Zirni Manuscript, Kyoto 1961, vii) schrieb er Folgendes: «An
interesting feature is the preservation of primary long vowels which are
still found in Monguor and, to a lesser degree, in Dagur:

o yb tabun «fiver = Monguor (Mngr.) fdawen «d.y, Dag. t'dun
«d.y
Jis dali wcapulay = Mngr. Dali «d.» = Turkmen yal «mane»
Zgmla Gdsun  «snow» = Mngr. £§%dse «d.»

It is interesting to note that in Ramstedt’s material dolu wcapular and
éosun  @nowy correspond.»

Nun erschien L. Ligetis hochinteressanter Aufsatz Les voyelles en Moghol:
Acta Orientalia Hung., T. XVII, Fasc. 1, 1964 mit vielen wichtigen mogo-
lischen Materialien iiber die priméren langen Vokale.t Es ist zweifellos, dald

1 Poppe schreibt mit Recht iiber diesen Aufsatz: «Ligeti’s article on the long vo-
welsin Mogol is one of the most important recent contributions to Mongolian linguistics,
because it proves, beyond any doubt, that Mogol has preserved the primary long vo-
wels in all syllables. A number of words with long vowels in one or in all syllables,
which correspond to short vowels in Khalkha, Buriat, Kalmuck, and most of the
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das Mogolische sich im Stadium des Mittelmongolischen von anderen mon-
golischen Sprachen trennte. Wenn daher im Mogolischen sich die primédren
langen Vokale erhalten haben, so muf} das Mittelmongolische die prinﬁrfm
langen Vokale zu einem gewissen Grad (wenigstens zu dem Grade wie im

" Mogolischen) erhalten haben. Wir miissen sie in den mittelmongolischen

Sprachdenkmélern irgendwie ausgedriickt finden. Ligetis Arbeit und Pop-
pes Long Vowels 3 haben mich zur Erforschung dieser Frage gefiihrt, und
ich kam zu der recht interessanten Folgerung, dal Yian-ch’ao pi-shi die
priméren langen Vokale des Mittelmongolischen von den kurzen unter-
schiedlich zum Ausdruck bringt, natiirlich in begrenzten Fillen.

Der Umschreiber der Yian-ch’'ao pi-shi gebraucht zwei chinesische Cha-
raktere zum Ausdruck der mongolischen Silbe do(dd), d. h. 2z und #.
Beide hatten damals denselben Lautwert {uo (t unaspiriert); im heutigen
Chinesischen hat der erstere den dritten und der letztere den ersten Ton.
Die beiden Charaktere werden nicht unterschiedlos gebraucht, sondern
man kann leicht feststellen, daB sie je nach den mongolischen Wortern
gebraucht werden. Der folgende Vergleich zeigt, dal Z= fiir die Silbe do(dé)
und % fiir die Silbe do(dé) gebraucht werden. Im folgenden schreibe ich
22 d6(dé) und % do(dé) um. (Im folgenden wird die Bedeutung in Haenisch,
Worterbuch und Lessing, Dictionary angegeben.)

Mongolische Worter in Yian-chao pi-shi mit
d o (d o)

délo’an  «sieben» mog. Mr ddldn «ept» (rare),

Zirni, Kundur dolon, lire dalan

«seveny
(Ligeti, Voyelles, S. 46)

other Mongolian languages, oceur in Ramstedt’s work on Mongol. However Ramstedt
did not investigate this problem . .. Ligeti was the first to devote a special atten-
tion to the primary long vowels in Mogol. His article corroborates, in the most
convincing manner, the previous observations regarding the primary long vowels
in Common Mongolian.” (Poppe, Long V owels 3, 8. 3 ff.)

5 Die Etymologie dieses Zahlwortes ist jetzt durch die Entdeckung des langen
Vokals im Mogolischen klarer als frither geworden. Ramstedt (Zahlwérter, S. 14 ff.)
schreibt iiber dieses Zahlwort:

wmo. doluyan «Dy, dalan «70%; ... N ach dem, was iiber die Fingerrechnung gesagt
wurde, wird «T» durch den Zeigefinger bezeichnet. Der Zeigefinger heil3t mo. doly;'a-
buri . . ., khU polowwy, das eine regelrechte deverbale Nominalbildung auf -bure . ..
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dolodw’ ar «siebenter»

dorben(dorben) «4» Mo. dirben «id.» Amo. *dérben «d.»

Mngr. pieran «d.»

Yak. tiort < *tort «id.»

Trkm. dért «id.»

dorbe’ule (dorbe’ille) «zu vier(en)»

débin(dééin) «vierzigy

doro® «unten» Vgl. Poppe, Long Vowels 3, S. 9.

Mo. doora < *dora «below, under-
neathy Kh. dor «id.»

Mngr. péro «below, underneath,»
Dag. P. dorayar «along the lower
part, underneath.»

Mg. L ddrd «below, underneath.»

doraida’ul- «beugen, unterwerfen»

déoraita’ul- «beugeny

doromjin < doramjin «gemeine,
iible Leute»

doramfila- «geringschétzen, ver-
achten»

dérmegai «minderwertig, gemein»

déroysi «abwirtsy

vom Verbum doluya-/dolija- «eckeny ist; doluya-buri bedeutet «das Lecken», doluyan
etwa dasselbe; also hier «Leckfinger». ... Ohne jeden Zweifel stammt also mo.
doluyan «T» von der Fingerrechnung her und bedeutet urspr. «geleckt» od. «Leckeny.
Auf der anderen Seite rekonstruiert Poppe auf Grund von schriftmo. doluya-/doliya-
decken», Mngr. Doli- «id.», Mog. L. ddlu'na «er leckt» altmongolische Form *doluya-/
*doliya-. Poppe, Long Vowels 3,8. 8.

8 Richtiger soll man dor(0,5) schreiben, denn der betreffende chinesische Charakter
gibt keine Information iiber die Linge des Vokals der mongolischen Silbe. So sollte
man das mongolische Wort fiir «Wolf» in Yiian-ch’ao pi-shi &in(o, §) transkribieren.

‘Wenn man die Vokale des Yiian-ch’ao pi-shi in der Form

neutral front back
i i u
[ [
e a

ausdriickt, ist es nur vom qualitativen Standpunkt aus richtig. Chinesische Charaktere
geben wenig Information {iber die mongolische Vokallinge. Darein hat man bis jetzt
wenig Einsicht gehabt.
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dote(dote) (Hua-i ih-yii) «direkter
Weg»

dotele-(ddtele-)  «den  geradesten,
kiirzesten Weg gehen»

*doto < *dota «innen»
doto’afi-tu «Hose habend»
dotoga «Turfront»

dotoysi «nach innen»
dotona «im Innern»
dotora «innen»

détore «dinnen»

edd’e (edd’e) «jetzty

ordo «Palasty»

Cf. Evenki 0ym3 «naher, direkter
Weg (durch das Kap)»

Vgl. Evenki 0ym3- «den direkten
Weg geheny

Vgl. Poppe, Long Vowels 3, S. 12.

Vgl. Poppe, Long Vowels 3, S. 9.
Mo. dotora < Amo. dotard «inside,
within»

stem *dota, Kh. dotor, Mngr. t'upor
«inside»

Evenki do[n] «inside, interior» déld
«within, in», dog#@ «internaly,
dondu, «inv.

Mo. ediige «id.» Buchjargon in
Khalkha éduugéé «id.»

Vgl. Mogol Ramstedt: ordé Haus,
Hof; Schloss; Mo. orda; auch nach
Indien gedrungen als urdd.

Die folgenden Worter mit dé (d8) konnen mit mongolischen mundart-
lichen Formen nicht verglichen werden. ‘

domoyéi «Schwitzer»

dorebi-tu (dorebi-tit) «mit einem
Ring»

dorona «Osten»

doronaji «ostlichy

doyi(doyt) «jlingere Schwester»

doyimed (doyimed) «zweitilteste
Tochter»

Cf. Mo. domoyéi «arrator of legends,
teaser»

Mo. doruna «east»

doro in dérona «Osten» ist wahrscheinlich dasselbe wie doro «unteny.

Mongolische Woérter
do(dod)

dobtul- «anstiirmen, anrennen gegen»

doki- «hinzeigen»

in Yi@aan-chao pi-shi mit

Mo. dobtul- «to ride a horse at full
speed»
Mo. doki- «beckon»
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dorqul ~ dorqud «noch nicht been- Mo.doryun «insufficient, incompletex
digt, unerledigt»

do’onqud-? «einen Laut von sich Vgl. Mo. dongyud- «to make a sound»
geben»
bodo «Objekt» Mo. boda «substance, matter»
boydo «heiligy Mo. boyda «holy, divine, holy one»
godol-(godol-) ~ kodol-(kodol-») Mo. kodel- «to move»
«sich bewegen»
nidoni «im letzten Jahr» Mo. nidunun «ast year»

qodoli «Pfeil mit knocherner Spitze» Mo. yoduli «horn-tipped arrow»
qodolid- «mit gqodoli schiefien»
qodoli «kahl»

In einigen Fillen kénnen wir Verwirrung im Gebrauch uon dé und do
beobachten.

A. Dodai &erbi ~ Dodai erbi (Personennamen)
Dérbai Déysin-i (acc.) ~ Darbai Doysin-i (acc.) (Personennamen)
Déqolqu erbi ~ Dogolgqu Cerbi (Personennamen)

B. dobtul-(selten) «anstiirmen» ~ dobtul- (meistens) «id.»
doraida’ul- ~ doraida’ul- «unterwerfen»
doramjila- ~ doramjila-  «geringschitzeny

Die Schwankung bei A wurde wahrscheinlich dadurch verursacht, dal die
chinesische Transkription viel spéter als zur Zeit (Cingis durchgefiihrt wurde
(in den Jahren zwischen 1389 —1398).5 Man konnte zur Zeit der Transkrip-
tion die genaue Aussprache der Personennamen in der Geheimen Geschichie
der Mongolen (Original) nicht erraten. So finden wir in Yiian-ch’ao pi-shi
Schwankung im Ausdruck der Personennamen wie Borogul ~ Boro'ul,
Sata beli ~ Sefe beki, Yurki ~ Jurki, usw.® Die Schwankung bei B ist
eigentlich Schreibfehler. Solche Fille sind selten. Unsere Schlufifolgerung
ist, daB der Umschreiber des mit uigurischer Schrift geschriebenen Textes

7 Dieses Wort erscheint in Yiian-ch’ao pi-shi sonst in der Form dungod-. Wenn
do’oy in do’ongod- mit Mo. dayun «Laut, Stimme» (in Yiian-ch’ao pi-shi: da’an)
identisch ist, ist es sehr wahrscheinlich, da@ dieses Wort do’ongod-lautete.

8 Vgl. Kobayashi, Study, S. 223; Murayama, Chronological Relation.

9Vgl. Murayama, Eigentumlichkeiten der chinesischen Transkription, S. 433 ff.
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der Geheimen Geschichte der Mongolen die mongolische Silbe d6(d6) von der
Silbe do(dé) bewulit unterschied.

Es ist wahrscheinlich, dafl der Umschreiber die langen und die kurzen
Vokale auch in anderen Fillen irgendwie zum Ausdruck brachte. Von der
Tatsache einer konsequenten Schreibweise einer Reihe von Wortern, z.B.
fiir «Nacht», «Richtung», kann man wahrscheinlich séni, jig erraten. Diese
Frage soll in einem anderen Aufsatz behandelt werden.
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COMBINABILITY OF MONGOLIAN ADVERBS
WITH DIFFERENT PARTS OF SPEECH
AND THEIR PLACE IN THE SENTENCE

BY
M. N. ORLOVSKAYA (Moscow)

In most cases the adverb is combined with the verb and its forms (participles
and gerunds). At the same time not all classes of adverbs can be combined
with verbs to the same extent and the connections between them are of a
different nature from this point of view.

Attributive adverbs (both qualitative and qualitative-circumstan-
tial ones) usually combine with verbs: Tomootoj bajZ, érdémd érchém s a j-
naar suraaraj (D. Cév., 109) «Be firm, study carefully sciences.» G én €t
dérgédéch tasalgand chogéimnifignév (D.Cév.,109). «Suddenly (unexpectedly)
the music began playing in the next room.» '

However, not only attributive but also circumstantial adverbs combine
with verbs. At the same time the sense connection is closer in the first
case than in the second although in both cases the connection is of the
parataxis type which, as is well known, is characterized by the covert
word standing in combination with another one and with a sense connection
between them.!

In some cases the parataxing word can be separated from the one it is
parataxed to. In other words in such cases the connection between them
— that is the dependent position of the first on the relation to the second —
is established via sense.

The closer connection of attributive adverbs can be explained by their
semantics. Giving an attributive characteristic (the category of state) to
the action these adverbs describe it from the point of view of the mark-
quality. On the other hand circumstantial adverbs do not denote the mark
of the action but the inner circumstances of its completion. Therefore
attributive adverbs have a closer connection with the verb and in most
of the cases they stand directly before it: Gun ojn dotuur sém chodlon
Javlaa (Chor., 84). «They walked cautiously through the dense wood.»
Aav Zorigt n¥ saaral morio émééllés unaad chojt zig «lgwwr ¢ h an alchuul-
saar odov (D. Cév., 102). «His father, Zorigto, saddled his grey horse and
started slowly towards the north.»

LCf. T. I. MeS8aninov, Cleny predlofenija i dasti reci 1945, p. 69.

24% 371



Sometimes other parts of the sentence can stand between the attributive
adverb and the verb: Qért b i ar taur gérél garav (B. B. Ch., 10). «The
fire was burning dimly in the tent.» Urid adil $altidar bulidar aZzil
chijch & gij (Gaad., 59). «Already he was not doing the work so reluctantly.»
In these cases the connection between adverb and verb is maintained by
the sense relation.

Appearing in the role of the quant itative attribute of the mark,
quantitative adverbs refer to adjectives and adverbs, that is, to the parts
of speech denoting some mark the degree and measure of which can be
expressed.”

Some quantitative adverbs denote the degree of manifestation of the
mark; others point to the qualitative mark; others to the conjunction.

Adverbs denoting the degree of strengthening or weakening of the mark
combine with words containing the meaning or shade of qualitativeness
but permitting alterations in the degree or intensivity — whether it be
adjective, adverb or verb: ma§ chaluun «very hot», ma§ sandarsan «very
confusedy, tun sajn «very good, very welly, tun udlal «very longy», dénditi
churc «extremely smart (bright)», déndiii olon wexcessively (too) muchy,
daané ért oo early», daané é&fichléé  «too tired», milééd surchij —«very
serious», nilééd udtal «rather longy.

Adverbs denoting quantity or measure mostly combine with substantives
and verbs: chiénéén chin «how many peopler, chifnéén gujsan & (Cog
5/61 —29) «how much he did not ask», {6énoon nastaj «so many yearsy.,
odij todij mori «a big quantity (a lot of) horses, odij todij CarmajZ oroldson
(DS., 248) «he tried very hardy, olontoo chijsén «he did so repeatedly»,
chédéntéé jatgaZ azsén (Cog 2/62—T74) «he talked it over repeatedly».

Adverbs of conjunction combine almost exclusively with verbs in their
different forms: gancaaraa nidich —«to nomadize alone», gurvuulan avé
irsén (BBCh., 34) «the three of them brought it together, choeulaa gar’ja
(BBCh., 64) et us go out in twos», choer gurvaar nijléldén jarilean . . .
(DNac., 237) «they talked assembling in twos and threes».

As a rule quantitative adverbs stand directly before the word they deter-
mine.

2 Prof. A. M. Peikovskij wrote on the combinability of these adverbs in Russian:
«These adverbs are remarkable because they are not connected — like all the others
— indissolubly with verbs (or words formed from verbs). They even, so to speals,
wrefers adjectives to verbs and cannet be united with all kinds of verbs ... This
can be explained, of course, by their meaning as they denote degree» (A. M. Peskov-
skij, Russkij sintaksis v nauénom osvesfeniz, Ubpedgiz 1956, p. 118.)
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Circumstantial adverbs combine with verbs and other parts of
speech functioning as a predicate. Their place in the sentence is freer:
Bi margaas irné (DCev., 86) «I shall arrive tomorrow», Margaad
n 1 namajg Tuul golyn chovéonis choer unéégéé tuugaad chariz javtal . . .
(Tujaa 1/1960—14) «Tomorrow when I shall drive away two of my cows
from the bank of the river Tola . . .», Za éné tuchaj margaa Sértchén
bosood tuchtaj jar’ja (Cog., 5/1961 —49) «Tomorrow, after getting up earlier
we shall speak about it unhurriedly», Bi bol énoddor aduu chariul javaa
chun (Cog 5/1961 —49) «Today I shall take the horses to pasture».

Why do adverbs have different positions in the sentence when they are
free concerning place? How far is it possible to alter their place?

The fact is that word order in Mongolian is not so strict as it is supposed
to be. In most of the cases morphological markers undertake the task of
distinguishing the parts of the sentence. The predicate is expressed by
indicative or imperative forms, the subject has its marker, the complements
are morphologically formed. In such cases the syntactical role of the word
order is not significant. It can be destroyedand clearly fulfilsa sense function.

Thus in oral speech and especially in dialogues the predicate can occur
at the beginning or in the middle of the sentence: Tavicgaa naad chunéé
char tgoruad (Z. L., 32) «Give back our man, black devils by, Chaa bajna
tér Dugar &int (Z. L., 105) «Where is that Dugar of yours?», Zadal ta nar
aanij gézgijg (Z. L., 41) «Undo her plait .

Nevertheless word order can differentiate between the parts of the sen-
tence even if the Mongolian predicate is in the usual place, at the end
of the sentence.

The part of the sentence where the logical stress is laid will stand closer
to the predicate?® as it is the one bearing the bigger sense loading.

The significance of the logical stress, as is well-known, is to underline
some word or other in the sentence. «It gives apossibility to expressdifferent
judgements.»t

Bearing different sense loading adverbs can enter either the group of
theme in the utterance, that is, they can mark something given or the group
of the new essential element in the utterance.

In written speech the group of what is given and what is new is deter-
mined by the context.

3G.D. SanZeev, Grammatika burjat-mongoljskogo jazyka, Moskva— Leningrad
1941, p. 105.

4 P, 8. Popov, Suidenie i predlotenic (Voprosy sintaksisa sovreimennogo russkogo
jazyka), Moskva 1950, p. 51.
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For example in the sentence: Buu gén étéd dugarachaa boliv (C. Lch.,
45) «The gun unexpectedly ceased to fire» the direct theme of the utterance
is the word buu «guny». It is clear from the context that it exists but it
unexpectedly misses fire in the hands of the rifleman. This is the new and
essential point the author wanted to communicate. Thus the adverb enters
the group of the predicate and stands after the subject. In this sentence
it is possible to make an alteration — to put the adverb in the first place
but then the aim of the author’s message will be the whole utterance.

In the sentence: Ar talaas génét buugijn duu tas chij? ... (D. Nac.,
274) «From behind a gun-shot was heard unexpectedly» the grammatical
subject buugijn duu enters the group of the logical predicate, that is the
word the logical stress falls on. Logical stress functions as a means of
putting into relief the logical predicate. Génél buugijn duw tas chijf is the
logical predicate that is, the aim of the author’s utterance. If one puts
the adverb génét after the word buugijn duw the latter enters the group
of the logical subject and the sense of the utterance will change a little.
The adverb agéin zuur «nstantly, momentarily, at once» can also take
different positions in the sentence: Cém a g $in zwwr Fagnalaa (Cog 2)
1959 —26) «At once everybody listened», Jaachin manaj ard agsin
zuwr bajraa solin duulz amzich ve? (Cog 2/1959 —25) «How do our Arats
succeed to sing changing their places momentarily 2», Buch cérég néy zéréy
ura chadgiré . .. pulemjot z00g0od ag&in zwwr buudaf échlév (Chor.,
84) «All the soldiers suddenly began shouting «hurrahy». .. .. , theyv
placed the machine-gun and started firing at oncen.

In the first sentence the adverb stands directly before the verb and
enters the group of the predicate together with it. The adverb can be
placed at the beginning of the sentence, then the logical stress will fall
on the word com «all» that will enter the group of the predicate.

In the second sentence it is separated from the verb by the direct object
bajraa  «their place». This is done in order to put the latter into relief.
Here also it is possible to change the place of the adverb but in that case
the direct object will enter the group of the logical subject.

In the third sentence the adverb agdin zuur can be placed at the beginning.
In that case it will relate to the whole utterance that will have the meaning:
«Momentarily all the soldiers all at once began shouting «hurrah», they
placed the machine-gun and began firing».

If we put the adverb in front of the adverbial participles chadgiré or
zoogood it will relate only to them: «they momentarily began shouting»
or «they momentarily placed the machine-guny.
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Adverbs bearing the logical stress always stand in front of the verb they
relate to. They enter the group of the logical predicate together with the
verb, e.g.: chariu bidyijg chirgésén chunéérdaruj iraulnéun | (Tujaa 6/1958 -9)

«Send the answer immediately by the messenger !».

In the cases of a distant position they are separated from the verb by
other adverbs that have a closer sense connection to the verb and therefore
stand directly in front of it, e. g. Gagechii Sambuugijn usgal zoolon nud
urag& chojoo alguurchan érgéldéné (DCév., 100) «Only the good
eyes of Sambuu looked slowly round» In other cases the adverb appears
in the quality of the direct theme of the utterance consequently it bea't:s
a definite perceptional value: T én d ééséé Dolingor naran garach z.dgz]g
Figlén, chédén odor javachad, jamar ¢ saad tockioldsongij (DS., 176) «Dolingor
started from there in the direction of the riging sun, he travelled some days
and he did not meet any hindrancey. .

To sum up, the position of the adverb in the sentence depends in every
concrete case on:

1. the meaning of the adverb itself,
2. the degree of the connection of the adverb with the determined verb,
3. the sense put by the author in this or that utterance.

Abbreviations
BBCh — B. Baast, Churléé, tuuz, Ulaanbaatar 1960.
(Gaad — M. Gaadamba, Elbég déél, Ulaanbaatar 1957.
D.Nac — D. Nacagdor¥, Zochiolyn tinivér, Ulaanbaatar 1955.
DS — (. Damdinsuren, Tuwvér zochiol, Ulaanbaatar 1956.
DCév  — D. Cévégmid, Zochiolyn tunrér, Ulaanbaatar 1956.
Chor —. P. Chorloo, Twiwér zochiol, Ulaanbaatar 1948.
7. L. —  7.Lodoj, Churim, #uiguud, Ulaanbaatar 1966.
O.Lech  — & Lehamsuren, Oguallég ba najruulal, Ulaanbaatar 1947.
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DIE BITTREDE DES KILUGEN BATATUR
UND DER CINGGIS-KHAN-KULT

VON

KLAUS SAGASTER (Univ. Bonn)

Die mongolischen Chroniken des 17. Jahrhunderts berichten, dass Cinggis
Khan auf seinem Feldzug gegen das tangutische Hsi-hsia-Reich im Jahre
1227 in der Stadt Tiirmegei! im Gebiet des heutigen Nordwestchina gestor-
ben ist.2 Seinen Leichnam, so sagen die Texte, legte man auf einen zweirédri-
gen Wagen, um ihn «heimzuschaffen», das heisst in das Stammgebiet der
Mongolen in der Nordmongolei zuriickzubringen. Als der Leichenzug den
Berg Muna im Norden des Ordos-Bogens des Gelben Flusses? erreichte, blieb
der Wagen im Morast stecken, und selbst die stdarksten Pferde konnten
ihn nicht wieder herausziehen. Da warf sich Kiliigen (Kiliigetei) Bayatur*
vom Stamme der Siinid vor dem leiblich verstorbenen Herrscher nieder
und flehte ihn in bewegten Worten an, nicht in der Fremde zu verweilen,
sondern in sein Land, zu seinem Volk, zu seiner Familie heimzukehren.
Cinggis Khan erhorte diese Bitte, der Wagen setzte sich wieder in Bewegung
und wurde in das «Kaiserliche Grosse Gebiet» [qan yeke yajar] geleitet.
Dort errichtete man als «ewiges Grabmaly und «allgemeinen Verehrungs-
ort» acht weisse Jurten.

Die Bittrede Kiliigen Bavyaturs ist eines der schonsten Beispiele der
mongolischen Dichtung. Doch nicht nur als solches verdient es unsere
Aufmerksamkeit. Denn bei niherer Betrachtung des Textes zeigt sich, dass
die Bittrede nicht lediglich das Produkt der schopferischen Phantasie
eines Ependichters darstellt, die das Geschehen um den Tod des grossen
Herrschers poetisch ausgestaltet hat, sondern dass es sich um die dichteri-
sche Aufzihlung von Personen und Gegenstédnden des Cinggis-Khan-Kults

1 Zu Tiirmegei vgl. Sastina, Sara tudzi, S. 182, Anm. 44. — Pelliot (Notes, 8. 343)
liest Dormegei und setzt die Stadt (wie Kozin, vgl Sastina, a. a. 0.) ohne nihere
Erklirung mit der Stadt Ling-chou gleich.

2 Altan tobli (1655) II, S. 99 ff.; Altan tobfi (anon.), S. 43 ff; Erdeni-yin toblt,
Urga-Hs., 41v; Erdeni-yin tob&, Ausg. Schmidt, S. 104 ff.; Sira tuyuji, S. 46 und Er-
ginzung (Sastina, Sara tud%, S. 135 f.); Asaray&i neretii-yin teitke, S. 38 ff.

3 Uber die genaue Lage des Berges Muna siehe Pelliot, Notes, S. 343 —345.

4 Im Erdeni-yin tobéi: Kiligen Bayatur; in den Altan-tobéi-Versionen (siehe unten):
Kiliigetei Bayatur.
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handelt, der ja mit der Errichtung der Acht Weissen Jurten eingesetzt
worden ist.

Die Chroniken haben den Text der Bittrede in zwei Fassungen {iber-
liefert: das Erdeni-yin tobéi des Sayang Sefen (1662) in einer kiirzeren®
und das Altan tobéi des Lubsangdanjin (1655) in einer lingeren Fassung.®
Das Sira tuyuji (Mitte 17. Jh.),” das Altan tob¢i anonymum (2. Hilfte 17.
Jh.)8 und das Asarayéi neretii-yin teitke (1677)° enthalten die erweiterte
Fassung des Altan tobi (1655). Die erweiterte Fassung bringt allerdings
keine sachlichen Ergéinzungen, sie ldsst im Gegenteil einige wichtige Be-
griffe aus.

In seiner Bittrede erinnert Kiliigen Bayatur den Herrscher an all das,
was seiner in der Heimat harrt: Herrschaft und Gesetz, Land und Volk,
Beamten und Kampfgenossen, Gattinnen und Paliste, Fahne, Trommel und
Trompete, Zimbeln, Floten, Pfeifen, Violinen und Schalmeien.

Fast alle genannten Personen und Gegenstéinde gehéren zu den Kult-
objekten, die im Rahmen des Cinggis-Khan-Kults verehrt worden sind
und zum Teil noch heute verehrt werden. Die Nachkommen der Beamten
und Kampfgefihrten dienen Cinggis Khan noch heute als Beamten des
Cinggis-Khan-Kults.

Durch den Cinggis-Khan-Kult im Ordos-Gebiet sind die Beamten und.
neben Cinggis Khan, folgende Kultobjekte belegt:'¢ Cinggis Khans Haupt-
gemahlinnen Borte, Qulan, Yisiii und Yisiigen; die Palastjurten; die Fahne:
die Trompete; das Schwert; die Pfeifen. Durch die Clannamen der Darcha-
ten, der Leviten des Cinggis-Khan—Kults im Ordos-Gebiet, ist eine Reihe
von Gegenstiinden bezeugt, die der Obhut des jeweiligen Clans oder Unter-
clans anvertraut sind (oder waren).!! Hierzu gehoren die Fahne, fir welche
die «Fahnentriiger», und die Trompete, fiir welche die «Trompetenmeisters

5 Urga-Ms. 4lv—42r; Ausg. Schmidt, 8. 106—108. Text und englische Ubersetzung
bei Krueger, Poetical Passages, S. 104—108. Deutsche Ubersetzung bei Schmidt,
Geschichte der Ost-Mongolen, S. 107 4 109; Text und deutsche Ubersetzung bei Gabe-
lentz, Einiges iiber mongolische Poesie, S. 24—27.

8 Altan tobdi (1655) 11, 8. 103—104.

7 Eingefiigter Text zwischen S. 43 und 8. 53 (Ausg. Sastina, S. 10 --43); russische
Ubersetzung: Sastina, Sara tudéi, S. 135137

5 8. 46—48; Ubersetzung: Bawden, Altan Tobéi, 8. 144—145.

9 S. 38—40.

10 Piir Literatur {iber den Cinggis-Khan-Kult im Ordos-Gebiet siehe Sagaster,
Dokument, S. 227, Anm. 34 (= Literatar iiber die Acht Weissen Jurten).

11 Vel Mostaert, Noms de clan.
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zu sorgen haben. Die Schalmeien sind entsprechend durch die Amtsbezeich-
nung einer Gruppe von Darchaten, der «Schalmaienmeister», bezeugt (die
offensichtlich keinen eigenen Clan oder Unterclan bilden). In der «Weissen
Geschichter (Cayan teitke), einem mit dem Cinggis-Khan-Kult aufs engste
verbundenen Text,’2 werden neun konigliche Hoheitszeichen aufgezihlt,
die «Neun grossen Kennzeichen» [yisiin yeke belge]: Fahne, Trompete,
Kocher, Trommel, Schwert, Sattel, Giirtel, Zeltund die «Enkel der Recken».13
Hiervon erscheinen Fahne, Trompete, Trommel, Zelt (= Palastjurte).
Beamte (die den «Enkeln der Reckeny» entsprechen) und indirekt Schwert
und Giirtel auch in der Rede Kiliigen Bayaturs. Die Schalmeien gehoren
su den Instrumenten, fiir die, ebenfalls der Weissen Geschichte zufolge,
besondere konigliche Beamte zustéindig waren. In den Ritualtexten des
Cinggis-Khan-Kults* werden folgende Kultobjekte genannt: die vier
Hauptgemahlinnen, die Palastjurten, die Fahne, die Trompete. Ebenso
werden Cinggis Khans treueste Kampfgefihrten, Boyurji und Muquli,
erwahnt.

1. Die Gemahlinnen [gatud]. Namentlich genannt werden in
Kiliigen Bayaturs Rede vier Hauptgemahlinnen Cinggis Khans: Borte
(Borte Jusin, Bortegeljin), Qulan, Yisii (Yesiii), Yisiigen (Yesiigen). Es sind
dies die vier Kaiserinnen, die neben Cinggis Khan im Ordos-Gebiet verehrt
werden: Borte gemeinsam mit (linggis Khan im Heiligtum Yeke ejen qoriya,
«Grosser heiliger Bezirk des Herrschers», im Wang-Banner;'> Qulan in
Baya ejen qoriya, «Kleiner heiliger Bezirk des Herrschers», siiddwestlich
von Yeke ejen qoriya, chenfalls im Wang-Banner;' Yisiii und Yistigen in
Jungyar ejen, «Jungyar-Herrschery, im Jungyar-Banner."” Die vier Kaiserin-

12 Beschreibung: Zamecarano, Chronicles, 8. 50—55; Heissig, Geschichtsschreibung I,
S. 17—26; Faksimileausgabe des Ms. e (E): ebd., 8. 1—25. Ausgabe, Ubersetzung und
Kommentar: Sagaster, Die Weisse Geschichte (Manuskript).

18 (Jayan teitke IT, 7, 26—35 (nach Ausg. Sagaster) (Ausg. Heissig 10v3—11r2).

14 Rintchen, Matériaux, Texte Nr. 28—68; Dylykov, Edsen-choro, S. 235—274;
Zamecarano, Kuljt, S. 211 ff.

15 Mostaert, Dictionnaire, S. 360; Zamecarano, Kul't, 8. 196; Rintschen, Kult, S. 10.
— Das Heiligtum heisst auch Yeke ejen («Grosser Herrscher»), Ejen qoriya («Heili-
gor Bezirk des Herrschers») und Cinggis ejen («Herrscher Cinggis»).

16 Mostaert, Zamecarano und Rintschen, a. a. O. -— Diese und alle weiteren Angaben
{iber die Standorte der Cinggis-Khan-Heiligtiimer bezichen sich auf die Zeit vor 1956.
Tm Jahre 1956 wurde in Yeke ejen qoriya (Edschen choro) ein Tempel errichtet, in
dem alle Kultjurten und Cinggis-Khan-Reliquien des Ordos-Gebiets versammelt
wurden (vgl. Dylykov, EdzZen-choro, S. 231 f.).

17 Zamearano und Rintschen, «. a. O.
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nen Boérte, Qulan, Yisiii und Yisiigen werden direkt nach Cinggis Khan im
«Strevopfer an das Kaiserliche Geschlechty (Altan wrwy-un saculi), einem
Ritualtext aus Ordos, genannt.’® Der Kaiserin Qulan personlich sind drei
ebenfalls aus Ordos stammende Ritualtexte gewidmet.!?

2. Die Palastjurten [ordu qarsi, ordu qarsi ger]. Die
Acht Weissen Jurten [naiman Cayan ger], die heiligen Stitten des Cinggis-
Khan-Kults im Ordos-Gebiet, heissen auch «Acht Weisse Paldste» [naiman
Cayan ordu]2® Der Weihe (Salbung, miliyayud) der Palastjurte [garsi ordu]
Cinggis Khans ist ein Gebet aus Ordos gewidmet, Qarsi ordu-yin miliyayud 2!
In der Weissen Geschichte wird die Palastjurte mit asari ( «grosses Zelt,
offenes Zelt»)*> bezeichnet. Sie ist das «Kennzeichen fiir die gewichtige
Residenz» [kitndit sayudal-un belge].?

3. Die Fahne [silde]. Die Kricgsfahne Cinggis Khans ist, der
Rede Kiliigen Bayaturs zufolge, «aus den Stirnhaaren von braunen Heng-
sten gefertigty [keger afiry-a-yin kekiil-iyer kigsen].?* Sie wird in zwei Formen
verehrt: als vierzipfliche Schwarze Siilde und als neunzipflige Weisse Siilde.?*
Die Schwarze Siilde befindet sich im Ordos-Gebiet in einem eigenen heiligen
Bezirk (Stilde-yin qoriya), ungefihr vierzig chinesische Meilen siidostlich
von Yeke ejen qoriya.? Dem Siilde-Kult sind mehrere Ritualtexte aus dem
Ordos-Gebiet gewidmet.?” In ihnen wechselt die Bezeichnung sitlde mit der
Bezeichnung tuy.?8 Nach Potanin heisst die Fahne Cinggis Khans im Ordos-

18 Rintchen, Matériauz, S. 84; Dylykov, HEdien-choro, S. 235.

1 Rintchen, Matériaux, Nr. 46, 49, 50.

20 Mostaert, Dictionnaire, S. 486.

21 Rintchen, Matériaux, Nr. 51.

22 Lessing, Dictionary, S. 56.

23 Cayan teitke 11, 7, 34, vgl. Ausg. Heissig 10v11—12.

2 Erdeni-yin tobfi. Im Altan tobéi heisst es: keger afiryan-i inu kikid-iyer gibriji
kigsen («gefertigt durch Flechten der Stirnhaare deiner braunen Hengste»). Vgl
die #hnlich lautende Charakterisierung der Siilde-Fahne im «Opfer an die Schwarze
Sulder (Qar-a sillde-yin &¢tg) (Rintchen , Matériaux, S. 70, 15): keger-e afiry-a-yin
kokul-iyer boluysan («geworden aus den Stirnhaaren von braunen Hengstenn).

% Sagaster, Dokument, S. 201 f., S. 228 f.

26 Mostaert, Dictionnaire , S. 360; Zamecarano, Kuljt, S. 230; Lattimore, Jouwrneys,
S. 59,

27 Rintchen, Matzriauz, Nr. 30, 32, 34—36 (Nr. 36 iibersetzt von Zamcarano in
Kuljt, S. 231—233).

28 Vgl. Nr. 34 —36. — siilde ist an sich der Schutzgeist, der im tup wohnt (Vladimir-
tsov, Chingis Khan, S. 65). In der Praxis sind tuy und siilde jedoch identisch, vgl. z. B.
tuy sillde am Altan tob&i (Rede Kiliigen Bayaturs), bei Manduqufiryal, Cinggis qayan,
8. 15a und im Ritualtext Qutuytu qurim-un tiigel (Rintchen, Matériaux, S. 77, Z. 8 v. u.).
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Gebiet ebenfalls tuy (tok).2? Der Weissen Geschichte zufolge ist die «viele
Vasallen besitzende schwarze Fahne» [qariy-a yeketit gar-a tuy] «das Kenn-
zeichen dafiir, anderen Furcht einzujagen» [busud-i ayuyulgu-yin belge].*®
In der Geheimen Geschichte erscheint die Fahne [fuh] zusammen mit der
Trommel [gu'urge, ke’urge, ko'urge] als das wichtigste Hoheitszeichen des
Grosskhans.?t  «Fahnentréger» (Tuycinar) ist der Name eines Clans oder
Unterclans der Darchaten.®?

4. Die Trommel [kenggerge]. Die Kriegstrommel ist nach der
Geheimen Geschichte eines der Hoheitszeichen des Grosskhans (dort gu’wrge,
ke’urge, ko'urge genannt).® In der Weissen Geschichle ist von kéger Ms.
D kégir) die Rede. Dies entspricht mit grosster Wahrscheinlichkeit dem
Wort gu'urge (ke’urge) ko’wrge. Die Trommel ist der Weissen Geschichie zufolge
das «Kennzeichen dafiir, von vielen (zum Herrscher) erhoben zu werden»
[olan-a ergigdekiti-yin belge].>*

5. Die Trompete [biriye]. Die  «Oberen Trompetenmeister»
(Degedii Biiriye¢in) und die «Unteren Trompetenmeister» (Doudu Biirive-
¢in) bilden je einen Clan oder Unterclan der Darchaten.’® Im Ordos-Gebiet
gibt es dementsprechend zwei heilige Bezirke, den «Heiligen Bezirk der
Oberen Trompetenmeisters (Degedii Biiriyeéin-ii qoriva) und den «Heiligen
Bezirk der Unteren Trompetenmeister» (Doudu Biiriyedin-ii qoriya).’
Die dautschallende rote Trompete» [quskiray-a yeketic wlayan biuriy-e] ist,
der Weissen Geschichte zufolge, das «Kennzeichen dafiir, allen Respekt
einzuflosseny [qumuy-a kimdidkekii-yin belge].’” In den Texten des Cinggis-
Khan-Kults wird die Trompete oft zusammen mit der Fahne [silde, tuy]
genannt.?® Als «Verwalter» [qadayalayéi] der «lautschallenden festen
Trompete» [qaskiry-a yeketii qatan biriy-e] Cinggis Khans gilt dessen treuer
Gefolgsmann Boyurji,?® dem spéteren Quellen zufolge die Sorge fiir den
Cinggis-Khan-Kult iibertragen worden ist und dessen Nachkommen die
Darchaten sein sollen (siehe unten).

2 Liidtke, Verehrung, S. 92¢

30 Cayan teitke 11, 7, 27, vgl. Ausg. Heissig 10v3 4.
318§ 232, 278 (39Y).

32 Mostaert, Noms de clan, Nr. 70, 71.

33 §§ 105,6Y, 106,7v, 232, 278,39V,

3 Gayan teitke TT, 7, 30, vgl. Ausg. Heissig 10v7—8
35 Mostaert, Noms de clan, Nr. 75.

36 Mostaert, Dictionnaire, S. 360.

37 Cayan teiike 11, 7, 28, vgl. Ausg. Heissig 10v4 6.
38 Rintchen, Matériaux, S. 65, 68, 70, 72-—75.

3% Urga-Hs. 38v; Ausg. Schmidt, S. 94.
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6. Die Pfeifen [uriyal. Bei der Schwarzen Fahne Cinggis Khans
im Ordos-Gebiet werden zwei Pfeifen zum Herbeilocken von Falken und
anderen Vogeln [uriya] zxufbewahrii, die als «Grosse Pfeife» [yeke uriya]
und «Kleine Pfeifer [baya uriya] Cinggis Khans gelten 4

7. Die Schalmeien [¢oyur]. «Schalmeienmeister» (Coyuréinar)
heisst eine Gruppe von Kultbeamten der Darchaten.*’ Zwei Schalmeien-
meister gehoren nach der Weissen Geschichie zu den «Neun Besonderen
Beamten» (?) [delgerenggiti yisin yamu] des Konigs.*

8 Beamten [yamuitan]und Kampfgenossen [nékir].
Wie die von Kiliigen Bavyatur genannten Beamten [yamutan] gelten auch
die Diener des Cinggis-Khan-Kults als Beamten [yamu, yamutan].®® Sie
bilden den Hofstaat des verstorbenen Herrschers.** Zu den hochsten Beam-
ten, den Ministern [sayid], gehoren Cinggis Khans treueste, von Kiliigen
Bayatur namentlich erwiihnte Kampfgefahrten [nékiér] Boyurji und
Muquli.#* Sie zohlen zu den «ihre Aufgaben gut erfiillenden Recken»
[tusiyal sayitu erliyg-iid], deren Enkel [aéinar] der Weissen Geschichte zufolge
das «Kennzeichen» [belge] fiir die konigliche Kunst der Regierung, fiir die
«Methoden» [arya] und «Handhaben» [bing] sind.*® Ohne Ménner, die
ihre Aufgaben gut erfiillen, kann der Konig nicht richtig regieren*” Die
«Reckeny [erliig-iid] und ihre Nachkommen sind also Beamten des Konigs.
Cinggis Khan selbst hat, so sagt das Erdeni-yin tobi, Boyurji zum hochsten
Beamten im Reiche ernannt, und Boyurji hat spiteren Quellen zufolge
seine Rolle als hochster Beamter Cinggis Khans iiber dessen Tod hinaus
gespielt, da er zum hochsten Beamten des Cinggis-Khan-Kults ernannt
worden ist (siehe unten).’® Boyurji und Muquli werden auch in dem Ritual-

40 Zamearano, Kul't, 8. 233. Dort «Trompeten» genannt, vgl. jedoch Kowalewski,
Dictionnaire, S. 443.

41 Mostaert, Dictionnaive, S. 714.

2 Cayan teitke TT, 11, 2, vgl. Ausg. Heissig 12v10.

3 Val. Cayan teitke 1, 2, 2 (Ausg. Heissig 1v9); Zamecarano, Kult, S. 197.

1 Nzheres hierzu in m. «Die Weisse Geschichte», Kommentar, Abschnitte «Der
Cinggis-Khan-Kulty und  «Die Amter des Cinggis-Khan—Kultsy.

5 Altan tobéi (anon.), S. 33.

6 Gayan teiike 1T, 7, 35. vgl. Ausg. Heissig 10v12—11rl. — Boyurji und Muquli
gehdren zu den neun Orliig Cinggis Khans. Hierzu und zur Frage des Unterschieds
der Begriffe «Neun Recken» [yisiin erliig] und  Neun Orliigy [yisitn orlig] siehe
Gaadamba, «Orliviidr gedeg tigijn ulir.

47 Ngheres in m. «Die Weisse Geschichter, Kommentar, Abschnitt «Die Aufgabern”

des Konigs».
38 Urga-Hs. 38v; Ausg. Schmidt, S. 94.
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text «Verteilung (der Belohnungen) bei den Gesegneten Festeny (Quiuytu
qurim-un ligel) erwihnt 4? Hiernach ist Muquli der Triger der Fahne (fuy
siilde] Cinggis Khans.>

9. Das Schwert [ildi]. Das Schwert Cinggis Khans wird in
Kiliigen Bayaturs Rede nur indirekt erwidhnt. Nach der Weissen Geschichie
ist das «sehr drohende diamantene Schwerty [fangyuray-a yeketic almas
ildi] das «Kennzeichen fiir die Durchfithrung der Gesetze» [Jasay-i yabuyul-
qu-yin belge]5* In Kiliigen Bayaturs Rede heisst es: «Deine nach deinem
Willen geschaffenen Gesetze» [duralan jokiyaysan jJasay ¢inu].5? Kiliigen
Bavyatur spricht also nicht vom Schwert direkt, sondern von den Gesetzen,
die das Schwert schiitzen soll. Das Schwert Cinggis Khans wird von Potanin
in seiner Beschreibung des Cinggis-Khan-Kults erwéhnt.?

10. Der Giirtel [bise]. Der «schr einfache schwere Giirtel» [egel
yeketiv kindit biise], der nach der Weissen Geschichte das «Kennzeichen
fiir die Stabilisierung» (der koniglichen Herrschaft [¢t6rit]) ist [toytayaqui-
yin belge],5t wird von Kiliigen Bayatur ebenfalls nur indirekt erwihnt:
«Deine in Reinheit stabilisierte Regierungy» [ariyun-a toytaysan (foytayaysan)
torie Einu]®® :

11. Die Violinen [guywr]. Die Violinen sind als Cinggis-Khan-
Reliquie nicht mit Sicherheit belegt. Zwar werden in der Weissen Geschichte®
and im  «Ritual der Grossen Festey (Yeke qurim-un yosun), einem Ritualtext
aus Ordos,” quyuréi («Violinspielers, «Violinmeister») und quyur (gleich-
bedeutend mit quyuréi) erwihnt, doch ist moglicherweise nicht quyuréif
quyur, sondern ququréijququr zu lesen. Die Bedeutung von ququréijququr
ist nicht klar. Ich gehe auf diese Frage in m. «Die Weisse Geschichter, Kom-
mentar, Abschnitt «Die weltlichen Titely niher ein.

Wie erwihnt, wurde der Leichnam Cinggis Khans in das «Kaiserliche

19 Rintchen, Matériaux, S. 76-83; russische Ubersetzung bei Zamcarano, Kul't,
S. 220—226.

50 Rintchen, Matériaux, S. 17, Z. 8 v. u.; Zamecarano, Kul't S. 221.

st Jayan teiike I, 7, 31, vgl. Ausg. Heissig 10v8—9.

52 fgsay kommt nur im Erdeni-yin tobfi vor. Anstatt duralan muss, wie Krueger
mit Recht feststellt, toritlen («ein Reich errichtend») gelesen werden (Poetical Passa-
ges, S. 107).

53 Liidtke, Verehrung, S. 92.

84 (ayan teitke 11, 7, 33, vgl. Ausg. Heissig 10v10—11.

55 Die Altan-tobéi-Version hat bayiyuluysan («geschaffeny) anstatt toytaysan/toy-
tayaysan.

56 éayan teitke I, 2, 3; 11, 6, 11; E Liste (Ausg. Heissig 1v10, 9r13, 22v4).

57 Rintchen, Matériaux, S. 92, 93.



Grosse Gebiet» in der Nordmongolei geleitet, wo man «Acht Weisse Jurteny
errichtete. Das Krdeni-yin tobéi sagt lediglich, dass als «ewiges Grabmal»
[mongke kitr (= kegur)] und als «allgemeiner Verehrungsorty» [yeriingkei-
yin sitiigen] «acht weisse Jurten» [naiman éayan ger] aufgestellt wurden s
In der Version des Altan tobéi heisst es hingegen etwas ausfiihrlicher: «Von
daher riithrt das ewige, grosse Grabmal fiir alle.] Es wurde zur Stiitze fiir
die koniglichen Grossminister, /| Es wurde zum Verehrungsort fiir alles
Volk, [ Ja, es wurde zum ewigen Pfahl fiir alle, zu den Acht Weissen Jurten»
[Qamuy-un yeke kiir (Glosse: kegiir) tendele egitsCii. Qan jayisang-ud-un
tuly-a bolju. Qamuy ulus-un sitiigen boluyad. Qamuy-un mongke gqadasun
naiman Sayan ger bolbai j-a].5°

Auch hier erscheinen wieder Kultobjekte des Cinggis-Khan-Kults und
mit dessen Wahrnehmung beauftragte Beamten:

Die Acht Weissen Jurten [naiman ayan ger] werden
auch in der Weissen Geschichte «Verehrungsort fiir die Allgemeinheity,
«allgemeiner Verehrungsorty [yeringkei-yin sitiigen] genannt.®® Sie sind
die Stiitze fiir die Grossminister, Jayisang. «Jayisang» (einer oder mehrere)
werden bereits in der Weissen Geschichte als Beamten des Cinggis-Khan-
Kults erwihnt; in der staatlichen Amterhierarchie gab es, ebenfalls der
Weissen Geschichte zufolge, sieben Jayisang.! Der heutige Cinggis-Khan-
Kult kennt nur noch einen einzigen Jayisang. Er gehort zu den acht hochsten
Kultbeamten und ist das Oberhaupt der Verwaltung der Darchaten.5?

WStitzer [tulya] ist im Cinggis-Khan-Kult allerdings nicht, wie
im Altan tobéi, eine Metapher fiir «Acht Weisse Jurten». Der Ausdruck
bezeichnet vielmehr konkret ein Eisengestell, das iiber das Herdfeuer
gestellt wird und aus drei oder vier Fiissen sowie zwei oder mehr Ringen
besteht, auf welche der Kessel gesetzt wird.®® Ein solcher Herd steht im
Doppelzelt Cinggis Khans in Yeke ejen qoriya.5

Auch der Pfahl [gadasun <qaddsun<qadayasun]istim

5 Zu diesen beiden Begriffen vgl. m. «Die Weisse Geschichtes, Abschnitte «Das
Gesetzbuch des Cinggis-Khan-Kultsy, «Die Acht Weissen Jurtens und  «Die kaiserlichen
Reliquieny.

5 Altan tobéi (1655) 11, S. 104. Vgl. Altan tobéi (anon.) S. 48.

0 Cayan teitke 1, 1, 3, vgl. Ausg. Heissig 1v1.

81 Jayan teitke I, 2, 2; 11, 6, 11; 11, 11, 2; 11, 21, 2; E Liste (Ausg. Heissig lv4, 9r6,
12v8, 20rl10, 21v2).

62 Zamearano, Kul't, S. 198; Liidtke, Verchrung, 8. 92 f.; Lattimore, Journeys, S. 43. .

63 Lessing, Dictionary, S. 840; Rintschen, Kult, S. 11, 12.

8 Zamecarano, Kul’t, S. 197, 199; Rintschen, Kult, S. 11, 12.
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Cinggis-Khan-Kult keine Metapher fiir «Acht Weisse Jurten», sondern
als «Goldener Pfahly [altan qadayasun] eine eigene «Reliquie». Der «Gol-
dene Pfahly hat beim grossen Friithjahrsfest des Cinggis-Khan-Kults im
Ordos-Gebiet eine wichtige Funktion. Es handelt sich um einen Mann, der
die Rolle des zum Anbinden des heiligen Schimmels Cinggis Khans, des
Pferdes «Eiweissy (Ondegen ayan), dienenenden Pfahls spielt® und, wie
die Legende sagt, ein Nachkomme jenes Mannes ist, der den urspriinglich
hierfiir bestimmten Pfahl gestohlen hat.%

Auffallenderweise ist die Bittrede des Kiliigen Bavyatur nicht in die
bekannten Chroniken des 18. und 19. Jahrhunderts iibernommen worden.*

Statt dessen berichten zwei von ihnen, das Koke debter (1803 —18047)

und das Bolur toli I (1834 —1837),%8 von einer in fritheren Texten nicht
vorkommenden Ansprache, die Cinggis Khans Jugendgefiihrte und Kampf-
genosse Boyurji beim Begribnis (linggis Khans gehalten hat und in der er
den Wunsch dussert, die Verantwortung fiir die Opfer an Cinggis Khan zu
iibernehmen. Cinggis Khans Frauen und Sohne billigten das Vorhaben
Boryurjis, der ja, wie erwihnt, C‘inggis Khans hochster Beamter war, und
iibertrugen ihm die Leitung des Kultes des verstorbenen Herrschers. Boyur-
Jis Nachkommen sind, wie das Bolur toli I behauptet, die Darchaten. Auch
hier lisst sich also ein Zusammenhang zwischen einer bei den sterblichen
Uberresten Cinggis Khans gehaltenen Rede und dem Cinggis-Khan-Kult
erkennen. Boyurji wird an dieser Stelle «Held Boyurji», Kiiliig Boyurji,
genannt. (Den Beinamen «Held» hat er, dem Erdeni-yin tobéi zufolge,
von Cinggis Khan selbst erhalten.)’® Moglicherweise besteht ein Zusammen-
hang zwischen dem Beinamen Kiiliig und dem #&hnlich klingenden Namen
Kiliigen, und es ist nicht ausgeschlossen, dass Kiiliig Boyurji mit Kiliigen
Bavyatur identifiziert worden ist. Wann und warum dies geschehen sein
konnte, vermag ich allerdings nicht zu sagen.”

8 Zamecarano, Kul't, S. 207; Rintschen, Kult, S. 14.

6 {Jber den «Goldenen Pfahly und die mit ihm verbundene Legende siehe Potanin
(Lindtke, Verchrung, S. 95 f.), Van Oast, Au Pays des Ortos, S. 88 f., und Lattimore,
Journeys, S. 51.

87 Bine Ausnahme ist lediglich das Altan kitrdiin mingyan kegesutii bicig, das die
Rede allerdings nur stark verkiirzt wiedergibt (TT, 10,8 —12).

88 Kike debter 50r; Bolur toli I, 37v.

% Urga-Hs. 38v; Ausg. Schmidt, S. 94.

0 Auffilligerweise werden die Pferde, die den steckengebliebenen Wagen Cinggis
Khans aus dem Morast herausziehen sollten, kiiliig ( «starkes und schnelles Pferd»
[Lessing, Dictionary, S.501]) genannt, vgl. Erdeni-yin tobdi, Urga-Hs., 41v; Ausg.
Sehmidt, 8. 106; Altan tob&i (1655) 11, S. 102; Altan tobéi (anon.), S. 46.
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Nach dem Bericht Mania’s (s. oben) soll die Wallanlage aus altmongo-
lischer Zeit, 12. bis 13. Jahrh., stammen. Sie dahnelt allerdings sehr den ;d-
ten hunnischen Siedlungen bezw. Wallanlagen (vgl. z. B. Mania, meine
Anm. 1, B 2, 8. 872, Abb. 1)? und konnte natiirlich dann im Laufe der Zeit
auch von anderen Voilkern bezw. Stammen benutzt worden sein. Auch die
Zentren der Gebiete der alten Stimme, die nach und nach den mongolischen
Raum bewohnten, liegen bekanntlich dicht beieinander (z. B. Xo366
caidam (Alttiirken, Xar balgas) Uiguren, Xar xorin = Karakorum), wenn
auch nicht gerade auf der gleichen Stelle.

Und zwar Anlagen vom Typ «itréé dow/kiiriye dobuy.
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A MONGOL PRAYER TO THE SPIRIT OF CINGGIS-QAN’S FLAG

BY

HENRY SERRUYS (Beallsville)

Among the manuscripts acquired in Ordos by the Rev. Antoine Mostaert.
c.i.c.m. during his stay in that territory (1906 —1925), one short text bears
the title Boyda efin-it silde-yin sang orodibai «Incense Offering to the Flag
of the Saintly Lord». This manuseript text (113 x 175 min.) comprises six
double pages sewn in Chinese fashion, the first half (1a) page bearing only
the title, the rest having six lines per single page. The text is not dated.
nor is the place of origin indicated.

Like all Mongol mss. this one is far from perfect: it contains a number of
misspellings or words that are hard to decipher. While some misspellings
are easy enough to identify, in a few instances, corrections or additions
have been entered in pencil by the Rev. Ant. Mostaert himself who pre-
sumably checked this text against the earlier copy from which it was made
Another way of securing correct readings is by comparing with a text pub-
lished by Prof. Walther Heissig «Qara siilde-Ritual mit Mahakala-
Anrufungy (Mongolische Volksreligidse und Folkloristische Texte, Wiesbaden
1966, pp. 159 —162; hereafter quoted as H.); this text comprises many
sections very similar to the Ordos ms.; prof. Heissig also cites some thirty
lines (p. 160, note) from a novel by B. Rinden, Uitr-iin tuyaya («Light of
Dawn») (Ulaan Baatar 1951), also bearing great resemblence to a number
of passages of the Ordos text. In his Matériaua pour I’ Etude du Chamanisme
Mongol 1. Sources littéraires (Wiesbaden 1959), pp. 60 —62, «L’Encens au
Génie du Drapeau de Gengis Khany, Rintchen has a text only a little longer
than the present Ordos prayer, but otherwise almost identical, however
with a number of variant readings (hereafter quoted as R 59). These three
texts will allow us to correct some readings. For the sake of brevity, how-
ever, it will be impossible to refer in every case to these three texts; the
reader will do well to compare them constantly with our present prayer.
Only important discrepancies will be noted explicitly.

Althcugh the title page speaks of the silde (Flag) of Cinggis-qan, the
prayer itself, as the text reveals, is addressed to his Black Flag. B. Rintchen
(R 59), pp. 69—60, and pp. 73—76, has two more completely different
prayers to the Black Flag; and on pp. 71 73, one prayer to the White
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Flag, and on pp. 83 —84, another prayer to the Flag — no color specified —
also completely different from the Ordos text.

There is no room here to discuss the term silde: Flag as well as pro-
tecting spirit residing in the Flag; for the essentials of the various silde and
their cult in Ordos I must refer to a note by the Rev. Mostaert Sur le Culte
de Sayang Seéen et de son bisaieul Quiwyiai Selen chez les Ordos, in HJAS
20 (1957: 534 —566), pp. 548 550, note 37.

Although originally a Shamanist prayer, it is evident that the siilde
prayer has become strongly contaminated with Lamaist elements. And in
this respect, too, it is no exception: Lamaist elements have entered all
Shamanist prayers in various degrees.

Finally I wish to thank the Rev. Ant. Mostaert for comments and elucida-
tions of several points in this text.

Transcription

la Boyda efin-it sitlde-yin sang orosibai

b Alin-u ali-ber yeke jiryalang-yi abuwyad [2]
oyoyata nigen kkSan-dur olyayuluyéi
arvyun erdent [3] -yin degedit boyda [-yin]
enggejirel-iiget vacar-tu olmei-dir [4]
jalbaran sogiddiimiii
om man hwm [5] yurban-tan
ola[n] blama-dur morgimiii.
burgan-divr morgivmii [6]
nom-dur morgimiit
bursang quuaray-ud-tur morgiomiii [2a : 1]

2a allan silde kemen meriddiigsen
yambar ba berke [2] Silmus-un dayisun-i daruysan
gariy-a yeke-diir qura [3] siilde
yayaramlayai dayun-tyar dayudaysan [4]
boyda altan silde Eimadur takin morgimiii: [5]
jalman vadirtu fida-iyan barin kilinglegsen
jalayuu [6] Carai niyur-tu
Jayiduysan iisiin-tyen sirbeyilgegsen [2b : 1]

2b jalayud boyda silde Eimadur takin morgimiii: [2]
niyur-tur-iyan mingyan niditei-yin tulada:
niyuba [3] -yin diles-i nigeken ber itliv ediigéi
niyur-tur [4] toyoran Eimegtfeli:
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3a

3b

4b

boyda silde cimadur takin [5] mérginmil

sillder yeke kuliti--yin tulada

sémber ayula [6] -yin orgil deger-e:
sudarasun-yin qan gormusta [3a : 1] tngri-yi
emiin-e-ben soguddigilim bayiysan

boyda [2] siilde éimadur takin mérgimiii:

sayaral dget [3] joriytu-yin tulada.

sansar-tu [yabuqu-yin] amitan:

samayuw [4] mayuw yeke-yin tulada

sakisuyai kemegsen

boyda silde [5] éimadur takin morgimiii:

ober dber-iin silmus-un [6] dayisun olan-u tulada
olan degedii ridi qubilyan-i qubilyaju [3b : 1]
ilegivit dutayuu Silmus-un Eirig-id-i

unayan sayitur [2] butaratal-a kitugéi

boyda sillde Cimaduwr takin [3] morgumiil

mital dgei jorivtu-yin tulada:

mingyan [4] qara nidin-iyen [kilayin] kilinglen qaraju:
mo[n]g [5] diget olan Silmus-un Girig-id-i

kol dour-ban [6] molkiugiulin geskigsen

boyda silde Eimadur takin morgimiii [4a : 1]
doy&in sedkil-ti--yin tulada

tongyuray fida [2] -iyan barin kilinglejit

titg tivmen Cirig-itn terigin-i [3]

oytolun muluglan fegitgsen

boyda silde Cimadur [4] takin morgimis

olan jobalang-tan amitan-i

oro§in [5] sakiqu-yin tulada

inen degedit olan ridi qubilyan-i qubilyaju
orésiyen sakiyéi

boyda sillde [4b : 1] éimadur takin morgimii:
Jarlty bolon yabuyad

Salayai [2] buruyu muu-yi biteden eCilgen darwyéi
boyda altan [3] silde

boyda siilde-yin Jarliy-iyar ilic yabuyéi [4]

bitkiti nom Safin toré-yin iteged mayu wileddigéi [5)]
gem-ten olan bolba

erdemien sayid Eogedke: [6]

engke toro-yi amurliyuddi.
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da

5b

6a

6b

boyda stlde [5a : 1] Cimadur takin morgimin.
qamuy dayisun-i inesiin [2] tobaray bolyan darwyéi.
doy$in kiéutic boyda silde [3] &imadur takin mérgivmin
itfin yadaqu qara jirikenten [4] dayisun-u

omoy-yi daruyli '

boyda sillde éimadur [5] mérgimiii

tus[alta sayid-un qurma-yi mandayuluyéi [6]

tus osiyeten-i daruyéi

boyda sitlde Eimadur takin mérgimitt [50 : 1]

egim-i ediiritn nigente-ber takin éidabasu

ebedéin iget [2] eregiil engke-ber Jiryaju

Jobalang @gei Jiryalang-iyar [3] Jiryvaju

Jud dgei jun [nJamur-tyar Jiryaqu

egim-i [4] editritn nigente-ber takin Cidabasu
ayuralty dayisun [5] qulayai degerm-e

mingyan beyir-e-yin yajar buruyuyli

qamuy [6] amitan-i qarangyui-a sansar-ate yaryaqu tulada

gamuy [6a : 1] nom-ud-iyar tonilyayci

yayigam$iytu boyda silde Simadur [2] takin morgimiii.
kimaraqu temeéildekis amurliyuluydi

kinaltu [3] dayisun-u Silege-yi yaryan

Cirkeretel-e Eituufu inesiim [4] tobaray bolyayéi

boyda sitlde Cimadur takin mérgimii [5]

yerdt dili ulus-un efin bolwysan

yeritngklel]t wlus-un Sitigen [6] boluysan
yirtinéi-ten-ii. sakiyulsun bolwysan

siiriy-e [6b1:] yeke-tiv [boyda efin qayan

qariy-a yeke-tit] qara silde

gan ulus keged qaraéu [2] albatu wlus ba.

qamuy tiimen-iyen [3] qayirlan ibegen soyurgatwyai. [4]
orloge erte sag-iyan talbiqu editr-itn [5]

nige Simdan keliyefit ungsiqu bolbasu masi sayin.

Translation

Incense Offering to the Flag of the Saintly Lord
Praving, I worship at the indestructible! vajra feet> of? the Superior
Saint of the pure jewel, by whose favour we receive great happiness and
1b who makes us certain to acquire in one moment (great riches).*
Om mani hum! three times.?
I worship the many® lamas: I worship the Buddha: I worship the Law:
I worship the Assembly of the Monks.
2a  Making an offering” I worship You, Saintly Golden Flag, who called
with an urgent call; Black Flag, with the vast jurisdiction® who repressed
inimical evil spirits® no matter how stubborn, and were given the title
of Gplden 1° Flag.
2b  Making an offering I worship You, voung!'* Saintly Flag, with youthful
mien and face, who have loosed your hair done in a knot (on top of the
head), and in anger hold you vajra-spear (adorned with) streamers.?

Y Engge firel dgel properly should be read anggi jiral iigei (R 59, p. 60), lit.  «insé-
parablement, . certainement, justement» (Kowalewski, Dict. 21b).

2R 89 reads kol-iin olmei.

3 I supply the genitive suffix (boyda)-yin from R 59.

4The verb olyapuluyéi has no object, but compare R 59, p. 73: aduyu temegen-it
oljan-i olypayuluyéi sillde: «Flag who make me find loot (consisting of) horses and
camels.»

5 purban-tan is a negligent spelling for -ta.

In R 59, the opening words are om a hum kemen purban-ta igiile «ecite three
times the formula . . .,» but R. does not have olan before blam-a, so that it is possible
that what I read here ola[n] is a corruption of iigitle «wecite ... !»

7 I read takin (taki-: to offer, to worship) although at first glance, here and in the
following lines, the spelling looks more like degen, deken, etc. Both Heissig and Rintchen
spell takin.

8 Yeke-diir is certainly a misspelling and should be read yeke-tii as in R 59.

9 Silmus, plural of §ilmu, is the same as simnu(s). See Ant. Mostacrt, Dict. ordos
(Peking 1941 —1944), p. 634a. Although in genitive formation, it is evident that §ilmus
and dayisun are in apposition. R 59 reads simnus.

10 That the Black Flag is called «Golden» Flag is no contradiction. «Golden» as T
have indicated in Mon. Ser. 21 (1962) 357 —378, means «Imperial.»

1 Jalayud is a scribal error for jalayuu, only a slight difference in writing. R 59:
Jalayu.

2R 59 reads alm-a «ax; curved like the edge of an ax» but this reading breaks
the alliteration; I prefer to retain fulman (Jalama).
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Making an offering I worship You, Saintly Flag, with a circular!®
ornament on vour face; who, because you have a thousand eyes in your
face, are not ignorant'* of even one concealed (evil) deed.!?

3a  Making an offering 1 worship You, Saintly Flag, who, because your
majesty!® possesses great power, have made the deity Qormusta, ruler
of Sudarasun (palace)'? on top!® of Mount Sumeru, kneel before you.
Making an offering I worship You, Saintly Flag, who, because you
have determination (allowing of) no delay, have decided, because corrup-
tion and evil are great, to protect!® the sentient beings walking® in the
samsara.

3b  Making an offering I worship You, Saintly Flag, who, because your
own inimical evil spirits are numerous, use many superior supernatural
powers to bring down?' the armies of the evil spirits, whether fewer or
more numerous,? and cut?® them down, until they are effectively scat-
tered.

Making an offering I worship You, Saintly Flag, who, because you
have determination without hesitation, glowered angrily** with vour

13 Although this text seems to spell toyoran, it is evident that the correct reading is
toyorin as Rintchen has in H. and in R 59. 4

14 Alongside ediigéi a correction from the hand of the Rev. Ant. Mostaert spells
endiigéi. Rintchen has endegfi. Compare Kowalewski, 170b: ende- «se tromper,
errer . . .» Endii- reflects an Ordos pronunciation. See Mostaert, Dict., 239b.

15 In both his texts, Rintchen reads wlus, but in note (R 59, p. 60) he states that
he has seen another version having iiiles. But whereas the present Ordos text has
nipula-yin iiles-i, Rintchen’s niyuda ulus [read: itiles]-i, without the genitive suffix,
seems preferable.

16 Siilder (also in R 59), an alternative form of siilde, appears in the Secret History
of the Mongols §63: «Good Luck» and §249: «Majesty». The latter meaning seems
to be fitting best in the present context.

17 See Kowalewski, 1393b: sudarasun balyasun: «lemeure de Hormousta.»

18 Tnstead of orgil, Rintchen (H) reads argil, but R 59: orgil.

1 Lit. «have said «I will protect».»

20 The words yabuqu-yin are added by the Rev. Ant. Mostaert. R 59 does not have
the genitive suffix which seems entirely unnecessary.

21 Instead of wunayan, causative of una- «to fall,» R 59, p. 61, reads iineker.

2R 59, p. 61, reads ilegiiti dutayuu iigei «neither too many nor too few.»

2 Kitugli: better Litupéi from kitu- «to cut, to murder.»

24 Rintchen in one text (IT) reads nidiiben gilayin, but in R 59, nidiin-iyen kilay/r
kilinglen, so that the original text probably had kilayin kilinglen.
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thousand black eyes, and forced the many dispirited® armies of evil
spirits to crawl beneath® your feet and stepped” on them.

4a  Making an offering I worship You, Saintly Flag, who, because vou
have a terrifying temper, angrily held your razor (sharp) spear, dismem-
bered?® and cut off the heads of innumerable enemies to (string them
together and)?® wear them (on your neck).

Making an offering I worship You, Saintly Flag, who are a merciful
protector; who display many truly superior supernatural powers in
order to safeguard mercifully®® the sentient beings with numerous
sufferings.

4b  (Making an offering I worship You,)*! Saintly Golden Flag, who
giving orders, repress and bring to a definitive end the lazy and the
bad .

Those who do not obey the command of the Saintly Flag; those who

do evil to the existing Law, Religion, and Government;*? the blame-

2 Rintchen in both his texts has mon-iigei, but the Rev. A. Mostaert suggested a
reading méng-iigei: «inconsistent», here «disheartened, discouraged» by the siilde’s
frightful looks. '

26 Jour-ban is for dour-a-ban (Rintchen: H. and R 59); «under, etc.» It should be
remembered that such postpositions as dour-a «nder», deger-e «up, above» ete.
are often treated as case suffixes and take the possessive suffix.

27 R 59, p. 61: giskigsen. Missing in Rintchen’s other version. Geskigsen, or rather
geskigsen, reflects the Ordos pronunciation of Mo. giski-, gi6ki-, Cf. Mostaert, Dict.
262b—363a.

28 For muduglan, Heissig has mol&iged, and Rintchen (H.), mocoylan, and R 59,
moléuylan. The correct reading probably is mééile- «découper par membres» (mdde:
membre). See Mostaert, Dict. 472a.

2 Both Rintchen and Heissig have erike bolyan «making a string». Rintchen (H)
even has the additional words «on your necky, and it is evident that several words are
missing in the present text.

30 Heissig and R 59 spell drosiyen, yielding a better sense than orodin.

31 Tt is evident that several words have been dropped here, but they can easily be
restored by comparing with Heissig’s and Rintchen’s texts.

22 Tnstead of &alayai buruyw muu-yi biteden eliilgen, Heissig reads Jaliqai mayu
buruyu yabudal-tan-i Eirekitele eGiigen, and Rintchen, jaligas buruyu omuytu yabudaltan-i
doruyiltayulun ebiillgen «humiliating and bringing to an end the lazy, the wrong, and
those with proud behaviour.» (R 59). Heissig has the same phrase in the preceding
strophe. For &ireketele see below. Eéiilge- is better than editge-. Biiteden in the present
Ordos text, I assume, renders the Ordos word biitiid- «devenir complet; étre complete-
ment achevé» (Mostaert, Dict. 108a).

33 The text reads iteged, but a correction by the Rev. A. Mostaert reads eteger.
Heissig and Rintchen, too, have eteged (R 59). The words bitkiti nom appear neither
in Heissig’s nor in Rintchen’s versions.
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worthy have become numerous; the virtuous and the good have become.
5a few. Bringing an offering I worship You, Saintly Flag, who assure har-
mony? in a peaceful government.

Bringing an offering I worship You, Saintly Flag with the fierce
power, who repress all enemies reducing them to ashes and dust.

Making an offering I worship You, Saintly Flag, who repress the
pride of the insufferable® and evil-hearted enemies.

Bringing an offering I worship You, Saintly Flag, who make us praise
the banquet?® of the beneficient? noblemen, and who repress (our) own?8
hateful (enemies).

5b  If we can make this offering once a day, we will enjoy health and
peace without sickness; we will enjoy happiness without suffering:
without epizootics we will be happy (every) summer and autumn.?®

Making an offering I worship You, Admirable Saintly Flag, who
drive®® angry! enemies, thieves, and robbers a thousand leagues away,
if we can bring this offering once a day; who in order to bring all sentient
beings out of the dark samsara save them* with all the Laws.

6a  Making an offering I worship You, Saintly Flag, who pacify those
who fight®® and quarrel among themselves; who take away the pest®
of clever®s enemies, cutting them down until they cry out,’ and reduce
them to ashes and dust.

34 Amurliyudéi is a misspelling for amurliyuluyéi; see below p. 6a, line 2. Also Heis-
sig’s and Rintchen’s (R 59) texts.

35 For ifin yada, see Mostaert, Dict. T49a: 4ji- «voir . . ., souffrir, endurer, subir . .»

36 Heissig and Rintchen (R 59) read qurim «feast, banquet» certainly better than
qurma. .

37 Following Heissig’s and Rintchen’s (R 59) version tusatu.

38 Lit. «opposite.» Neither in Rintchen’s nor in Heissig’s texts.

39 [N]amaur has no diacritic mark for initial n-. Heissig and Rintchen (R 59) spell
namur, in any case the only possible reading yielding a meaning.

40 Buruyuyti is a deficient spelling for buruyulayuluydi. Heissig reads buruyudadju.

41 Heissig and Rintchen (R 59) read aywraltu, but Kowalewski 38a has ayuriltu.

12 Heissig reads doliyéi (doli-: to trade, exchange), less satisfactory.

18 Kimaraqu, better kimuraqu: see Kowalewski 2538a. Heissig has kimuraldagu
which is preferable; Rintchen (R 59, p. 62): kimuraldun.

4 Silege. Cf. Mostaert, Dict. 615a: «naladie contagieuse».

4 Instead of kinaltu, Rintchen (R 59, p. 62) reads enelgetii: Kowalewski 167b:
enelgetei  «affligé, mortifié, souffrants. But a reading enelgetei/enclyetii breaks up the
sequence of the alliteration and is not likely to be the original reading.

16 Heissig in the present passage reads ¢irgitele; in another passage (p. 161) he reads
Cirekitele. This must be the verb firkire- (Kowalewski 2189b) «crier, faire du bruit.»
Rintchen (R 59, p. 62) reads éar kitel-e.
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Saintly Lord-qayan with great majesty;¥” Black Flag with vast juris-
diction *® who have become Lord of the Nations of the whole Earth;
who have become the support of the Nations in general; who have be-
come Protector (of the Nations) of the World,* graciously deign to
protect the imperial descendants® and 3 the common tax-paying people
as well, and all the multitudes.

The day one makes the offering of incense early in the morning, it
will be very good carefully to read (this) at one sitting.?®

17 Siiriy-e: Kowalewski 1435a: «larté, lueur, éclat; horreur, etc.» Heissig reads
yeke siir-e-tit. Kowalewski 1434b: siir: «grandeur, majesté». These two words are

evidently related. ) .
18 The words between brackets are added in the margin in the handwriting of the

Rev. A. Mostaert.

19 Correcting dili into delekei with Heissig and Rintchen (59, 62).

50 Heissig: Yiredemdii [= yirtindil]-yin ulus-un. o

51 Tnstead of wlus, Heissig has oron, Rintchen (R 59) reads gan itres yielding a better
sense which T adopt in my translation.

52 Keged, of course, is to be read kiged. )

53 Simda- (Kowalewski 1507a): e presser . . .; tdcher de, s’efforcer dej» lit. «mak-

ing one effort.»
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BEMERKUNGEN ZUR REFLEXIV-POSSESSIVEN DEKLINATION
DER GEHEIMEN GESCHICHTE

VOX

K. THOMSEN (Kopenhagen)

Es scheint, daB die meisten Mongolisten sich jetzt dariiber einigen konnen,
daB der chinesischen Transkription der G. . eine Fassung in uigurischer
Schrift zugrunde liegen muB, und daf} die chinesische Transkription nicht
die damalige gesprochene Sprache wiedergibt, sondern einfach wie man
einen mongolischen Text in uigurischer Schrift am Anfang der Ming-Dy-
nastie vorgelesen hat. In diesem Sinne schreibt L. Ligeti: «On n’a pas
transposé ce livre [d. h. die G. G.] en «angue parlée», on en a simplement
transcrit en chinois le texte mongol, en écriture mongol, tel qu’il se lisait &
vive voix au debut des Ming» (Les fragments du Subhdsitaratnanidhi mongol,
AOH, T. XVII, Budapest 1964, S. 289). Auch wird es im allgemeinen ange-
nommen, daB die Sprache der G. G. ungefahr denselben Lautstand wie
jener der "Phags-pa-Texte aufweist, und demzufolge nur vereinzelt da lange
Vokale aufweist, wo diese — nach Schwund eines inlautenden Konsonanten
— auf urspriinglich identische Vokale zuriickgehen, z. B.: a<<da<
*aya ~ *afa; € < €e < Fege ~ *eBe; @ < wu < Fuyu ~ *yBu usw. D. h.,
wenn auch die chinesische Transkription der . @. eine «kiinstliche»
Sprache vertritt, die von Ligeti als «jargon livresque» bezeichnet worden
ist, spiegelt sie jedoch vereinzelt den wirklichen Lautstand der damaligen
ostmongolischen Umgangssprache wieder, der im Vergleich zu den arabi-
schen Quellen zur Westmongolischen Umgangssprache lautlich als weniger
fortgeschritten gilt. Vgl. L. Ligeti (T'rois notes sur Uécriture ’Phags-pa,
AOH, T. XIII, Budapest 1961, S. 236): «Il convient de faire remarquer que
dans les documents mongols en écriture 'phags-pa on ne peut s’attendre
& des voyelles longues que lorsqu’elles remontent & un précédent dissylla-
bique offrant des voyelles identiques, donec @ < @'a, @ < @i, @ < wu etc.
Cet état des choses est parfaitement confirmé par histoire phonétique mon-
gole, particuliérement par les documents mongols en transcription chinoise
des XIIT— XTIV siécles. (Les documents en écriture arabe refletent une phase
avancée de évolution phonétique, aussi leur témoignage est-il a ce propos,
hors de cause)».

In einem Aufsatz (Zwei tirkisch-mongolische Korrespondenzreihen. In:
Aspects of Altaic Civilization. Proceedings of the Fifth Meeting of the Perma-



nent International Altaistic Conference. Indiana University Publications.

Uralic and Altaic Series, Vol. 23, 1963, S. 235—17) habe ich gewisse Fiille,

die fiir das Verhiltnis zwischen der Umgangssprache und der uiguro-mon-

golischen Schriftsprache entscheidend sein kénnen, behandelt. Die Schliisse,
die in diesem Aufsatz gezogen wurden, sind natiirlich auch fiir die chinesi-
sche Transkription der G. G. giiltig, insofern diese auf einer Fassung in
uigurischer Schrift beruht. »
Im erwihnten Afsatz wies ich darauf hin, daf} tiirkische einsilbige Wior-
ter, die auf y oder p ausgehen, sowie tiirkische mehrsilbige Worter, deren
erste Silbe auf y oder p ausgeht, im Schriftmongolischen (insofern das Schrift-
mongolische im Verhiltnis zum Tiirkischen noch eine Silbe hat) eine einzig-
artige Vertretung aufweisen: '

Kagy. say- «melken» = Schriftm. saya- «id.»!

Uig. gap- «schlieBeny = Schriftm. gaya- «d.»

Kasy. sayri  «Ledery» = Schriftm. sayari «Haut»

Kagy. tapla- «annehmeny = Schriftm. tayala- «id.»

Kagy. tap- «finden» = Schriftm. laya- «errateny

Osm. ¢iban < *¢ipyjgan  «Geschwulsty = Schriftm. &giga(n) «id.»

Kagy. tiyrag «starky = Schriftm. figiray «d.»

Kagy. toprag «Erde, Staub» = Schriftm. toyoray «d.»

Kagy. boy- «wiirgen» = Schriftm. boyo- lier».

OSI% Copur < *éopylqur  «pockennarbigy = Schriftm. éoyogor, Eoogor
«id.»

Kasy. toyril «Jagdfalke» = G. G. to’oril, Propr.

Cavyat. toydaq «Treppe» = Schriftm. toyoday «d.»

Kagy. buyra «Kamelhengsty = Schriftm. buyura «d.»

Kagy. buyral «Schaf mit weier Kehley = Schriftm. buyural «blanc-
grisy

Kasy. buydai  «Weizeny = Schriftm. buyudai «d.»

' Als Beweis fiir urspriingliche Zweisilbigkeit des Mongolischen bzw. des Gemein-
filtarischen im Verhéltnis zum Tiirkischen ist das angebliche mongolische Lehnwort
im Solonischen, saya- «melken» oft von Poppe und andere herangezogen worden.
Jedoch liegen sowohl Tung. *s- als auch *¢- im Solonischen als s- vor. Das Heranziehen
des Nertschinschisch-Tunguischen daya- «melken» zeigt, dafl es sich kaum um ein

mongolisches Lehnwort handelt. Nach Poppes eigener Theorie stimmt iibrigens die

kurze Z\.Vt‘,ite Silbe nicht zum Mong. sa- «nelken». (Vgl. N. Poppe, On Some Ancient
Mongolian Loanwords in Tungus: CAJ, Vol. X1, No. 3, S. 191.)
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D. h., in diesen Fillen weist das Schriftmongolische noch eine Silbe auf,
und zwar mit demselben Vokal wie die der ersten Silbe. Da das Schrift-
mongolische regelmiBig nur da Identitit der Vokale beider Silben zeigt, wo
die entsprechenden tiirkischen Silben auf p oder y (g) auslauten, muf} die
Qualitit des Vokals der zweiten Silbe im Schriftmongolischen in diesen
Fillen irgendwie durch den gleichartigen Charakter dieser beiden Konso-
nanten bedingt sein. Da nun die mongolischen Entsprechungen des tiirki-
schen p und y (g) in den heutigen mongolischen Mundarten in intervokali-
scher Stellung geschwunden sind (ich bezeichne diese Konsonanten als
b, bzw. *g; im Gegensatz zu *b, und *g,, die in den heutigen Mundarten
bewahrt sind),? liegt es nahe anzunebmen, dal} b; und g, auch am Ende
einsilbiger Worter, sowie am Ende der ersten Silbe im Mongolischen unter
Dehnung des vorangehenden Vokals geschwunden sind.* D. h.: *ab, >4,
*ag, >a sowie *aba >d, *aga >d. Dagegen *ab, > ab, *ag, > ay;
*ab,a > aba, *ag,a >>aya. In Ubereinstimmung mit der traditionellen
Notation, die @ < *ag,a ~ *abya als aya notierte, wurde @ << *ag, ~ *ab,
in der uiguro-mongolischen Schrift ebenfalls aye notiert, d. h. wir haben
hier schon fiir den Anfang des 13. Jahrhunderts eine Entwicklung *ag,a ~
*ab,a >a und *ag, ~ *ab, >>a postuliert.

Es ist einleuchtend, dafl das Vorkommen von langen Vokalen in dem
ostlichen Gebiet des Mittelmongo]ischenA unmoglich so sporadisch sein

2 Tn dieser Frage gehen die Meinungen weit auseinander. Nach der Theorie von
Poppe existieren intervokalisch nur die Phoneme *p und *p(*g), die unter bestimmten
Bedingungen (vor urspriinglichem oder sekundérem Langvokal) schwinden. Jedoch
ist es bis jetzt nicht gelungen die Schwundfille von *b und *p(*g) iiberzeugend in
Verbindung mit langem Vokal zu bringen, und die Bezeichnungen *b, und *b,, *g,
und *g, sind deshalb vorzuziehen, da sie iiber das bis jetzt konstatierbare nicht
hinausgreifen. Was man nun auch von Poppes Theorie halten mag, eins bleibt jedoch
sicher: Im selben Sprachzustand kann ein und dasselbe Suffix nicht unter denselben
Bedingungen wie z. B. das reflexiv-possessive Suffix in der G. G., bald als -ban (< *ban)
bald als -’an (< *-bdn) auftreten.

3 Tm Mongolischen existieren also die Gruppen *g, K und *b, K, z. B. *bug,ra > biwra.
Dagegen waren die Gruppen *g,» und *b% dem Mongolischen unbekannt (vgl. hierzu
G. Olauson, Turkish and Mongolian Studies, London 1962, 5. 207). Diese Verteilung
erkliirt eine scheinbare UnregelmiiBigkeit in der Vertretung von Tirk. *w und *q¢,
die in den Waortern *kilwrilg «Trommely und *o/ugrug «Stangenlasso» im Mongolischen
als b, statt zu erwartendes b,, bzw. als g, statt zu erwartendes g, vorliegen. (Vgl. z. B.
Mugq. al-Ad.: kiirge; Khalkha: #arga). Wie T7' VIII, G. 70 zeigt, ist im Uigurischen
Kitwriig zu lesen. Das entsprechende mongolische Wort ist in den heutigen Dialekten
unbekannt und schon 1648 in 4. 7. n. durch kengerge ersetzt worden. Die Transkrip-
tionen ke’iirge, kd'iirge, giv'iirge der G. G. weisen alle auf spiiteres #% hin und vertreten
schon, wie wir zu erweisen versuchen werden, in der Q. G. cin kiirge.

Qt
Ut
Tt



kann, wie es die Texte in chinesischer Transkription und die Phags-pa-Texte
unmittelbar vermuten lassen, wenn wir behaupten wollen, daf} z. B. *say-
«melken» > sd- nach dem Modell von *aya > a als saya- in der uiguro-
mongolischen Schrift (G.G.: a¢’a) notiert wurde. Einige Umstiinde in der
Deklination des reflexiv-possessiven Suffixes im sogenannten Ostmittel-
mongolischen der G.G. scheinen mit Notwendigkeit darauf hinzuweisen,
dafl zwischen der Umgangssprache und dem vorgelesenen Mongolischen,
dem «jargon livresque», eine noch tiefere Diskrepanz bestand als bis jetzf
vermutet, und dafl die Unterscheidung zwischen dem Westmittelmongoli-
schen (mit einer fortgeschrittenen lautlichen Entwicklung, z. B. *uya >4,
*iya > a) und dem Ostmittelmongolischen (mit einer weniger fortge-
schrittenen lautlichen Entwicklung, z. B. *uya >>w'a, *iya > i’a) sprach-
lich hinfillig ist — und somit nur geographisch von Belang.

Es ist auffallend, dal} die reflexiv-possessive Deklination der Nomina
im Schriftmongolischen (wenn wir vorldufig vom Nominativ, vom Akkusa-
tiv und vom Genitiv absehen) dadurch gebildet wird. daf3 ein reflexiv-posses-
sives Suffix an das betreffende Kasussuffix tritt. Dies Suffix, dessen ge-
meinmongolische Formel wir als *ib,an veranschaulichen kénnen (wo i vor
auslautendem Vokal schwindet), wird in der uiguro-mongolischen Schrift
verschiedentlich notiert (nach Vokal: -ban oder -yan, nach Konsonanten
gewdhnlich -iyan), z. B.:

Dat. aqa-dur-iyan (<< *ibjan)
Abl. aga-ala-ban(yan) (< *ban)
Instr. aqa-yar-iyan (<< *ibyan)
Komit.  aga-luya-ban (< *b,an)

Unter der Voraussetzung, dal3 *ib,an (dessen i vor auslautendem Vokal
schwindet) an das Kasussuffix tritt, kénnen wir fiir den Nominativ,? den
Akkusativ und den Genitiv folgendes ’ideale’ Paradigma aufstellen:

-n-Stimme andere konsonant.St. Vokalst.
Nom. mori-ban® yal-ib,an aqo-ban
Akk. morin-i-ban yal-i-ban aqa-yi-ban

Gen. morin-u-ban yal-un-ibjan aqa-yin-ib,an
. ! Eine Form ohne Kasussuffix, ein «Nominativy, vom reflexiv-possessiven Suffix
ist eine grammatische Notwendigkeit vor gewissen Postpositionen, die den suffixlosen
};asus regieren konnen und bei der Apposition, vgl. z. B. G. G. § 68: «koit-bin Tdmii-
Jin gitrigds-ta talbiju . .

5 Ob die Form 6ki-b,en oder ékin-ib,en im Nominativ die urspriinglichere ist, bleibt
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Wenn wir nun diese «dealen» Formen mit den «realen», wie sie uns in
der G.G. iiberliefert sind, vergleichen, ergibt sich folgendes Bild (wobei wir
diejenigen reflexiv-possessiven Formen, die wir entweder durch einen No-
minativ, einen Akkusativ oder einen Genitiv der einfachen Deklination er-
setzen konnen, als Nominativ, Akkusativ oder Genitiv bezeichnen):

-n-Stadmme andere konsonant.St. Vokalst.
Nom. n: an ~ wan Pan ~ wan yu'an
Yy
4n: ban ~ ‘an ban ~ ’an

Akk. [+n: Pan 'an yi'an ~ yw'an
+n: ban ~ ‘an ban ~ ‘an

Gen. +n: Pan ~ wan t'an ~ wan yw'an

Wenn wir nun bedenken, dafl (1) der Nominativ, der Akkusativ und der
Genitiv in der einfachen Deklination in der G.G. restlos auseinandergehalten
werden, da$3 (2) dieselben Formen dagegen in der reflexiv-possessiven Dekli-
nation durcheinandergehen, daB (3) *b; und *g, zwischen Vokalen geschwun-
den sind, und daB (4) 2’a und #’a (insofern diese Gruppen nicht die beiden
ersten Silben bilden) schon 1248 im Westen in @ zusammengefallen sind,
scheint nur die Erklirung auf der Hand zu liegen, daf} dieser Zusammen-
fall auch fiir die G.G. anzusetzen ist, und daB eben dieser fiir die scheinba-
ren «UnregelmiBigkeiteny in der reflexiv-possessiven Deklination verant-
wortlich ist.

Unter der Voraussetzung, dal i’a und wa lautlich zusammengefallen
sind (und indem wir von den Formen ban, ’en absehen), konnen wir fiir die

Deklination des reflexiv-possessiven Suffixes folgendes Paradigma auf-

stellen:

Konsonantische Stimme Vokalstdmme
i'an
Nom. = an® yw'an = yans
w'an
yi'an
Akk. dan = an = yan
yu'an

dahingestellt und ist fiir die folgende Argumentation gleichgiiltig; ich bezeichne hier
die Form 6ki-b,en als Nominativ. In der G. @. gehen beide Formen regellos durch-

einander.

s Solche zusammengezogene Formen, an/yan, sind zwar schon in der chinesischen
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ian
Gen. = an
wan

yw'an = ydan

D. h. ein Paradigma, das mit dem des heutigen Westmongolischen, des
Mogolischen ganz identisch ist: Konsonantische Stimme: -@n, Vokalstim-
me: -yan. (Der Nominativ ist bis jetzt im Mogolischen nicht belegt. Der
Akkusativ und der Genitiv kénnen im Mogolischen auch mit dem Akk.-
Genitiv Suffix ¢ der einfachen Deklination gebildet werden: i + yan. For-
men, die wir nur als dn/yan interpretieren kinnen, sind auch in der letzten
Hilfte des 14. Jahrhunderts, im Mugq. al-Ad., belegt.)

Dies Paradigma scheint folgenderweise zustandegekommen zu sein:
Der Akkusativ und der Genitiv der n-Stimme sind zusammengefallen
(*i-b,an > an, *u-ban >>an) und haben durch den Zusammenfall formell
einen (neuen) Nominativ gebildet,” der als der n-Stamm (d. h. ein Nomina-
tiv) + einfaches reflexiv-possessives Suffix dn (vgl. z. B. Dat.: dur-an <
*dur-ibyan) hervortritt.® Diese Form tritt folglich auch fiir den urspriingli-
chen Nominativ (Vokal + b,an) ein, und wird in Ubereinstimmung mit
ihrer Herkunft (< ¢’an ~ w’an) notiert. Bei den restlichen konsonantischen
Stammen fiel der Nominativ (*ib,an > an) mit dem Akkusativ (*i-ban >
an) zusammen; formell ist hier wieder ein Nominativ (Stamm -+ reflexiv-
possessives Suffix) zustandegekommen, der nach dem Muster des (neuen)
Nominativs der n-Stimme fiir den Nominativ, den Akkusativ und den
Genitiv eintritt und wie der Nominativ der n-Stimme notiert wird. Bei den
vokalischen Stimmen hat der urspriingliche Akkusativ, *yi-bjan > yin,
einen neuen Nominativ etabliert, der in Ubereinstimmung mit dem Nomi-
nativ auf @n der konsonantischen Stimme fiir den Nominativ, den Akkusa-
tiv und den Genitiv verwendet wird und somit den urspriinglichen Nomi-
nativ (V + b,an) ersetzt. Die Notation erfolgt wie diejenige der konsonan-
tischen Stdimme, nur dall die Formen yu'an ~ yi'en hier fast Regel sind.
(Dies scheint darauf zu beruhen, daf die uigurische Schrift ungern drei

Transkription der G. G. belegt, diese brauchen aber nur die Aussprache der Umgangs-
sprache zur Zeit der Transkription zu vertreten.

? Der Nominativ ist u.a. dadurch charakterisiert, da er fiir andere Kasus eintreten
kann.

8 Durch Antreten des Suffixes @n an den n-Stamm wird die Fusion von Stamm und-
Suffix verhindert, und die Sprache reetablicrt hierdurch ihren suffigierenden Charak-
ter; dhnliches gilt fiir die vokalischen Stdmme.
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Yod notiert: Wo die G. G. yi’an (z. B. ibaha-yi-an) notiert, stand demzufolge
in der uigurischen Fassung entweder yiyan oder yiban.)

Wenn wir nun schlieBlich bedenken, daf} der chinesischen Transkription
der G. G. eine Version in uigurischer Schrift zugrunde liegen mul} (die zwar
weder die erste, noch die einzige war) die durch ihre Notationen von einem
reflexiv-possessiven System wie das hier erwéhnte zeugt, miissen wir das-
selbe System auch fiir die Urform der G. G. ansetzen (insofern die Abschrei-
ber moglichst treu ihrer Vorlage folgen) und somit den Zusammenfall von
*ug,/b,a mit *ig,/bja in @ postulieren, umsomehr als unsere dlteste Quelle,
die Cingis Qan-Inschrift (etwa 1225), so kurz sie auch ist, die Form -layai <
*lug,|b,ai aufweist, die kaum anders als /d@i zu interpretieren ist. Auch scheint
es nicht mehr gewagt zu behaupten, daff Notationen wie saya- der uiguro-
mongolischen Schrift schon zur Zeit unserer éltesten Quellen ein sa ver-
treten,® das entweder auf *sag,/b,- oder *say,/bja- zuriickgehen kann, und
daf} diese Notationen in der lautlichen Entwicklung einer friitheren Zeit
begriindet sind, auf die nur die Sprachwissenschaft sporadisch Licht werfen
kann.10

9 D, h., insofern das betreffende Wort in den heutigen Dialekten Langvokal aufweist.

10 Zur zeit unserer iltesten Denkmiler waren also g, und b, unter gegebenen Be-
dingungen geschwunden. Die nach diesem Schwund etablierten Langvokale wurden
normalerweise zu jener Zeit durch VyV ~ VgV bezeichnet, gleichgiiltig welcher
Herkunft sie auch waren, z. B. @ < *ag, ~ *ab, ~ *ag,a ~ *ab;a. Notationen mit b
fiir *b, sind selten und z. B. in allen Woértern, die tiirkische Aquivalente mit p haben,
durch g ersetzt. D. h., vereinzelte Notationen mit & fiir *b, sind zu dieser Zeit als
sprachgeschichtlich begriindete Archaismen zu betrachten, die durch die (vorgelesene)
Schriftsprache manchmal zu neuem Leben in den Dialekten geweckt wurden. Ande-
rungen in den Notationen der Schriftsprache zugunsten der gesprochenen Sprache
sind im allgemeinen schwierig feststellbar, wenn wir nicht iiber tiirkische Aquivalente
verfiigen; vgl. z. B. Tiirk. gopuz «Laute» = Schriftmo. quyur, quur; G. G.: hw’ur. Die
mongolischen Formen entsprechen alle ciner Aussprache gir < *gobur. In anderen
Fillen ermoglichen uns das Tuwinische und das Jakutische eine Korrektion unserer
traditionellen schriftmongolischen Formen: z. B. Schriftmo. tuyufi ~ tuuji; das
Tuwinische, das zwischen Mong. @ < w’u (= Tuw. %) und Mong. @ < @’u oder o’u
(=Tuw. &) unterscheidet, bietet #6222 und lehnt hierdurch die schriftmongolische
Notation, twyuji, tuuji ab.

559

|
|
1
i



ON THE LANGUAGE OF THE MONGOL AND BURIAT VERSIONS
OF THE GESER EPIC

BY
TS. B. TSYDENDAMBAEV (Ulan-Ude)

In this article the following versions of the Geser epic will be treated as
sources:

1. Arban Jig-im ejen Geser quyan-u toyuji orusiba, degedii debter «The
Story of Geser-khan, Lord of ten countries, first book», published in 1955
by the Publishing House of Inner Mongolia which is a reedition of the
Peking xylographic edition dating from 1716; referred to as Gg;

2. Geser bayatur, told by the tale-teller Pajai, recorded by Cimiddorji
and published by the Publishing House of Inner Mongolia in 1959; referred
to as Gb;

3. Abaj Geser, told by Pjochon Petrov and recorded by I. N. Madason
in 1940 —1941, translated into Russian by A. I. Ulanov and published in
Ulan-Ude in 1960; referred to as AG;

4. Abaj Geser-xubin, told by Man¥ut Imegenov and recorded by C. Z.
Zamecarano in 1906, translated into Russian by M. P. Chomonov and pub-
lished in Ulan-Ude in 1961; referred to as Ge.

The study of the Mongolian epical work Geser as a document of oral folk
poetry has advanced well thanks to the works of several scholars including
S. A. Kozin and C. Damdinsuren in particular. But this is not the case with
the linguistic features of the versions of Geser, because we only have avail-
able superficial observations of a general character put forward by single
researchers of the epic of the Mongolian peoples. Bearing in mind this
problem I have set myself the task of contributing to the collection of
material that would provide a solid basis for us in the future in a deeper
and more concrete linguistic analysis of the different versions of the Mongo-
lian Geser as a linguistic document. Thus in this paper of mine T have tried
to put forward seme preliminary data referring to the comparative study
of certain characteristics of the language of the Mongolian and Buriat
Geser versions.

It will be firmly established from the list of my sources that there is a
great gap in time between Geser qayan (1716) and Geser bayatur (1959),
while the gap between Geser xibin (1906) and Abaj Geser (1940 —1941)
on the one hand and between the Inner Mongolian Geser bayatur and its
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Buriat versions, on the other can be neglected in such a short article as
mine. In connection with this it is worth while remembering the remark of
Damdinsuren who said: «The language of the Peking version differs to a
great extent from the classical language of the Mongols, and, as it seems to
me, it stands very near to the spoken language of the Oirats of Kuku-nor».t
To put it in other words, we must above all take into consideration a num-
ber of concrete deviations in the language of the Mongolian versions them-
selves, conditioned firstly by the chronological gap among the publications
of the documents, and secondly, by the different degrees of influence exerted
by the spoken dialect on them. )

B. Ja. Vladimircov who laid down the third period of the development
of the Mongolian language as taking place from the 17th--20th centuries
maintained: «At the very beginning of this period the Mongolian written
language undergoes significant changes: old words and forms that became
unintelligible drop out of use and a broad way is opened for the folk dialectal
elements which are artificially archaized ... .»* But this process of revival
went even further in the Mongolian written language. Thus, by comparing
the language of Geser quyan with the language of Geser bayatur we are able
to indicate several conspicuous archaic forms that have gone out and are
continuing to go out of literary use, and then some neologisms found to be
typical of that age were preserved and accepted later on in the literary
language. Let us look at the examples:

1) In Geser gqayan the nouns in the locative are seldom used with the
archaic suffix -a: yurban sar-a-yin yajor-a quraqu kimin (Gg 259) «A man
seeing to a distance of a three months’ travely; sitnesiin-i tamu-yin iruyar-a
orki (Gig 263) «Leave his soul at the bottom of hell». But the same nouns
were most often formed by another affix though also a literary one -dur or
-tur: erte nigen Cay-tur (Gg 1) «Once in olden times»;Qormusta ingri burqan-dur
morgiy-e geji efibe (Gg 1) «Qormusta tngri went away to pray to Gody:
arban dorben nasun-dur (Gq 90) «At the age of fourteeny; gamtu yabuqui-dur
(Gq 90) «When they travelled together». Nevertheless, in Geser qayan the
most frequently applied suffix of the locative case of nouns was -du or -tu
taken from the spoken language: qotoniyan ebderegsen fiig-tiv efibe (Gq 2)
«they went in the direction of their ruined castles»; degii-titni eéibe (Gq 3)
«He started off to his younger brothery; gan oron-tu sayuqu kesig nada bui
j-e (Qq 6) «Itis clear that I was fated to sit enthroned in the country of the

1 C. Damdinsuren, Istorifeskie korni Geseriady, Moskva 1957, p. 56.

. 2 B. Ja. Vladimircov, Sravniteljnaja grammatika mongoljskogo pisjmennogo jazyka
¢ chalchaskogo nareéija, Teningrad 1929, p. 24.
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kingdomy; yirtinbi-tit inggijic qubilju toroki buyu (Gg 8 —9) «He has to be
born anew on earthy.

In Pajai’s Geser bayatur nouns in the locative case are used nearly always
with the ending -du (or -tu), while the suffix -dwr (or -tur) and, moreover, -a
occur only in st.reotype expressions.

2) In the text of Geser gayan nouns in the commitative with the obsolete
affix -luy-a are very seldom come acress: ejen Geser qan-luy-a (Gq 253)
«Together with the lord Geser qgayany; this suffix of the case, however,
may be written in a form assimilated with the stem and fused with the
government: -layan or -legen, or sometimes spelled -I@ under the influence
of the living pronunciation: ag-a-layan sedkil-tei bolusa morin-u deltei
metit keiiken toromiii J-e degilegen sedkil-tei bolusa morin-w segill-tei meti
keitken toromiiif-e (Gg 51) «If [a girl] enters into an intimate relationship
with her elder brother, she will bear a child with a horse’s mane; and if she
enters into an intimate relationship with her younger brother, she will
bear a child with a horse’s taily; noqai-la keleléiki bolusa ¢i sayin kimin
bayinam (Gq 18 —79) «If you talk with a dog you are a brave many. It must
be taken into account, however, that in Geser gayan the nouns in the locative
occur most frequently with the ending -fa¢j and in the Geser bayatur the
same suffix -faj is applied almost without exception.

3) In Geser gayan the archaic compound ablative suffix -dele (or -tede)
occurs in only a few instances: erketit ingri-dece jayayatai torogsen (Gq 189)
«He was born according to the predestination of heaveny; ide-yin fay-tu
barayun-tata nigen keriy-e ayisui (Gq 229) «At noon thers flew a certain
raven from the Westy. But in the Geser bayatur of Pajai this & {fix is comple-
tely absent. ‘

4) Though it does not often happen there are still obsolete verbs of the
present-future tense with the suffix -mu (or -mui) that can be found in the
Mongolian version of Geser, called temporarily Geser-khan: demile tngri-yin
kobegiin bile kemeged e¢imit bi (Gg 4) «Whether I leave only because I am the
son of heaveny; bida eyimii olan mal garayulju yabuji 6diwi qoyosun yabumui
(Gq 23) «We tend such a great number of cattle and still we must remain
hungry»; ene Cotong noyan yaljoyurajamuw yakicam (Gq 49) «This master
Cotong has gone mady; bi medemit ta medenem j-e (Gg 67) «It is not me who
has to know it, you were allowed to know ity. In this sources, however,
the present-future verb forms with the suffix -nam (or rarely -m) are applied
with the greatest predilection. This suffix must have served as the verb-
forming model of the spoken language at that time, i. e. at the end of the
17th and at the beginning of the 18th century. These verbs occur in the
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book under discussion in such a great number that one can meet them on
almost each page or at least each folio. For this reason we can present here
only two or three examples to demonstrate its type: doluyan jayun il
sayuju bayinam bi (Gq 2) « live (literally: I sit) 700 yearsy; ede bitgiide-yin
iigen-i ene bayinam (Gq 5) «Such are their words»; &inu dergede bi sayun
gekile oyoton-a ken alam «If I am sitting with you, who will get the field-
mice (literally «to kill the field-mice»)».

Even in 19th century literature we have verbs ending in -nam and some-
times -mui, -mu before us, but they do not appear any more in 20th century
literature. Their place is taken by verbs of other suffix variants -n-a (rarefy
-n) of the spoken language. It is characteristic of the Geser bayatur that
verbs in the present-future;tense have only got this suffix: abuyad kelebel
eyimil bayin-a (Gg 2) «If we undertake to enumerate them, they are the
following»; ¢imeg bolun miraljan-a (Gq 3) «It sparkles as a jewel».

5) In the Peking edition of Geser there are archaic adverbia finalia with
the suffix -r-a: gordge-lir-e ecibe (Gg 39) «They left for hunting»; suburyan
unaju dorben tabun anggi bolgur-a eibe (Gq 45) «Falling down, the stupa
began to split up into four-five parts», whereas in the Geser-bayatur of Pajai
this adverb is not present at all.

6) In the text of Geser qayan there occur some obsolete adverbia praepara-
tiva with the suffix -r-un: em-e qarabtur sibayun égiler-im (Gg 109 —110)
«The black she-bird said . . .»; Geser qayan Jarliy bolor-un (Gg 110) «Geser
qayanwas sokind as todeclare . . .»; Jasa-sikerasayur-un (Gq184 —185) «Jasa-
siker asked . . .». But this adverb is not applied in the Geser-bayatur.

The facts listed above demonstrate that the archaic literary elements of
the classical Mongolian language did not dissappear from grammar all of a
sudden but were gradually dropped. On the contrary, the obsolete words
— as can be established on the basis of the evidence of the Geser gayan
text, were put aside from literature in a quicker process and with greater
consistency. We cannot say the same, however, about the archaic auxiliary
words, postpositions and particles. Like the grammatical forms they do not
often have synonymic equivalents, thus their disappearance is only possible
when in the living speech equivalents of similar functions arise and penetrate
into the literary language. This might serve as an explanation for the survival
up to the present of such obsolete words as e. g. billitge (Cf. contemporary
-bile); -bui (cf. contemporary yum) — affirmative-predicative particle;

biged (it is used even to-day); ba (widely occuring in contemporary literature).

Attention should now be drawn to the elements of the spoken language,
the penetration of the commonest words of which in literary products of
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the initial period of the classical Mongolian language has been dealt with
in the already mentioned famous comparative grammar of B. Ja. Vladimir-
cov. In our analysis of the substitution of the archaic grammatical forms
of the written language for forms of the same meaning of the spoken langu-
age, it was maintained that: 1) Together with the verbs ending in -mu or
-mai the verbs with the suffix -nam were applied as well, and later on verbs
with the suffix -na were applied almost exclusively; 2) Instead of the nouns
in the locative terminating in -@ and -dur or -tur, the nouns ending in -du
(or -tu) were used most widely; 3) The nouns in the comitative with the
affix -luga were dropped and the nouns ending in -faj took their place.

Beside the grammatical forms of the popular spoken language that gradu-
ally superseded their literary equivalents that has been already dealt with
some. other elements of the spoken language should be mentioned here, too.
These elements were present in the classical Mongolian language in its
initial stage but did not survive later. E. g. in the Geser qayan we can see
that: 1) the nouns ending in the consonant n take the affix -i in the genetive:
bayan-i okin (Gg 8) «The daughter of a rich many; 6kin-i k6l (Gq 9) «The
foot of the girly; gan-i gatun (Gq 101) «Wife of the khany; the same nouns
occur sometimes with the ending -nai: olan Cerig kenei bile (Gq 283) «Who
possessed this great army»; 2) Nouns ending in consonants have the affix
-yin in the genetive similar to the nouns ending in vowels: ger-in molun
(Gq 23) «Timber for the housey; tuyul-yin tustu (Gg 24) «On account of the
calvesy; mangyus-yin keitked-yin toluyai (Gg 147) «The heads of the monster’s
childreny; Timen-Jiryalang-yin orkiysan (Gq 238) «Left by Tiimen-Jirgalang»;
3) Between the stem of the noun ending in a long vowel in the genitive and
the affix -yin sometimes a joining consonant -g-, or the syllable -gi- appear:
tere mayu-gin ary-a sibeyin-ni fiyaji ala (Gq 154) «Show me how is it
it possible to get near to this rascaly; keriy-e-gi-yin kelegsen (Gg 179) «The
thing said by the raven». 4) Some genitive particles are represented in the
spoken form -te (pronounced -té¢) instead of the usual -tegen and there is
-yan (pronounced -yaan) instead of -ben: ger-de oroba (Gq 24) «They returned
home»; aqai-yan (Gg 202) «His elder brother»; 5) Another time we can
observe an inversion of the parts of speech in the sentence; the subject
is to be found after the predicate, the attribute stands after the word which
is qualified by it, the adverb or complement follows the predicate: qariju
irebe Geser (Gq 42) «Geser returnedy; ken-i bidan-i iige job (Gq 117) «Whose
words are right among us»; fima-du segider-iyen ijegiiljic yabunam buyu
tere (Gg 121) «He shows to you only his shadow». These variants of writing
did not really become implanted into the literary language as is revealed to
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us by the evidences of the Geser bayatur in which nouns ending in = take
the vowel -u in the genitive (Geser qayan-u abay-a (Gb 5) «Geser gayan’s
uncle» (but nouns ending in any other consonant get an -un) ayil-un keiiked
(Gb 3) «The children of the neighbours); the genitive particles have their
traditional representation (Cegejin-degen (@b 17) «On his bosom»); but a
connecting syllable and inversion occur only rarely ( Arulu-you-a gatun-w-kini
ariyum gegen fisit (Gb 3) «The holy radiant face of the beauteous gentle-
woman Arulu-you-ar; kiiréi irel-e Cotong ebiigen (Gb 18) «The old man
Cotong has arrivedy).

The data presented above reveal by all means definite changes that had
taken place during the so called classical period of the Mongolian language.
It seems that these alternations were conditioned by the widening function
of the language itself. The written Mongolian language had in its earlier
stage an organic ideological function. But at the end of the 17th and especi-
ally at the beginning of the 18th century in connection with the xylographic
printing of preponderantly progressive books of revised works of the oral
folk-poetry this language began to bear the great burden of spreading cleri-
cal and didactical literature among the people. Subsequently the lexical
and grammatical elements of the spoken language were allowed to find
their way into the language in order to make the written language accessible
to the people and to make the literary products written in this language
more popular. The elements of living speech appearing now in literature
through writing were, however, not of such a wide-ranging, all-embracing
character, as to be able to bring about a fundamental change in the languagé
that still was and has remained the written language, containing and preserv-
ing the obsolete elements in its lexical-grammatical structure. This can
safely be supported on the evidence of the Geser gqayan and partly the Geser
bayatur which are works of a popular character. The academician S. A.
Kozin correctly maintains that «though the Mongolian Geseriad came
down to us in a written form, nevertheless it is so densely full of fragments
of oral folk poetry that it seems safer to regard this monument not as a
purely literary but rather as a semi-literary appearance».® It appears from
the above facts that in some other less popular but rather special genre of
classical Mongolian literature the popular spoken phenomena present
themselves in a much smaller degree, because the obsolete literary phenomena
survived in them deeper and longer. But we have set ourselves the task of

examining the folklore-epic genre and we have utilized the method of -

3 8. A. Kozin, Epos mongoljskich narodov, Moskva--Leningrad 1948, p. 186.
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excluding everything from the comparison with the versions of the Buriat
Geser that seems obsolete in a linguistic respect in the Peking edition of
The Mongolian Geser.

The above treated Buriat versions of the Geser have been recorded from
Cis-Baikalian (or so called Western) Buriats: Mansut Imegenov the teller
of the Geser xubén came from the clan of Asibagat and lived in the territory
of the Ekhirit-Bulagats. Piochon Petrov, who related the Abai-Geser came
from the clan Khangin living near the Angara and belonging to the Bokhan-
Bulagat group of the Cis-Baikalian Buriats as regards their language. To put
it briefly these versions of the Buriat Geser preserve the dialect of those
Western Buriats that spread from the riverside of Angara as far as the
Upper Lena.

Beginning the comparison of the Mongolian and Buriat versions of the
Geser first we shall analyse the data referring to their lexical structure.
1) As was to be expected, most of the lexical deviations in the language of
the Mongolian and Buriat versions of Geser are taken up by the vocabulary
of every-day life. E. g. if the Mongolian versions have words of every-day
use like ger (Gg 1) «house, yurty, ayay-a (G 37) «glassy, conggo (Gq 23)
«window», Satu (Gg 106) «addery, jolilagu (G 8) «to entertain sy in one’s
house», quraqu (Gg 64) «to assemble, come together», @jeki (Gg 95) «to see,
asayaqu or asayugu (Gq 10) «to ask», then the Buriat versions have the
corresponding words, besides ger also huri (Ga 24) and sool (AG 21), tagsa
(AG 30), sagaabar (Gx 18), duguj (Gx 21), ajSalcha (Gx 14), suglacha (Gx 15),
guljdacha (AG 33), characha (Gx 18), huracha (Gx 17). 2). It is a well-known
fact that the expressions of relationship and quality, the names of heavenly
bodies and phenomena belong to the strata of vocabulary which change
relatively very slowly. And in fact, if we leave out of consideration the fact
that the representatives of the Western-Buriat dialect ceased to be in con-
tact with the representatives of the actual Mongolian language several
hundred years ago in the treated version of Geser we may come across a
number of fundamental words denoting relationship and cosmic phenomenon
having the same form: LM eke ~ Bur. éché «mother, LM ectige ~ Bur.
éségé  «father», LM ag-a¢ ~ Bur. acha «elder brother», LM degitit ~ Bur.

diwi.  «Younger brother (or sister)»; LM naran ~ Bur. naran  «uny, LM
sara ~ Bur. hara «moon, monthy, LM tngri ~ Bur. téngéri «ky», LM
yajar ~ Bur. gazar «earthy and others. But it is not the general expressions
that deserve our greatest attention, but the different words denoting one
and the same notion in our sources: efii (Gx 14; Gb 4) éZii and ibii or wibii
(G 20; AG 70) «mummy», emege (g 20) émégé and toodéj or atoodéj (Gx 12;
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AG 16) «grandmother», abu® and baabaj (Gx 16; AG 19) «daddy»,
gergei (Gg 101; Gb 10) gérgéj and hamgan (Gx 20) «wifer; delekei (Gq 3,va 1)
délékéj and dajda (Gx 15) «earth, worldy, jun (Gg 46) and nafir (Gx 19)
¢summer» and some others. 3) There are strata of a language which are
extremely conservative to changes and almost inaccessible, such as the
designations for the members of the body, pronouns, numerals, the most
frequent verbs and nouns of quality. In fact, the majority of such words are
common both for the Mongolian and for the Western Buriat dialects: a) LM
yar ~ Bur. gar <«hand», LM k6l ~ Bur. chul «footy, LM kelen ~ Spoken
Bur. chélin «tonguer, LM nidiin ~ WBur. nudén «eye», LM toluyai ~
WBur. tolgoj «head», LM aman ~ Bur. aman «mouthy, LM éikin ~ Bur.
$échén «ear» etc.; b) LM bi ~ Bur. bi «I», LM bida ~ Spoken Bur. bidi
«we», LM &i ~ Bur. § «thou», LM ta ~ Bur. te or taanar «you», LM ene ~
Bur. éné «thisy, LM tere ~ Bur. téré «thatn, LM ken ~ Bur. chén «who»
etc.; ¢) LM nigen ~ Spoken Bur. négé «one», LM qoyar ~ Bur. chojor
«twor, LM yurban ~ Spoken Bur. gurba «three», LM dorben ~ Spoken Bur.
durbé «foury, LM tabun ~ Spoken Bur. taba «five» ete.; d) LM idekii ~ Bur.
édiché «to eaty, LM abqu ~ Bur. abacha «to take», LM é&gkii ~ Bur.
agéché «to givey, LM bayiqu ~ Bur. bajcha «to stand, to be found», LM
sayuqu ~ Bur. huucha «to sity, LM irekii ~ Bur. jeréché «to arrive», LM
yabuqu ~ Bur. jabacha «to go, travely, etc.; e) LM gara ~ Bur. chara
«blacky, LM d{ayan ~ Bur. sagaan «whitey, LM wlayan ~ Bur. wlaan
wed», LM yeke ~ Bur. jeché «bigr, LM sayin ~ Bur. hajn «good, well,
LMmayu ~ Bur. muu «bad, badly», etc. Apart from such a wide-ranging
generality on the same fields of the vocabulary there are also certain differ-
ences: LM wruyul (Gq 55; Gb 7) but Bur. wral dip»; LM mdré (Gb 45) but
WBur. éém (Gx 34; AG 28) «shouldery; LM dbesitben (Gg 2) but WBur.
oohéréon (AG 25) «himselfy; LM bultu (Gg 4) but WBur. baran (AG 20)
«lly; LM doluduyar but WBur. doloodjcho (Gx 14) «seventhy LM kelekit
(Gq 2) but WBur. zugaalcha (Gx 34) and chéléche «to speaky, ete.

Thus even this rough and hasty compilation of some strata of the vocabu-

lary of the Mongolian and Buriat Geser versions leads us to infer that the
deviations occuring in these sources embrace not only the superficial
strata of lexicology but to some extent its depths as well. Subsequently we
have every reason to believe that certain deviations of the vocabulary
(above all phonetical, word-forming and lexical synonyms coming into being
at an earlier stage of the language) were brought forth by a process of diffe--

* Literary abu or spoken ab(a), a well-known Mongolian word.
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rentiation in the language of Mongols that once used to possess a more or
less common character. Other, more serious deviations were conditioned
by the contact of the Mongols and Western Buriats with peoples of other
languages. Our examples revealed to us that the lexicology of the Western-
Buriats, often even the deeper strata of their vocabulary made way for
Turkisms like ibii (or iibii) «mummy», baabaj «daddy», t66déj (or utoodéj)
«grandmother», baran «ally, sool «yurty, and Evenkisms like tagsa «small
glass» and others. This serves as a convincing evidence for the fact that the
Buriat dialect developed independently of the Mongolian linguistic basis,
all the more as there are many Tibetisms and Sinisms in the Mongolian
language even in the superficial strata of its vocabulary while the Western
Buriat dialects display mainly Turkic, Evenki and Russian elements. The
differentjation of the Western Buriat dialect from the former Mongolian
basis can be nicely demonstrated from their phonetic and grammatical
divergences as well. But we must maintain that the phonetical comparison
of the language of our sources bears a conditional character, as the Mongo-
lian Geser versions, unlike the Buriat ones, represent literary documents.
Nevertheless, their comparison from the point of view of phonetics is com-
pletely justifiable, because it is well-known in general, which sounds of
the Mongolian spoken language are represented by certain letters. The most
striking phonetic features of the Mongolian versions, as in Buriat in general,
are the following: 1) The presence of the pharyngal consonant h instead
of the sibilant s: Bur. hajn (AG 20) but Mong. sayin (Gq 5; Gb 45) «good,
welly; Bur. juhin (G 14) but Mong. yisin (Gg 13) «ine; 2) lack of aff-
ricates: Bur. bulfumwur (AG 18) but Mong. boljfumur (Gq 43) «kylarky;
Bur. zub (G 16; AG 21) but Mong. job (Gg 1) «ight, rightly»; Bur. 8i (Gx 17)
but Mong. & (Gq 1) «thour; Bur. sag (AG 16) but Mong. fay (Gg 1) «time»
ete.

The deviations of the grammatical forms in the Mongolian and Buriat
Geser versions can be well illustrated by the following examples:

1) There is a certain difference in the use of the plural suffixes: while
in the literary Mongolian the nouns ending in the firm consonant n take
the plural suffix -nuyud (or -nigid): tuyuléin-nuyud (Gb 35) «the calf-
keepers», in the Western Buriat dialects as in Buriat itself the same nouns
take the plural suffix -uud (or -dad): hajchanuud «the beautifuly, chuunuud
«people», etc.;

9) There are relatively greater differences in the use of the case-endings:
a) The.nouns of the Mongolian Geser version ending in the consonant -n
take the affix -« or -it in the genitive and the nouns ending in all other
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consonants have the affix -un (or -it): burqan-u (Gq 1) «God’s», gatun-u
(Gb 13) «princess’sy, luus-un (Gg 4) «of dragons», qad-un (g 4) «the khats’»,
mal-un (@b 20) «of the cattle», ediir-itn (@b 13) «of the day», while the nouns
of the Buriat Geser version ending in any consonant have the genitive
suffix -¢ and -at (or -ei): narani (G 26) and naranaj (Gx 27) «of the suny,
tauni and tiunéj (G 23) «of that or him or hery, chabuant (Gx 25) and
chubiunéj (Gx 27) «the boy’sy, gazari (AG 16) «of the earthy, but nafiraj
(Gx 17) «of the summer», etc. In the Mongolian Geser versions the nouns
ending in any consonant take the formant -yin: qada-yin (Gq 11) «of the
mountainy, tal-a-yin (Gb 12) «of the steppey, dalay-yin (@b 15) «of the scan,
¢ay-yin (Gb 12) «of the tear, Aruluyou-a-yin ongge Jisit (Gb 13) «the appear-
ance of Aruluyoo-a», while the nouns of the Buriat Geser version ending
in short vowels take the genitive suffix -jn (or -in), the nouns ending in
diphthongs take the genitive suffix -n, the nouns ending in long vowels
the suffix -in: échéjn (G 20) «the mother’sy, harajn (Gx 20) «of the monthy,
wulagn (4G 16) «of the mountainy, #éngériin (AG 17) «of the heaven
dwellers», ogtorgojn (Gx 20) heavenly, celestialy, abachajn (AG 18) «of the
virgin»; b) The nouns ending in consonants take the accusative affix -i in the
Mongolian Geser version and the nouns ending in vowels the affix -yi:
jarliy-i (Gq 1) ordery, erdem-i (Gq 4) «art, skilly, Cotong-i (@b 13), «Cotong»,
abay-a-yi «uncley, mig-a-yi (Gg 24; Gb 36) «meal», while the same nouns of
the Buriat versions do not take any suffix in the accusative or take the
suffix -¢, rarely -aje (or -éje) after consonants, -je (or -ie) — after short vowels
and -je -- after diphthongs or long vowels: kamgani (Gx 20) «womany,
saarhaje (Gx 13) «paper», égésiie (Gx 19) «elder sisters, abchaje (AG 18)
«virginy, $irééje (Gx 19) «tabley, ete.; ¢) The Mongolian Geser versions use
the nouns in the ablative with the formant -efe (or -ada): eke-efe (Gq 8)
«from the mothers, nada-aéa (Gg 3) «from me», kiliig-ede (Gb 30) «form
argamaky, while the nouns in the same cases take the suffix -haa in the
Buriat versions (and further according to the vowel harmony): zachahaa
(Gx 17) «from the country», gazarhaa (Gx 25) «from a distancey, baabajhaan
(AG 18) «from his father», etc.; d) The nouns of the Mongolian versions
ending in a consonant take the suffix -iyer (or -iyar), and the nouns ending
in vowels the suffix -ber (or -bar): farliy-iyar (g 3) «according to the order»,
jam-iyar (@b 12) «on the way», ilayubar (Gx 15) «with stone», ete., while
the Buriat versions have the ending -aar (further accoding to the vowel
harmony) both in the case of nouns ending in a consonant and short vowels,
the nouns ending in diphthongs or long vowels take the ending -jaar (and
further according to the vowel harmony): doljoobornuudaar (Gx 25) «with
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forefingersy, ééméérénj (AG 27) «at his shoulder», ubér béjéér (AQ 20) «with
external side»; dugujjear (Gx 21) «on a ladder», dalajjaar (AG T4) «on sea,
by sea», etc.;

3) Both in the Mongolian and the Buriat versions of the Gleser there are
single data that do not have any equivalents in either of the sources treated
here. However, they can serve as an evidence for the difference in the usage
of the verbal forms. On account of the small number of the selected examples
we can refer here only to the past-tense verbs. In the Mongolian versions
of the Geser verbs in the past tense take the suffix -ba (or -be) and rarely
_bai (or -bei), -jai (or -jei) and sometimes -Ji, -la (or -le) and rarely -luya
(or -liige): elibe (Gg 1) «he departed, lefty, amur mendii-ber sayuba (Gb 2)
«he lived in peace», odbai (Gq 14) «che lefty, irejei (Gg 19) «he arrived»,
toritjei (@b 4) «he was borny, eyimit yayum-a ese itjele bi ((q 18) «I did not
see such a thingy, uptul-a (Gb 7) «he mety, ese jegiidileliige bi (Ggq 108) «I
did not dream». In the Buriat versions, on the other hand, we can find verbs
terminating in -ba (or -be) and -lai (or -lej), adverbs ending in -aa or -gaa
(further according to the vowel harmony): uuba (Gx 12) «he dranky, abba
(AG 21) «he tooky», orchjoloj (G 13) «he lefty, dylee (AG 21) «they de-
feated», ete.

The Buriat versions of the Geser have been directly recorded from the
story-tellers, consequently they reveal remarkable differences in comparison
with the Mongolian versions, which underwent a literary adaption. The
greatest difference seems that in the latter works the auxiliary words often
merge into the independent ones and such colloquial contractions mean a
handicap in understanding the story for those who do not speak the Western-
Buriat dialect. Thus e. g. The Western Buriats say: 7bii malgajaa abachasn-
jaab? (Gx 21) (from abacha$ni + jaagaab) «Mummy, would you take off
your hat ?», habagjood (Gx 29) (from habaZa + orchjood) «flapping, beating»,
gasir! (Gx 54) (from garafa + jeré) «go outh, dééseé gapchyma (AG 4)
(from gapacha + juma) «t arises», gargaadjchoo (4G 21) (from gargaad -+
orchjoo) «put outy, abdarbo (AG 99) (from abata +- orobo)» «he took therey,
orlégéénidlimé (AG 118) (from orlégééni + adli + jumé) «something worse
than a morning illusion», charachymahaamda (AG 204) (from characha +
juimé + han - bide) «we ought to have seen it», ete.

Considering the above mentioned facts and those revealing a similar
character, we must take note of the significance of the deviations present
in the language of the analysed sources. These differences are so intricate
that even those who speak Mongolian do not always understand even the
most general theme of the Buriat version of the (feser without a preliminary
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study of its language, just as those speaking the Western-Buriat dialect
will not be able to understand certain expressions of the Mongolian Geser
version either.

In the general background of the linguistic deviations between the Buriat
and Mongolian Geser versions the Mongolisms that have been pointed out
first are of great interest. In order to make the problem clear we may point
out that by the term Mongolism we refer here to such linguistical elements
that are characteristic of the Mongolian language but are not characteristic,
or even unfamiliar with the Buriat language.

Mongolisms are to be found in the Abaj-Geser of Piochon Petrov. In this
work we have quite a large number of Mongolian words before us: énché
(4G 16) (cf. Bur. éldin, chongor, amgalan) «peaceful, calmy, gagar (AG 16)
(cf. Bur. harchéj, chigchér) «outstanding, famous», abchaj (AG 16) (cf. Bur.
dial. gaagaj, abgaj, égésé) «elder sister», wréé (AG 20) (cf. Bur. dial. gooronso)
«tariffy, dordo (AG 24) (cf. Bur. doodo) «owery, ordon (AG 35) (cf. Bur.
tura dial., bajdan) «palace, building», habacha (AG 40) (cf. Bur. sochicho) «to
beat, strike», dichéché (AG 50) (cf. Bur. dutélché, ojrtocho) «to approachy,
éljsé (AG 50) (cf. Bur. zorjuuta, naarasna) «messenger, herald», dérgédé (AG
74) (cf. Bur. chazuuda) «at, beside», chaa (AG 97), (cf. Bur. chaana) «where
to», ehe (AG 111) (cf. Bur. -guj, -guié or -bué dial.) «o», etc. In the Abaj
Geser on the other hand phonetical Mongolisms occur but in a single case,
e. g. the verb suracha «to ask» given both in its Mongolian form and with
its Buriat equivalent in the canonized compound verb huran suran baina
(4G 53) «to ask, inform». Grammatical Mongolisms, however, occur in
the Geser variant in a somewhat greater number: the nouns ending in
consonants take the dialectal Mongolian genitive suffix -i instead of the
Buriat affix -¢j (further according to the vowel harmony): gazari (AG 16)
(cf. gazaraj) téndé «in the centre of the earthy, négé hajni (AG 36) (cf. hagnaj)
hildé «the soul of a young many, adahani (AQ 62) (cf. malaj) mjachan
«beef(meal)y, goli (AG 75) (cf. goloi) wzuurta «at the sources of the river»,
boldogi (AG 102) (cf. boldogoj) $énéén «in the size of a hilly, etc.

The presence of Mongolian elements in the text of the Abaj Geser is in
perfect accordance with the statements of the researcher of the Buriat
epic, A. I. Ulanov, who said that the bases of the Mongolian Geseriad «were
born near the Angara and penetrated into the basis of the epic of the
Buriats»? A. I. Ulanov sets out this conclusion relying on the fact that

5 A. 1. Ulanov, Vstupiteljnaja statjja, Abaj-Geser, p. 7.
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firstly, numerous details and chapters of the Mongolian Geser and the
so-called Ungin variant of the Buriat Geser, including Petrov’s Abaj Geser
overlap -— as to their subject-matters; secondly, among the Buriats near
the Angara there live emigrants from Mongolia, thus we may assume that
«they brought the epic of Geser with themselves in the 14th--16th cen-
tury».6

A. I. Ulanov, however, suggests that the Ekhirit-Bulagat version of the
Geser (above all the Geser-chiban of Man$ut Imegenov)is «wholly indepen-
dent and original, it has nothing to do with the Mongolian Geseriad and the
Tibetan, Kalmuk stories of Geser either».? Nevertheless, we are led to infer
that the Mongolian Gleser has some elements in common with the Geser-
chubdn, even if not in such a great number as is the case when compared
with the Abaj Geser: «The fight with the Mangadchajs, the hero turned
into a horse by the Lobsogoldoi and several other motives of mythical
character — A. I. Ulanov remarks — refer to the relationship of Mongo-
lian and Buriat myths».® As is assumed by the same author, «this relation-
ship should be dated to the first thousand years»? i. e. to the period when
(if we understand the author correctly) the ethnical differentiation among
the Protomongols did not take place yet. This seems to be the reason
why A. I. Ulanov stresses the common mythological basis that survived
later in the epic pictures and he refers at the same time to their independ-
ence. Be this as it may, the fact is that in the Peking edition of the Mongo-
lian Geser and in the Ekhirit-Bulagat variant of the Buriat Geser there are
not only common elements of general character such as the fight of the hero
with the monster mangus or mangadchais or the turning of the hero into
horse or donkey, antilamaistic motives, but motives like the terrestrial
birth of the hero into the family of aged parents and his having three celes-
tial sisters. Even if one cannot establish the coincidence of certain proper
names of the Qeser-chubin of the Ekhirit-Bulagats with those of the Mongo-
lian Geser with perfect confidence, because their resemblance is not too
close: Dasin Soochor — Jasa Siker, Lobsogoldoj or Jobsogoldoj — Lobsaga,
still the identity of the hero’s name in the Mongolian and Buriat versions

5 Ibid., p. 6.

7 A. 1. Ulanov, Predislovie, Geser-Chubun, p. 3.
8 Ibid.

9 ITbad.
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cannot be regarded as accidental.’® The same is true for the evidently Mongo-
lian address of kind attention abaj, meaning «dear».

In connection with this we should like to point out that the text of the
Geser-chubin of the Ekhirit-Bulagats reveals Mongolisms that belong mainly
to the fields of phonetics and morphology. Thus, e. g. in the Geser-chubun
we can find the following words recorded according to Mongolian pronuncia-
tion: métér gésén (instead of Bur. géhén) béjeéréé (Gxr 12) «immediately,
at once», médéén sajndaa (instead of Bur. hajndaa) médébé (Gx 13) «he learned
it on account of his shrewdness», huran suran (instead of Bur. huran) bajba
(Qx 14) «he asked, informedy, jalacha (Gx 16) (instead of Bur. ilacha) «to
overcome, defeaty, sajchan (Gx 37) (instead of Bur. hajchan) «beautifuly,
suurilchafa (instead of Bur, huurilchaZajababa (Gx 83) «he settled downy,
etc. In the Geser-chibiin we find: a) nouns ending in a consonant with the
genitive affix -i: ubuli (together with @béléj) chijién (G 16 and 19) «winter
frosty, basagani (cf. basaganaj) éché (Gx 24) «the mother of the girly, tere
chojori (cf. chojoraj) jerchédé (Gx 24) «At the arrival of those twon, narani
(cf. naranaj) aréolé (Gx 25) «half of the sun», chubiani (together with
chubiunéj) duun (Gx 25 and 28) «the cry of the boy», ete.; b) Verbs in the
3rd person imperative with the suffix -fagaj (further according to the vowel
harmony): jerétégéj (G= 15 and 71) (instead of Bur. jeruuzé) «let him arriven,
abtagajg (Gx 147) (instead of Bur. abuuZa) «let him catchy, orchitogoj (Gx
147 and 148) (instead of Bur. orchjuufa) «let him leave» etc. Among the
Mongolisms of the Geser-chubiin there are some lexical loans, too: ogtorgoj
(G 18) (cf. téngéri) «ky, firmamenty, 1éébérléché (Gx 94) (cf. adacha) «to put
in, deliver» and some others. ‘

The evidences of the Ekhirit-Bulagat version of the Geser treated here
can be linked with the suggestion that the Ekhirit-Bulagat Buriats got
their name from a small Mongolian group consisting of the Ikires-Chonki-
rats,'! who — in my opinion — took refuge in the scarcely accessible Cis-
Baikalia after the defeat of Jamuka’s anti-Cinggis plot and who lead part
of the Protoburiat clans in the beginning of the 13th century. It is reason-
able to assume that these Ikires brought the weekly developed basis of
the story of Abaj Geser, the brave hero fighting for the benefit of his ’people.
If we accept this possibility, it seems quite natural that comparing t.he
fully developed versions of the Geser becoming famous after five centu‘rles
with the Mongols and after seven centuries with the Ekhirit-Bulagat Buriats

10 The Ceseriad has naturally spread over a much wider region, but it is quite another

thing. .
11 Cf. G. N. Rumjancev, Proischoidenie chorinskich burjat. Ulan-Ude 1962, p. 53.
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we find only a few common traits like the name of the hero only and some
elements of the subject-matter and language.

Finally there is no doubt that there are Mongolisms present in the Buriat
versions of the Geser and some overlaps in the subject-matter of the Mongolian
and Buriat versions. In our opinion these connecting motives reveal the
fact that the Buriat versions take their origin from earlier Mongolian ver-
sions and there is not much prospect of assuming a separate origin of a
special Buriat Geser.

To provide a solid basis for suggesting the independence of the Buriat
Geser scholars sometimes refer to the fact that the Buriat versions are
always told in verse, while the Mongolian versions are rendered in prose. The
question of the artistic-poetical side of the language of the epical works
— including the Geser — is a wide-ranging problem and we regard it as
being outside our present task in this short article. We should like to point
out that investigating the two basical Buriat versions of the Geser it seems
rather difficult to consider the form of their language to be verse, especially
since alliteration, a compulsory element of the Buriat verse is applied only
sporadically. It would be more correct to maintain that the Geser-xubin
of Mansut Imegenov and the 4baj Geser of Piochon Petrov are told in rhyth-
mical prose that is easily understandable, because the Uligers (epical works)
are told in a recitative way by the Buriats, and all the other Mongolian
tale-tellers. Consequently the Buriat Geser versions cannot be separated
from the other Mongolian versions in this respect either.

The national and local feature of the contents of the Geser versions is
quite another problem. There is no doubt that the Geser-xibén of the
Ekhirit-Bulagats, the Abaj Geser of Angara or other variants have long
been transformed into Buriat stories both as far as their subject-matter
and language are concerned. The Mongolian Academician Damdinsuren is
right when he states: «the Geseriad spread widely through oral transmission
why it is not permissible to study the Buriat-Mongolian versions without
Buriat-Mongolia, the Mongolian variants without Mongolia, the Tibetan
variants without Tibet. At the same time their mutual interrelations must
not be neglected either. As is well-known all the peoples of Central Asia the
different groups of Mongolian, Turkish and Tibetan population through
the long process of their historical development entered into the closest
connection with one another both in the field of economics and in the
creation of their cultural values».1?

12 C. Damdinsuren, op. cit., p. 164—165.
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ZUR FRAGE DES VERHALTNISSES DES ALTMONGOLISCHEN
ZUM MITTELMONGOLISCHEN

VON
MICHAEL WEIERS (Bonn)

Das Schriftmongolische des 13. u. 14. Jh., repriasentiert durch das System
der uiguro-mongolischen Schrift (UM.), gilt in der Mongolistik lautgeschicht-
lich allgemein als eine altmongolische Sprache, wihrend die mit chinesischen
Silbenzeichen (SM.) und in Quadrat- oder hPags-pa-Schrift (PP.) abge-
fassten Dokumente des 13. u. 14. Jh. lautgeschichtlich als Mittelmongolisch
eingestuft werden.! Dass es sich bei den mittelmongolischen Dokumenten
ebenfalls um schriftsprachliche Zeugnisse handelt, scheint klar erwiesen
zu sein.? Nachstehend soll nun versucht werden, das gegenseitige Verhltnis
dieser mongolischen Schriftsprachen des 13. u. 14. Jh. anhand bestimmter
lautlicher und morphologischer Erscheinungen etwas néher zu bestimmen.
Das Ergebnis dieser Untersuchung will ein kurzer Beitrag zur Beantwor-
tung folgender Frage sein: Ist die sprachgeschichtliche Entwicklung UM. —
SM. PP. aus dem uns iiberlieferten Material so eindeutig zu ersehen, dass
wir von einer Entwicklung UM. (Altmongolisch) — SM. PP. (Mittelmongo-
lisch) sprechen diirfen?

Bevor wir hinsichtlich dieser Frage einzelne Besonderheiten behandeln,
scheint es angebracht, einige allgemeine Bemerkungen vorauszuschicken.
Mit grosster Wahrscheinlichkeit hat die mongolische Sprache auch schon
vor ihrer ersten schriftlichen Fixierung bestanden. Auch diirften vor der
dliterarischen» Zeit bei den Mongolen Dialekte gesprochen worden sein,
sodass die uns iiberlieferte Sprache des UM. moglicherweise auf einem zur
Schriftsprache erhobenen Dialekt beruht. Entspricht letztere Annahme der
Wirklichkeit, kann man beim UM. nicht mit Sicherheit von einer altmon-
golischen Sprache sprechen, sondern eher von einem zur Schriftsprache
erhobenen Dialekt der Wende des 12. zum 13. Jh. Da es in sprachlichen
Dingen keine unverénderliche Dauer gibt, ist eine jede Sprache nach Ver-
lauf einer gewissen Zeit sich selber nicht mehr gleich. Diese Verdnderungen

1Vgl. N. Poppe, Khallha-Mongolische Grammatik, Akademie der Wissenschaften
und der Literatur, Veroffentlichungen der orientalischen Kommission, Band 1, Wies-
baden 1951, Einleitung S. 4.

2Vgl. M. Weiers, Untersuchungen zu einer historischen Grammatik des prdklassischen
Sehriftmongolisch: Asiatische Forschungen, Band 28, Wiesbaden 1969, Einleitung S. 3 ff.
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werden nun aber nicht in einem ganzen Gebiet einheitlich sein, sondern von
Ort zu Ort verschieden; man konnte noch nie und nirgends feststellen, dass
eine Sprache Si(:!l auf ihrem ganzen Verbreitungsgebiet in gleicher Weise
verandert hat. Ortliche und vor allem zeitliche Faktoren spielen also im
Leben einer jeden Sprache eine primire Rolle, auch hinsichtlich des uns in
Texten iiberlieferten UM. Stellen wir die aus den vorangegangenen Uberle-
gungen gewonnene Situation einmal schematisch dar, ergibt sich folgendes
Bild, wobei wir eine einheitliche, uns nicht iiberlieferte und im einzelnen
unbekannte mongolische Sprachform als Ausgangspunkt annehmen.

Ausgangspunkt A. (unbekannt)

v
Arr =
%}7//_::—_“ Entwicklungsstufe 1 (unbekannt)

}

7 7 _.:‘;// (7455
L/ //%%— / o/é Entwicklungsstufe 2 (unbekannt)
! v

Y
/"/47‘—-‘3—* *//ﬁ Entwicklungsstufe 3 (§ oder + oder eine
G’ FA it Y andere Kombination ist UM.)

Da wir nicht wissen, wieviele Entwicklungsstufen das Mongolische bis zu
dem uns in Texten greifbaren Erscheinen des UM. durchlaufen hat, ist auch
nicht bekannt, wic komplex die sprachliche Situation bei den Mongolen
zum Zeitpunkt der Schaffung der uiguromongolischen Schriftsprache be-
reits war. Folglich ist es auch vorerst nur vom zeitlich relativen Uberliefe-
rungsstand des UM. als der ersten mongolischen Schriftsprache her gesehen
zuléssig, die Sprache des UM. lautlich als Altmongolisch zu bezeichnen.

‘ Vor diesem sprachgeschichtlichen Hintergrund wollen wir nun das zur
Beantwortung obig gestellter Frage einschligige Sprachmaterial unter-
SI'when. Hierbei erhebt sich gleich die Frage: Welches sind die Kriterien,
die das sogenannte Altmongolische (UM.) vom Mittelmongolischen (SM.

PP.) trennen? Folgende rein sprachliche Griinde werden hierfiir angege-
ben.?

N

‘.’N. Itoppe, op. cit., 8. 5. Ders., Grammar of Written Mongolian: Porta Linguarum
Orientalium, Neue Serie 1, Wiesbaden 1954, S. 1.
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1. Das Altmongolische besass am Wortbeginn einen stimmlosen labialen
Plosiv *p, der sich im Mittelmongolischen zu A entwickelte.

2. Das Altmongolische hat in intervokalischer Position stimmbhafte
hinterlinguale Klusile, die unter bestimmten Bedingungen im Mittel-
mongolischen verindert werden oder ganz schwinden.

3. Das Altmongolische Ablativsuffix ist *-éo und spiter -ala gewesen,
wihrend das Mittel- und Neumongolische meistens nur ein Suffix
-asa kennt, das eine Sonderentwicklung des Suff. *-aca ist.

4. Der altmongolische Wortschatz unterscheidet sich sehr stark von dem
mittel- und besonders dem neumongolischen Wortschatz.

Der erste Punkt ist fiir vorliegende Untersuchung insofern von unter-
geordneter Bedeutung, als das anlautende *p ein nur erschlossener Wert
ist.4 In den hier zu untersuchenden Quellen — und einzig solch iiberliefertes
Sprachmaterial bildet die Grundlage unserer Studie — ist dieses anlautende
*p nicht belegt. Belege fiir den laryngalen Spiranten & am Wortbeginn sind
hingegen hiufig, wenn auch nur im SM. und PP.: hirgen, harban, he us,
hali, huker, hula’an etc. Das UM. hat auch hier iiberall den Wert Null.
Dass man sich fiir das UM. des 13. und 14. Jh. ein anlautendes %- aber den-
noch artikuliert vorzustellen hat, wird anhand einiger Umschreibungen
mongolischer Eigennamen in nichtmongolischen Paralleliibersetzungen zu
Dokumenten des UM. deutlich, z.B.: UM. Indu entspricht chin. Hsin-tu
ete Der Grund dafiir, dass das UM. den h-Anlaut nicht bezeichnet hat,
wird wohl darin zu suchen sein, dass die Uiguren, von denen die Mongolen
die Schrift iibernahmen, fiir A- keinen speziellen Buchstaben besassen.
Hinsichtlich des ersten Punktes diirfen wir also UM., SM. und PP. einander
gleichsetzen.

Punkt zwei ist eine bereits vieldiskutierte Erscheinung. Die beiden einan-
der entgegengesetzten Hauptmeinungen hierzu hat G. DoerferS beleuchtet,
ohne aber niher auf das System der schwachen Stellung einzugehen, wel-
ches die altmongolischen hinterlingualen Klusile in intervokalischer Position
veriindert.? Dieses System besagt: Schwache Stellung der hinterlingualen
Klusile tritt dann auf, wenn den Gutturalen bzw. Velaren in intervokali-

4 N. Poppe, Vergleichende Grammatik der altaischen Sprachen, Teil 1, Vergleichende
Lautlehre: Porta Linguarum Orientalium, Neue Serie 4, Wiesbaden 1960, S. 10.

5 Vgl. hierzu ausfithrlich mit Literatur: M. Weiers, op. cit., §10.

8 G. Doerfer, Tirkische und Mongolische HKlemente im Neupersischen, Band 1:
Mongolische Elemente im Neupersischen, Wiesbaden 1963, S. 26 unter 5.

7 N. Poppe, Vergleichende Grammatik, op. cit., §§ 28, 119, 120, 123/24.
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scher Stellung ein langer Vokal folgt. Dieser lange folgende Vokal bedingt
eine Verinderung der vorangehenden Gutturale, und zwar: Dissimilation,
Elision und Kontraktion.® Im folgenden wollen wir die Literatur des UM.,
SM. und PP. auf diese Erscheinung hin kurz untersuchen, wobei wir den
Ausgangspunkt, d.h. den Weiterbestand der Gutturale in schwacher Stel-
lung als Grundstufe bezeichnen und die weiteren Stufen als Dissimilations-
stufe, Klisionsstufe und Kontraktionsstufe unterordnen.

Grundstufe:
UM.: Uberwiegend Weiterbestand.
SM.: Weiterbestand nur selten belegt: borogan (GG: 78): degeltu (GG
181); kicege- (HI: a24) ete.
PP.:  Weiterbestand nicht belegt.

Dissimilationsstufe:

UM.: Vereinzelte Belege: gijayar-a (Frg. der Alexandersage, Clb, bl);
kiciyekii (Bodhicaryavatara-Komm., 159v: 12/13) fiir kifegekii
etc.

SM.: Hiufige Belege: ideyen (GG: 26); keyen (GG: 20); &ilawun (GG
72); daww (HI: b10); mawui (GG: 35); iheyen (HI: a22); gureyen
(GG: 177); kiceye- (HI: al6) etc.

PP.: Dissimilation nicht belegt.

KElisionsstufe:

UM.: Sehr selten belegt: dorben ga’uéin-a (Brief des Kebeg, 9); e'udeli
(Arabisch-Mongolische Stiftungsurkunde, 37) ete.

SM.: Hiufige Belege: éuga’an éa’alsun (GG: 203); boro’an (GG: 108):
ide’en (GG: 23); ¢ila’un (GG: 209); ke'efu (GG: 6); kide'e- (HI: a2);
ne’egsen (GG: 217) ete.

PP.: Haufige Belege: ¢idu’en (gr. Chii-yung-kuan Inschr., 10); a’ula
(Edikt des Buyantu Khan I, 20); .ike’en (gr. Chii-yung-kuan In-
schr., 7); hirw’er (Edikt des Mangala, 8); da’usbayi (Subhds.-Frg.
TIIT D322, Dla : 2) ete.

Kontraktionsstufe:
UM.: Verschiedentlich belegt: ndrbai (Aé&ilaltu, 4r:7); tarbifu (Brief
des Ghasan, 6); nemesin (Inschrift fiir Jigintei, 19); dolon (Le-

8 M. Weiers, op. cit.,, § la—d.
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hensvertrag, 5); toléde (ibid., 14); iléjit (Brief des Aryun, 19); wral
(Arban qoyar jokiyangyui, 28v : 25; 56r : 24); wuju (ibid., 33r:
22, plene geschrieben!); uulyaju (ibid., 43v : 3): gén (Turf.-Frg.
TI D155, Clia : 6) etc.

SM.: Ofter belegt: qalga (GG : 252); temétin (GG : 232); iheju (GG : 201);
Jayan (HI : ad); kéju’n (GG: 13); batur (HI : b3); gadar (GG : 229)
ete.

PP.: Ofter belegt: gin (Edikt des Buyantu Khan I, 3); .uld (ibid., 20);
jayan (kl. Chii-yung-kuan Inschr., 3); ¢agan (ibid., 6); &ijar (gr.
Chii-yung-kuan Inschr., 4); .thén (Edikt des Buvantu Khan I, 2):
dulqaqué (Edikt des Mangala, 4) ete.®

Fassen wir die lautliche Situation in den einzelnen Stufen zusammen, so
ergibt sich fiir die Grundstufe zunéchst folgendes Bild: UM:, SM. und PP.
bilden jeweils eine eigenstindige Gruppe. Fiir die Dissimilationsstufe gilt
#ihnliches wie fiir die Grundstufe, nur dass hier UM. und SM. hinsichtlich
der Haufigkeit des in Frage stehenden lautlichen Phanomens die Positionen
wechseln: In der Grundstufe iiberwiegt beim UM. der Weiterbestand, im
SM. ist er dagegen selten, in der Dissimilationsstufe iberwiegt dafiir beim
SM. die Dissimilation, wihrend sie im UM. seltener auftritt. In der Elisions-
stufe heben sich SM. und PP. eindeutig hinsichtlich der Haufigkeit der Be-
lege vom UM. ab, wihrend die Kontraktionsstufe in allen drei Sprachtypen
gleichermassen erscheint, wenn auch im UM. weniger oft als im SM. und
PP. Zur Kontraktionsstufe ist zu bemerken, dass es sich bei den Belegen um
Lautgruppen handelt, in denen der lange Vokal auf Kompositionen wie
aya, ege, wyw etc. zuriickgeht, d. h. der Guttural steht nach der tiberwiegen-
den Schreibweise des UM. (Weiterbestand der Gutturale in der Grundstufe)
zwischen zwei gleichen Vokalen. Diese Tatsache, dass d, €, @ ete. — im UM.
meist defektiv geschrieben — im UM. den Gruppen aya, ege, uyu etc. ent-
sprechen, ist nun aus folgendem Grunde bemerkenswert: Bei der Umschrei-
bung von Fremdwortern durch die Uiguren, von denen die Mongolen ja
ihre erste Schrift tibernahmen, kénnen wir das gleiche Phanomen beobach-
ten. So wird arabisch Sam Syrien Sayam, ferner qayar «Schneey, gayadir

9 Fiir die Moglichkeit einer auch in vorliegender Untersuchung angenommencn
Vokallinge im PP. vgl. L. Ligeti, Trois notes sur Uécriture *Phags-pa: AOH 13 1961,
speziell 8. 225 ff. Ebenso N. Poppe (Krueger), T'he Mongolian Monwments in H P ags-pa
Seript: GAF. 8, 1957, 8. 23 und ibid. Anm. 4, sowie ibid. Supplementary Remarks 7,
S 146.
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«Maultier», tayam «Mauer» umschrieben.1® Diese Feststellung ist fiir die
Beurteilung der Grundstufe des UM. von Bedeutung, denn man konnte
hiernach auf eine lediglich orthographische Umschreibung aya, ege, uyu ete.
fir @, €, @ etc. schliessen. Fiir diese Annahme spricht auch ein hiufiger
Wechsel bei der Schreibung der Fragepartikel wufiit im UM. Es wechselt
yulgit mit wufiit. Das Arban qoyar jokiyangywi hat z. B. folgende Belege:
buiyu (37r : 27), busuyu (40r : 6; 41v : 5), buyuyu (7r : 22), iligi (42r : 3).
bolbayw (12r : 7), bolumu wu (8r : 26), tord @it bui (8v : 1), teditt it ilit irekit
ii (28r : 25). In der Inschrift fiir Chang Ying-Jui die Belege: Liirgekiigii (32)
und Cidaguyu (21) etc. Neben den Kompositionen wuyu/itgit fiir uufii finden
sich hier auch noch ayu (bolbayu) und iyu (buiyu) fiir «u. Die Artikulation
%% fir die Fragepartikel wird im 13. u. 14. Jh. nahegelegt durch Belege mit
w im SM., z. B.: Lilbar-u bui (GG : 233) etc.

Nach alledem ist eine Entwicklung von UM. — SM. und PP. beziiglich
des zweiten Punktes bei weitem nicht so eindeutig wie es zunéchst scheint.
Einmal stehen die drei Sprachtypen UM., SM. und PP. abgesehen von gra-
duellen Haufigkeitsunterschieden auf einer Stufe (Kontraktionsstufe), ein
andermal steht PP. dem UM. und SM. gegeniiber (Grundstufe und Dissi-
milationsstufe), wobei das Verhiltnis in der Grundstufe noch nicht eindeutig
gelost ist (UM. aya, ege, wyu fiir @, €, @?), schliesslich stehen SM. und PP.
dem UM. gegeniiber (Elisionsstufe). Unter diesen Umsténden scheint es der
Wirklichkeit des damaligen Sprachzustandes mehr zu entsprechen, wenn wir
hinsichtlich des zweiten Punktes fiir UM., SM. und PP. grundsitzlich eine
viel engere Verbindung annehmen als bisher. Die zwar in der H&ufigkeit
unterschiedliche, aber dennoch deutlich bestehende gegenseitige Durch-
dringung der lautlichen Gegebenheiten im UM., SM. und PP. spricht, be-
zogen auf vorstehend behandeltes Problem, gegen eine eindeutige lautliche
Entwicklung Altmongolisch (UM.) — Mittelmongolisch (SM., PP.).

Das nach Poppe im Mittelmongolischen meist auftretende Ablativsuffix
-dsa hat weder im UM., noch im SM. oder PP. Belege. Lediglich in mit
arabischer Schrift umschriebenen mongolisch-tiirkischen Glossaren (AM.)
aus dem Westen des Mongolenimperiums (14. Jh.) steht -asa/-ese neben
-saf-se: qaiyu-sa, kete-se, yajar-asa, hekin-ese, usun-asa etc.!* Im UM. ist
dagegen neben -ala/-ee nur -éaf-¢e belegt, und zwar héiufiger nach konso-

10 Besprechung der Alttiirkischen Grammatik von A.v. Gabain durch C. Brockel-
mann in: ZDMG. 96, 1942, S. 355, Anm. 1.

11 Belege aus der Mukaddimat al-Adab (N. Poppe, Mongol’skij slovar’ Mukaddimat

al-Adab, I—TII, Moskau -—Leningrad 1938).

586

e+

nantischem Stammauslaut. Im SM. (GG.) erscheint -éa/-ée neben -aéa/-ece
nach vokalischem und diphtongischem Auslaut: GG.: aga-Ca (279); umere-
fe (229); goina-éa (195); ete. UM.: afige-Ce; urida-a; wjayur-éa; jasay-ca
etc.’> Beide Sprachtypen weisen also grundsétzlich neben -ala/-efe die
Suffixe -¢a/-ce auf, wihrend das PP. nur Belege fiir -aé‘a/-eé‘e hat. Soweit
steht hier das UM. und SM. dem PP. gegeniiber. Die Situation éndert sich
aber, betrachten wir die Suffixe -tada/-tele (-dala/-dede). Hier haben wir im
UM., SM. und PP. gleichermassen Belege: éerge-dece; qadun-daéa; noyan-
daca; ger-tefe ete. im SM. t‘amqa-daéa; k'énorge-deée; senshinud-dada etc.
im PP. elige-tefe; tngri-teée; qoina-tala; tamu-taéa; gajad-tada ete. im UM.12
Da nun die aufgefithrten Ablativsuffixe untereinander keine Funktionsver-
schiedenheiten aufzeigen, scheint auch hier das gleiche wie fiir den zweiten
Punkt zu gelten: Die deutliche gegenseitige Durchdringung hinsichtlich
des Gebrauches der Ablativsuffixe im UM., SM. und PP. spricht gegen eine
eindeutige Entwicklung Altmongolisch (UM.) — Mittelmongolisch (SM.,
PP.). :

Die Frage des lexikologischen Unterschiedes zwischen Alt- und Mittel-
mongolisch ist etwas komplizierter, und zwar nicht, weil etwa zu wenig
Material fiir derartige Untersuchungen vorhanden wire, sondern weil das
literarische Genre der Sprache des UM., PP. und SM. jeweils nur bestimmte
Bereiche umfasst. Diese verschiedenen Literarturtypen gebrauchen natiir-
lich wie tiberall viele eigene Ausdriicke und Worter. So sind uns fiir das UM.
des 13./14. Jh. hauptséchlich Edikte, Inschriften und Sendschreiben, oder
Beispiele buddhistischer und konfuzianistischer Ubersetzungsliteratur er-
halten geblieben. Das SM. wurde in einem Geschichtsepos (Geheime Geschicl.-
te der Mongolen) und in einigen Briefen (Hua-i ih-yii) iiberliefert. Das PP.
schliesslich zeigt bis auf wenige Ausnahmen buddhistischer Literatur ledig-
lich Beispiele offizioser Schreiben in Form von Erlassen und Edikten. Um
nun die Gleichheit-oder Verschiedenheit der im UM., SM. und PP. auftre-
tenden Wortformen und deren Gebrauch zu studieren, miissen wir, soweit
moglich, Texte gleicher literarischer Gattung miteinander vergleichen. Als
Beispiel hierzu mag der Beginn von Erlassen dienen. PP.: (Edikt des Bu-
vantu Khan I, 1—3) monk'a dénri-yin k'uéun-dur yéke su jali-yin -ihén-dur
gan jarliq manw. UM.: (Brief des Aryun, 1-—-3) mongke tngri-yin kicindir
qayan-u suu-tur Aryun dge manu. etc. Oder Ausdriicke wie etwa: bariju
ayai . .. jrly . .. dgbei (UM., Brief des ’Abu Sa‘id, 29, 14 —16). bariju a’ai
Jarliy okba (SM., Hua-i ih-yit, al2). barifu yabw’ai jarliq égbeé (PP., Edikt

2 Fir die genauen Belegangaben vgl. M. Weiers, op. cit., §18.
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des Mangala, 14/15) etc. Fiir deratige Vergleiche in der buddhistischen Uber-
setzungsliteratur hat L. Ligeti Paralleltexte des UM. und PP. untersucht.'®
Ohne hier weitere Beispiele anzufithren, diirfen wir als Ergebnis der bisheri-
gen Untersuchungen dieser Art festhalten, dass UM., SM. und PP. in lexi-
kologischer Hinsicht sehr eng zusammengehoren. Dies zeigt sich auch an
einzelnen Wortern, wie ufayur (UM.), hwje’ur (SM., PP.) fiir spiteres
iJayur, oder dayus- (UM.), dawus- (SM.), da’us- (PP.), dem spiter meist
tegiis- gegeniibersteht. Ahnlich wie bei den drei vorhergehenden Punkten
zeigt sich auch hier eine Konvergenz der Verhiltnisse, die eine eindeutige
Entwicklung Altmongolisch (UM.) -~ Mittelmongolisch (SM., PP.) nicht
sehr wahrscheinlich sein lasst.

Hat schon eine auf iiberlieferten Quellen fussende Betrachtung derjeni-
gen Punkte, auf Grund derer man zwischen Altmongolisch (UM.) und
Mittelmongolisch (SM., PP.) unterscheiden zu konnen glaubte gezeigt, dass
eine derartige Abgrenzung ziemlich problematisch ist, so gewinnt die Ver-
mutung fiir eine viel engere Zusammengehorigkeit der behandelten Sprach-
typen noch an Wahrscheinlichkeit, wenn wir weitere Phinomene des UM.,
SM. und PP. beleuchten.

Als erstes Beispiel mag der anlautende hinterlinguale Klusil ¢ in hinter-
vokalischen Stiammen dienen. Im SM. und PP. ist der Wert stets der eines
starken, stimmlosen, postvelaren q. Werten wir das Auftreten bzw. Fehlen
diakritischer Punkte im UM. als Anzeichen fiir verschiedene, in der Schrift
zum Ausdruck gebrachte Lautungen, so scheint das weit iiberwiegende
Fehlen dieser Punkte beim Wert ¢ analog zu SM. und PP. ebenfalls auf die
Artikulation eines starken, stimmlosen, postvelaren ¢ hinzudeuten. Somit
kénnen wir mit allem Vorbehalt UM., SM. und PP. in diesem Punkt einan-
der gleichsetzen.™

Eine weitere lautliche Erscheinung ist die in jiingeren Texten des UM.
(ab 17. Jh.) bei vorder- wie hintervokalischen Stimmen auftretende Silbe
ki. Im UM. des 13. u. 14. Jh. ist fiir diese Lautgruppe in hintervokalischen
Stémmen neben seltenem ki iiberwiegend gi belegt, ebenso im PP., wo ¢
mit £ wechselt. Das SM. hat dagegen durchgehend ki, da in chinesischer
Umschrift eine Silbe fiir ¢i nicht vorhanden ist. Hier steht also UM. und PP.
dem SM. gegeniiber, wobei hinsichtlich des SM. moglicherweise ki auch fiir
gesprochenes ¢i stehen konnte.®

51, Ligeti, Les fragments du Subhdsitaratnanidhi mongol en ceriture “phags-pa.
Mongol préclassique et moyen mongol, AOH, 17, 1964, S. 239—-292.

11 Vgl. M. Weiers, op. cit., §2.

15Vgl. M. Weiers, op. cit.,, §7.
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Auch vokalharmonische Unregelmissigkeiten sind ein typisches Merk-
mal der Sprache des UM., SM. und PP. Z. B.: UM.: afige, ade, mongke, ane,
bitsud, biti, ariigdeki etc. SM.: kelawun, egan, tergan, oligan, obelin etc.
PP.: 6t'6gus, alibe, ga’eju, k-ibe'un etc. Hier sind die Verhiltnisse bei allen
drei Sprachtypen gleich.'

Aus der Morphologie nehmen wir das Vokativsuffix -suf-sii als Beispiel.
Im UM. und SM. hat diese Form mehrere Belege. UM.: dgsit, djegitlsit,
aburasu, jasasu ete. SM.: nokolesu, oksu, nekesu etc. Das PP. weist dagegen
keine derartigen Suffixe auf. Hier steht also UM. und SM. dem PP. gege-
niiber."’

Diese wenigen Beispiele zeigen schon, wie komplex die Verhiltnisse bei
den untersuchten Sprachtypen sind. Zusammenfassend kénnen wir nun
das gegenseitige Verhiltnis von UM., SM. und PP. in folgende Kombina-
tionsmoglichkeiten unterteilen:

Hinsichtlich lautlicher oder morphologischer Erscheinungen konnen
UM., SM. und PP.

1. einander gleich sein,

2. jeweils fiir sich alleine stehen,

3. SM. und PP. dem UM. gegeniiberstehen,
4. UM. und PP. dem SM. gegeniiberstehen,
5. UM. und SM. dem PP. gegeniiberstehen.

Alle fiinf Kombinationsmoglichkeiten sind vielfach belegt.

Beurteilen wir nun einen derartigen Sprachzustand ausgehend von un-
serer allgemeinen Kenntnis von Sprachen und deren Verhiltnissen, kommen
wir zu folgendem Schluss: Da es nur ganz selten der Fall ist, dass zwei oder
mehrere zu verschiedenen Zeiten aufgezeichnete Sprachformen auch genau
dem gleichen Idiom in zwei oder mehreren aufeinanderfolgenden Perioden
angehoren,'® und da in unserem vorliegenden Fall die drei Sprachformen
UM., SM. und PP. wie gewdhnlich bei Dialekten und Mundarten einerseits
Konvergenz, andererseits untereinander Verschiedenheiten aufweisen,
betrachten wir UM., SM. und PP. als drei Dialekte, von denen der eine oder
andere nicht die Fortsetzung des ersteren ist.

16 Figr die genauen Belegangaben vgl. M. Weiers, op. cit., §11.

17 Vgl M. Weiers, op. cit.,, §24. : '

1. de Saussure, Grundfragen der allgemeinen Sprachwissenschaft, Berlin 1967
(2. Auflage), S. 261.

589



Unsere eingangs gestellte Frage mochten wir so aufgrund vorstehender
Untersuchungen folgendermassen beantworten: Beim UM., SM. und PP. A
lassen sich aus dem iiberlieferten Material keine zwingenden Kriterien ab-
leiten, die eine eindeutige Entwicklung von UM. (Altmongolisch) zu SM.,
PP. (Mittelmongolisch) beweisen. Vielmehr spricht das untersuchte Mate-
rial wie auch die allgemeine Erfahrung hinsichtlich sprachgeschichtlicher
Fragen fiir die folgende Annahme: Beim UM., SM. und PP. handelt es sich
um gleichberechtigte, nebeneinanderstehende Dialekte, die nacheinander
zur Schriftsprache erhoben wurden. Die bisher giiltige Annahme fiir eine
Entwicklung Altmongolisch (UM.) — Mittelmongolisch (SM., PP.), wobei
letzteres wohl eine spitere Sprachform des gleichen Idioms darstellen soll,
ist damit sehr fraglich geworden.

~
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