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TUNGUSEN' IN DER GEHEIMEN GESCHICHTE
DER MONGOLEN?

KATHE URAY-KOHALMI*
(Budapest)

Aus der ethnologischen Auswertung der teils mythischen Berichte der ersten Kapitel der Geheimen
Geschichte der Mongolen wurde ein Versuch gemacht, die Lebensweise und gesellschaftliche Um-
welt der Mongolen vor den Zeiten Cinggis Qans und zur Zeit seiner Kindheit zu rekonstruieren. Da-
nach lebten sie in den Ubergangszonen von Taiga und Steppe als Reiterjiger in einer Wirtschafts-
und Kultgemeinschaft mit dem dort schon frither anséssigen Jager-Schmiede Stamm der Uriangqai.
In diesem Biindnis nahmen letztere eine untergebene Stellung ein. Es gibt auch Anzeichen dafiir,
das dieser Uriangqai-Stamm vielleicht ein tungusisches Idiom besal3.

Schliisselwérter: Mongolen, Bergkult, Jagdgeist, Schmied, Uriangqai, Reiterjager, Waldjagertum.

Unser geehrter Lehrer, Professor Ligeti, arbeitete etliche Jahre an der Geheimen Ge-
schichte der Mongolen. In dieser Zeite beschéftigte er sich auch in seinen Vorlesun-
gen viel mit ihr, und wir durften unter seiner Anleitung den Text lesen. Die Forschung
iiber verschiedene Fragen der Geheimen Geschichte stand ihm aber sehr nahe, darum
war er auch besonders kritisch wenn wir in dieses Thema pfuschten. Ich hoffe, mit
meinen nachfolgenden Erorterungen seinen Schatten, sein ,reines ongon‘, nicht zu
beleidigen, im Gegenteil, sie sollen der Ehrung des Meisters dienen, der mein Inter-
esse erweckte und mich in dieses Studium einfiihrte.

Das Gebiet, in dem die mongolischen Stimme und insbesondere die Vorfah-
ren der Borjigin in der ,,Geheimen Geschichte® erscheinen, liegt an der Grenze von
Wald und Steppe. Hier lebten seit Jahrhunderten, schon vor dem Auftreten der Mon-
golen, Jager und Grofviehziichter nebeneinander. Oft schlossen sie wirtschaftliche
und politische Biindnisse. So manchmal geschah es im Laufe der Geschichte, daf3
hier ein Waldjdgervolk zur Steppenviehzucht iiberwechselte. Die letzten in dieser
Reihe waren die Solonen, oder Pferdetungusen im 16. Jh.

* Kithe Uray-Ko6halmi, H-1054, Budapest, Vadasz u. 17, I/8. Tel.: 312 3744.

' Tungusen nenne ich hier alle mandschu-tungusische Sprachen sprechende Vélker.

2 Uber das Entstehen und dem Schicksal dieses Volkes s. U. KShalmi 1981, S. 261—267;
Kéhalmi 1982, S. 295-298.
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254 K. URAY-KOHALMI

Schon eine fliichtige Ubersicht der ersten Kapitel der ,,Geheimen Geschichte
der Mongolen* weist Spuren von Waldvolkern und von jégerischem Brauchtum auf.
In § 109 erfahren wir von dem Stamm der Merkit, den Feinden der Borjigin, daf zu
ihnen auch Fischer und Jéger gehorten, die am Kilko-FluB} siedelten. Von wahrschein-
lich diesen ,,Meskrit [sic!] berichtete Marko Polo, daB sie ,,Hirsche* als Haustiere
hielten (Serruys 1963), das heif}t, sie ware Rentierziichter, wie es bei den siidsibiri-
schen Jagervolkern iiblich war und auch jetzt noch ist. In diesem Zusammenhang ist
es bemerkenswert, da3 unter den Sippennamen der frithen Mongolen auch die Oronar
erscheinen (GGM § 47, 120 bzw. Oronartai in § 202). Dieser Name ist verdichtig
aus tung. oron ‘Rentier’ zu stammen, dhnlich den tungusischen Sippen- bzw. Volks-
namen Oroci, Orocon, Orocen.’

Im Leben der Ahnen Temiijins sind Ereignisse zu finden, die Verbindungen
zum Walddasein aufweisen. Im § 9 heil3t es: ,,Qorilartai-mergen Qori-Tiimed-iin qa-
Jjar-tur-iyan bulugan keremiin géro etei qajar-iyan qorilalduju mawulalduju Qorilar
obogtu bolju Burqan-qaldun-nu goro estin gorii iili sayitu qajar sayin ke’en ... ‘Da
man Qorilartai Mergen in dem Gebiet der Qori Tiimed (den Zutritt) zu seinen Zobel-
und Eichhdérnchen-Jagdgriinden absperrte, veriibelte, nahm er die Gruppe der Qorilar
und sagte, am Burgan Qaldun seien gute Gebiete zum guten Jagen ...”.* Aus diesem
Text erfahren wir, daB fiir Qorilartai Mergen die Jagd auf Pelztiere, Zobel und Eich-
hornchen so wichtig war, daB als er und sein 0obog aus irgendeinem Grund, der in der
,»Geschichte® nicht angegeben wird, aus dem Jagdgebiet der Qori Tiimed ausge-
schlossen wird, er abwandern muf}, andere Jagdgebiete zu suchen. Das Absperren
gewisser Jagdgriinde konnte auch zwischen feindlichen Jégergruppen geschehen,
Ofter aber ereignete es sich zwischen Jigern und Viehhaltern. Von solchen Zwistig-
keiten wissen wir aus viel spiteren Zeiten, aus dem 15.—16. Jh. zwischen viehhalten-
den Burjaten und jagenden Ewenki-Sippen. Die in den Wald einbrechenden Weide-
tiere schreckten das Wild ab, die Jager zogen darum urtu xiiréé ‘lange Zéune’ den
Waldréinden entlang. Sperrten so die Viehziichter aus den Jagdgriinden aus.*

Qorilartai Mergen erscheint mit einer Gruppe von Leuten den Tiinggelik-Bach
entlang ziehend ,,Tiinggelik-qorogan huru’u niken bolok irgen newiijii oroju ... (§ 5),
und in der Gruppe reiste am Sitz eines schwarzen Karrens ein schones Médchen
»irgen-nii dotora niken qara’utai tergen-ii oljige-de niken 6kin sayin biiyyii ...“ (§ 6).
Die zweirddrigen schwarzen Karren wurden meistens von Rindern gezogen, von
Rentieren niemals. Die Waldjéger hatten keine Karren. Die Gruppe der Qori mufite
dementsprechend auch Rinder besitzen. Sie waren keine reine Jiger, sondern solche

3 Vasilevi¢ gibt fiir Orocen, die Selbstbenennung der pferdehaltenden Jigertungusen im
Chinggan-Gebirge, eine andere Erkldrung: Oro+cen ‘Bewohner des Oro Flusses, eines Nebenflus-
ses der Schilka, vgl. Birarcen ‘Bewohner an der Bira (Vasilevi¢ 1963; 1969, S. 11-12; 1976,
S. 120-121), so wire es moglich, da die Oronar keine Rentiere hatten, aber am Oro-Fluf} lebten.
Problematisch ist nur, da3 die mongolischen Sippennamen selten aus FluBnamen gebildet werden.

* Angaben tiber das Absperren der Jagdgebiete vor den Burjaten, s. Rumjancev (1956, S. 54,
82-83), Eliasov (1958, S. 184—-187), Baldaev (1961, S. 112, 120), Franke (1975, S. 125-126),
Koéhalmi (1982, S. 254-257). — Pelliot (1959, Bd. I, S. 337—338) meinte in diesem Passus bedeutet
qgorila- einen heiligen Begribnisplatz absperren, wie im Falle des yeke gorig des Cinggis Qan es
geschah.
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Viehalter, die Pelztiere jagten. In ihren fritheren Griinden bei Arig Usun storten sie
vermutlich ihre Nachbarn, die nur aus der Jagd lebten und wie es zu sein pflegt, krie-
gerischer waren. In der Umgebung des Bajkal-Sees, wo Steppen- und Waldgebiete
wechseln, waren und sind Gruppen mit gemischter Lebensweise bzw. das Biindnis
von jagenden und viehziichtenden Sippen nichts Seltenes.”

Die Fortsetzung des Schicksals des Qorilartai Mergen und seiner Tochter 4/an-
go’a, dem schonen Miadchen im schwarzen Karren, ist nur aus den Wertvorstellun-
gen und den Mythen der Waldvolker erklarbar. Nachdem Qorilartai Mergen nach der
Absperrung seiner Jagdgriinde neue suchte: ,,Burqan-qaldun-nu ejet Burqan bosqaq-
san Sinci Bayyan Uriyangqai-tur newiijii ayisun aju’u Qori-Tiimed-iin Qorilartai-
mergen-nii 6kin Arig-usun-na tore[k]sen Alan-qo’a-yi tende quyuju Dobun-mergen-
nii abugsan yosun teyimii (§ 9), ‘zog er zu dem Herrengeist des Burqan Qaldun
Berg, zu der ‘zum Gott erhobenen Erscheinung Bayyan Uriangqai’, wo die Tochter
des Qorilartai Mergen der Qori Tiimed, die bei Ariq Usun geborene Alan Qoa gefreit
dem Dobun Mergen gegeben wurde’. Im Gegensatz zu den bisherigen européischen
Ubersetzungen handelt es sich in diesem Text nicht um Landbesitzer, sondern um
den Herrengeist des Berges Burgan Qaldun. Der mongolische Termin ejet, ein Plura-
lia tantum, bedeutet namlich ‘Herrengeist’.’ Unter den verschiedenen Naturerschei-
nungen, die einen Herrengeist hatten, waren die Berge die wichtigsten, sie herrschten
iiber der Gegend. Bei den Mongolen fithren die hohen Berge in ihren Benennungen
immer die Bezeichnung Qan ‘Herrscher’ oder Bayan ‘Reicher Herr’. Der Glaube,
daB die Herrengeister der Berge Macht iiber die ganze Umgebung, besonders Ge-
wichse und Wild hatten, ist in ganz Inner- und Nordasien verbreitet. Der Kult der
Berggeister in Tibet und der Mongolei steht im Mittelpunkt internationaler For-
schungsprojekte.” Bei den Jigervolkern Siidsibiriens, besonders bei den Ewenki, sind
die Herrengeister der Berge zugleich auch die Besitzergeiste des Wildes und Herren
der Jagd. Sie gestatten das Jagen nur denen, die ihnen Opfer darbringend in ein Biind-
nis mit dem Herrengeist des Berges eintreten. Oft besteht das Biindnis in der symbo-
lischen Heirat einer Tochter der gegebenen Menschengruppe mit dem Herrengeist.

> Nachrichten und Beschreibungen iiber Volker mit gemischter Lebensweise im Grenz-
gebiet von Steppe und Taiga besitzen wir von Ravenstein (1861, S. 339, 343), Patkanov (1906,
S.233-234, 237), Lattimore (1935, S. 42—43), Vasilevi¢ (1969, S. 86—90), Franke (1975, S. 126—
138), O Lung-li (1979, S. 304-309, 322, 327-328).

%In den europiischen Ubersetzungen der GGM wird dieser Name in ‘Burqan bosqagsan’
und ‘Sinci Bayan’ geteilt und als Namen der zwei Besitzer des Burqan Qaldun bestimmt. Dieses
MiBverstindnis konnte so entstehen, daBl in der chinesischen Umschrift das Ende der Zeile nach
dem Wort hosgagsan kommt und die interlineare chinesische Ubersetzung den Ausdruck ren ming
‘Personennamen’ am Anfang der néchsten Zeile wiederholt. Das Wort ejed ist hier nicht ein Plural
von ejen ‘Herr’, sondern die Bezeichnung des Herrengeistes, vgl. Mostaert (1968), S. 230. Die
mongolischen Bearbeiter, C. Damdinsiiriing, S. Gaadamba und besonders U. Onon (1990), S. 3,
Anm. 14, betrachten es selbstverstindlich fiir den Namen des Herrengeistes des Berges.

"Vgl. Das osterreichisch-franzosische ‘Bergkult’-Projekt unter der Fithrung von Anne-
Marie Blondeau, z.B. den Band ‘Tibetan Mountain Deities’ Wien 1998. — Herrengeister der Berge
haben verschiedene Erscheinungsformen: tierische, menschliche, gottliche, z.B. als Lichterschei-
nung. Herren der Berge spielen auch als Ahnherren von Herrscherdynastien eine Rolle, Bibliogra-
phie in: U. Kéhalmi 1987, S. 148—-150 und 1998, S. 214.
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So wird der Herrengeist des Berges zum Ahnengeist der Gruppe.® Im Text der Gehei-
men Geschichte ist der kultische Name des Herrengeistes des Burqan Qaldun ‘Zum
Gott erhobene Erscheinung Bayan Uriangqai’.

Nach dem Text der GGM in § 5 steht am Gipfel des Burqan Qaldun das Brii-
derpar Duwa Sogor und Dobun Mergen. IThre Namen verraten viel von ihrem Wesen.
Dobun fiihrt bei Rasid ad-Din den Beinahmen Bayan wie viele Berge in der Mongo-
lei und wie der Herrengeist des Burqan Qaldun. Wir finden diesen Namen auch bei
den Jakuten, ihr Dobun Soxxor (Dabi Soxxor) war einer der sieben Bayanai, Herren-
geist-Briider der Jagd. Man stellte ihn nach Pekarskij (1958, Bd. I, S. 725) in der Ge-
stalt eines munteren, weillbartigen Alten in der Kleidung der tungusischen Jéger vor.
Das Wort dobun bedeutet im Jakutischen ‘stark’ bzw. als mongolische Entlehnung
‘Hiigel, Holm’ (< mong. dobu ‘dass.”). Der Name des anderen Bruders, Duwa, kann
aus dem Ewenki erklirt werden, ewk. Vasilevic (1958, S. 122-123) duvé ~ duge
‘Spitze, Gipfel, Baumgipfel, Berggipfel’. Die Beinahmen der beiden, mong. sogor ~
jak. soxxor, hat die allgemeine Bedeutung ‘blind’, in der GGM und in den Namen
jakutischer Geisterwesen aber ‘eindugig’.” Herrengeister der Berge, die zugleich auch
Ahnengeister sind, werden in Sibirien, bei Nenzen, Jakuten, Burjaten und Tungusen,
im allgemeinen als eindugig vorgestellt. Duva und Dobun, einéiu§ige(r) Geister-
her(ren) der Bergspitze(n), war(en) zugleich auch Herr(en) der Jagd.'

In den § 13—16 der GGM wird es erzdhlt, daB} eines Tages Dobun Mergen auf
der Togocag-Hohe einem Urianggai-Mann begegnete, der einen dreijahrigen Hirsch
getdtet hatte und dessen Rippen und Innerein am Spief3 briet. Dobun verlangte nach
allgemeinem Gewohnheitsrecht der sibirischen Jagervolker ein Stiick von der frischen
Beute und bekam, den Anteil des Erlegers der Beute ausgenommen (Fell und Inne-
reien), das ganze Fleisch. Dieses teilte er spiter mit einem hungernden Mann der
Ma’alik Bayaut und erhielt als Gegengabe dessen Sohnchen als Diener. Dobun Mer-
gen erscheint hier als Empfénger des Beuteteiles des Fremden (der ja bei vielen V6l-
kern die Erscheinungsform eines Gottes sein kann) und des Jagdgottes. Als Jagdgott
verteilt er dann die Beute und empfiangt (Opfer)gaben. Diese Jagdrite war bei den
Steppenvélkern nicht bekannt."!

Eine bei siidsibirischen Waldvdlkern verbreitete mythische Vorstellung er-
scheint in der Geschichte des Bodoncar, des jliingsten Sohnes der Alan Qoa und Ahn-

¥ Das AnschlieBen an die Kultgemeinschaft einer anderen Gruppe kennen wir vom mand-
schu Stamm Hoifa, die sich den Nara anschlossen und fiir deren Goétter Rinder opferten (Hauer
1926, S. 36-37; Héanisch 1919-1220, S. 177). Bei nordamerikanischen Jégerstimmen mufte das
Erlaubnis fiir das Ansiedeln in ein neues Gebiet vom Geisterherren mit Opfern erbeten werden
(Schlesier 1985, S. 110—-111). — Vgl. auch Uray-Kdhalmi (1997, S. 38, 41, 87—-88; 1998, S. 211—
214), Birtalan (2001, S. 949, 998-999).

’ Obwohl jak. (Pekarskij Bd. II, S. 2296) soxxor ‘blind’ bedeutet, wie mong. sogor (Hae-
nisch 1962, S. 137), bezieht es sich in diesem Falle auf die Eindugigkeit, vgl. Poucha (1956, S. 104,
108, 185), U. K8halmi (1970, S. 249-250; 1987, S. 141, 144-145).

"Uber die Frage der eindugigen Jagdgeister vgl. Baldaev (1961, S. 139 ff), K&halmi (1987,
S. 142—-143 und Anm. 31).

""Uber den Brauch des Gebens von sirolga bei den Mongolen s. Onon (1990, S. 4, Anm.
16) und Birtalan (2001, S. 999).
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herr der Sippe Borjigin. Bodoncar zieht sich in die Wildnis zuriick, den werdenden
Schamanen gleich. Er befestigt die gejagten Vogel am Baum (§ 27), wie die Schama-
nen die Seelenvogel der Sippe am Schamanenbaum befestigen. Seelenvigel sind bei
allen Volkern der Erde bekannt, der Sippenbaum aber scheint besonders in Siidsibi-
rien verbreitet zu sein.'> Zu den Sippenfesten der Mongolen der Geheimen Geschichte
gehorte der dichtbelaubte Baum, saglagar modun, in Qorqonaq Jubur immer dazu
(§ 57, 117, 206), ob es um die Erhebung zum Qan des Qutula, oder den Riten der
Schwurbruderschaft zwischen Temiijin und Jamuqga, oder gar der Prophezeiung des
Mugali, die sich auf die Machtergreifung des Temiijin bezog, handelte. Die in waldi-
gen gegenden lebenden Mongolen kennen heute noch heilige Sippen- bzw. Schama-
nenbiume. "

Bodoncar pflegte bei einer benachbarten Gruppe am Tiinggelik-Bach Kumys
zu trinken. Von seinen Briidern zuriickgeholt, meint er, diese Gruppe wére leicht zu
rauben. Das wird auch getan: tede irgen-i aqanar de’iiner tabu’ula dawuliju adu’un
ide’en-e haran tutqar-a aqui sa 'uquy-a giirbe (§ 39) ‘die ilteren und jiingeren Briider
raubten zu fiinf dieses Volk und gelangten so zu Vieh, Nahrung, Leuten, Land und
Wohnung’. Wir erfahren auch, wer dieses Volk war: Bodoncar alginci ha ulju dum-
da ke’elitei eme-yi bariju ya’ujin gii’iin ¢i ke’en hasa(q)-ba tere eme tigiileriin Jar-
¢i'ut Adanggan Uriangqa-jin bi ke’ebe (§ 38) ‘Bodoncar, als Kundschafter voraus-
reitend, raubte eine Frau in der Mitte der Schwangerschaft und fragte sie, was fiir ein
Mensch sie sei? Sie sagte, ich bin eine Adangqan Urianggan von den Jaréi’ut’. Die
am Tiinggelik-Bach siedelnde Gruppe gehorte also zu den Adangqan Urianggan, ge-
nauer zu den Jaréi’ut. Sie lebten in waldiger Gegend, aber besallen Vieh. Das Tal des
Tiinggelik-Baches scheint fiir Viehaltung geeignet zu sein, die Gruppe des Qorilartai
Mergen zog auch diesen Bach entlang zum Burgan Qaldun (§ 6). Die fiinf Briider
beméchtigten sich nicht nur der Leute und ihres Viehes, sondern auch ihres Landes.

Die bisher besprochenen Textstellen der Geheimen Geschichte verraten von
den Vorfahren der Mongolen, daf} in ihren Mythen und Bréuchen siidsibirische Ele-
mente vorherrschen und daf} sie ihren Lebensunterhalt neben Viehzucht (es werden
Rinder und Pferde erwéhnt) aus der Jagd sicherten. Es gibt auch Angaben, die darauf
hinweisen, daf3 ein gewisses siidsibirisches Waldvolk dabei eine sehr wichtige Rolle
spielte: die Uriangqai. Diese Bezeichnung erscheint das erste Mal in der GGM, im
kultischen Namen des Herrengeists des Burqan Qaldun: Burgan bosqasan Sinci Ba-
yan Urangqai. (§ 9). Dann iibergibt ein Urianggai-Mann dem Dobun Mergen den
Beuteanteil. Spater unterwerfen Bodoncar und seine Briider eine Gruppe, die sich
Jarci'ut Adangqan Uriangqai nennt (§ 35-39). Bodoncar hatte einen Sohn, Jewiire-
dei, von der als Mitgift seiner Hauptgattin mitgebrachten Frau. Nach Bodoncars Tod
wurde dieser von den Opferfesten, jiigeli, der Borjigin ausgeschlossen, mit der Be-

12 Zur Frage des Sippen- oder Schamanenbaumes s. Uray-Kéhalmi (1997, S. 120—121),
Birtalan (2001, S. 947). — Fiir die Seelenvogel s. Roheim (1917, S. 58—99), Ivanov (1954, S. 86,
230-240,280-283, Abb. 73, 102—105, 107—-111, 138—141), Anissimov (1958, 58—61), Vasilevi¢
(1966, 170—171), Kéhalmi (1970, 251-254).

3 Zum Baumkult und zum Sippenbaum der Mongolen s. Rincen (1950, S. 189-190),
Pelliot (1959, 341), Vjatkina (1960, S. 252-254), Birtalan (2001, S. 947).
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griindung, sein Erzeuger sei ein Adangqan-Uriangqai-Mann gewesen, der sich im-
mer im Haus aufhielt (§ 43—44).Viel spiter, schon zu Zeiten Temiijins erscheinen die
Jarci’ut Urangqai wieder in der Geheimen Geschichte § 97: tendece qariju Biirgi er-
gi-de biikiii-tiir Burqan Qaldun-aca Uriangqaidai gii’tin Jarci’udai ebiigen kii'tirge-
ben iircii Jelme neretii ko iin-iyen uduritcu irejii Jarci’udai tigiileriin Onan-nu De-
li’tin-boldaq-a biikiii-tiir Temiijin-i toriikiii-tiir bulugan nelkei égiile’e bi ene ko ii-
ben Jelme-yi ogiile’e gii bi iicligen ke’en abcu odula’a edo’e Jelme-yi eme’el-iyen
toqu’'ul e’iide’en negii’iil ke’ejii 6[k]be. ‘Als sie von dort heimgekehrt, sich am stei-
len Biirgi-Ufer aufhielten, kam vom Burqan Qaldun, von den Uriangqai, Jarciudai
Vater mit seinem Blasebalg am Riicken, seinen Jelme genannten Sohn an der Hand
filhrend. Jarciudai sprach: als ihr am Deli’lin-Hiigel am Onon weiltet, zur Geburt des
Temiijin, schenkte ich ein Wickeltuch aus Zobelfell, schenkte ich diesen meinen
Sohn Jelme, da er noch klein war, nahm ich ihn wieder mit. Jetzt iibergebe ich Jelme,
um den Sattel aufzulegen, um an der Tiir zu stehen’. Dieser Passus verrit sehr viel
von den Jarci'ut Urianggqai und ihrem Verhéltnis zu den Borjigin. Jarciudai, der
Ebiigen, Sippenélteste dieser Uriangqai, lebte in der Umgebung des Burgan Qaldun,
des heiligen Berges der Borjigin. Er und/oder die Seinen waren Pelztierjdger, da sie
dem Neugeborenen ein Wickeltuch aus Zobelfell schenkten, und dabei auch Schmie-
de, das Zeichen ist der Blasebalg des Jariudai zu betrachten. Die siidsibirischen
Waldjéger, unter ihnen auch die Tungusen und Burjaten, waren alle sehr gute Schmie-
de. Schmiedewerkzeuge gehorten zu der allgemeinen Ausstattung der Ménner.'* Das
war auch schon zu Temiijins Zeiten so. Ein von Rasid-ed-Din (1952, Bd. I/1, S. 154—
156) tibermittelter Ursprungsmythos der Mongolen, in dem die Urianggai den Weg
der Kiyan- und Nukuz-Mongolen absperrenden Berg wegschmelzen, betont auch das
Schmiedetum der Urianggai (und auch ihr enges Verhiltnis zu den Mongolen)."
Jelme wird von seinem Vater Jarciudai zum Dienen iibergeben. Bodoncar und seine
Briider unterwarfen seinerzeit die Jarciut Adangqan Urangqai und raubten ihr Vieh.
Die Jarciut Urangqai aus der Gegend des Burqan Qaldun waren Horige der Boryji-
gin-Mongolen.'® In dieses Bild fiigt sich auch der Umstand, daB der Herrengeist die-
ses heiligen Berges den Beinamen Urianggqai fithrte. Die Ahnen der Mongolen, eine
teils schon zum Hirtenleben ilibergangene Gruppe, unterwarf die Uranggai am Bur-
qgan Qaldun, ein Jiger-Schmiede-Volk, das auch einige Pferde hatte, iibernahm zu-
gleich durch Opferungen den Bergkult ihres Heiligtums und dadurch das Recht tiber
das Land. Anfangs feierten die Borjigin-Mongolen und die Adanggan Uriangqai zu-
sammen die Jiigeli-Opferfeste, spiter jede Sippe fiir sich. Kultische Pflichten banden
die Uriangqai weiterhin zu den Borjigin, der Hiiter der geheimen Begrébnisstitten

' Uber die Verbreitung des Schmiedehandwerkes und den Schmiedekult der siidsibirischen
Tungusen und Burjaten s. Vasilevi¢ (1969, S. 90-91), Tugolukov (1975, S. 99), (Uray-Kéhalmi
1997, S. 125), Birtalan (2001, S. 1034—-1035).

15 Ragid-ed-Din (1952, S. 123—124) beschiftigt sich mit den Uriangkai Sfters, er unterschei-
det zwei Gruppen, einerseits die Walduriangkai, die in Rindehiitten lebten, sich in Pelze kleideten,
im Schnee auf Brettern liefen und ‘Bergrindvieh’ und ‘Bergschafe’ (vermutlich Rentiere) ziichte-
ten, andererseits die Uriangkai, die zu den Leuten Cinggis Qans rechneten (1952, S. 158—160).

16 Pelliot (1959, S. 336) betrachtete die Urianggai als einen den Mongolen dienenden, Gze-
gii bogol Stamm.
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des Cinggis Qan und der Tolui-Linie am Burgan Qaldun war die Uriangqai-Tau-
sendschaft des Udaci auch noch in der Yiian-Zeit (Rasid-ad-Din 1952, S. 159-160,
Pelliot 1959, S. 335-336, 338—340). — Was nun Jelme und seine Briider, besonders
Siibe edei betrifft, gehdrten sie zu den vier groBen Heerfiihrer des Cinggis Qan (GGM
§ 120, 170, 183—). Auch der Sohn, des Siibe edei, Urianggadai war ein talentierter
Heerfiihrer (Rasid-ad-Din, S. 158—-160).

Wo und wer waren die Ethnien, die Uriangqai genannt wurden oder die sich
selbst Urianggai nannten? Im Laufe der Geschichte fiihrten und fithren ndmlich sehr
verschiedene Ethnien den Namen Uriangqai~Urianxai~Uranxd. Gegenwértig nennen
sich die Jakuten Uranxd Saxa Omug, und in der Westmongolei im Aimak Gow Altai
wohnt eine Oiratengruppe, die sich Mongo! Uranxd nennen (Pekarskij, Bd. III,
S. 2060-2061). In der mythisch-epischen Folklore der zwischen Baikal und Amur
lebenden Waldjéger-Tungusenstimmen erscheint als Selbstbezeichnung der Helden
Uriangkai (Vasilevi¢ 1966, S. 20+179, 46+204, 50+207, 57+213, 60+215, 62+218,
674223, 72+227). Die heutigen Mongolen bezeichnen die in der Umgebung des Xow-
s0g0l-Sees lebenden, eine Tiirksprache sprechenden Rentierhalter Urianxai, die sich
aber selbst Tiwa~Tuwa nennen. Auch die im Nordosten der Mongolei lebenden Jiger
wurden ab und zu Uranxd genannt. In den Geschichtsquellen erscheinen Ethnien mit
dieser Bezeichnung vom Altai-Sayan-Gebiet bis zum Wu-liang-ha- (Uriangha-)
Stamm der ‘wilden Dschiirtschen’ an der koreanischen Grenze in der Ming-Zeit (Ju-
gel 1982, S. 17ff). Ob es sich bei diesen um eine Selbstbenennung oder eine Fremd-
benennung handelt, ist kaum zu ermitteln. Meistens bleibt es auch unbekannt, wel-
cher Sprache oder Sprachen sie sich bedienten. Die Urianggai-Frage wurde schon
ofters erdrtert und die Angaben verschieden gewertet.'” Da die Benennung auf zeit-
lich und ortlich weit entfernten Ethnien angewendet wurde, neige ich auch dazu, es
handele sich um eine Bezeichnung der Lebensform. G. M. Vasilevi¢ (1966, S. 334—
346), Vertreterin dieser Hypothese, empfehlt zu der Bedeutung ‘Jager, Waldmensch’
der Selbstbenennung ‘Uriangkai’ der epischen Helden der Ewenki die Etymologie
aus uré ‘Berg, Bergtaiga’ mit dem Suffix -ngkai ~ -ngai ‘Bewohner von, zu etwas
gehorend’, also heiBle uréngkai ‘Bewohner der Bergtaiga’, was mit den pflanzen-
geographischen Verhéltnissen der Gegenden, in denen ‘urangqai’ genannte Ethnien
lebten, in Einklang stiinde. Im Falle dieser Annahme ist es indifferent, was die Spra-
che und die Selbstbezeichnung der gegebenen Ethnie war.

Pelliot meint in seinen ‘Notes on Marco Polo’ (1959, S. 337), die Uriangqai
der GGM wiren Mongolen gewesen. Bestimmt gehdrten sie zu dem Stammesver-
band des Cinggis Qan — sie wurden ja nicht unter den hoi irgen ‘Waldvélkern® aufge-
zahlt — und muBten mit den Mongolen sprachlich verkehrt haben konnen. Sie konn-
ten sehr leicht zweisprachig gewesen sein, da die Zweisprachigkeit sowohl bei den
Steppenvilkern wie bei den Waldvolkern Asiens sehr verbreitet war und ist. Wir
konnen annehmen, daBl auch die Uriangqai-Nachbaren der dschingisidischen Mon-
golen neben dem Mongolisch entweder eine tiirkische oder eine tungusische Sprache

'7 Zur Uriangkai-Frage s. Dolgix (1960, S. 298), Wilhelm (1957, S. 172—176), Serruys
(1955, S.5-7,13,22-23, 32, 37, 52; 1963, S. 434—445), sowie U. K8halmi (1970, S. 248 Anm. 4;
1978, S. 146 Anm. 69).
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hatten. Wahrscheinlich gehorten sie zu einem Ethnikum, das auch Substrat der heuti-
gen Jakuten bildete. Die Jakuten sogen bei ihrer Nordwanderung im 13.—14. Jh. juka-
girische und besonders viele tungusische Waldjégerstimme auf, die wahrscheinlich
schon im 11.-12. Jh. im Lenatal und 6stlich vom Baikalsee lebten. Nicht nur die
Selbstbenennung der Jakuten, ndmlich ‘uriangkai’, aber auch die Namen und Mythen
iiber den Jagdgeist Duwa Sogor und Dobun Mergen~Bayan lassen daran denken, das
gemeinsame Substrat der Jakuten und der dschingisidischen Mongolen kdnnte tungu-
sisch gewesen sein.

Ohne es entscheiden zu wollen, was die Sprache der Uriangqai der GGM war,
mdchte ich hier auf die merkwiirdige Erscheinung hinweisen, dafl besonders in den
Paragraphen der GGM (§ 74-75, 97), in denen das Waldleben der verwaisten Fami-
lie des Yesiigei Bagatur beschrieben wird, auffallend viele Worter vorkommen, die
ihre Entsprechungen in den ewenki Dialekten haben. Sie beniitzen zum Fischfang
elgii’iir ‘Angel’ < ewk. (Vas.) elgu ~ elge ‘Fischspie}’ und gupci’'ur ‘Netz’ < ewk.
(Vas.) gipc¢evun ~ gupcivun ‘dass.”. Zum Ausgraben der Wurzeln und Knollen sudun
‘Wurzel eines Grases’ < ewk. (Vas.) sudui ‘allium victorialis, Wildzwiebel’ haben
sie einen siro ‘spitzen Stock’ < ewk. (Vas.) sira ‘Stange’ beniitzt. Der Jarc¢iudai von
den Uriangqai kommt mit einem kii lirge ‘Blasebalg’ < ewk. (Vas.) kurge ‘dass.’,
kurgekun ‘starker Wind’, am Riicken und bringt ein nelkei ‘Wickeltuch aus Zobel-
fell” < ewk. (Vas.) néla ~ néella ~ nélda ‘flaumiges Fell, Kumalan’. Der Adangqan-
Uriangqgan Jewiiredei wurde vom Stangenopfer jiigeli < ma. (Hauer) jukten ‘Opfer’,
Jjuge- ‘opfern’ ausgeschlossen (Bese 1986, S. 241-248). Alle diese Worter (ausge-
nommen gupcigur ‘Netz’) sind auller der Geheimen Geschichte nur im Schriftmon-
golischen vertreten und fehlen in den heutigen mongolischen Sprachen.

Die Lebensweise der Familie Temiijins in seiner Kindheit und Jugend — sie
hatten nur neun Pferde, jagten und fischten — und die der Vorfahren, z.B. Qorilartai
Mergen oder Bodonéar und seine Briider, die auch nur einige Pferde zum Reiten hat-
ten beziehungsweise auf rindergezogenen Wagen reisten, dabei aber ihr Leben ohne
Jagd bzw. Pelzjagd nicht aufrechterhalten konnten, weisen eine Existenzform auf, die
in den Ubergangszonen von Taiga und Steppe schon von sehr friihen Zeiten an doku-
mentiert werden kann: es ist das der Pferde-Jager. Heute sind nur mehr die Oro-
¢en/Orogen im siidlichen Chinggan die letzten Reprisentanten dieser Wirtschafts-
form. Sie fithren ein regelrechtes Waldjégerleben in Rindehiitten und Pelzkleidung,
aber zum Reiten und zum Transport ihrer Sachen haben sie einige Pferde (Qiu Pu
1983). Die ersten bekannten Triger dieser Lebensform waren die Jyrka, von denen
Herodot (IV. 22) berichtet, da3 sie in den Wéldern jagen und dabei ihre gut abge-
richteten Reitpferde beniitzen. Im sibirischen Goldschatz des Zaren Peter 1. befindet
sich ein Goldschnallenpaar, an dem eine Wildschweinjagd dargestellt wird. Die mit
Pfeil und Bogen ausgestatteten Reiter zielen teils auf Bdumen sitzend, teils auf ihren
Pferden reitend auf die Eber (Rudenko 1962, Abb. I/5, IV/5). Die Schnalle stammt
nach den Waffen- und Sattelformen aus dem 2.—1. Jh.v.Chr. Diese merkwiirdige
Ubergangsform kann nur so bestehen, wenn Vieh von den Steppenhirten verschafft
werden kann. Wenn kein Nachschub an Reitpferden oder Weidevieh da ist, kehrt man
in die Tiefen des Waldes zuriick, wenn aber Moglichkeit zum Verschaffen — durch
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Raub — von einem Kapital an Pferden, Rindern und Schafen da ist, kann die gliickli-
che Gruppe zum Steppenhirtentum iiberwechseln. Das geschah mit den mongolischen
Vorfahren des Cinggis. Sie konnten sich dabei auf die Jar¢i*it Adangqan Urianggqai
stiitzen, mit denen sie in Kultgemeinschaft ihres heiligen Berges lebten, die ihre
Schmiede waren und die das wichtige Handelsgut, die wertvollen Pelze, besorgten.
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