Глава VIII 
1/. Общность наименований некоторых животных (волк, медведь, гусь, речной лосось, оса, пчела) и деревьев (береза, бук, дуб, ива) указывает на умеренную зону. 
2/. Термины, обозначающие "медь" и "топор", являются шумерскими по происхождению – они были заимствованы еще до разделения европейских лингвистических групп на германскую, италийскую, кельтскую, иллирийскую, фракийскую, греческую и славянскую ветви. 

3/. Греческое слово theos не вписывается в этот ряд. Оно происходит от корня, обозначающего "душу", "дух мертвого"; ср.: литовский dwesiu, "дышать", старославянский дух, "дыхание", душа, "anima". Можно предположить, что , theos, "бог", связан с идеей обожествления мертвых. 
4/. Иранское божество огня называется Атар, но есть указания, что в более древней культовой терминологии он носил имя agni, а не atar; см.: Stig Wikander. Der arische Mannerbund, p. 77 sq.
5/. В период, когда шла греко-ориентальная синкретизация, понятие сакральности, олицетворяемое Солнцем, дало простор для ее смелого теологического и философского переосмысления, так что солнечного бога можно считать последней космической теофанией, исчезнувшей под натиском иудео-христианского монотеизма. 
6/. Добавим, что впоследствии человек как земное существо (GH e MON) стал противоставляться на Западе существам небесным, тогда как на Востоке распространено понятие о человеке как о разумном создании (M e NU), которому противопоставлены животные. См.: Devoto. Origini indo-europee, p. 264 sq. 
7/. Е. Benveniste. Le vocabulaire des institutions indo-europeennes, t. II, p. 179. Что же касается религии, то, "не считая эту вездесущую реальность обособленным "институтом", индоевропейцы не имели термина для ее обозначения" (ibid., р. 265). Жорж Дюмезиль неоднократно анализировал индоевропейский словарь, относящийся к понятию священного; см. его последнюю публикацию на эту тему, La religion romaine archaique, 2-е ed., 1947, pp. 131-146. 
8/ Ibid, p. 223. Эрик Хамп недавно реконструировал общий термин, обозначающий "жертву"; ср.: JIES, I, 1973, pp. 320-322. 
9/. В изначальной группе наречий хеттско-славяно-балтийско-армянского (-германского?) происхождения засвидетельствованы формы, родственные хеттскому maltai, "молиться", тогда как в иранском, кельтском и греческом существуют термины, произошедшие от корня *ghwedh – "молить, желать" (Benveniste, ibid, p. 245). 
10/ G.Dumezil. Mitra-Varuna, 2 ed., 1948, p. 85. 
11/. Servius et la Fortune , pp. 190-92.
12/. Эти три греха имеют отношение к трем функциям, будучи совершены в сферах религии, военного идеала и плодовитости, – что подтверждает гипотезу о трехфункциональности. Добавим, что выявление общего индоевропейского мотива в мифах о Геракле является значимым, потому что в Греции трехчастная идеология довольно рано распалась в результате симбиоза греческой культуры с эгейской. 
Слово существовало также в древнеиранском: Haptahindu. 

В. and R. Alchin. The Birth of Indian Civilization, p. 155. Превращение земных врагов в "демонов", "духов" или "колдунов" – феномен довольно распространенный; см.: Eliade. Le Myth de l'eternel retour, p. 51 sq. 

См.: Eliade. Yoga, p. 348 sq.. 409 sq. 

Само собой разумеется, что следует дополнить это описание материальной культуры "параллельным миром" религиозно-магических ценностей, присваиваемых инструментам, и соответствующей мифологией (§9). 

Ср.: А.К. Coomaraswamy. The Rigveda as Land-nama-book, p. 16; Eliade. Le Mythe de l'eternel retour, p. 22. 

Ср.: Louis Renou. Religions of Ancient India, p. 6. 

Это напоминает ситуацию с религией греков в гомеровские времена: поэмы адресовались военной элите, не слишком озабоченной загадками космического плодородия и загробного существования душ – загадками, которые, между тем, определяли религиозную жизнь их жен и подданных. 

Ср.: Traite, p. 68 sq. 

Images et Symboles, p. 124 sq. Г. Питерсен вывел его имя из индоевропейского корня иег – "связывать". 

"Достаточно отметить то исключительно заметное место, которое та же самая идея, выраженная практически той же самой вокабулой, занимает и у параиндийцев Месопотамии и Сирии, и у всех ветвей иранцев, чтобы увериться в том, что она составляет основу рефлексии индоиранских индийцев" (G. Dumezil. Ordre, fantaisie, changement, p. 140). 

В классическом языке термин рита будет заменен вокабулой dharma, которой суждено великое будущее. В "Ригведе" dhaman и dharman встречаются, соответственно, 96 и 54 раза. 

Ср.: Dumezil, art. cit., p. 142 sq., с библиографией. 

"Он победил mayin с помощью maya" – это лейтмотив множества текстов (Bergaigne, III, p. 82). В числе "магий" Индры на первом месте его способность к превращениям; ср.: Images et Symboles, p. 131 sq.; G. Dumezil. Ор. cit., pp. 143-144. 

Ср.: Images et Symboles, p. 128 sq. 

Некоторые пассажи "Ригведы" (например, I 164. 38) представляют Варуну как "неявленное", виртуальное и вечное. 

См. ряд сносок у Кумарасвами. Angel and Titan, p. 391. 

Mahabharata, I 21.6 и 25.4. В других местах "Махабхараты" царь Варуна представляется как один из самых важных naga и фигурирует вместе с мифическими змеями, уже присутствовавшими в ведийских источниках. Ср.: G. Johnsen. "Varuna and Dhrtarastra", p. 260 sq. 

По этому вопросу см.: Eliade. Mephistopheles et l'androgyne, p. 108 sq. 

J. Gonda. "Gods" and "Powers", p. 75 sq. 

Его зовут sahasramuska, "тысячеяйцый" (PB VI 46.3); он – "хозяин полей" (PB VIII 21.3) и "хозяин земли" (AB XII 1.6), оплодотворитель полей, животных и женщин; ср.: Traite, p. 82. 

И в самом деле он отправляет послов, которые устанавливают между ними "дружбу" и "согласие". Однако Индра нарушает соглашение и хитростью убивает Вритру. Это было его великим "грехом"" ср.: Dumezil. Heur et malheur du guerrier, p. 71 sq. Другая специфическая черта индийского мифа – после совершения убийства Индра, охваченный страхом, бежит на край света и, "приняв крошечные размеры", прячется в лотосе ("Махабхарата" V 9.2 sq.; и уже в "Ригведе" – I 32.14). 

Индра встречает Вритру "неразделенного, неразбуженного, спящего, погруженного в глубочайший сон, растянувшегося" (PB IV 19.3). 

Эта космогоническая концепция была реконструирована прежде всего усилиями Нормана У. Брауна. 

Kuiper. The ancient Arian Verbal Contest, p. 269. Ораторские состязания в ведийской Индии воспроизводили также первичную борьбу против сил сопротивления (vrtani). Поэт приравнивает себя к Индре: "Я умертвляю моих противников, не получая ран, я здоров и в безопасности, как Индра" (PB X 166.2; ср.: Kuiper. p. 251 sq.). 

За его роль в кремации трупов Агни называют "пожиратель плоти" и иногда сравнивают с собакой или шакалом. Это единственный его мрачный аспект. 

В других текстах, однако, сам Агни выступает как посланец Матаришвана; ср.: J. Gonda. Les Rel. de l'Inde, I, p. 89. 

Религиозные размышления о жертвенном огне играют важную роль в зороастризме (ср. §104). 

Ср. Gonda. Gods and Powers, p. 58 sq. 

Ее эпитет, Мауджавата, указывает на гору Муджават как обиталище сомы (PB X 34.1). Иранская традиция также локализует горами растение хаома ("Ясна" 10.4; "Яшт" 9.17; и т.д.). 

В текстах "Яджурведы" часто делаются ссылки на то, что боги принесли Сому в жертву. Только Митра отказывался в этом участвовать, но в конце концов и его уговорили. В этом эпизоде видятся следы мифа порождения: сотворение напитка, "дающего бессмертие", через жертвование первичным Существом. Это первое убийство, совершенное богами, бесконечно повторяется в ритуальном отжимании растения сома. 

"Должно быть, гимн вложен в уста бога Агни, который в ходе жертвоприношения был приглашен поэтом выразить свои впечатления от божественного напитка" (L. Renou. Hymnes speculatifs du Veda, p. 252). 

См.: J. Gonda. Visnuism et Sivaism, p. 19 sq. Жертвенный горшок, уuра, принадлежит ему, так как уuра есть эквивалент мировой оси. Ср. также: Gonda. Aspects of early Visnuism, p. 81 sq. 

