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Sitzung vom 4. December 1875.

Philosophisch-philologische Classe.
(Nachtrag zur Sitzung vom 3. Juli 1875.)

Herr Haug trigt vor:

wvedische Rithselfragen und Réthsel-
spriche. (Uebersetzung und Erklirung von
Rigv. 1, 164.) :

Unter den vielen dunkeln und rithselhaften Hymnen,
die in der grossen Liedersammlung des Rigveda sich finden,
ist unstreitigz das 164. Lied des ersten Buches eines der
allermerkwiirdigsten, zugleich aber auch eines der am
schwersten zu verstehenden. Es bildet den Schluss der dem
Rischi Dirghatamds Auchathya zugeschriebenen fiinf und
zwanzig Hymnen (1,140—164) und umfasst nicht weniger
als 52 Verse, die in verschiedenen Metra abgefasst, aber an
keine bestimmte Gottheit gerichtet sind, wenn auch die alten
brahméanischen Exegeten in Befolgung ihres Grundsatzes,
dass jeder Vers an eine bestimmte Gottheit oder an bestimmte
Gottheiten gerichtet sein miisse, eine Menge derselben aus
dem langen Liede herausgekliigelt haben. Da sich nirgends
darin ein wirklicher Zusammenhang nachweisen lisst, wenn
auch der Inhalt verschiedener einander folgender Verse ver-
wandt ist, so liegt die Vermuthung nahe, dass wir es hier
nur mit einer Sammlung einzelner Verse zu thun haben,

" die in der Familie des Dirghatamas sich fortgeerbt hatten,
80*
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aber da sie an keine einzelne Gottheit gerichtet sind, sich
in der Sammlung der Famlhen-Lleder am besten am Ende
unterbringen hesqen

Eine etwas abweichende Recension des Liedes ist ung -
im Atharvaveda erhalten (9, 9. 10.), in der indess die letz-
ten fiinf Verse (48—52) fehlen, wogegen sie vier hat (9,
10, 9. 19. 23. 24) die im Rik vermisst werden. Auch in
der Reihenfolge der einzelnen Verse finden sich viele Ab-
weichungen ). Diess lisst sich leicht aus dem Charakter des
Liedes als einer blossen Sammlung, sowie aus dem Umstand
der bloss miindlichen Ueberlieferung der alten Vedatexte
erkliren. Dass es auch eine kiirzere Redaktion desselben
gab, zeigt, ausser der Recension im Atharvaveda, auch der
Umstand, dass bei dem Mahdvrata- -Opfer, bei dem es einen
Theil des Vais'vadeva-S'dstra bildet, nur die 41 ersten
Verse angewendet werden. '

Was die Ordnung der einzelnen Verse unter sich nun
anlangt, so finden sich ofter diejenigen zusammen gestellt,
die - dieselben " Schlagworter enthalten, ohne dass sich ein
wirklicher Zusammenbang nachweisen liesse. So stehen 2. 3.

1) Im Beifolgenden gebe ich ein Verzeichniss de‘zseren

“Rv.1,164 © Av.9,9.10  Rv.23—30 Av. 9, 10, 1—8
1—4 . .. 1—d, ' 31 . .. 11.
5-6 . . . 6.7 32 . .. 10.

7 ... 5. 83--35 .. . 12—14.
8—10 . . . 8-—1l0.. 36 . . . 17.
R ) U 3 88 . .. 16.
12 ... 12 39 ... 18.
3. .. 1L _ 40 . . . 20.
4 ... 14 4L .
15 . .. 16 C421a . .. 2L
17-20 . . . 17-20. _ 4346 . . .~95-98.
21 . . . 22 BT S 3

22 . .. 21.
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beisammen, weil in beiden die Zahl ‘sieben’ und das
Wort ratha wiederholt erwibnt ist; in 8 — 10 ist das
Schlagwort ‘Mutter'; 11—15 sind lauter Rithselspriiche,
die sich auf das Jahr und seine Unterabtheilungen beziehen;
in 17. 18, ist die Phrase avalh parena para avarena das
Verbindende, woran sich in 19 arvdiickas pardcha schliesst.
In 20- 22 sihd es die suparpa (wohl Adler), in 23—25 die
Namen der Hauptmetra, von 26—29 ist es die Kuh, die
theils eine wirkliche, theils eine mystische und figiirliche ist.
Nach einem #“hnlichen Princip scheinen iiberhaupt Spruch-
sammlungen im Alterthum angelegt worden zu sein, wie die
Gathas des Gautama Buddha in der im Dhamma padam -
uns vorliegenden Form ganz nach Materien geordnet sind,
wobei die einzelnen Kategorien ebenfalls dasselbe Schlag-
-wort verbindet. Eine besondere Aehnlichkeit nicht nur
in der Anordnung, sondern auch theilweise im Inhalt
‘hat ein Kapitel des Yasna (44), das in seinen 20 Versen
fast lauter Fragen und darunter auch Réithselfragen ent-
hilt, wie die Anfangsworte der ersten 19 Verse: fad thwd
peresd “dies will ich dich fragen’ deutlich bezeugt. Fast
dieselber Ausdrucksweise finden wir in unserem Liede, so
V. 5: pdkah prickk’dms “ich, der Unmiindige frage’; V. 6:
ich, der Unwissende, frage die Wissenden ; vgl. 33 und die
Frage in 4. sowie die Aufforderung zur Antwort in 7.
Betrachten wir nun das Lied seinem Inhalt nach niher,
so ergibt sich, dass es fast lauter Rithselspriiche und
Riithselfragen enthilt, deren Losung dem Horer iiberlassen
bleibt. Manchmal gibt sich der Dichter selbst fir den
Unwissenden aus (so 4. 5. 6.) und bittet um Belehrung;
einmal nur (in 35) ist die Antwort auf die Frage (34) ge-
geben. In der Regel sind die Dinge, um die es sich handelt,
nicht mit ihrem gewdhnlichen . allgemein verstindlichen
Namen genannt, sondern durch symbolische Ausdriicke be-
zeichnet, oder auch bloss durch mystische Beziebungen
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angedeutet, wobei die Zahlen eine grosse Rolle spielen, §jo
sind bald der Natur, bald dem Geistesleben entnommen, -
Himmel und Erde, Sonne und Mond, das Luftreich, die
Wolken, der Regen und seine Entstehung durch Aufsaugung
der Wasserdiinste vermittelst der Sonnenstrahlen (47. 51,
52), der Sonnenlanf, das Jahr, die Jahreszeiten, Monate,
Tage und Nichte (11— 13, 48) sind hier beliebte Gegen-
stinde symbolischer Einkleidung. Ihre Entrithselung gilt
als die hichste Weisheit; aber mit diesen einfachsten physi-
kalischen Kenntnissen begniigten die Weisen der vedischen
Vorzeit sich nicht. Weleh’ grosses Gewicht auf die Lieder-
kunst, namentlich . die Bildung der Metra und ihy richtiges
Verhiltniss zu einander gelegt wurde, ersieht man aus
mehreren Versen (23—25).  Auch finden sich bereits An-
sitze zu philosophischer Speculation {iber das Verhiltniss
der Todten zu den Lebendigen (30), des Sterblichen zym
Unsterblichen (38), tiber die Entstehung des Selbstbewusst-
seins (37), Fragen nach dem Ursprunge des ersten Geschopfs,
nach dem Urheber des Alls (4—7) u. s. w. Daneben
treffen wir Verse iiber die Vertheilang der Stimme (45), die
Einheit der Gottheit trotz der verschiedenen Gdtternamen
(46), sowie einige hiufig gebrauchten Opferverse, wie die
bei der Melkung der Kuh ung der Pravargya-Ceremonie
tiberhaupt (26—29), sowie bei der Erzeugung des Feuers
durch Reibung zweier Hplzer angewandten (50), ferner Gedenk-
verse iiber verschiedene Dinge (30. 38, 45, 46.) u. s. w.
Noch ist die Frage nach der Gelegenheit, bei welcher diese
merkwiirdigen in metrische Form gekleideten Spriiche ge-
braucht wurden, sowie die nach ibrem muthmasslichen Ur-
Sprunge zu erortern. Ausser der oben genannten Verwendung
in einer an die Vis'vedevas gerichteten Litanei djent diese
Sammlung als Sithngebet fiir einen Brahmanen, der Gold ge-
stohlen hat, was fiir den schwersten Diebstahlgilt. Die Atharva-
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vedis verehren damit den Vishnu, wie mir miindlich mitge-
theilt worden ist. Beide verschiedene Anwendungen erkliren
sich leicht aus dem Umstande, dass in dem Stiicke genug
mystische Anspielungen auf die Sonne vorkommen, die zu-
gleich durch ihre Farbe das Gold reprisentirt. :
Da die eben erwiihnten Gelegenheiten, bei welchen unsere
Sammlung von Versen jetzt angewendet wird, durchaus
kein Licht tiber die Entstehung und urspriingliche Ver-
wendung dieser Réthselverse geben, und deswegen sicherlich
nicht die urspriinglichen sind, so miissen diese erst gesucht
werden. Den Schlissel dazu bieten die Verse 34. 35., die
als sogenanntes Brakmodyam (auch Bralmavadyam) d. i.
Erklirung der Opfersymbolik meist in Form von Fragen
und Antworten, bei dem Asvamedha gebraucht werden
(ds’val. S’rauta-S. 10, 9, 2. 3.) Mit dem 34. fragt nimlich
der Hotar den das Pferdeopfer bringenden Konig nach
dem #ussersten Ende der Erde, nach dem Nabel der Welt,
nach dem Samen des Hengstes und nach dem hgchsten
Himmel des Wortes, worauf der Opferer antwortet, dass der
Opferaltar das #usserste Ende der Erde, das Opfer der Nabel
der Welt, der Somasaft der Same des Hengstes, der Brahmi-
priester des Wortes hichster Himmel sei. Derartige Fragen
und Antworten kamen gegen den Schluss sehr grosser Opfer
wie der sogenannten Sattras und ‘des As’vamedha oder
Pferdeopfers vor. Nicht bloss dem Opferer wurden von
einem der Priester Rithsel zur Lisung vorgelegt, sondern
auch die Priester mussten einander Rithsel aufgeben und
der Gefragte hatte sie .auf die vorgeschriecbene Weise
za beantworten. . Sehr instructiv ist in dieser Beziehung
das Brakmodyam der Priester. beim As’vamedha (As'val.
Sr-S. 10, 9, 1—3 Sankhyayana ST.-S. 16, 4—6 nach
meinem MS. mit Abweichungen in der Vijasaneyi Sari-
hita 23, 9—12. 53. 54. 61. 62. Taittiriya - Samhita . 7,
4, 18. B'atapatha Brahm. 13, 2, 6, 9—17. 5, 2, 11 21
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Apastamba S'r.-S. 20, 19.), wo der Hotar dem Adhvaryy,
dieser wieder jenem, der Brahmi dem Udgatar und letzterer
wieder dem erstern Rithselfragen vorlegt und die Gefragten
stets die richtige Antwort geben.  Die Frage des Hotar
7. B. lautet: ‘wer wandelt wohl allein? wer wohl wird
wieder geboren ? was wohl ist das Mittel gegen -Schnee ?
was wohl die grosse Hinstreuung ?” Darauf antwortet der
Adhvaryu: ‘Die Sonne wandelt allein, der Mond wird wieder
geboren, das Feuer ist das Mittel gegen Schnee, die Erde
die grosse Hinstreuung’. Die Gegenfragen des Adhvaryn
sind schwieriger zu beantworten : “welches Licht ist wohl
der Sonne gleich? welcher Strow ist wohl dem Meere
gleich? Wer begiesst die Erde am meisten ? Von wessen
Mutter wird man nicht gekannt?’ Hierauf hat der Hotar
folgende Antwortenzu geben: ‘Das Wahre ist das der Sonne
gleiche Licht, der Himmel der dem Meere gleiche Strom,
Indra begiesst die Erde am meisten, von- der Mutter der
Kuh wird man nicht gekannt’ u. s, w. Ausser diesem im
vedischen Alterthum allgemein bekannten Brahmodyam werden
in den S'ankhyayana Sriuta-sitras (16, 4—6. 13.) noch
weitere zu demselben Zwecke und bei derselben Gelegen-
© heit gebrauchte Verse erwihut, die zwar im Rigveda vor-
kommen, aber keine selbststindigen Lieder erdffnen » Wie es
die S'ankhay S7T.-S. vorauszusetzen scheinen. Nach dieser
letzt erwihnten Stelle frigt der Hotar, nachdem der
Brahmi zum Recitiren des brakmodyam aufgefordert hat,
den Adhvaryu mit: gdvo yavam prayuti (Rv. 10, 27, 8.),
der dann mit dem zweiten Verse (also wohl. 10, 27, 9.
saim yad vayam) antwortet ; mit dem dritten fragtdann der
Adhvaryu (also etwa mit atred 4 me, der aber gar _kein
Fragewort enthilt), worauf der Hotar mit dem vierten ant-
wortet, der nach der Reihenfolge V. 11 yasydnakshd wire,
aber zwei Fragewbrter enthilt, und sich desshalb wohl zur
Frage, aber nicht zur Antwort eignet. Die Frage des



Haug: Vedische Rathselfragen und Rithselspriiche. 463

Brahméi an den Udgatir und die Antwort darauf sowie die
Gegenfrage des Udgatar mit der entsprechenden Antwort
sind dann einem andern Liede des Rigveda entnommen, nim-
lich 10, 88.; mit dem 15. Vers dve sruti as'rinavam fragt
der Brahma, worauf der Udgatar ebenfalls mit einem etwas
rithselhaften Vers (16), antwortet, der als ‘zweiter’ ange-
geben ist; der Udgatar frigt dann mit V. 182): kat: agnayah,
worauf der Brahmi seine Antwort mit dem letzten (19):
ydvanmdtram giebt. Beide Lieder, denen diese zum Brah-
modyam verwandten Verse entnommen sind, scheinen in
der Sdnkhdyana-Saimhitd, die uns verloren gegangen ist,
eine andere Anordnung gehabt zu haben als in der uns
vorliegenden  S’akala-Samhitd. Ausserdem enthilt 10, 27
von Vers 8 an eine Reihe solcher Rithselspriiche, wie sie
in unserem Dirghataméas-Liede vorkommen. — Neben den
verschiedenen Brahmodya-Versen beim As'vamedha bieten
uns das Ait. Brahm. (5, 25) und die As'val. S'rauta-Sétra
(8, 13, 14) eine Sammlung von am Ende des Dvéadasaha-
Opfers herzusagenden Formeln, die ebenfalls diesen Namen
tragen, aber in ihrem Charakter etwas verschieden sind.
Sie enthalten so zu sagen nur verschiedene Antworten auf eine
vorausgesetzte Frage, namlich, wer der Hausvater sei in den
von den Ritus repriisentirten Hiusern. Die Antworten
wie die vorausgesetzte Frage haben indess grosse Aehnlich-
keit mit dem, was wir bereits als Brahmodya-Formeln oder
Verse erwihnt haben,

Jeder nun, der die angefiihrten Formeln und Verse mit
unserem Dirghatamas-Liede vergleichen will, wird finden,
dass mit den Réthseln und Fragen desselben eine grosse
Achnlichkeit besteht. Desswegen liegt auch die Vermuthung

2) Dass Vers 17 ausgeschlossen ist, schliesse ich aus dem Ausdruck
ekdntarayd ‘mit einem Verse, der einen Vers zwischen sich und einem
vorhergehenden liegen hat’; dieser dazwischen liegende ist gerade V.17.
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nahe, dass weitaus der grissere Theil desselben einstens als
Brahmodyam entweder wirklich gebraucht oder wenigstens
zu dem Zwecke verfasst wurde. ~ Daraus erklirt sich einer-
seits ihr rithselhafter Charakter, andrerseits der Mangel
eines Zusammenhangs. Die Antworten und Losungen fehlen
mit einer einzigen Ausnahme (V. 34. 35); aber diess darf
nicht sonderlich auffallen. Diese Rithselverse sind als Pro-
bleme'anzusehen, mit welchen die Verfasser und ersten
Ueherlieferer bei den grossen Opferversammlungen ihre Mit-
strebenden in Verlegenheit bringen und ihre Ueberlegen-
heit zeigen wollten, was heute noch ein vorstechender
- Charakterzug der brahmanischen Gelehrten ist. Die Ant-
worten gingen verloren, was nicht auffallen darf, da, wenn
die Réthsel hiufig nicht gelést werden konnten, die
Kenner der Losung in ihrem Interesse alle Ursache hatten,
sie geheim zu halten. Nur dann ist die Losung solcher
Riithselfragen erhalten, wenn Frage und Antwort zu steheu-
den Formeln des Brahmodyam bei bestimmten Opfern ge-
worden waren. Denn dieses dient dazu die symbolischen
Beziehungen des Opfers zu verstehen und zu begreifen; die
Opfernden sollen wissen, um was es sich handelt, und sich
der mystischen Vorginge beim Opfer und’ ihrer Wirkungen
vollkommen bewusst sein. Nach Angabe der Brikmanas
(s. S'atap. Brahm. 4, 6, 9, 20) soll dadurch das, was die
Opferer noch nicht erreicht und in ihren Besitz gebracht
haben (also ihre verschiedenen wihrend des Opfers geiiusserten
auf den Himmel, Nachkommenschaft u. s. w. gerichteten
Wiinsche) vollends erreicht und in Besitz gebracht werden.

Die im Dirghatamés-Liede enthaltenen Verse sind un-
zweifelbaft aus priesterlichen Kreisen hervorgegangen, da
nur in diesen die- so verzweigte Opfersymbolik sich aus-
bildete. Von einem Verfasser sind sie gewiss nicht; wenn
Dirghatamés d. i. Langdunkel (vgl. den Beinamen Heraklit's
‘der Dunkle’) wohl mit Bezug auf den dunkeln Inhalt als
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Verfasser genannt wird, so kann diess hochstens bedeuten,
dass sie in seiner Familie fortgepflanzt wurden; aber der
Grund kann auch darin liegen, dass, da fast alle dem Dir-
ghatamés zugeschriebenen Lieder mehr oder weniger dunkel
sind, diese Sammlung von Rithseln, wegen ihrer Dunkel-
heit ihm zugeschrieben wurde.

Sein Name ‘Langdunkel’ hat gewiss der spiatern Sage
von seiner Blindheit den Ursprung gegeben; mit mehr Recht
kann man ihn auf die Dunkelheit und das mystische Ge-
wand seiner Lieder beziehen.

Ueber die Zeit der Abfassung der einzelnen Verse lassen
~ sich nur vage Vermuthungen aufstellen; sie scheinen ver-
schiedenen Perioden anzugehdren, aber immerhin élter zu
sein als die Brdhmanas.

Wie alles Rithselhafte, so hat auch unser Lied ver-
schiedene Deutungen erfahren. Eine wahre Musterkarte von
Erklirungen bietet uns Sdyana’s Commentar, der aber, Ydska
ausgenommen, welcher bereits viele Verse erklirt hatte,
leider keine weitern Quellen nennt.

Ich will nun im Nachfolgenden versuchen eine Ueber-
setzung und Erklirung der dunkeln Verse zu geben, die
meines Wissens seit dem Aufschwung der Vedastudien in
Europa noch von Niemand eingehend und selbstindig be-
handelt worden sind. Obschon ich Yaska und Sayana
fleissig zu Rathe gezogen habe, so musste ich doch hiufig
genug meine eigenen Wege gehen, Als Grundlage meiner
Erklirungen dienten die indischen Anschawungen, auf die
ich stets ein grosses Gewicht gelegt habe. Man muss nichts
herausdeuten, was kein Produkt des indischen Geistes sein
kann noch’ auf realen Verbiltnissen des alten Indien. beruht.
Von einer Wiedergabe der- metrischen Form bhabe ich ab-
gesehen, da metrische Uebersetzungen vedischer Lieder,
namentlich der schwierigern, bei dem gegenwirtigen noch
50 “unsichern Stand der Veda-Exegese eigentlich nur Ver-
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hiillungsversuche des eigenen mangelhaften Verstindnisses
sind und weniger zur Verbreitung einer klaren Einsicht iy
die vedischen Anschauungen als zur Irrefihrung und Tiusch-
ung des Publikums dienen. '

Das erste Erforderniss, das man an eine Uebersetzung
stellen muss, ist eine genaue aber zugleich klare und ver-
stiindliche Wiedergabe des Originals. Dieser Anforderung-
kann eine schlichte prosaische Uebersetzung weit besser |
geniigen als eine metrische die leicht zu einer -poetischen
Nachbildung wird. Ausserdem eignen sich verhiltnissmissig
nur wenige vedische Lieder zu einer Wiedergabe in poeti-
scher Form. Die Gedanken und der Ideenkreis derselben
sind von dem unsern so verschieden, dass selbst in Prosa
eine priignante Wiedergabe oft sehr schwer, in poetischer
Form kaum miglich ist. B -

Den Schwerpunkt der Arbeit habe ich indess in den
Commentar gelegt, da ohne eingehende Erklirung der sym-
bolischen Ausdriicke und Beziehungen keine auch noch so
korrekte Uebersetzung des Liedes verstanden werden konnte,

Uebersetzung und Erklirung,

1. Jenes werthen weissgrauen Hotar's mittlerer Bruder

" ist der Durchdringer; seines dritten Bruders Riicken (ist)

von geschmolzener Butter; dort sah ich den Stammesherrn
mit (seinen) sieben Sihnen. '

Der Sinn ist im Allgemeinen unschwer zu erkennen. - Die
drei Briider sind die nach den dre Reichen verschiedenen
Feuer, das Himmels- und Sonnenlicht,- der Blitz in den
Wolken und das Feuer auf Erden,’ Das Himmelslicht ist der
ilteste, das irdische Feuer der Jingste Bruder; in der Mitte
zwischen beiden steht das Feuer des Luftmeers, Der ilteste
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heisst palita, ‘weissgrau’, was sich wohl auf die vom Alter
gebleichten Haare bezieht, und hier den Altersunterschied
von den zwei jiingern Briidern andeuten soll; dieses Pridikat
wird indess Agui Ofter gegeben, so 1,12, 2. 26,7. 2, 1, 8.
3, 2, 10. 3, 13, 5., und bezieht sich wohl auf die mit Asche
bedeckte Gluth, aus der durch Anfachen das Feuer wieder
neu ersteht. Sayana folgt in seiner Ecklirung des Wortes
durch pdlayitd d. i. Bescbiitzer, einfach der Angabe Yaska’s,
die ihrerseits sich auf eine falsche Etymologie stiitzt. Dieser
Beschiitzer ist ibm die Sonne. — Der zweite Bruder heisst
asnak, was Siy. durch sarvalra vydptah “iberall durchge-
drungen’ erklirt und auf Vayu deutet. In seinen Anmerk-
ungen zam Nirukta (S.51) iibersetzt Roth die Worte: ‘tasya
bhraté madhyamo asty asnah durch: ‘sein Bruder ist der
Fels der Mitte’ ®), asnah sonach als ‘Fels’ fassend, withrend
es im St. Petersburger Sanskritworterbuch als ‘gefriissig
gedeutet wird. Alle diese Dentungen lassen sich rechtfertigen;
die Nighaptavas fiilhren das Wort iiberdiess noch als eine.
der Bezeichnungen der ‘Wolke auf. Was nun auch die
exakte Bedeutung sein mag, so viel ist sicher,‘dass es hier
das Blitzfeuer bedeutet; darauf passt indess das Pridikat
‘durchdringend’ besser, als gefrissigt). — Die Deutung des
dritten Bruders bietet nicht die geringste Schwierigkeit.

8) Diese Uebersetzung ist indess, abgesehen von der Bedeutung
des as'nah unrichtig, da madhyama sich auf die Reihenfolge der
Briider bezieht, und unter dreien den zweiten bedeuntet. A

4) Diese Bedentung ist iiberhaupt sehr zweifelhaft. Im P. W. ist
nur noch eine Stelle als Beleg angefiihrt, nimlich 1, 173, 2, wo von
dem Schreien des Indra (dem Donner) die Rede ist, welcher mit einem
myiga as'nah verglichen ist. Fasstman diess als ‘ein gefriissiges Thier',
80 passt das Gleichniss nicht recht. Vielleicht bedeutet der Ausdruck’
‘wie cin wildes Thier’ iiberhaupt, worunter spezieller der Schakal ver-
standen werden konnte, der durch sein entsetzliches Geschrei namentlich -
des Nachts sich bemerkbar macht. Was der genaue Sinn von as'nak
bier ist, )isst sich schlechterdings micht ermitteln. .

‘
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Das Pridikat ghritaprishtha “auf dem Riicken geschmolzene
Butter habend” weist deutlich auf den Agni auf Erden,
speziell das Opferfeuer hin. Schwieriger ist der offenbar
auf diesen dritten Bruder sich beziehende Ausdruck: vispatim
saplaputram zu deuten. wvis'pati, ‘Herr der Stamme’ ist eine
ofter vorkommende Bezeichnung Agnis’ (1, 12, 2. 26, 1.
2,1,8. 3,2, 10. 38, 13,5.); aber auch Indra wird so ge-
naunt (3, 40, 3). In 3, 2, 10 kommt vis’pati neben visdm
kavi d. i. dem Dichter der Stimme (Stammespoeten) und
3, 15, 5 neben kotd vor. Seine sieben Sthne sind entweder
die sieben Flammen, oder, da er ja oft genug als Kavi und
Hotar gefasst wird, die sieben Hotars, die 5fter in den Liedern
des Rigveda erwihnt werden (3, 10, 4. 8, 49, 16). Dass die
Deutung schon den alten indischen Exegeten Schwierigkeit
machte, sicht man deutlich aus Nir. 4, 26., wo es unentschieden
gelassen wird, ob saptaputra, saptamaputca ‘einen siebenten
Sohn habend’ oder sarpanaputra ‘den Sohn des Laufes’ bedeute,
oder ob darunter die sieben Strahlen der Sonne zu ver-
stehen seien.

2. Sieben bespannen einen einrddrigen Wagen; (ihn)
zieht ein Pferd mit sicben Namen ; dres Naben (hat) das
unvergingliche wnaufhaltsame Rad, worauf alle Wesen
stehen.

So rithselhaft dieser Vers auch aussieht, so lisst sich
sein allgemeiner Sinn ohne grosse Mithe erkliren. Der ein-
ridrige Wagen mit drei Naben, der ewig dahinrollt, ist
das Sonnenrad; das Pferd mit sieben Namen die Sonnen-
strahlen, die oft genug als sieben einzelne Pferde aufgefasst
werden, die indess als vereinigt gelten und schliesslich nur
eines darstellen®). Die drei Naben des Rades kénnen nur

5) In den bildlichen Darstellungen erscheint statt sieben Pferden
eigentlich nur ein Pferd mit sicben Képfen. ‘ - ,
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entweder drei Tages- oder drei Jahresabschnitte sein; im
erstern Falle sind darunter Morgen, Mittag und Abend, im
letztern drei Jahreszeiten zu verstehen. Bei Say. finden
sich beide Fassungen (die Tageszeiten sind durch das Wort
sandhydl ausgedriickt); die drei Jahreszeiten bestimmt er
in Uebereinstimmung mit Yaska als Frithling, heisse Zeit
und Winter. Da indess schon in den vedischen Schriften
sechs Jahreszeiten unterschieden werden, die manchmal
zu finf zusammengezogen sind, aber nicht zu drei, so
ist die Deutung auf das Jahr unwahrscheinlich; es wird
hier wohl nur der Tageslauf der Sonne beschrieben; iiber -
den Jahreslauf s. die Verse 11. 12. 48. — Unklar ist die -
Bedeutung der Anfangsworte: sapfa yumjanti. Wer sind
die sieben, welche den Wagen bespannen? Say. giebt
mehrere Deutungen zur Auswahl; einmal versteht er dar-
unter die sieben Sonnenrosse, dann die sechs Jahreszeiten,
wovon jede aus zwei Monaten besteht mit dem fiberschiissigen
(dreizehnten) Monat als der siebenten. Beide Deutungen sind
unhaltbar; die erstere ist gegen den klaren Wortlant des
ersten Halbverses, die zweite zu kiinstlich und geschraubt,
als dass sie angenommen werden konnte. Die sieben Be-
spanner scheinen die sieben Hotars zu sein, welche durch
die Kraft ihrer Recitationen das Sonnenrad in Bewegung
setzen. Derartige Beziehungen zum Opfer finden sich genug
im Veda und in diesem Liede insbesondere.

3. Sicben Pferde zichen jenen siebenrddrigen Wagen
auf den die sieben sich gestellt; es jubeln zusammen (ihre)
sieben Schwestern, in denen der Kiihe sicben Namen
ruhen. '

Der Inhalt dieses Verses hat mit dem vorhergehenden
grosse Aehnlichkeit, so dass man versucht ist unter dem
siebenridrigen Wagen ebenfalls die Sonne zu verstehen;
aber statt des Tageslaufes muss sie hier in ihrem Jahres-
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lauf gefasst werden. Diese Deutung findet sich bei Say:;,
der die sieben Rider als die Strahlen deutet und unter den
sieben, die sich auf diesen’ Wagen gestellt, sieben grossere
und kleinere Zeitabschnitte innerhalb eines Jahres versteht,
nimlich das ayana (den Nord- und Siidgang der Sonue),
die 7itus (sechs Jahreszeiten), die 12 Monate, die Monats-
hilften (pakska) Tag und Nacht und die mubirtas (die 30 Zeit-
theile von Tag und Nacht zusammen). Indessen fiihrt der
gelehrte Commentator neben dieser noch eine andere an,
wornach die Siebenzahl durch die Annahme von sechs Paaren’
von Monaten mit Hereinziehung des sogenannten 13. oder
Schaltmonats zur Vervollstiindigang der verlangten Zahl
erklirt wird. * Aber beide Deutungen sind zu kiinstlich und
gesucht, als dass man sie annehmen konnte, Der siebenriidrige
Wagen ist hier der innerhalb eines Jahreslaufs der Sonne zu
vollziehende Opfercyclus des Jyotishtoma, der aus sieben ein-
zelnen Theilen. besteht und der wie fast alle seine Theile
bereits im Aitareya Brahmana Gegenstand der Speculation ist
(3, 41. 43). Wie alt die Siebentheilung desselben ist, lisst
sich freilich nicht mit Bestimmtheit sagen; doch nennt schon
das Aitareya Brahmana sechs Theile desselben, von denen
mehrere sogar sehr ausfiihrlich beschrieben sind, wie Sholas’s
und Atirdtra; der einzig fehlende ist der Atyagnishtoma,
der indess den Ritualbiichern, wie den As'valayana-S'rauta-
Sttras, die in dem engsten Zusammenhange mit dem Aitareya-
Brahmana stehen, bekannt ist. Nimmt man den sieben-
. ridrigen Wagen - als einen bestimmten Opfercyclus: (was
. keine Schwierigkeiten haben kann, da das Lied Ja voll von
Anspielungen auf Opferceremonien ist), 'so erkliren sich die
tibrigen dunkeln Andeutungen des Verses ungezwungen.
Die sieben Pferde, die den Wagen ziehen, sind dann die
sieben Haupt-Metra, nimlich Gayatri, Trishtup, ‘Anushtup,
Brihati, Pafikti, Jagati und Viraj. Thre sieben Schwestern

'R
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sind die sieben Stomas®) oder die sieben Arten von Can-
taten der Samasiinger, ndmlich der neun-, fiinfzehn-, ein-
undzwanzig-, siebenundzwanzig-, dreiunddreissig- und vier-
unddreissigfachen, welche die Recitationen der Hotripriester
zu begleiten haben. Die sieben Namen der Kiihe nun, die
in diesen sieben Schwestern ruhen, sind die sieben Tone, die
sapta vdnih, die in V. 24 (s. die Erklirung) unseres Liedes
und auch sonst in der Rik-samhitd vorkommen (3, 1, 6. 7, 1
u.s. w.). Dass gau} ‘Kuh’ ein symbolischer Name fiir ‘Stimme’
ist, sieht man aus den Nighapfavas 1, 11. Auf dieselbe
Weise sind die dreimal.sieben Namen der aghniyd ‘Kuk’
= Stimme in Rv. 7, 87, 4 zu erkliren, nimlich als Metra,
Stomas und musikalische T6ne.

4. Wer sah den FErstgebornen? (wer sah) dass ein
Kirperloser einen Bekirperten trigt (gebiert)?  Wo (war)
woll der Erde Leben, Blut (und) Secle? Wer g/ieng Zum
Wissenden danach zu fragen? ‘

Diese Fragen beziehen sich auf den Ursprung des Seins
aus dem Nichtsein, ein bei den alten vedischen Philosophen
schon beliebtes Thema, das indess immer noch nicht geldst
ist und gerade in der Gegenwart die Denker wieder auf das
lebhafteste beschiftigt. Nach Say. ist anasthd die prakyiti,
die mdyd als Urkraft gedacht.

5. Als ein Unmiindiger frage ich aus Unwissenheit
mit (meinem) Geiste nach jenen sickern Spuren der Gotter 2
Die Weisen spannien sieben Fiden dber das Kalb von
einem Jahre, es zu verhiillen durch ein Gewebe. '

6) S. dariiber meine Uebersetzung des Aitareya Brahmana p. 237. 38,
Die Deatung des Wortes Stoma im St. Petersburger Sanskrit Worter-
buch als ‘singende Recitation” ist eine irrthiimliche und nicht einmal
verbessert nach den von mir an Ort und Stelle gesammelten Nachrichten!
" [1875. IL. Phil. hist. C1. 4.] 3t :
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Der Dichter entschuldigt sich fiir seine Vermessenheit
pach den Spuren der Godtter zu fragen, die sowohl von ihm -
als seinen Genossen verehrt werden, mit seiner Unkenntniss
und Unwissenheit. Die Erkenntniss sei um so schwieriger,
als die Weisen einen undurchdringlichen Schleier iiber das
einjihrige Kalb, d.i. den Jahreslauf der Sonne, geworfen
hitten. Das Wort bashkaya wird von Siy. doppelt als
‘Sonne’ und als ‘einjibriges Kalb’ gedeutet, welch letztere
Bedeutung als die urspriingliche anzusehen ist. Wenn die
Sonne als ein Kalb gefasst wird, so bezieht sich diess auf
den Umstand, dass die Kuh innerhalb eines Jabres gewthn-
lich nur einmal Kilber wirft. Die sieben Fidden bedeuten
entweder ein dichtes Gewebe im Allgemeinen oder die sieben
einzelnen Abtheilungen des Jahresopfers (Jyotishtoma); étave
(Inf. von ve) ist eigentlich zu weben’, Doch ist der Sinn
hier offenbar prignant ‘weben und durch das Gewebe
verhiillen’.

6. Als ein Unkundiger frage ich dariiber die Kundigen,
als ein Nichtwissender die Weisen, um zu erfakren, wer
all das was eins (war) in der Form des Ungebornen in
diese sechs Kreise auseinander stemmte?

_ Diese Frage bezieht sich auf den Ursprung der ver-
schiedenen Himmelsgegenden aus dem einen ewigen unge-
theilten Raum, und somit auf den Ursprung der Welt, wie
V. 4. Die 6 rajdmsi sind hier offenbar dasselbe, was sonst
die 6 wrvih, ‘die sechs Himmelsgegenden’ sind. Wenn die
Inder statt vier, deren sechs zihlen, so erklirt sich das
daraus, dass ‘oben’ und ‘unten’ ehenfalls als Gegend gezihlt
werden; vgl. 6, 47, 3. 10, 14, 6. Siy. bezieht rajdmsi auf
die lokdh oder Welten, deren es indess sieben giebt§ er
sucht zur Stiitzung seiner Erklirung desswegen aus sieben
nur sechs zu machen. Auch die Annahme von drei Erden
und drei Himmeln befriedigt nicht.
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7. Hier soll reden, wer wohl kennt die Spur des schénen
Vogels .die geblicben, aus dessen Haupt die Kiike Milch
traufelten, (und) in (sein) Gewand sich hiillend das Wasser
nit den Fiissen tranken.

Der schéne Vogel ist die Soune; die Kiihe sind die
Wolken oder die Strahlen; sie giessen das Wasser aus dem
Kopfe, d. h. von oben. Die Hiille des Vogels ist das Dunkel
wihrend des Regens. Die Strahlen fallen auf die Erde und
scheinen gleichsam mit ihren Fiissen das Wasser aufzusaugen.

8. Die Mutter pflegte des Vaters in der richtigen Weise;
durch den Gedanken begattete sie sich im Anfang mit
dem Geiste; widerwillig wurde sie durchbohrt, vom Saamen
befruchtet; (woraunf) die Ehrwiirdigen ein Loblied an-
stimmten.

Die Mutter ist die Erde, der Vater der Himmel; die
Begattung geht auf mystische Weise vor sich. dhiti (Instrum.)
wortlich “durch Denken’ ist Anspielung auf die Recitationen
beim Opfer, wodurch das Gedeihen der Friichte u.s. w. be-
wirkt wird. Das Durchbohren ist entweder das Herabstromen
des Regens oder das Pfliigen, wie Say. erklirt. Die namas-
vantah d.i. die Ehrwiirdigen sind entweder die Priester
oder die Gotter, die dem Acte anwohnten. Diess ist wirklich
bei manchen Opfern der Fall, wie dem Mahéavrata. Obscone
Riten bei den brahmanischen Opfern sind zahlreich, wie
mir ein alter Opferpriester mittheilte und wie man auch
aus den Ritualen sieht (man vgl. das Kuntapa-S’astra Atharva-
Veda 20, 127—136. Aitar. Brahm. 6, 32—36).

9. Die Mutter war an die Deichsel der Opferkuh ge-
spannt; in den Wolken war die Frucht; das Kulb bléckte
nach der Kuh; sie erblwkte das wielgestaltige in den drei -

Entfernungen. . ‘
31+
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Dieser Vers bezieht sich auf die Wichtigkeit des Opfers
fir die Befruchtung der Erde und wird nur dadurch ver-
stindlich., Nach einer alten indischen Anschauung, die bis
auf den heutigen Tag noch nicht ausgestorben ist, bewirkt
nimlich das Opfer den Regen. Die Mautter hier ist wieder
die Erde; dakshind ist die Opferkuh oder besser die Kub,
welche als Opferlohn gegen das Ende der Ceremonien den
dienstthuenden Priestern von dem Veranstalter des Opfers,
dem Yajaména, gegeben wird. Das Anspannen der Erde an
die Opferkuh bedeutet die befruchtende Wirkung desselben.
Das Kalb sind die Wolkenwasser, deren baldige Entladung
durch den Gewitterdonner angekiindigt wird, was hier sym-
bolisch als das Blocken des Kalbes gefasst wird; es blockt
nach der Erde, weil der Regen darauf herabfillt. Das Kalb
‘heisst  allgestaltig, weil die Wolken mannigfache Formen
baben. Die drei Yojanih sind entweder die drei Punkte
am Himmel : Aufgang, Zenith und Niedergang, oder die drei
Reiche: Himmel, Luft und Erde, die letztere micht ansge-
schlossen, weil die Wolken auf die Erde herabzureichen
scheinen. Say. hat Wolke, Lichtstrahl und Wind.

10. Einer trigt drei DMiitter (und) drei Viiter; hoch
oben steht er ohne dass sie ihn ermiiden. Auf dem Riicken
des Himmels dort rathschlagen sie mit der Vich, der all-
wissenden, aber nicht alles umfassenden.

Die Erklirung ist sehr schwierig. Say. deutet den
einen, der die andern triigt, als Aditya, die Sonne, als
das Jahr; die drei Miitter sind ihm die drei Welten, nim-
lich Erde, Luft und Himmel, die drei Viter Agni, Viayn
und Strya. Diese Deutungen halte ich in der Hauptsache
fir richtig, aber im Einzelnen sind sie nicht treffend und
bestimmt genng. Der eine, der alle andern trigt, ist der
Himmel, dydus, der Vater und Erzeuger von allem, was
da ist; die drei Mitter miissen drei als weiblich gefasste
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Wesen sein, wahrscheinlich die als gdval oder Kithe (Fem.)
gefassten Lichtstrahlen, auch die der Morgenrdthe mit in-
begriffen, die Wasser (dpah Fem.) in der Luft, und die
Erde (prithivi). - Die drei Viter sind dann wirklich, wie
Say. angiebt, Sirya, Viyu und Agni, als die Herrscher der
betreffenden Reiche. Die Rathgeberin nun dieser leitenden
Miitter und Viter ist die im hochsten Himmel befindliche
Vach, oder die Weltstimme und der Weltverstand, dem alle
Erkenntniss zukommt, Die grosse Rolle, welche die Vich
in den Vedas, namentlich in den Brihmanas spielt, ist be-
kannt. Das Adject. avisvaminvd wird von dem Padatext
in avis'va-minvi aufgeldst, was fast sicher ein Versehen
ist, da es sich bei dieser Trennung nicht geniigend er-
kliren lisst, wihrend avisvam-invi einen befriedigendsten
Sinn giebt. Wenn die Stimme ‘nicht alles umfassend’ ‘durch-
dringend’ heisst, so bezieht sich diess darauf, dass die Gabe
der Stimme nicht allen Geschopfen verliehen ist. Ueber
die Vach s. mebr V. 45.

11. Das Rad des Naturlaufes, das zwilfspaichige, dreht
sich am IHimmel, doch ohne je zu Grunde zu gehen; darauf
stehen, o Agni! die Kinder in Paaren, siebenhundert
und zwanzig.

Das Rad ist das Jahr; die zwdlf Spaichen sind die

zwolf Monate; die 720 Kinder die Tage und Néchte des-
selben, das Jahr zu 360 Tagen gerechnet.

12. Man sagt, der finffissige, zwilfgestaltige. Vater
sei nass in der obern Hilfte; aber andere sagen, dass
der alles durchschauende in der untern in einen sieben-
ridrigen sechsspaichigen Wagen gesetzt sei.

Hier sind offenbar die obere und untere Halfte des Himmels

einander entgegengesetzt. Der Vater in der obern Halfte ist
wohl der alles umfassende Himmel, Varupa, der Herr des
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Wassers.  Als Herr des Naturlaufes ist er mit dem Jahreslanfe
identifizirt; seine zwolf Gestalten sind die zwolf Monate, die
finf Fiisse die finf Jahreszeiten; denn in den Brahmanas
werden Ofter fiinf statt sechs gerechnet, in welchem Falle
shemanta und s'is'ira als eins genommen sind, Der alles
durchschauende in der untern Hilfte des Himmels ist die
Sonne; die sichen Rader sind die sieben Strahlen, die sechs
Spaichen die sechs Weltgegenden, nach denen sie die Strahlen
entsendet. Say.'s Erklirung ist nicht zutreffend ; die sieben
Rider sollen ayana, ritu, mdsa, paksha, ahordtra und mu-
hiirta sein; die sechs Spaichen die sechs Jahreszeiten. Diess

geht aber nicht an, weil im ersten Halbvers nur fiinf an-
gedeutet sind.

13. Auf jenem fiinfspaichigen sich drehenden Rade stehen
alle Wesen; seine schwer belustete Achse wird nicht heiss
noch zerbricht sie je in ihrer Nabe,

Diess ist das Zeitrad. Ob die fitnf Spaichen die fiinf
Jahreszeiten sind, ist fraglich; wahrscheinlicher hat man
darunter die fiinf Haupttheile der Zeit, nimlich ahoritra,
paksha (Mcnatshilfte), mdsa, ritu und ayana (Jahreshiltte)
zu verstehen. Doch kann damit auch der fiinfjihrige Cyklus,
das sogenannte panchasaivatsara gemeint sein; vgl. den
Anfang des Jyotisha - vedanga : panichasanwdtsaramayam
yugadhyaksham prajépatim ete,

14. Ein unvergingliches Rad mit _einer Felge dreht
sich. bestindig, (das) zehn Angespannte auf der Ausge-
streckten ziehen; der Somne Auge eilt mit Dunst bedeckt
dakin; darin sind alle Wesen eingesetzt.

Die zehn Angespannten konnen nur die sogenannten
zehn Gegenden sein; denn dje Beziehung auf die Erde, die
allein unter der Ausgestreckten verstanden werden kann, ist
deutlich genug. Sonst sind es nur sechs; doch sind ofter
zehn erwihnt, in welchem Falle dann noch gie bekannten
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vier zwischen Siid, Ost, Nord und West gelegenen Gegenden
(Stidwest u. s. w.) eingeschaltet werden; vgl. die acht loka-
pdlds. Say. bezieht es auf finf lokapdlds. Dass das Auge
der Sonne mit Dunst gefiillt ist, geht auf das Wasser, das
sie von der Erde aufsaugt. Wenn jener Dunst als Regen
niederfillt, so wird alles im Geleise erhalten.

15. Man sagt, dass wvon den zugleich Gebornen der
siebente allein geboren, die sechs Zwillinge (aber) die gott-
gebornen Rischis (seien); was sie geopfert, ist nach den
verschiedenen Stellen vertheilt; vor dem DBleibenden zittert
es (das Geopferte) nack (seinen) verschiedenen Formen.

Die zugleich Gebornen sind die zwolf Monate, welche sechs
Zwillinge heissen nach den sechs Ritus, deren jeder xwolf
Monate umfasst. Der siebente ist der dretzehnte Monat, oder
adhikamdsa, der Schaltmonat. Da er nur nach Verfluss einer
bestimmten Zeit und nicht jedes Jahr wiederkehrt, so steht er
allein fiir sich. Die Monate beissen hier Rischis; der Bleibende,
der Herrscher, vor dem ihre Opfer sich beugen, und in Eile
voriiberziehen, ist Prajapati, der in den Bribmapas hiufig
genug als das Jahr gefasst wird. Wenn es heisst, dass das
Geopferte nach den verschiedenen Stellen vertheilt sei, so be-
zieht sich diess darauf, dass jeder Gott das ihm Gebiihrende
empfangen habe, somit jeder befriedigt und der Erfolg voll-
kommen sei. Der Ausdruck wvikritini ripas’ah bezeichnet die
mannigfachen Formen, welche die geopferten Gegenstinde
oder Ceremonien annehmen, dass einzelne ein Schift, eine
Leiter, oder ein Seil u. s. w. bilden, die zu dem Gewiinschten
hinfithren, oder dass sie den Schoss oder Riicken oder sonst
etwas darstellen. Solche Ideen finden sich in allen Brah-
manas; 8. dariiber in Kiirze die Introduction zu meiner
Ausgabe des Aitaryea Brahmana (pag. 75 ffg.). Die Monate -
sind als Personlichkeiten, nimlich als Opferpriester hier
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gefasst, und sind die Rischis, welche das weltschaffende
Opfer brachten. 8. dariiber Ait. Brihm. 4, 25.

16. Man nennt mir die, welche Weiber sind, Minner;
“der Augenhabende sah (es); der Blinde unterschied (es)
nicht. Welcher Sokn ein Weiser ist, mag (es) erkennen;
wer dieses unterscheidet, der wird des Vaters Vater sein.

Der Sinn dieses Verses ist schwer zu deuten. Say. er-
klirt ihn doppelt, physikalisch und metaphysisch. Wir
konnen uns nur an das Physikalische halten, da metaphy-
sische Beziehungen hier viel zu gesucht und gekiinstelt sind.
Die fiir Minner gehaltenen Weiber scheinen die Sonnen-
strahlen zu sein, rasmayal. Sie sind ménnlichen Geschlechts,
weil sie die Sammler der Wolkenwasser sind, indem sie
die Verdunstung des Wassers bewirken; fir weiblichen
Geschlechts aber hilt sie der Ungebildete, weil er glaubt,
dass die Strahlen mit dem Wasser gleichsam schwanger
selen, was nicht der Fall ist. Diess kann eine Anspielung
auf den Ausdruck gdvah (Fem.) fiir ‘Strahlen’, eigentlich
‘Kithe’ sein. Der zweite Halbvers ist leichter verstindlich.
Des “Vaters Vater’ bedeutet einfach: kliiger, erfahrner, ver-
stdndiger als der eigene Vater, sehr weise; vgl. Atharva-
veda 2,1,2; im Rv. 6, 16, 35 heisst Agni so, wozu sein
Name fandnapdt “sein eigener Sohn’ gut stimmt.

17. Die Kuh erhob sich, von unten mit dem obern, von
- oben mit dem wuntern Fusse das Kalb tragend. Wohin
sich richtend, nach welcher Seite wohl ist sie weggegangen?

Wo (ist sie) wokl wenn sie geboren? denn nicht mehr
(ist sie) in der Heerde. '

Der Sinn ist sehr dunkel. Say. versteht unter der
Kuh, die in das Fever geworfene Ahuti und unter dem
Kalb das Feuer. Auch deutet er die Kuh weiter auf den
Strahlenkranz der Sonne und das Kalb auf den Yajamdna,
den jenme trigt. Diese Deutungen sind mir indess zweifel-
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haft. Mir scheint der Vers auf die Erzengung Agni's aus
zwei Holzern zu gehen. Der Ausdruck ‘von unten mit dem
obern, von oben mit dem untern’ bezieht sich auf die Ope-
ration bei der Hervorlockung des Feuers durch die Friction
sweier Holzer, der sogenannten Arapi. Um das verticale
Holz, welches in das horizontal liegende eingelassen ist,
wird ein Strick befestigt, der von zwei zu den beiden Seiten
des letztern sitzenden Minnern von rechts mach links, und
von unten nach oben und umgekehrt bewegt wird. Dabei
_wird nicht bloss das obere, sondern auch das untere Holz
in Bewegung gesetzt. Agni, wenn er in die Holzer ein-
geht, ist mit einer Kuh verglichen, die ihr Kalb zwischen
den Fiissen trigt. Zu diesem Zwecke entfernt er sich von
der Heerde (s. 5, 2, 4. sumad yitham). Wenn der junge
Agni geboren ist, so ist der alte verschwunden. Nun ist
die Frage, wo ist er hingegangen, da er in seiner Heerde
nicht mehr gefunden wird? sife ‘im Geborenhaben’, wenn
er geboren hat, d. h. den jungen Agni hervorgebracht hat,
hat activen Sinn.

18. Wer kinnte hier als Seher werkiinden, woher der
gittliche Geist entsprang, (auch) wenn er von unien aus,
durch das Obere und von oben aus durch das Untere den
Vater dieses (Alls) aus Erfahrung kennt?

~ Der Dichter fragt hier nach den letzten Griinden des
Seins, nach dem Ursprung der gottlichen Macht, die alles
beherrscht, und ohne die nichts leben und gedeihen kann,
da er mit dem was er tiglich sieht und erfihrt sich nicht
begniigen mag. Der Vater, von dem er spricht, ist offen-
bar der Himmel. Der Ausdruck ‘von unten durch das
obere’ scheint hier nicht dieselbe Bedeutung wie im Vor-
hergehenden zu haben. = Die Beziehung auf das Opfer ist
hier -unverkennbar. ‘Von unten’ d.i. aus dem Feuer steigt
das Opfer zum Himmel auf; dort wird seine Wirkung durch
Wolken- und Regenbildung bekannt; von oben fillt der
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Regen herab und befruchtet die Erde; das Getreide und
die iibrigen Nahrungsstoffe sind ‘das Untere’, woran die
Macht des himmlischen Vaters erkannt wird. Diese An-
schauung ist fcht indisch und hat sich bis auf den heutigen
" Tag erhalten,

19. Welche herwirts gekehrt sind, die nennt man ab-
gekehrt; welche abgekehrt sind, nennt man herwdirts gekehrt.
Das was ihr, Indra und Soma! gemacht habt, zichen die
wie an eine Deichsel im Luftkreis Gespamzten.

Say. versteht unter den herwirts und abwiirts Ge-
wandten die Strahlen von Sonne und Mond und die Pla-
neten nebst andern Himmelskdrpern. Dass hier von der
Bewegung der Himmelskdrper die Rede ist, kann keinem
Zweifel unterliegen. Wenn sie im Untergehen begrifien
sind, s0 erscheinen sie hergewandt oder niiher ; aber wenn sie
sich dann aus unserem Gesichtskreis ganz entfernen, so sind
sie uns abgewandt. Stehen sie im Zenith, so scheinen sie
uns am fernsten; da sie aber unmittelbar iiber den Képfen
sind, so gelten sie trotz ihrer Ferne doch fiir nns am
niichsten stehend, ‘Die wie an eine Deichsel Gespannten’
sind wieder die Himmelskorper; da sie jmmer hin- und
herwandern oder hin und her zu wandern scheinen, so ziehen
sie gleichsam das Weltall, wie Zugthiere einen Wagen
ziehen. Indra und Soma sind hier als Weltschopfer ge-
fasst; vgl. auch 6,72, 1. Der Genitiv rajasal wird hier
am besten im Sinne eines Locatiy gefasst.

R0. Zwei Adler umflattern (als) Kameraden (und) Freunde
denselben Baum; einer von ihnen verzehrt die siisse Pip-
palafrucht, der andere schaut zu ohne zu essen.

. Die Deatung ist schwierig. Say. erklirt die beiden
Végel im Sinne der Vedantaphilosophie. Der Vogel, der
die Frucht geniesst, ist nach thm der jivdtma d.i. die in-
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dividuelle Seele im Korper; der andere, der zuschaut, ist
der paramdtmd d.i. die hdchste Seele, der Allgeist, Eine
dhnliche Erklirung giebt schon das Nirukta 14, 30, woraus
deutlich folgt, dass sie keine erst von Siy. gemachte ist.
Die Grundlage dieser Fassung scheint das Vorkommen des
vorstehenden Verses in mehreren Upanischad zu sein, wie
Mundaka 3.1, 1. 8. 305—7. Cale. Edit. und Svetas'vatara
4, 6. Cale. Edit. 8. 337 wo durch den nachfolgenden Vers
samdne vrikshe purusho nimdgno die Beziehung auf die
menschliche Seele und auf Gott klar angedeutet ist. Da
nun eine derartige Vorstellung den Liedern des Rigveda
sonst fremd ist, so darf man kaum wagen, dieselben aus
diesem Verse heraus zu interpretiren, obschon wir auf diese .
Weise einen sehr guten Sinn erhalten wiirden. Vergleicht
man die zwei folgenden Verse (21. 22) in denen ebenfalls
von Vogeln die Rede ist, so ldsst sich wenigstens eine Be-
ziehung des Irdischen zum Ueberirdischen nicht verkennen.
Eine sehr passende Parallele bieten drei Verse in Rv. 10,
114, 3—5. Sie lauten:

ageRuel Jafa: Ut gadd Igifa aw
ret godn g fa degdw W AR
S UoCTEY
T god wEgeA fEw agg o awm
fa = .
W Wrae AeETITEHiaaE AT o § 9
| W "amtng
Pl famt: o) F=ifcs € TguT sewafm
e 9 R sl wmireme A
1 A ]
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3. Die viergelockte schongeschmiickte buttergesichtige
Jungfrau kleidet sich in die Opfergebriiuche; auf ihr liessen
sich nieder zwei starke Adler (da) wo die Gotter (thren)
Antheil hingelegt.

4. Ein Adler gieng in das Meer, er schaut iiber das
ganze All hin; ihn sah ich mit einfiltigem Geiste in der
Nihe; ihn leckt die Mutter und er sie. ,

5. Durch die Worte theilen vielfach die weisen Dichter
den (andern) Vogel der einer ist, und indem sie bei den
Opfern die Versmaasse machen, schaffen sie die zwolf Soma-
gefiisse.

Diese drei Verse sind, wie das ganze Lied, denen sie:
entnommen sind, zwar ebenso mystisch, wie der Vers, zu
dessen Erlduterung ich sie herbeiziehe, aber doch sind die
Beziehungen klarer und durchsichtiger. Die vierlockige Jung-
frau ist die Uttaravedsi, der viereckige fiussere Altar, in dem
allein das Fleisch und der Soma (ausser andern Opfergaben)
geopfert werden diirfen. Unter den zwei Vigeln, die sich
darauf niedergelassen, ist offenbar die Vach als einheitliches
wie als getheiltes Wesen zu verstehen, wie aus den zwei
folgenden Versen klar hervorgeht; die Deutung Siy.’s auf
den Yajaméina und Brahmapriester ist verkehrt. Der eine
Vogel, nimlich die allgemeine einheitliche Stimme, geht in
das Meer d.i. die Wolkenwasser oder das Himmelsmeer ein,
und iiberschaut von dort aus das All; er leckt die Mutter,
d. i. die Erde, indem der Regen unter Donnern herabstiirzt
und sie befruchtet, die Mutter leckt ihn, indem die Sonnen-
strahlen die Wasser aufeaugen und wieder dem Himmels-
meer zufithren, in dem die allgemeine Stimme ist. Den
andern Vogel, d.h. die Stimme der Priester theilen diese
mannigfach durch Worte, verarbeiten sie in Metra und
schaffen daraus die Litaneien, welche bei der Opferung des
Soma aus den Grahas (holzerne Gefiisse mit geringer Ver-
tiefung) recitirt werden, - Wenn es heisst, dass diese beiden

~
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Vigel, d. h. die beiden Arten von Stimmen sich auf die Vedi
oder den Opferaltar niedergelassen haben, so bezieht sich
diess darauf, dass das Opfer, wenn es aufsteigt, den Regen
und die Fruchtbarkeit bewirkt.

Wenden wir nun die durch die angefiihrte Stelle klar
gewordene Bedeutung der zwei Vogel auf den vorliegenden
Vers unsers Liedes an. Die Vogel sitzen hier statt auf der
von Erde gemachten Uttaravedi auf einem Baum; dieser
kann, wenn sie auf die beiden Arten der Stimme gedeutet
werden, nur der unmittelbar vor diesem Zussern Altar be-
findliche Yipa sein, der ein abgehauener Baumstamm ist,
an den das Opferthier oder die Opferthiere gebunden werden.
Wenn es heisst, dass der eine die Pippala-Frucht esse, der
andere zuschaue, so geht diess darauf, dass die Priester, die
ihre Stimmen anstrengen, von dem Fleische des Opferthieres
essen und den Soma geniessen, wihrend die allgemeine
Stimme in dem Wolken- und Himmelsraum zuschaut ohne
zu geniessen; denn die Vach fiir sich erhilt keinen Antheil
am Opfer, sondern nur wenn sie im Munde der dienstthuen-
den Priester ist. Dass die zwei die Vich repriisentirenden
Vigel gerade auf einem Baume, nimlich dem Ydpa, sitzen,
hat seine besondere Bedeutung, denn der Yipa gilt fiir
eine furchtbare Waffe (er stellt wahrscheinlich den Blitz
dar), der jeden Feind, der sich dem Opferer auf seinem
Wege zum Himmel entgegenstellt, niederschmettert (Ait.
Br. 2, 1), ebenso die Vach (ibid. 2, 21), die alles, was sie
in feindlicher Absicht trifft, vernichtet. Man konnte indess
die beiden Vogel auch auf Sonne und Mond deuten; der
Baum wiire dann das Himmelsgewdlbe; aber diese Deutung
hiitte eine Schwierigkeit; welcher von ihnen wire der essende,
und welcher der nichtessende? Der essende kinnte allen-
falls der Mond sein; in ihm sind die Pitaras, dorthin
stromen die Todtenspenden. Aber die Sonne kann nach den
Anschaunungen unseres Liedes nicht als bloss zuschauender
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gefasst werden, da sie dort das Wasser aufzieht. Ueber die
Vach vgl. noch die V. 41. 42. 45 unsers Liedes. Der Baum
der hier zur Vergleichung herangezogen wird, ist die Ficus
religiosa. Er wird jetzt noch im Marathalande Pimpel-
baum = pippala genannt Hier wird seine Frucht darunter
verstanden.

21. Wo die Adler nach einem Antheil an dem Un-
sterblichkeitstrank wunabldssig (und) absichtlich herum-
schwdrmen, dort gieng in mich den Unmiindigen der méch-
tige Herr der ganeen Welt, der Weise, ein.

Say. erklirt diesen Vers auf mehrfache Weise, indem
er die Vogel bald als Strahlen, bald als die Sinne, und den
Herrn der Welt bald als die Sonne, bald als den héchsten
Gott, der mit dem Herrn des Korpers, d.i. der Seele, iden-
tisch sei, und das amritam bald als Wasser, bald als
das tbersinnliche * chaitanyam fasst. Weder die physika-
lische, noch die metaphysische Erklirung, die er demnach
gibt, trifft das richtige. Die Sonne kann man hier nicht
als Herrn der Welt deuten, der in den Verchrer eingegangen
ist (dvives'a), aus welcher Schwierigkeit sich Say. dadurch
beraushilft, dass er dieses Verbum im Sinne von praves’ayati
‘fortgehen lassen’ nimmt, was unmdglich ist. Die meta-
physische Deutung ist za stark vedantisch gefirbt, als dass
sie fir die Zeit, der unsere Hymne angehort, zugelassen
werden konnte. Versuchen wir eine neme. Die Vogel,
welche nach dem amyita schwirmen, sind wohl die in diese
verwandelten Metra Jagati, Trishtup und Gayatri, welche
die Gotter und die Rischis absendeten um den entflohenen
Konig Soma wieder vom Himmel herabzuholen (Ait. Brahm.
3, 25. 26); der Herr der Welt, der in den Dichter, der sich
einen Unmiindigen nennt, eingieng, ist der Soma selbst,
den er als ausgepressten Saft trank. Der Soma st der
Unsterblichkeitstrank, dariiber s. namentl. Ry, 9,113,7—11.



Haug : Vedische Rithselfragen und Rdthselspriiche. 485

vidathd ist alter Instrumental fiir vidathena™) wissentlich,
d. i, wissend, dass dort die Unsterblichkeit gebende Frucht
oder Essenz ist.

22. Auf der Spitze des Baumes, auf dem die Honig
essenden Adler alle misten und alle Junge hegen, sagt
man, ist die siisse Pippalofrucht; die erlangt der nicht
wer den Vater nicht kennt.

Die Deutung dieses Verses kann, da die Bilder fast die-
selben, wie im vorigen Verse sind, von der des letztern
nicht sehr verschieden sein. Die Vigel konnen auch hier
nur die Metra bedeuten. Der Baum auf dem sie sich nieder-
gelassen, um den Honig d. i Soma zu essen, und worauf
sie Junge hegen, ist der Yaipa nebst dem Hussern Opfer-
altar, in dem der Soma geopfert wird. Die Metra sitzen
wie Vogel auf dem Yipa und fliegen von da im Nu auf
den unmittelbar dahinter stehenden Opferaltar, in den eine
Schale Soma um die andere gegossen wird, um deuselben
zu schliirfen. Was das Hegen von Jungen betrifft, so kann
diess eine miissige Zugabe sein, aber sich auch darauf be-
ziehen, dass aus den einzelnen Grundmetra durch Zusatz
von Sylben neue erzeugt werden. Diess ist eine alte in-
dische Anschauung wie deutlich aus dem folgenden Verse
(28) erhellt. Dass der Soma auf den Gipfel des Baumes
verlegt wird, kommt wohl daher, dass diese Pflanze, die auf
Hiigeln und Bergen wiichst, auf die Himmelshthen iber-
tragen wird. Einige Schwierigkeit bietet der Schluss, dass
diese Frucht keiner erlange, der den Vater nicht kenne.
Der “Vater’ ist hier wohl dydus der Himmel, wie diess aus-
driicklich in V. 33 angegeben ist. Der Sinn kann demnach

7) Dass die Bedeutung des Wortes vidatha nicht die in P. 8. W.
gegebene ist, und die dort angegebenen Modificationen derselben fast
durchweg irrig sind, werde ich anderswo eingehend zeigen.
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nur sein, dass bloss derjenige durch den Genuss des Soma
die Unsterblichkeit erlange, der wisse, dass er vom Himme]
stamme und diesen auch als seinen Wohlthiter und Ernihrer
anerkenne. Fiir den Gottlosen giebt es im Veda keinen
Himmel, sondern nur fiir den frommen Gotterverehrer.,

R3. Die welche wissen, dass zu einem Gdyatri-Vers
ein (anderer) Gdyatri- Vers gesetet ward, oder dass
man aus einem Trishtubh-Vers einen (andern) Trishtubh-
Vers herausbildete, oder dass ein Jagat-Vers auf ein
Jagat gesetzt wird, haben die Unsterblichkeit erlangt.

Dieser und die zwei folgenden Verse beziehen sich auf
die Formen der Dichtkunst, speziell auf die drei Haupt-
metra (s. Ait. Br. 1, 9), die beim Opfer eine grosse Rolle
spielen, Géyatri, Trishtubh und Jagati, Wer sie zu bilden
versteht, der wird unsterblich, eine wohl unbewusste An-
spielung auf dichterische Unsterblichkeit. Die Kunst des
Dichtens wird hier nicht nach dem Inhalt, sondern nach der
Form bemessen, so dass man zu einem Metrum wieder ein
gleiches fiige, oder aus demselben ein gleiches herausarbeite,
Diess kann sich nur auf die Bildung von ganzen Versen
richas, beziehen; denn ein solcher besteht z. B. im Gayatri-
metrum aus 3 mal 8 Sylben, jedesmal acht fiir eine Gayatri
gerechnet, bei der Trishtubh aus 4 mal 11, und bei der
Jagati aus 4 mal 192. — Pada, wozu giyatram, traishiublam
und jagat-die Adjectiva sind, ist nédmlich hier dasselbe, was
spater pdda, nimlich ein Verstheil, wovon bei den Haupt-
metra jeder eine. gleiche Anzahl von Sylben hat. So ein-
fach und ungezwungen diese Auffassung auch ist, so ergeht
sich 8ay. (oder seine Gewb’.hrsmiinner) in verschiedenen
Speculationen daritber. Zuerst deutet e das erste gdyatram
auf die Erde, das zweite auf das Feaer, das darauf gésetzt
ist; das erste ‘raishiubham soll die Luft mit Regen nnd
Blitz, das zweite aus der erstern gebildete dagegen Vayu
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sein. Das jagat ist ihm die Himmelswelt, und das darein
Gesetzte die Sonne. Aber diese mystische Deutung, die in-
dess einen Anhaltspunkt in Vers 25 des Liedes hat, gentigt
Say. doch nicht ganz und er schligt eine auf das Opfer
beztigliche Auffassung der drei Hauptmetra vor, die schon
im Ait. Brah. (3, 12) vorkommt, das gdyatram sei pratah-
savanam, traishtubham = mdadhyandinasavanam und jagat =
tritiyasavanam, in die jedesmal die beziiglichen Metra,
Géyatri u.s. w. gelegt wiirden. Auch in dieser Deutung
ist ein Koérnchen Wahrheit, aber die Behauptung, dass
gdyatram gerade das prdfaksavanam u. s. w. sei, nicht stich- -
haltig, wenn auch die genannten Metra vorzugsweise in
der genannten Reihenfolge bei den betreffenden Morgen-,
Mittags- und Abendspenden angewendet werden. Die weitere
Erklirung des Verses, die Say. in dieser Richtung giebt,
ist zu kiinstlich, als dass sie tiberhaupt irgend eine Beriick-
sichtigung finden konnte. :

R4. Mit dem Gdyatri-Metrum schafft er die Liedstrophe
(arka), mit der Liedstrophe den Gesang, mit dem Trish-
tublometrum- das Lied, mit dem eweifiissigen (und) vier-
fiissigen Lied ein anderes Lied; mit der Sylbe schafft
man die sieben T'one.

\J

" Dieser Vers, dessen Einzelnheiten indess schwierig zu
deuten sind, enthilt eine merkwiirdige Notiz riicksichtlich
der Geschichte der vedischen Dichtkunst. Wihrend in dem
vorigen Verse die drei Hauptmetra genannt sind, werden
hier deren nur zwei, Gayatri und Trishtubh, erwihnt und
alle andern von ihnen abgeleitet. Die Gayatri wird als die
Grundlage des arka, und dieser als die des sdman betrachtet. -
Der letztere Begriff ist vollkommen klar, aber der erstere
in seiner speziellen Bezichung etwas schwer verstindlich,
Da indess die Zusammenstellung von gdyatra, arka und
sdman auch sonst vorkommt (vgl. Rv. 8,16, 9), gayatrinah

[1875. IL. Phil. hist. C1. 4.] 32
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und arkinah, sowie gdthinal und arkipah parallel stehen
(1, 10, 1), arka auch mit stoma vorkommt (8, 12, 23), so ist es
klar, dass arka eng mit dem Gesang beim Opfer zusammen
hingen muss, wenn es nicht denselben bezeichnet. Zum
Gliick giebt uns das Ritnal erwiinschten Aufschluss. Alle
Samans sind, wie bekannt, aus Rikversen gebildet. Nun
Agenﬁgt aber ein einziger Rikvers diesem Zweck nicht, da
der Saman eigentlich drei erfordert (s. Ait. Brah. 3, 23).
Dieses Erforderniss ist so constant, dass wenn die betreffende
Rikstrophe nar aus zwei Versen besteht, wie es hiufig genug
ist, durch Wiederholung und Verschlingnng der einzelnen
Theile derselben drei wirklich hergestellt werden miissen,
ehe sie als Saman gebraucht werden konnen. Dem Singen
des Siman muss indess die Recitation der dazu verwendeten
Verse (des arka) stets vorhergehen, so dass also arke und
sd@man in enge Beriihrung gebracht werden. Nun bleibt die
Frage noch iibrig, warum der arka mit dem gdyatra
_verbunden ist. Die Losung ist einfach; das Gayatri-
Metrum besteht aus 3 mal 8 Sylben, und der arka aus
‘drei Versen.

Schwieriger ist das Verhiltniss des Trishtubh-Metrum
zu dem vdka zu erkliren, wie man auch aus den verschie-
.denen Deutungen desselben von Say. sehen kann. Da dieses
Metrum auvs 4 mal 11 Sylben besteht, so scheint es dass
man in dem wvdka ein grosseres Ganze suchen muss, das die
Zahl 4 oder 11 enthalt was aber kaum aufgefunden werden
konnte. Vdka konnte identisch sein mit wktha, worunter
das Sastra oder die Recitationen bei den Somaspenden zu
_verstehen sind, nach deren Beendigung gewthnlich die Worte

. uliham (der Name der Gottheit) vdchs ‘die Recitation wurde -
‘gesprochen” stehen (Ait. 3,12 nebst Note S. 177—-178 der
Uebersetzung). Die einzelnen Theile des einfachen sastra
~werden aber nicht in vier, sondern in fiinf Theile zerlegt,
némlich in stofriya, anuripa, dhdyyd, pragitha und sikta
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(Ait. Brah. 8, 23). In einer frithern Zeit mag das s'astra
aus weniger Theilen bestanden haben; die dhiyyd z. B.
scheint offenbar ein spiiterer Zusatz zu sein. Indess diirfte
man vika besser auch als sidkfa fassen, wie unter anderem
Say. thut, worunter nur die ganze Hymme verstanden wer-
den kann. Ist diese Dentung richtig, so wiirde sich daraus
eine wichtige Folgerung ergeben, némlich die, dass die
ersten grossern 3 Verse iiberschreitenden Hymnen im Trish-
tubh-Metrum verfasst waren. Dass gerade die Strophe von
3 Versen, tricha, auch.in den Ritualbtichern des Rigveda
(nicht bloss im Samaveda), wie Ait. Br., As’val. Sr. Sat.
eine ziemlich bedeutende Rolle spielt, wihrend das sikia
darin immer als etwas davon Verschiedenes behandelt wird,
* kann sich jeder leicht ubeneugen, der dieselben niher an-
sehen will.

Wenn es in unserem Verse weiter heisst, dass durch
einen zweifiissigen und vierfiissigen wvdka wieder ein wvdika
geschaffen werde, so bezieht sich diess (die Richtigkeit der
Erklirung des wvika durch Hymne zugegeben) darauf, dass
zu einer Hymme, deren Verse aus zwei Stollen bestehen,
eine andere von vier Stellen, oder umgekehrt, -gesetzt und
daraus eine grossere Hymne gebildet werden konne. Nun
giebt es ja wirklich genug Hymnen, die aus Versen ver-
schiedener Metra zusammengesetzt sind, ja sogar solche, die
den angegebenen Kennzeichen eines aus ‘zwei- und vier-
fiissigen Metra bestehenden wdka genau entsprechen, z. B.
Rv. 7, 34, 56; auch Hymuen, die aus trishfubh-dvipadas be-
stehen, d. h. wo jeder Vers nur 2 mal 11 Sylben hat,
kommen vor, so z. B. 7,17. Ueber die Mischung der vier-
fiissigen Metra mit dvipadas siehe auch Ait. Br. 4, 3.
Hiebei will ich noch bemerken, dass in den Liedern des
Vasishtha und des Vis’vaimitra, diesen beiden Hauptgriindern
des Brahmanenthums, sowie in denen des Bharadvaja das

. Trishtubh-Metrum bel weitem vorherrscht und” auch in
' 32%*
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den Liedern der andern Rischi's ziemlich stark vertreten
ist. Die Annahme, dass die ersten grissern Hymnen im
Trischtubh-Metrum verfasst waren, ist daher nicht grondlos,
Was das Schaffen der sieben Téne durch die Sylbe an-
betrifft, das zu Ende des Verses erwihnt ist, so steht diese
Angabe offenbar in Verbindung mit der Erwihnung des
Siman.” Wie diese aus einem arka, d. h. drei Rikversen, her-
vorgeht, so gehen aus jeder einzelnen Sylbe, aus denen sie zu-
sammengesetzt sind, die sichen Tone hervor, d. h. jede
Sylbe kann je nach Erforderniss mit jedem der sieben Téne
gesungen werden. Dass unter denselben die bekannten
sieben musikalischen Tone zu verstehen sind (vgl. Ait.
Brah. 2,17), geht aus dem hohen Alter des Samagesanges, sowie
aus der oftern ansdriicklichen Erwahnung derselben im Rik*
hervor; sie werden, wie noch spiter, schon als Jungfrauen
gefasst (3, 1, 6. 7, 1), die gemeinsam den Agni gebiren, als
kiinftigen Herrn und Meister der Stimme, um seine priester-
lichen Functionen verrichten gu konnen; sie erschallen dem
Soma zu Ebren (9, 103, 3. Valakh. 11, 8), was ganz za dem
schon sehr alten Gebrauch stimmt, dass der. Samagesang
nur bei dem Somaopfer seine Anwendung findet. Die Deut-
ung im Petersburger Sanskrit-Worterbuch von wdyi durch
“ein Chor Spielender’ (oder Singender) uhd der sapta vinih
durch ‘sieben musikalische Stimmen, Instrumente u. s. w.
(Bd. VL. 8. 905) geht von falschen Anschauungen aus. Das
brahménische Ritual kennt keinen Chorgesang, mnoch bei
den einfachen Somaopfern Instrumentalbegleitung, noch be-
trigt die Zahl der Singer je sieben, sondern nur vier.-

R5. Durch das Jugat schuf er (der Schipfer) am Himmel
den. Fluss; im Rathantara erblickte er die Sonne. Sie
(die Weisen) sagen, das Gdyatri-Metrum rage desswegen

an Grisse (iiber_ alle Metra) kervor, (weil) es aus dret
Holzstiickchen (bestehe). . :
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Rathantara ist der Name eines der beriihmtesten und
wichtigsten Simans, der in den Brihmanas oft ein Gegen-
stand der Speculation ist. Dazn verwandt werden die Verse
abhi tvd s'vro nonmumo und na tvdedin anyo (Rv. 7,32, 22.23);
als Verfasser wird schon in Rv. 10, 181, 1 Vasishtha ge-
nannt, der sie von Savitar und Vishnu, also von Sonnen-
gbttern, empfangen habe. Wenn es nun hier in dem Verse
heisst, dass in dem Rathantara die Sonne erblickt werde,
so bezieht sich diess auf die Worte im ersten Verse des-
selben: is'dnam asya jagatah svardyis'am; svardris’ ‘die
Sonne schauend’ ist hier Indra.. Wenn es hier ferner heisst,
dass er (Indra) durch das Jagat, d. i. das Gehende, den Fluss
am Himmel gegriindet habe, so findet diess ebenfalls seine
Erklirung in den angefiihrten Versen. Das Metrum ist
der aus einer Brihati und Satobrihati bestehende Pragatha,
bei welchem immer 2 Verse zusammengenommen werden
und eine Strophe bilden; die Elemente sind Gayatri und
Jagati®). Nun enthilt gerade der erste Vers des Paares,
auf den hier deutlich angespielt ist, drei Gayatris, und eine
Jagati; letztere ist genau in den oben angefiihrten Worten
is‘dnam — svardris’am enthalten. TUnter dem Jagat des
Verses nun ist zuniichst das Jagati-Metrum zu verstehen,
aber auch auf seine urspriingliche Bedeutung ‘das Gehende’
ist angespielt, wenn es heisst, dass dadurch der Fluss, also
das stets bewegliche und im Gehen begriffene Element, das
Wasser, am Himmel geschaffen worden sei. Die drei Theile
der Gayatri, jedes zu 8 Sylben gerechnet, welche sich in
dem erwihnten Verse finden, sind die drei Holzscheitchen.
Wie diese dazu dienen das Feuer zu unterhalten, so haben
die drei Gayatils, die im Rathantara vorkommen, die Kraft'

8) Schon im Ch'andahsitra des Pingala, einem der Vedangas heisst
e8 b, 6: Brihati jigatas trayas'cha gdyatrdh, d. i, die Brihati besteht
aus einem Stollen im Jigati und drei im Géyatri-Metrum. -
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das Feuer der Sonne, die gerade durch diesen Vers erschaffen
wurde, zu nihren. Weil nun in diesem schdpferischen Verse
drei Gayatris, also dreimal das heiligste Metrum und nur
eine Jagati sich finden, so ragt sie auch an Macht und
Grosse iiber alle andern Metra hervor.

© R6. Ich rufe herbei diese gutmelkende Kuh; der ge-
schickte Kuhmelker soll sie melken. Mdige der Schipfer
uns die beste Schopfung schaffen. Das Gharma-Gefiss
ist erhitzty diess will ich verkiinden,

Dieser Vers bezieht'sich ganz deutlich auf die Pra-
vargya-Ceremonie beim Opfer, bei welcher Gelegenheit er
auch wirklich vom Hotar recitirt wird (Ait. Brah. 1, 22).
Wihrend derselben, nachdem das Gharma-Gefass durch ein
rings um dasselbe angemachtes Feuer heissgemacht ist, wird
eine Kuh herbeigeschafft und gemolken®), was der Adhvaryu
oder dienstthuende Priester besorgt. Nun wird die Milch
in das -Gharma-Gefiiss geschiittet (s. weiter meine Uebers.
des Ait. Brah. 8. 41. 42 Note); die Worte: ‘mdge der
Schopfer (savitar) uns die beste Schipfung schaffen’, zeigen
die Bedeutung und den Zweck der Pravarg, ‘/a-Ceremonleb
an. ' Durch dieselbe soll nimlich in Folge eines mysti-
schen Processes der Opferer neugeboren und ihm ein
vever Opferleib geschaffen werden, der allein die Seg-
nungen des Opfers zu geniessen. im Stande ist. = Der
Schopfer dieses Leibes ist der Gott Savitar, dessen Name
gerade jenen bedeutet und der auch im Verlaufe der Cere-
monie mehrmal angerufen wird. - 8ay. bezieht Savitar auf
den Paramesvara, den hochsten Gott; bei sava schwankt
er zwischen Somaopfer und Mileh; sdvishat deutet er. als
‘er soll gestatten’. Danach soll das Ganze heissen: moge!

©9) Dasselbe geschieht auch in der Tzeschne-Ceremonie der Pérsis.

Die dabei gesprochene Formel ist noch erhalten. Siehe meinen Artikel
in der Ztschr. d. D, M. G, Bd. 19, S, 502. 3, )
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ans der hochste Gott das Somaopfer oder die Mileh (den
Genuss derselben) gestatten?  Dass diese Deutung kiinstlich
und gezwungen ist, ergiebt sich leicht, wenn man sie mit
der oben gegebenen zusammenhilt, die ganz auf das wirk-
liche Ritual gegriindet ist.

o7, Blockend kam die Herrin der Schiitee herzu sich
im Geiste nack (ihrem) Kalb schnend. Migen die beiden
As’vin die Milch der unverletzlichen melken! moge ste
gedeihen zu (unserem) grossen Glick! '

Auch dieser Vers wird bei der Pravargya-Ceremonie
gebraucht, und schliesst sich seinem Inhalt mach unmittel-
bar an den vorhergehenden an. Die herbeigerufene Kuh
ist gekommen. Sie heisst die Herrin der Schiitze, weil ihre
Euter von Mileh strotzen, die zuniichst fir ihr Kalb be-
stimmt ist. Wenn sie gemolken wird, so denkt sie an ihr
Kalb, glaubend, dass ihm die Mileh zukomme. Wenn es
* heisst, dass die As’vins sie melken sollen, so bedeutet diess,
sie soll auf geschickte Weise gemolken werden; das indische
Dioskurenpaar gilt indess auch als Fithrer ‘des Opfers (adhva-
ryantd (Rv. 1, 181, 1); das ddhvaryavam oder Amt des Adh-
varyu wird ihnen zugeschrieben (Rv. 10, 52, 2). Die beiden
As’vins sollen hier die Stelle des Adhvaryu und seines be-
stindigen Assistenten, des Pratiprasthatar vertreten (vgl.
Ait. Brahm. 1, 18. 8,7 und die an die As’vin gerichtete
Puroruk ibid. Uebersetzung 8. 159 Note). - duhdm ist dritte
Person Sg. Imper. des Atmanepada fiir duhatdm, eine Form,
die sich ofter in der vedischen Sprache findet, s. darfiber
Bollensen, Ztschr. d. D. M. G. Bd. 22. 8, 576. payah ist

Objectsaccusativ - beim Passiv. ; _ .
. : E y

28. Die Kuk blickte nach dem die Augen schliessenden
- Kalb; sie beschnupperte (seinen) Kopf, um ikn zu putzen;
heftig verlangend nach (dem Ansetzen des) Mundwinkels



494 Sz'tz;mg der philos.-phkilol. Classe vom 4. December 1875.

an das heisse Gefiss, Urillte sie laut, strotzend wvon
Milch. :

Dieser Vers bezieht sich sowohl aunf die Kuh, die bei
der Pravargya-Ceremonie gemolken wird, als auf das Gefiss,
in dem ihre Milch gekocht wird. Die Kuh beleckt das
schlafende Kalb, weil ihr Eoter zu voll ist, damit es sauge,
Der Mundwinkel bezieht sich auf das Kalb, das an dem
Euter saugt, welches hier als Gharma-Gefiss genommen
ist. Dieses Gefiiss wird mit Milch gefiillt, um heiss gemacht
zu werden, worauf diese geopfert wird. Das Kalb ist hier
Agni. Der Ton, den das kochende Wasser von sich giebt,
ist das Briillen. Ist dieses in Wallung, so ist es Zeit den
Inhalt als Opfer in das Feuer zu giessen.

R9. Dieses (das Kalb) schreit; von ihm umfuasst briillt
laut die Kuh, wenn sie (die Milch) herausspritzt. Mit
(ihrer) Wissensmacht besiegte sie den Menschen; ein Blitz .
werdend stiess sie die Hiille weg. '

~ Obschon dieser Vers bei der Pravargya-Ceremonie nicht
gebraucht wird, so scheint er sich doch ebenfalls darauf zu
beziehen, wie die drei vorigen, und zwar auf die Oi)ferung
der heissgemachten Milch und ihre Wirkungen. Das schreiende
Kalb ist Agni, dasOpferfeuer, die hineingegossene prasselnde
Milch die Kuh, die briillt; im Regen kommt sie unter Blitz
herab, woraunf der umwolkte Himme! hell wird ; die Wissens-
macht, die den Regen bewirkt, ist das Opfer, wodurch die
- Mileh zum Himmel befordert wird. Dadurch wird diese
mystische Kuh stirker als der Mensch, weil er sie nicht in

seiner, diese aber ihn in ihrer Gewalt hat. dhvasani ist
das Spritzen, Regnen der Wolke, ; :

30. Das Athmende liegt darnieder, das Lebende schuwin-
“det rasch dakin; das Feste unter den Behausungen zittert;
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_der Lebende existirt (nur) durch die Todtenspenden; der
Unsterbliche (ist) cines Ursprungs mit dem Sterblichen.

Ein Vers allgemeinen Inhalts. Das Leben ist fliichtig
und unbestindig und endigt schnell mit dem Tode. Um
dieser fliichtigen Existenz einen besseren Halt. zu geben,
verehrt man die gestorbenen Anverwandten durch Spenden,
wodureh die Verbindung zwischen den Todten und Leben-
den aufrecht erhalten wird, und die letztern nach ihrem
Tode ebenfalls die Unsterblichkeit erlangen; desswegen sind
beide eines Geschlechts. Vgl. V. 38. '

31. Einen rastlosen Hirten sah ich hin- und herwandeln

. auf (seinen) Pfaden; sich kleidend in die eusammenlau-
fenden (und) auseinanderlaufenden (Strahlen) macht er
(seine) Runde. .

Dies ist ein beriihmter auf den Sonnengott beziiglicher
Vers, der bei der Pravargya-Ceremonie mehrfach vom Hotar
gebraucht wird, Ait. Brahm. 1,19. Er kommt im Rigveda -
noch einmal vor (10, 177, 3.) als der Schluss eines kleinen
an die Sonne gerichteten Liedes; im Taittiriya f\rapyaka 4,
7. beginnt er den ganzen Anuvaka, der sich auf das Gharma-
Gefiiss, gewohnlich JMahdvira genannt, bezieht und hier
beim Besichtigen dieses Gefisses vom Adhvaryu, und nicht
vom Hotar gesprochen wird; eine Erklirang davon ist in
5, 6, 4. ibid, versucht. Da der Vers zu der Ceremonie, zu
welcher er verwendet wird, eigentlich nicht passt, man
miisste ihn nur ganz mystisch nehmen (das Mahavira-Ge-
fiss, das wie Savitar etwas Neues schaffen soll, "wire
dann der Hirte, wie auch erklirt wird), so liegt die Vermu-
thung nahe, dass er sehr alt sein muss; wahrscheinlich
bestand er lange als ein Réathselspruch. fir sich, da er
nirgends, wo er vorkommt, einen eigentlichen Bestandtheil
bildet. Das Vefstindniss ist leicht.- Die Sonne ist mit
einem Hirten verglichen, da sie die von ihr geschaffenen We-
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sen durch Rundginge von einem Ende zum andern ebenso
bewacht und beschiitzt, wie der Hirt seine Heerde. Die
‘zusammenlaufenden’ und ‘anseinanderlaufenden’ kénnen nur
die Strablen sein, in welche der Sonnengott sich kleidet.
Das zu erginzende Subst. ist gdvah in der Bedeutung
‘Strahlen’,

32. Wer ihn gemacht hat, der Lennt ihn nicht; wer
thn geschaut hat, dem (ist) er verborgen; wumhiillt (Yiegt
er) @m DMulterschooss; hat er zahlreicke Sohne, so ver-
schwindet er. )

Diess kann sich nur anf den Blitz beziehen. Als sein
Schopfer scheint der Himmel (s. V. 33) zu gelten, der aber
wihrend des Gewitters verhiillt ist, so dass er ihn nicht gewahr
wird.  Wie der Mensech ihn geschaut hat, ist er ver-
schwunden, Verhiillt liegt er im Schoosse der Gewitterwolke.
Seine zahlreichen Sthne sind die Regentropfen; sind diese
gefallen, so verschwindet er. — Say. hat mebrere Erkli-
rungen, doch ist keine befriedigend. Die annehmbarste
~wire noch die den Nuiruktis oder Exegeten entlehnte, dass
Vayu in der Luftregion der Schopfer sei, wo die Wolke
den Regen mache; der hichste Herr, der Regen sende, sei
zur Zeit des Regens in der Somue verborgen; die vielen
Nachkommen die Wassertropfen, welche Getreide u. s. w.
erzeugen. -

33. Der Himmel ist mein Vater (und) Erzeuger;
dort (ist) der Nabel; die mir angehdérige Mutter ist diese
grosse Erde. Zwischen den swei ausgestreckten Brettern
ist der Mutterschoos; dort legte der Vater den Keim in
die Tochter. ' - o

Nach Siy. ist der Redende im ,érsten Halbvers der
Dichter “selbst. ~ Aber bei dieser Fassung*stésst' man auf
Schwierigkeiten, weil der zweite Halbvers dazu nicht stim-
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men will. Nimmt man aber Parjanya als den Sprechenden,
o wird alles klar. Der Regen, oder besser der Regengott
erzihlt seine Entstehung. Sein Vater ist der Himmel (Rv.
7,102, 1. heist er Divas pulra), seine Mutter die Erde; die
Geburtsstitte die Luft, wo der Nabel ist, der ihn mit der
Mutter, der Erde, verbindet. Die Sonnenstrahlen saugen das
Wasser von der Erde auf, wodurch sich die Wolkenwasser
swischen Himmel und Erde bilden. Beide sind in ihver
Umarmung mit den zwei Brettern (cham)1®) verglichen,
swischen welche der Soma gelegt und gepresst, also erzeugt
wird. Die Erde ist die Tochter des Himmels, die von dem
Regen befruchtet wird. '

34. Ich frage dich nach dem dussersten Ende der Lrde;

ich frage wo der Nabel der Welt ist; ich frage dich nach

" dem Saamen des Hengstes; ich frage nach dem hichsten
Ilimmel der Stimme. :

35. Dicse Vedi ist das dusserste Ende der Erde; dieses
Opfer der Nabel der Welt; dieser Soma der Saame des
Hengstes. Dieser Brahmdne des Wortes hichster Himmel.

Beide Verse verhalten sich wie Frage und Antwort.
Sie werden' beim Brahmodya (vgl. die Einleitung und s.
Ait. Brahm. 5, 25. Uebers. 8. 362. 363) des As'vamedha-
Opfers gebraucht. Die Hotripriester sollen. den Opferer mit
V. 34 fragen und dieser .mit V. 35 antworten (As'val.
Sranta Sat. 10, 9.).  Die hier erwibnte wvedi ist die
sogepannte witaravedi oder die im Hussersten QOsten des
Opferplatzes befindliche Erdaufhiufung, die als Opferaltar |
dient. Sie hat eine Hohlung in der Mitte, ndbhi, d, i.
Nabel genannt, in welcher die Fleischstiicke und der Soma

*10) Ueber dieses im P. W, falsch -erklirte Wort s, Gottinger Gelehrto
Anzeigen 1875, S. 594, ’ e e
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den Flanumen des Opferfeuners iibergeben werden, Der Soma

weil in ihm die ganze beilige Wissenschaft, alle Lieder,
Spriiche u, s. v, ruben, die er allein  mit sejner Stimme
verkituden kann

36. Die Sielen, die Keime nack (allen) Seiten (werfend)
der Saame der Welt, stehen auf Vishuw's Geheiss bered
zu (ihrer) Erhaltung. Sie, die IVeisen," die mit den Ge-

danken, dem Geiste, iiberall sind, umgeben (sie) von allen
Seiten. ’

'

Die Sieben sind hier oftenbar die sieben Strahlen der
Sonne, welche nach allen Richtungen sich verbreiten und
tiberall hin die Lebenskeime tragen. Sie' saugen das Wasser -
auf, das dann als befruchtender Regen wieder auf die Erde
fillt. Diese sieben Strahlen heissen ‘dje Weisen’, sind {iberall
und umgeben alles. Sje stehen im Dienste Vishn's der -
Sonne in jhrem Tages- und Jahreslaufe, — Ardhagarthiy,
kaun Lier nicht heissen ‘im Mutterschooss befindlich’, wie
erklirt worden ist, sondern nur ‘die Keime der Fruchtbar-
keit nach beiden Seiten '(Osten und Westen) verbreitend’,
Gerade das Verbrejten ist das eigenthiimliche Geschiift der
Strahlen, — vidharmani Loc. bedeutet Haltung, Erhaltung
nach verschiedenen Seiten, -was - aly der Hauptzweck der
Strahlen bier angesehen ist; vgl.- 9, 86, 29. 30., wo es Im

37. Nicht erkenne ich als was ich diess bin 5 tch wandle
verborgen mit (meinem) Gedanken verbunden. ~ Wann der
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Erstgeborne des Naturlaufs eu mir kommt, dann erlange
ich den Antheil an der Stimme hier.

Der Sinn ist folgender : Der Dichter weiss nicht, wodurch
er in das Dasein gekommen und in welcher Form ermit
dem Geist des Upiversums verbunden ist. Er wandelt
fiir sich und bleibt verborgen, nur mit seinen Gedanken
beschiiftigt; an und fir sich hat er keine Existenz. Erst
wann der Erstgeborne der Schopfung, Hiranyagarbha oder
Brakmd, zu ihm kommt, sich mit ihm vereinigt, dann wird
er sich seiner bewusst, erlangt seinen Theil an der univer-
sellen Stimme (V. 45 und 20) und kann seine Gedanken
und Gefiihle verkiinden. — rita habe ich mit ‘Naturlauf’
fibersetzt, eine Bedeutung, die es im Veda oft genug hat
(wie auch das entsprechende asha im Avesta). Dieses so
hiufig vorkommende Wort bietet dem Erkldrer die grossten
Schwierigkeiten, weil es ein wahrer Proteus ist, der sich
nie recht fassen lassen will. Die Grundbedeutung ist offen-
bar ‘gehend, gegangen’ von i ‘gehen’ und legt man diese
zu Grunde, so lisst sich in den meisten schwierigen Fillen
das Richtige treffen.

38. Weg geht er, weiter wandelt er ergriffen von der
‘Todtenspende; der Unsterbliche (ist) mit dem Sterblichen
cines Ursprungs. DBeide gehen bestindig auseinander (und)
trennen sich; auf den einen (den Sterblichen) sehen jene
(die Unsterblichen) herad; aber nicht diese auf den andern.

Derselbe Gedanke, der auch in V. 30 ausgedriickt ist.

Der Todte kann nur durch die ihm gebrachten Spenden
fortexistiren, eine Idee, die sich bis auf den heutigen Tag
bei den Brahmanen lebendig erhalten hat. Todte und -
Lebende existiren stets neben und durch einander, wenn
auch ihre Wege auseinander gehen. Die hingeschiedenen
Viter blicken vom Himmel auf ihre Nachkommen herab
~und werden ihrer gewahr, aber nicht diese jener.
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39. Was will der mit dem Ril thun, der nicht weiss,
auf welcher Sylbe des Rik im hichsten Himmel sich, alle
Gotter niedergelassen ? Dic welche das wissen sitzen bei-
sanmmen. (8. denselben Vers in der S'vetas'vatara Upani-
shad 4,8. pag. 339 Cale.) '

Unter Rik ist hier offenbar nicht ein einzelner Vers,
sondern eine Sammlung solcher Verse, wie sie beim Opfer
gebrauncht werden, zu verstehen. Die Sylbe, auf welche hier
angespielt ist, diirfte’ kaum eine andere als die heiligste
aller, das mystische Om sein, das bei den Recitationen von
Rikversen heim Opfer so ungemein biufig vom Hotar ge-
braucht wird, wie Jeder leicht aus dem Ajt. Brahm. sich
iiberzeugen kann, Ohne Kenntniss derselben kang er die
Verse nicht richtig anwenden, wie 2. B, die Samidhén; (s.
Ag’val. ST, Q. 1, 2, 3. 10. 13). Die Speculationen iiber diese
Sylbe in den Brahmanas (namentlich im Gopatha—Brﬁhmapa
1,16—19) und besonders in den Upanishads (vgl. z. B.
Chéandogya 1, 1,1—10) sind Ja wohl bekannt, - Die welche
diese Kenntniss haben, bilden eine Versamm]ung, gleich-
sam eine Sabhd oder eine Parishad, von der jeder Un-
wissende ausgeschlossen ist, Das Ganze bezieht sich wahr-
scheinlich auf die sieben Hotars, welche einen geschlossenen
Kreis bilden und beim Opfer zusammensitzen,

40. Mogest du, gutes Futter fressend, gedeihen ! und
mogen wir auch gedeihen ! Friss allezeit das Gras, o °

Kuk! Herbeil:ommend trinke reines -Wasser ! Co

Diesen Vers muss der Agnihotri hersagen, wenn die
Kuh, die ihm die Milch zu seinem tiiglichen Morgen- und
Abendopfer liefert, schreit und nach Futter verlangt. Auch
wird derselbe bei der Pravargya-Ceremonije gebraucht, - Der
Sinn ist klar.
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41. Die Kuh brillte, Wasser bereitend; die einfiissige

. (wird) zweifiissig, diese vierfiissig; acht- (and) neunfiissig
geworden (ist sie) die tawsendsylbige im hichsten Himmel:
So schwierig die Erklirung dieses Verses auf den ersten
Blick erscheint, so kann iiber seine richtige Deutung kaum
ein Zweifel herrschen. Es ist hier deutlich die Vach d. .
die Stimme {iberhanpt gemeint, die sich zunichst im Donner
kundgiebt und dann durch die Arbeit der Dichter weiter
gegliedert wird. . Unter Donnern fliesst der Regen ; desswegen
macht die Kuh das Wasser. Sie ist zuniichst einfiissig, in
welcher Gestalt sie die Ekapada-Verse bildet; sie nimmt zwei
Fiisse an und bildet in dieser Gestalt die Dvipads. Sie ver-
doppelt die Fiisse und wird zu einem der vierfiissigen Metra,
wie Anushtubh, Trishtubh und Jagati oder Brihati; achtfiissig
sind die Pragithas, bestehend aus einem Brihati und Sato-
brihati-Verse, ebenso die Atidhriti; neun- und mehrsylbige
Metra kommen nicht im Rigveda, wohl aber im Yajurveda
vor (s. Rigveda-Pratisakhya Ed. Miller 951; Vijasaneyi-
Samhita, ed. Weber, appendix S.60). Say. hat mehrere
Deutungen. Er fasst die Kuh einmal als mddhyamika vik,
die als einfiissig sich in den Wolken befindet, zweifiissig
in Wolke und Luft oder Sonne; vierfiissig in den vier
Hauptgegenden, achtfiissig in denselben nebst den vier
Zwischengegenden, neunfiissig in denselben mit Einschluss
der obern Gegend. Eine #hnliche Auffassung bat schon
Yaska (Nir. 11, 40) Er theilt auch eine Deutung mit, die
hier die einzelnen Redetheile sucht; danach ist die einfiissige
Kuh die ununterschiedene Rede, also etwa die- Wurzeln;
zweifiissig wird sie durch Unterscheidung der Rede mittelst
der Nominal- (sup) und der Verbalsuffixe (¢#ii); vierfiissig, wenn
gie sich in die viér Redetheile: Nomen (ndma), Verbum -
(dkhydta), Priposition (upasarga) und " Partikel (nipdta)
spaltet; achtfiissig durch die acht Casus, neunfiissig durch
dieselben mit Hinzurechnung der Rede als eine- Ganzen. Diese
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beiden Auffassungen sind indess nicht stichhaltig, wie map
leicht im Vergleich mit der von mir oben gegebenen ersehen
kann.  Wenn die Stimme im " hochsten Himmel tausend-
sylbig wird, so bezieht sich diess darauf, dass hier alle die
einzelnen Gliederungen derselben sich sammeln ; dort befinden
sich alle die Metra, alle Téne, alle Gesangsstiicke .und alle-
die andern mannigfachen Verwendungen und Gliederungen
der Stimme, oder besser gesagt ihre Prototype; . spéter
wurde hieranf die Anschauung gegriindet, dass der Thron ung
Sitz Brahma'’s von den verschiedenen Samas, den Rjk- und
Yajusversen umgeben sei (Kaushitaki Upanishad 1, 5), —
Noch miissen wir dje bedeutenden Abweichungen im Texte
des Atharvaveda (9, 10, 21) erwihnen,  Hier lautet der

letzte Pada: Hgmm'{]‘ 'Q'{.ﬁah'ﬂ'a‘ folgendermassen :
SRR 9w gty awn: ager sy f

» wobei noch der erste Pada von Vers 42 angehingt
ist. Auch zu Anfang unseres Verses ist eine kleine Diffe-

renz. Fiir f’ﬁ'ﬂﬁim wird dort fﬁ'ﬁqu also fiir

ghurir, gaur in gelesen; ersteres ist die schwierigere,
letzteres die leichtere Lesart, die wie eine Verbesserung
einer nicht mehr verstandenen Form, als Nominat. Fem.
gaurir (9022{1*{1;) statt des gewdhnlichen gdusri aussieht; die
Ueberlieferer des Atharvaveda haben aus der Endung ir das
Enklitikam in (it) gemacht; auch ist die Trishtubh nicht
vollstindig, da der Vers nach “dieser Ueberlieferung nur '
drei Padis und nicht die gewohnlichen vier hat. Ebenso
sind die Worte ‘die tausendsylbige Pankti der Welt’ d. i.
ein aus 1000 Sylben bestehendes Pankti-Metrum (dieses
gewdhnlich aus 40 Sylben bestehende Metrum ist durch fiinf
theilbar) ein spiterer Ersatz fiir das weniger verstindliche
‘die tausendsylbige im- hochsten Himmel’, L
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42, Ihr entstromen die Gewdsser; dadurch leben die
vier Gegenden; daraus fliesst das Unvergingliche; davon
lebt das All.

Dieser Vers hiingt offenbar mit dem vorigen zusammen.
Die Atharvaveda-Recension hat ihn in dieser Fassung nicht;
den ersten Pada hingt sie, wie wir geschen laben, dem
Verse 41 an, den zweiten hat der Av, einem andern Verse
einverleibt (9, 10, 19), der in der Rik- -Recension fehlt. Er
folgt auf V. 39 der letztern und lautet also:

W UE WITAT FqdAT § U Wﬁ?
THAA |

fwga geey faa@ @+ Srafw wfew-
A I

‘Indem sie (die Weisen) den (einzelnen) Fuss einer
Rik nach dem Maasse verfertigten, schufen sie mit
einer halben Rik alles Bewegliche. Das dreifiissige viel-
gestaltige Brahma breitete sich aus; dadurch leben alle vier
Gegenden’. Dieser Vers ist etwas unklar; der Sinn ist
unvollstﬁndig und scheint einer Erginzung zu bediirfen.
Wenn ‘alles Bewegliche' durch die eine Hilfte einer Rik
geschaffen worden ist, so ist der Schluss berechtlgt dass
alles Unbewegliche durch die andere Hilfte in das Dasein
gerufen worden ist, da die Gegensitze jagafah und
tasthushah ja im Veda oft genvg vorkommen. “Das drei-
‘fiissige Brahma’ kann nur die Rik-, Sama- und Yajusverse
‘bedeuten, die seit uralter Zeit neben einander existirt haben
miissen, deren Grundlage aber die Metra des Rik sind; diese
sind die geistigen Michte, durch welche Alles besteht. Die
Rikrecension driickt denselben Gedanken aus. Der Kuh in
den Wolken, d.i. der Stimme entstromen die Meere d. i.
die Gewisser und die Metra; daraus. fliesst das Unverging-
© [1875. 1L Phil. hist. CL 4] 83
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liche, welches das Brahma ist, wodurch allein das AJ] be-
stehen kann. Dep Unterschied beider Recensionen bestent
darin, dass die des Rigveda den Gedanken unbestimmter
und allgemeiner fasst, wihrend die des Atharva ihn mehy
Specialisirt; aber die des Rik eulspricht mehr dem Charakter
der Sammlung von der der Vers einen Theil bildet. Es it
schwer Zu'sagen, welches die #ltere Fassung ist; ich mochte
der grossern Anschaulichkeit' und Klarheit wegen ' cher
der des Atharva dje Prioritit zugestehen, In der des Rik
liegt ein doppelter Sinn; die Kuh ist dort sowohl die Wolke,
welche donnert und regnet, als anch dje Vich, wihrend im
Atharva nur von der Vach die Rede ist.

43. Den Rauch qus dem  Diinger sab ich von ferne

(kommen) gleichmdissig von oben nach unten (sich ziehend);
die Minner kochien den gefleckien Stier. Diess waren
die ersten Gebriuche, :

Der richtige Sinn dieses etwas dunkeln Verses Iisst
sich nur gewinnen durch eine Vergleichung mit V., 50 mit
‘dem er einen ganzen Pada gemein hat, nimlich: tdni dhar-
mdni prathaminy dsan, Da es dort klar ausgesprochen ist,
dass die Géotter ein Opfer brachten, und dadurch in den
Himmel gelangten, so muss unser Vers ungefihr denselben
Sinn haben. Der gefleckte Stier, der alg Opfer mit einem
aus getrocknetem Diinger (wohl seinem eigenen) angemachten
Feuer gekocht wird, kann hier nur dag Urwesen bedeuten,
durch dessen Opferung alles geschaffen wird, eine den alten
Indern geldufige Idee, Bei der grossen fiinf Herbste dauern-~
den Marutfeier (marutdin stomah) werden siebzehn gefleckte
Stiere und siebzehn gefleckte weibliche Kélber den Marutas
geweiht, aber nur die letztern geopfert, wilrend die erstern
nach Vollzug aller der Todtung vorhergehenden Ceremonjen
losgelassen werden (Tandya Brahmana 21, 14,7fg). In
der Vgishé-Kapi-Hymne (Rv. 10, 86, 13. 14) ist ebenfalls
von dem Kochen von 35 Stieren die Rede, deren Fett Indra
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isst, was auf eine verwandte Feier schliessen lisst. Da-
gegen kommt der ‘gefleckte Stier’ auch als Bild der Sonne
vor (10, 189, 1) und muss einmal (9, 83,3) den Soma
bedeuten, der dort als Erstling in der Gestalt eines ge-
fleckten Stieres aus der Morgenrdthe hervorglinzte, und
von dessen Zubereitung durch Kochen daselbst ebenfalls
die Rede ist (9, 83, 1.2, wo indess vielleicht nur die Iir-
hitzung durch die Sonnenstrahlen gemeint ist). Say.
nimmt prisni, wabrscheinlich durch die letzte Stelle be-
wogen, als die aus Schossen bestehende Somapflanze.
Da die Marutas prismimdtaral ‘Sohne der Pris'ni’ leissen,
prisni selbst aber ofter ein symbolischer Name fiir die
regenspendende Wolke ist, so miissen wir wohl die in
unserm Verse erwihnte Opferhandlung in das Loftreich oder
in die hdhern Regionen {iberhaupt setzen. Weil nun auch
der Soma dort seine Heimath hat, von der er erst herab-
geholt werden musste, und er dem Indra die Kraft da-
durch giebt, dass er bei der Pressung seinen Milchsaft fliessen
ldsst, den der Donnergott begierig trinkt, so liegt es wirk-
lich nahe, unter dem gefleckten Stier den Soma zu ver-
stehen. Zum weitern Beweise will ich noch einige Stellen
anfihren. In 8,7, 10 heisst es: tripi sardmsi prisnayo
dudulre vajrine madhu ‘aus den gefleckten Kithen wurden
drei Seen (voll von) Honig herausgemolken fiir den Donner-
kellhalter (madhu ist Accus. beim Passiv). Nun die ‘drei
Seen’ sind offenbar eine Anspielung auf die drei Savanas
d. i. Somapressungen am Morgen, Mittag und Abend; die
pris'nayal sind dann die von weissem Milchsaft strotzen-
dem Somaschosslinge, die darch Pressung ihrcu Inhalt launfen
lassen. Dieselbe Bedeutung haben wohl die pris'na yah auch in
1, 84, 11: {d asya pris’andyuvalh somam s'rinanti prisnayah
d.i. die nach Beriihrung mit ihm (Indra) verlangenden ge-.
fleckten Kithe kochen den Soma. Wenn hier vom Kochen

des Soma seitens der gefleckten Kiihe d. i. der Schosslinge
. L. 33*
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die Rede ist, so liegt das Bild der Beréitung der Milch
durch die Kuh 2y Grunde, die warm aus dem Euter fliesst,
als ob sie gekocht wire," Nach dieser Untersuchung hejsgt
der Soma desswegen ein gefleckter Stier, wei] or eine Reihe
Schosslinge hat, die bauptsichlich den Milchsaft enthaltey
welche mit den Streifen oder Flecken verschiedener Farhe
auf der Haut eiper bunten Kuh oder eines bunten Stieres
verglichen werden ; ejn Stier ist er, weil er eine gewaltige
alles tiberwiltigende Kraft besitzt. Die Ménner, die jhn
kochten, sind dje Priester; ob aber die Auspressung seines
Saftes darunter Zu verstehen ist, ist fraglich, man Iiisste
denn das Wort im allgemeinen von seiner Zubereitung, eiy- ]
sch]iesslich. der Reinigung und der Vermischung mit Mileh

verstehen. Daran hindert uns aber die erste Hilfte unseres
Verses, in der vom Aufsteigen des Rauches die Rede ist,

Der Rauch heisst s‘akamaya ‘ans Kuhmist bestehend’
d.i. aus Kuhmist aufsteigend.  Kuhmist wird heute noch
y
beim Opfer aber muss Holz angewendet werden.  Desswegen
fillt es auf, dass wir hier ein Opferfeyer haben sollen, das
wit Kuhmist geniihrt wird.  Wenn es am Schlusse heisst,
dass dieses die ersten Rechtssatzungen gewesen seien, so
mobgen wir darans lernen, welch hohem Alterthum die Opfer-
gebriuche angehdren miissen, wofiy indess Beweise genug
in allen Theilen der Rigveda-Samihits vorliegen,

44. Drei Behaarte erscheinen, (jeder) zu (seiner) Zeit;
einer von ihnen meht wihrend des Jakres ab; einer pe-
schaut das AUl durch, (seine) Hz‘lfele'istzmg (es beschﬁtzend);
von einem sieht man den Lauf, aber wicht die Gestalt.
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Diese drei Behaarteu reprisentiven Agui in verschindencn
Gestalten und Regionen. Als Feuwer auf Feden verbrennt
er alles, was er berithrt; als Sonne am MHimumel hescheint
er allesmund wirkt als wohlthitige Macht; in der Uestalt
des Blitzes sieht man seinen Lauf durch die Luflregion,
aber Niemand kennt seine (estalt; vgl. Nir. 12, 27.

45. In vier Stufen ist die Stimme getheilt; die weisen
Brakmanen kennen sie; drei, die verborgen, machen sig
nicht bekannt; der Stimme vierte veden die Menschen.

Diess ist ein im indischen Alterthum hochberiihter
und viel commentirter Vers, wie am deutlichsten aus
Nir. 13, 9 zu ersehen ist. Je nach der Berufsthitigkeit und
Anschauung der Ausleger fiel die Deutung verschieden aus.
Yaska unterscheidet folgende: 1) das drsham, die Auslegung
der Rischis, wonach die vier Stufen der Rede aus der hei-
ligen Sylbe om und den dreimahdvydhritayah, nimlich den
heiligen Worten: bhir bhuval sval bestehen; 2) die der
vdiydkarandh, der Grammatiker, die in den vier Stufen die vier
Redetheile: Nomen, Verbum, Priposition und Partikel, sehen;
3) die der ydjnikds, der Opferkundigen, die darin manira,
kalpa (das Opferceremoniell), brdhmana und wvydvahdrilki
d.i. die gewdhnliche Rede wieder erkennen; 4) die der
ndiruktas d.i. Exegeten, die die drei Vedas, Rik, Yajus, Sama
und die gewdhnliche Rede herausdeuteten; 5) nach andern
Erklirern (sie sind nicht besonders bezeichnet) hitte man
die Stimmen der Schlangen, Vigel, der kleinen kriechenden
Thiere und die gewdhnliche (der Menschen) darin zu sehen;
6) nach der Deutung der dtmapravdddl d.i. derer die iber
die Seele speculiren, sollen die vier Arten der Stimme in
zahmen Thieren, in musikalischen Instrumenten, in wilden
Thieren und in sich selbst (also im Menschen) enthalten sein.
Auch wird noch eine Stelle aus einem Brabmana angefihrt,
die zwar nicht mehr bekannt ist, aber wis aus dem mit-
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getheilten Pagsug ersichtlich ist, offenbar dem Samaved, an-
gehort hat. Nach dieser " ist die Vach ebenfalls bei ey
Schopfung vierfach getheilt worden ; drei Thejle davon seiep
in -den drej Welten, der vierte in den Thieren ; ader anf
der Erde befindliche gej im Feuer und jm Rathantara-Séma;
der im Luftreich befindliche im Wing und im Vamadevya-

Sama und im Donner. Der Rest, der nach dieser Viertheilung
der Stimme noch tibrig geblieben, sei in die Brahmanen
gelegt worden, wesswegen sie in gbttlicher und menschlicher
Stimme reden, v

Wie schon aus dem Wortlant des Verses und ags den
meisten oben angefiihrten Interpretati'onsversuchen erhellt,
unterliegt nur die Deutung der drej verborgenen Theile einem
Zweifel, wihrend der vierte sicher die menschliche Sprache
bedeutet.  Ueber allen nben genannten Erklirern haben
wohl nur die Nalruktas, die eigentlichen Vedaexegeten, das
Richtige getroffen, wenn sje die drei wichtigsten Vedas,
die allein beim Opfer gebraucht - werden, Rik, Yajus
und Sima darunter verstehen. Diege Deutung kann auch
anderweitig begriindet werden, ‘Drei Stimme’ (tisro vdchah)
werden mehrmal im Rigveda erwihnt (7,101, 1. 9, 97, 34)
und . von Say. auf die drei genannten Vedas bezogen,
eine Erkliirung, die ich fiir vollkommen richtig halte,
Im S'atap. Brahm, 6,5, 3,4 wird die Dreitheilung  der
Stimme mnach dep genannten * Vedas ebenfalls erwihnt,
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trachtet, das sie Niemand als einem Kastgenossen mit-
theilen diirfen; der frither zulissigen Mittheilung derselben
an die Kshattriyas sind sie lingst iiberhoben, da es nach
der schon lange bei ihnen herrschenden Ansicht seit den
Zeiten Paras'u-Rama’s, des grossen Vertilgers der Krieger-
kaste, gar keine mehr giebt. — ingayanti Causat. von g
‘sich bewegen’, daher eigentl. ‘in Bewegung selzen’_d. i. unter
den Menschen in Umlauf setzen, bekannt machen.

" 46. Sie (die Weisen) sprechen von Indra, Mitra, Varuna,
Agni, und auch der himmlische Adler Garutmdn (wird
von ihnen genannt); die Weisen benennen (so) ein Wesen
vielfach; sie heissen (es auch) Agni, Yama, Mdtarisvan.

Diess ist einer der beriihmtesten Verse des Rigveda.
Die Brahmanen suchen damit den Vorwurf des Polytheismus,
den man ihnen mit Recht macht, zu entkriften, und den
Beweis zu fiihren, dass die verschiedenen Gotter nur ver-
schiedene Namen eines und desselben gottlichen Wesens
repriisentiren, Dass der Vers wirklich diesen Sinn hat,
wird sich nicht in Abrede slellen lassen, wenn auch durch
diese Erklirung der Polytheismus nicht aus dem Veda weg-
geschafft werden kann. Die Erklérung findet sich schon im
Nirukta (7, 18), die dahin lautet, dass die Weisen diesen
Agni (das Feuer auf Erden), die grosse Seele, die einzige
Seele, verschieden benennen, wie Mitra, Varuna, Agni und
als himmlischen Garutman. Das schwierigste Wort im
Verse ist gerade der letzte Name. Yéska deutet ihn in der
angefilhrten Stelle als garanavdin, gurvitmd oder mahdtmd,
also von ‘schwerer’ (vielleicht auch Seele des Guru d.i. Lehrers)
oder ‘grosser Seele’; garapavdn soll nur den etymologischen
Sinn der Wurzel von guru angeben, also etwa ‘mit dem
Schwerseyn begabt, oder ‘mit dem Sprechen begabt’ (gir
‘Stimme’, grf lobpreisen); aber mit garana ‘das Verschlingen’
ist es sicherlich nicht zu identifiziren, wie das P. W. thut,
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Say. figt in seiner Erklirung dem garanavin noch

als
andere Alternative bakshavin “mit Fliigel begabt’ bei, weil
in Worterbiichern garut als ‘Fliige)’ angegeben wird; weny

kdnnte es vielleicht wie manches andere Sanskritwort einer
Aboriginersprache entstammen. ‘Dje genannten Gotter sing
simmtlich Gotter des Lichts; weil Agni zweima) erwihnt
ist, so liegt die Vermuthung nahe, dass hier yon den vey-
schiedenen Manifestationen Agnis auf Erden, in der Luft,
und im Himmel diq Rede ist,

7. Auf schwarzem Pfade Tiegen sich iy Wasser
kleidend e goldgelben Adley am Himme] empor; nach-
dem sie sich um, Sitze des Wassers kingewandt, wird
die Erde it zerlassener Buytter benetzt,

Der Sinn ist leicht zu erkennen, Der schwarze Pfad ist die
Nacht, wie schon Yaska erkannte (Nir. 7,24 wo der Vers
erklirt ist); die gelben Adler (suparnap) sing die Sonnen-
strablen; sie hiillen sich in Wasser, weil sie die Eigenschaft
haben, gerade das Wagser anzuziehen, das dany im Regen, hier

“serlassene Butter genannt, herabfiillt,” Alg Sitz des Wassers,
das hier mit rita bezeichnet ist, wie 5fter (Rv. 1, 65, 4 ritasya
yond garbhe sujdtam, von Agni; 2, 28,5 ridhydma te varupa
“kham rifasya ), scheint die Sonmne zy gelten, die es an-

zieht und loslgsst, Say. deutet krishpam niydnam als Wolke.
—'\*

11) Wie Uebersetzer, welche nicht blogg auf der Hohe der Veda-
exegese zu stehen, sondern auch dem Publikym eine schon dem Wort-
laute nach gang verstindliche Uebersetzung von 70 Liedern deg Rigveda
{Tibingen, Laupp. 1875) vorzulegen JYorgeben, diq_ Stelle durch ‘deg

frommen Sinnes Quelle will jch offnen’ tibersetzan kénnen, ist mir und

sich unter ‘dem Oeffnen  der Quelle des frommen Sinnes’ denken ?
Sollte den Uebersetzern etwa die christliche Idee der Erleuchtung und
Heiligung nach Vergebung der Siinde vorgeschwebt haben? Verstéindlic.h
ist diese Uebersetzung nicht, ebensowenig driickt sie irgend einen ingi-
schen Gedanken aus, so dass ich sie ngr als das Spiel einer unklaren
Phantasie betrachten kann,
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48. Wer kennt ein Rad mit zwslf Krinzen (und) drei
Naben? Darin sind gleichsam dreihundert sechzig sich
stets bewegende Zapfen zusammen eingeschlagen.

Dass hier dasJahr gemeint ist, sieht jeder leicht; vgl.
V. 2. 3., wo ebenfalls drei Naben erwiihnt sind. Nach Say.
sollen es die drei Hauptzeiten, grishma, varshd und hemanta
sein. Wahrscheinlich sind es aber die drei Punkte des
Aufgangs, der Mittagshohe und des Niedergangs. Die 360
Zapfen sind die 360 Tage des Sonnenjahrs. o

- 49. Deine strotzende, labende Drust, womit du alles
Begehrenswerthe erndhrst, die Schiitze spendende, Giiter
findende, Gutes gcbende, hast du, o Sarasvali! uns zu
trinken gegeben.

Hier ist Sarasvati angerufen, die Gottin der Beredt-
samkeit und des Wortes, die mit einem Strom verglichen
wird, was der Name auch wirklich bedeutet (gewdhnlich
mit Beschrinkung auf einen bestimmten Fluss). Wenn sie
hier als eine Kuh aufgefasst ist, die mit der Milch ihres
_Eauters alles ernihrt, so mag sich diess sowohl auf die Niihr-
kraft des Wassers als auf die geistige alles beherrschende
und alles erhaltende Macht des heiligen Wortes beziehen.

Das seltene Wort s'as’ayal habe ich mit ‘strotzend’ iiber-
setzt; das P. W, erklirt es durch ‘unversieglich, unaufhor-
lich’, indem dort ein etymologischer Zusammenhang mit
s'as’vat angenommen wird. Dass die letztere Deutung un-
zulissig ist, will ich durch eine Ertrterung der betreffenden
Stellen zeigen. In den Liedern des Vis'vimitra kommt
es zweimal vor, 3, 55, 16 und 3, 57, 2. Die erstere Stelle
lautet: ¢ dhenard dhunayantim as’is'vih sabardughdh s’as’ayd
apradugdhdh d. 1. die Kiihe, die noch nicht getragen, die
Nektar melkenden, von Milech strotzenden, noch nicht ge-
molkenen, sollen rasch herbeieilen! Die letztere: indrak



512 Sitzung der philos-philol. Classe vom 4. December 1875,

Su pishd vrishand suhasts divo na pritdh sas‘ayam duduhpe
visve yad asydm ranayantak devih pra vo'tra vasavah sum-
nam as’yim q. i, Indra, Pishan, die beiden Spender mit
geschickter Hand (die As'vins) haben gleichsam als Geliebte
des Himmels die strotzend daliegende (Wolke) gemolken,
dass alle Gotter sich an ihr ergttzten, Moge ich, o Vasus!
eure Gunst erlangen! Noch eine Stelle In den Valakhilyas,
ist beizubringen (Bv. 8, 54, 8. edit, Miller): maki sthiram
sasayam radho akrajam Praskapviya nitos'aya d. i, lass
(Indra) niederfliessen das grosse, dicke, strotzende, lippige
Geschenk (den Regen) dem Praskanva! In den erst er-
withnten zwei Stellen wird s'as’aya das einemal mit nabhasi
saydndg vartamdndh, das anderemal mit nabhas; s’ aydnam
megham von Say. gedeutet. Beide Deutungen beziehen sich
offenbar auf die Regenwolke, die in der erstern Stelle unter
dem Bilde der Kuh oder der Kiihe erscheint, eine den Vedas
ganz geliufige Vorstellung. Etymologisch leitet Say. das Wort
von &% ‘liegen’ ab, und ich glaube mit Recht; es bedentet
wobl “was lange liegt’ oder ‘lange ausrubt’; auf das Euter
der Kuh angewandt bezeichnet es die Anfillung desselben
mit Mileh wihrend der Ruke; apradugdha “noch nicht ge-
molken’, welches in ejner Stelle folgt, ist offenbar ein syno-
nymer Ausdruck, Auf die Wolke angewandt bedeutet eg
ihr ruhiges Daliegen wie ein getiillter Schlauch, in die erst
durch  Ausgiessen des Wassers, das mit dem Melken des
Euters verglichen wird, einiges Leben kommt,

~ 50. Durch das Opfer opferten die Gétter das Opfer;
diess waren die ersten Gebriuche 5 (dadurch) erlangten sie
cusammen als Mdchtige den Himmel, wo die friihern gliick-
lichen Opferer (als) Gétter sind.

Dieser Vers findet sich noch einmal im Rigveda am
Schlusse des bei den Brahmanen so hochwichtigen Puryshq-
sikta (10, 90, 16), in dem dargelegt ist, wie durch die
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. Opferung eines Urwesens alles geschaffen wurde und die
Gotter ihre Macht und den Sitz im Himmel erlangten. Da
der Vers gerade in diesem Liede zu dem Vorhergehenden
passt, so liegt die Vermuthung nahe, dass er urspriinglich
dazu gebort hat. Auch in der Recension des Liedes im
Taitt. f&rar_lyaka. findet er sich ebenfalls am Ende (8,12, 7)
sowie in der Vajasaneyi-Sanihita (31,16); dagegen in der des
Atharvaveda (19, 6) erscheint er nicht als Theil des Lieds,
gondern zu Anfang eines besondern Stiickes (7, 5, 1). Einer
shnlichen Vorstellung begegneten wir indess schon einmal
in unseren Dirghatamas-Liede (V. 43). Sie geht durch das
ganze vedische Alterthum (vgl..insb. Ait. Brahm. 2, 1 fg.).

So leicht der Sinn im Allgemeinen auch zu verstehen
ist, um so schwieriger sind einige Einzelnheiten. Vor allem
der Satz, dass die Gotter durch das Opfer das Opfer opferten..
Yaska (Nir. 12, 41) erklirt es also: ‘Ein Brahmana sagt:
durch Agni opferten die Gotter Agni; Agni war das Opfer-
thier; sie todteten es und opferten damit. Der erste Theil
dieser Erklirung findet sich im Ait. Brdhm. (1, 16), wo
der Vers ebenfalls commentirt ist. = Er wird vom Hotar
nach der Hervorbringung des Feuers durch Reibung bei der
Atithi-ishti recitirt, wenn das neugeborne Feuer in das
Ahavaniya-Feuer geworfen wird. Da ausdriicklich dabei
steht: ‘diess waren die ersten Gebriuche, so sind wir be-
rechtigt diesen Ritus fir einen sehr alten zu halten. Da
das neugeborne Feuer wirklich in dem alten schon bestehen-
den geopfert und dann die iibrigen Opfergaben ebenfalls in
dieses verstirkte Feuer geworfen werden, so ist wohl die
Deutung des Brahmapa die richtige. Dass Say. dieselbe
adoptirte versteht sich von selbst. — Bine weitere Schwierig-
keit bietet der Umstand, dass die Gotter, als sie den Himmel
erreichten, bereits Insassen vorfanden, die auf dieselbe Weise
jenes hohe Ziel als selige Wesen im Himmel zu leben er-
reicht hatten, Diese alten Gotter haben das Beiwort sddhydh,
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mit dem sie auch allein vorkommen; sje erscheinen gher
auch mit dep Rishis (s, 10, 90, 7), mit den Vasus (Ath,
V. 10, 10, 30. 31) den Rudras (Ath. Vv, 8,8,12) u, s, w.
Die urspriingliche Bedeutung deg Wortes scheint eigentlich
20 sein ‘die fertig sy machenden’ d, i, gje welche durch
Opfer nach Erlangung der gottlichen Wiirde streben und
einen niedern Grad derselben erreichten, Say. deutet devip .
und mahimdnal auf die Opferer gang in Uebereinstimmung
mit der alten indischen Vorstellung, dass jeder durch die
richtige Darbringung der grossen Opfer den Rang eines
Gottes sich erwerben konne,

01 Das gleiche Wasser sfeigt mit den Tagen empor
und herab.  Die Regen beleben qie Erde, die Feyer
den Himmel.

Wiihrend der Tage der heissen Zeit wird das Wasser
von den Sonnenstrahlen aufgesogen und steigt in die Hohe;
dieses oben angesammelte Wasser f5l1¢ in. der Regenzeit
wieder herab. Was auf Erden der Regen, das ist am Himme]
das Feuer, nimlich dag belebende Element,

52. Dei himmlischen Adler, den gewaltigen Vogel, den
schénen Keim dep Wasser (und) der Kriuter, den durch
Regengiisse die sich (danach) Sehnenden erfreuenden, " den
Stromenden rufe ich zur Iilfe,

Der Sinn ist fast derselbe wie im vorigen Verse, Der
himmlische Adler; dem die Regenwasser entstammen, ist
wieder die Sonne, die die Wasser anzieht und sie wieder
herabstromen lisst. — Fir das nar hier vorkommende Wort
abhipatal, schligt Say. dre; Erklirungen vor: 1) anukilyena
‘mit Freundlichkeit’, 2) abhigamanavatap (ace. pl) zy
welchen man hingeht’ d, ;. Wasserbehilter. 3) abhiganti *ham
‘ich als Hinzutretender ' Keine von diesen Erklirungen jst
befriedigend, die beiden letzten sogar grammatisch unzy-
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" Jassig; die zuerst genannte adverbiale Fassung liesse sich
noch am ehesten vertheidigen, da er dabei an ein ablipa
-+ tas gedacht haben muss. [m P. W. ist es gedeuntet mit
“wie es sich trifft, rechtzeitig’, (von dp -} abli), also auch ad-
verbial. Diese Deutung ist zu unklar und passt zu wenig
in den Sinn und Zusammenhang; auch diirfte sich der Be-
griff ‘rechtzeitig’ durch die ‘angenommene Etymologie gar
nicht rechtfertigen lassen; denn ‘wie es sich trifft’ bedeutet
‘ufillig. Das Zufillige schliesst aber - das Rechizeitige,
Regelmissige aus. Grassmann substituirt behufs Erklirung
ein’ Wort abhipa (von abhi und ap ‘Wasser'), dem er die
Bedeutung ‘Wolkenraum’ beilegt; er iibersetzt es demnach
‘aus dem Wolkenraum’. Diese Erklirung giebt zwar einen
viel bessern Sinn, als die des P. W., aber die Anpahme
eines Wortes abkfpa, das den Wolkenraum, also den Luft-
kreis bezeichnen soll, ist zu gewagt, als dass die Deutung
angenommen werden konnte. Die Inder haben Worter genug
fir diesen Raum. Ich glaube es ist accus. plur. des Part.
praes. von der Wurzel dp mit abhi, mit Ausstossung des d
und Dehnung des ¢ in der Bedeutung ‘etwas zu erreichen
strebend’; der Begriff ‘strebend nach’ liegt in der Priposition
abhi; die Composition scheint ein Ersatz fiir das im Rigveda
kaum vorkommende Desiderativ von dp, ips zu sein (hieher
scheint nur apsanta 1, 100, 8 zu gehdren). An eine ihn-
liche Erklirung, abweichend von der oben erwihnten,
scheint indess auch im P. W, s. v. dp I, 650 gedacht wor-
den zu sein. -
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