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Noch einige Bemerkungen zu Asvaghosa’s
Buddhacarita.

Von C. Cappeller.

In den ersten Jahren nach dem in der indischen Literatur-
geschichte epochemachenden Erscheinen von Cowerr’s Text und
Ubersetzung des Buddhacarita habe auch ich mich eingehend
mit diesem Gedicht beschiiftigt und neben einer Ubersetzung
eine Anzahl von eigenen Konjekturen und Auseinandersetzungen
mit den Ansichten der in dieser Zeit zahlreich auftauchenden
Kritiker niedergeschrieben. Meine Arbeit konnte damals nicht
gedruckt werden, und spiter verlor ich unter anderen Be-
schiftigungen das Gedicht immer mehr aus den Augen. Erst
in der letzten Zeit konnte ich wieder zu demselben zuriick-
kehren und fand nun bei der Durchmusterung meiner fritheren
Niederschrift, daf mittlerweile zwar manches iiberfliissig ge-
worden war, manches aber doch vielleicht auch noch heute
der Beachtung wert sein diirfte. So wage ich es denn, die
nachstehenden Bemerkungen, wenn auch etwas post festum,
dem Urteil der Fachgenossen zu unterbreiten. Die neuerdings
erschienenen Arbeiten, namentlich die beiden Ausgaben von
NanDARGIKAR und JoGLEEAR, sowie das Buch von Formichr
und die Artikel von Gawronskr und Huurzsce sind, wo sie
fir die Besprechung der einzelnen Stellen in Betracht kamen,
iiberall beriicksichtigt worden. SchlieBlich bemerke ich, daf
es einzig meine Absicht war, auch meinerseits etwas zu der
Siuberung und zum Versténdnis des Cowerr’schen Textes
von Buch I—XIV beizutragen, ohne zu den schwierigen Fragen,
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die sich an den Gegenstand kniipfen, irgendwie Stellung zu 2

nehmen. Die mir nur zu wohl bewuBten Méngel meiner
Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. L 1



2 C. CAPPELLER.

Arbeit entschuldige man mit den Worten des Wagenlenkers
(IT1, 30): WET AT ATH QY ¥Wq: 4

3d. Statt T mochte ich AT lesen, wodurch Wt niher
5 bestimmt und in deutlichere Beziehung zu dem .in ¢ voran-

gehenden ¥HTE gebracht wiirde (vgl. die Ubersetzung von
HunrzscH). NANDARGIKAR liest ®WTIATAT (wobei mir der
Lokativ unklar ist) und JocLexar ®@W1atT f&, ,did the city
thus realise the imagination of the clouds?“. Beides scheint
1 mir verfehlt, beweist aber, daB nicht ausschlieBlich T iiber-
liefert ist.
5b. Hier scheint mir TAY am unrechten Orte zu stehen,
da die vorangehenden Worte (vorausgesetzt, daf CowrrLy's
Ubersetzung von fédga® durch wpinnacle“ richtig ist) simt-
15 lich bauliche Anlagen bezeichnen, zumal da die Edelsteine

schon in der vorangehenden Strophe abgetan sind. Vielleicht
ist zu lesen:

TRfFTATufdgattmdurd nfadww QAT |
»(die Stadt), die durch ihre Terrassen ... Pracht in jedes
20 Haus hineinlegend.. .“
13. Zu der von KieLnorn gliicklich hergestellten Strophe
vgl. Kirat, I, 11.
14 a ist wohl WTHR*FITSM: zu lesen.
334. Zu den iibrigen Adjektiven, welche alle die Schritte
% als Charaktersymptome ihres Urhebers kennzeichnen wollen,
pabt WSI®HRATA schlecht. Cowrrn iibersetzt es im An-
schluf an Bearn (Anm.zu I, 16) ,with the lotus-sign in high
relief“, JoGLEkAR ,which imprinted lotus-marks“, Wixpiscu
»unter denen Lotusblumen aufgingen“, Formicr ,dietro ai
s quali spuntarono fiori di loto“. SyrLvamy Lfvi und NANDAR-
GIKAR lesen WI®°, das der erstere durch ,en ligne droite“
umschreibt, der letztere durch ,lifted up with no conscious
efforts“ wiedergibt, mit der Bemerkung: ,corrected in margin
into W=(H°, probably by a Buddhist Pandita®. In der



Noch einige Bemerkungen zu Asvaghosa’'s Buddhacarita. 3

Tat scheinen die Lotusblumen nicht hierher zu gehdren, wie
man sich auch das Verhiltnis zu den Schritten oder FuB-
stapfen vorstellt. Aber auch die Lesart WR@dwatfar gibt
ebensowenig einen guten Sinn, wie die von NANDARGIKAR dazu
angefiihrten Varianten IFEFFaTA und wFaagatfa. — Es
ist wohl WUEHAATIN zu lesen, ,vorne erhaben (und hinten
eingedriickt)“, wie die FuBspur eines fest auftretenden Menschen
im Gegensatz zu der eines auf den Zehen schleichenden be-
schaffen ist.

87 gehort zwischen 35 und 36. So erst erhilt der Genetiv
ATYTAIAR™ einen rechten Anschluf als Apposition zu 4.
Wie 85 und 37 schlieBen sich dann auch 36 und 33 zu einem
Yugma zusammen, das einen langen Relativsatz bildet, dem
ein anderer Relativsatz, der mit ¥g (36c¢) beginnt, das auf
wAR (36b) sich bezieht, eingeschaltet ist.

38c. Fir wfmfafueRar, das keinen rechten Sinn gibt,
vermute ich Wf&fafagd=r, ,in deren Augen Ehrfurcht ein-
gedrungen war, mit ehrfurchtsvollen Augen“. Dies scheint
mir natiirlicher und liegt niher als die Lesarten der indischen
Ausgaben: °fgfYaaaT (Nanparcixar) und °fafuefasr mit
der Variante °fafweR=t (JosLexax).

39d. Statt fgat™ lese ich feaw.

45d ist aq (von Formicar mit richtigem Sprachgefiihl
als a@ad aufgefaBt) ,die Welt“, in welcher Bedeutung
es im Ramiyana belegt ist. Es wire also zu iibersetzen:
yund die Welt wurde von beiden Seiten (d. h. in beiderlei
Hinsicht) verherrlicht“ (nd@mlich durch die reizende Musik so-
wohl als durch die Schonheit der musizierenden Frauen).

55b ist wahrscheinlich STgAT AT zu lesen, wodurch das
doppelte AT vermieden wird. Vgl auch II, 28, wo faar
und 9T nebeneinander stehen.

66 ¢ mochte ich gegen KieLnorn und LeumaNN mit Nax-
DARGIKAR lesen: T¥A wwTafTATiAATY:,  hiuften sich ihm

gleichsam die Triinen zwischen den Wimpern* (vgl. XIII, 58).
1#
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4 C. CAPPELLER.

67b. Statt WETY lies WETH, da das aus dem voran-
gehenden Pada hier eingedrungene q keinen Sinn gibt.

81b lese ich mit JocLekAR: & IR W=y fg AATES |
Lrumaxy’s Konjektur enthilt einen metrischen Fehler.

il

6d. Fir 9T0H lese ich ATAT, das nidher liegt als das
von anderen vorgeschlagene WTH oder ATHYA und syntaktisch
unanfechtbar ist.

10c. Das ganz in der Luft schwebende |T1d (wofiir bei
JoGLERAR W) ldBt sich leicht in TT™ verindern: ,Damals
wandte sich niemand ab, selbst nicht der minder Begiiterte,
wenn er um eine Gabe gebeten wurde®. Kiir I§ am Anfang
der Strophe wire vielleicht ¥ = zu schreiben, um eine Be-
ziehung auf TT¥ zu gewinnen; doch ist auch das Neutrum
(was) zu verstehen. ‘

22be.  Gawronskr hat hier mit Recht die Nominative
in Akkusative verwandelt, durfte dann aber auch ATAT nicht
stehen lassen. Hurrzsce will dafiir 91T setzen; dann aber
entsteht ein metrischer Fehler, den wir beseitigen konnen,
wenn wir JFARYAT lesen: ,zur Zerstreuung oder als Spiel-
zeug zu gebrauchen®.

26a. Statt des von Gawroxski fiir das unmetrische
°HYATA (das sich iibrigens nicht nur bei Cowrrw, sondern
auch in beiden indischen Ausgaben findet) vorgeschlagene
°gATA moichte ich lieber °*HFTA, lesen.

42c. wWW iibersetzt Seeyer ,durch Strafe“, CowELL
und NANDARGIKAR ,With the reform produced in their cha-
racter (conduct)“, Formicur ,con le ricompensi“. Die erste und
die letzte dieser Ubersetzungen sind sicher verfehlt, da ®® an
sich weder ,Strafe® noch ,Lohn* ist; dagegen hat die scheinbar
ganz willkiirliche Auffassung des Worts als ,Reform, Besse-
rung“ etwas fiir sich: ,durch freundliche Worte und das Kr-
gebnis derselben“ (und das ist doch die Besserung). Dies
wire aber doch ein sehr ungewdhnlicher Ausdruck, und so
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vermute ich denn, daB der Dichter 8%, .mit Gewalt“ ge-
schrieben hat. Dies kime dem Sinne nach auf das JoGLEKAR-
sche THATAH hinaus. ™ aber ist hier doppelsinnig: ,ver-
haften* und ,verbinden, d. h. verpflichten“. Beides liegt in
unserem ,fesseln“, und so iibersetze ich: ,Verbrecher fesselte
er durch Freundlichkeit und mit Gewalt; so galt dann selbst
ihre Freilassung nicht fiir eine Gefahr“ (eben weil sie durch
die freundliche Behandlung dem Konige verpflichtet und durch
die Haft gebessert waren).

48. Wenn wir Bomruinsek’s Verbesserungen in a, 99
und 9YHAAY (die sich auch bei Jocrexkar finden), annehmen,
miissen wir wohl in d Wt=fu=: lesen.

54D. Statt fard vielleicht fNTA, ,geschiirft, in eine
bestimmte Form gebracht“? — BT Druckfehler fiir FET.

IIL.

3b. Statt gAfRAETAR ist vielleicht YATFATTIR (=
YIITH>, ,des herrlichen Sohnes®) zu lesen (vgl. Kerx zu I, 9).

Sa. Das seltsame, sich freilich iiberall findende w@ige
halte ich fiir einen alten Fehler und lese das Kompositum
watafag=wfaTRaEYTL, | (einen Wagen) der einen Glanz aus-
strahlte, welcher den Schein des Blitzes iibertrat“. Moglich
wiire auch die Ubersetzung: ,(einen Wagen) mit einem Lenker,
der heller strahlte als der Blitz“. Doch glaube ich, daB der
Wagenlenker, den auch die indischen Ausgaben nicht kennen,
hier auszuschalten ist.

10. Vgl. Ratnav. I, v. 23.

15d. Statt WEV"IANTE FATIQU= mub es nach meinem
Sprachgefiihl heifen: °3% ¥ ®&°, ,einander die Hast vor-
werfend“.

20b ist FTAFTR: mit Unrecht von Kery beanstandet :

worden, da der Dichter diese Form jederzeit fir das etymo-
logisch ganz gleichwertige JTATYR: gebrauchen konnte.

98d. Lies u@a{daTT: und iibersetze: ,Ist dies eine zu-
fillige Verinderung des natiirlichen Zustandes?*

o

()
[=]



6 C. CAPPELLER.

32a. Lies Y@IQWY° fir °F¥ 9°. Dieselbe Veriinderung
haben BorTLINGK und Gawronskr auch VII, 44 vorgeschlagen.

41c. Statt ®RW ist doch wohl ®H®WT zu lesen. — d. Die

leichte Anderung von 9¥ ®WTfEY zu wiawTfEw, ,sich an
s die Schulter eines andern lehnend“, wiirde die Hilflosigkeit
des Kranken deutlicher zum Ausdruck bringen.

46c. fa=UfaNTMH mochte ich in fa=IGANTAH ver-
indern, da es mir nicht recht glaublich ist, daB der Prinz
ironisch redet.

10 50 cd. Esist nichts zu &ndern, und zu iibersetzen: ,Mochte
er uns doch nicht verlassen, wiire es auch aus Flattersinn
oder selbst aus Mangel an Energie (WTfa 1Y),

58cd mochte ich so lesen:

fé& Fawww swww W
1 FAANTATAYAGAY §=1: 0

61d lese und iibersetze ich: @@TEYTHAf & sTATAT,
ywelche trotzdem wohlgemut ihres Weges gehen“.

IV.
6c. Hier ist 71|T wohl aus ST verschrieben. Wir
20 sagen ganz dhnlich: ,einander todliche Blicke zuwerfend“.
7c. |EEI Druckfehler fir ATAEI.

10a. Gegen Kerw's Verbesserung TYW&AA (aus WTHEA)
sind Gawronskr's Bedenken wohl von zu weit hergeholt.

1lc. Fir &f@¥at vermute ich @wf@ard, ,verziirtelt,

2 verwohnt,

17. In b und d hat Speyer die fiir mich iiberzeugenden
Emendationen ITTARAT und YTE gemacht; aber der Text
ist dadurch noch nicht geheilt. Da es mir ausgeschlossen
scheint, ein Yugma mit dem vorangehenden Verse anzunehmen,

s0 hat der erste Satz kein Subjekt und das & in c keine An-
knilpfung. Alles kommt zurecht, wenn wir JISATH statt HITH

lesen, so daB der ganze Sloka folgendermaBen zu lesen und
zu iibersetzen wire:
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SS|TE Ay fagdwar arowen |
foftyy agwid =g facecgua o

»Es entbrannte der Bhiksu Gautama fiir die Hetire Jangha,
und ihr zu Gefallen trug er um ihres Erwerbs willen (d. h.
um ihr zu helfen Geld zu verdienen) die Leichen aus der
Stadt heraus“. — Die Lesart Ag9T¥ (wofiir NANDARGIKAR
ATY ¥) halte ich gegen Bomrrixex mit Forrcnr fiir richtig,

24 c. Statt des unverstindlichen ERTRRFIATH, wofiir
Gawronskr das nicht bessere, aber metrisch unrichtige ¥RTE-
QEAT® setzen will, vermute ich FATERFTATH, ,sie erstiegen
ihren Gipfel, taten ihr duBerstes“.

38c. Statt WTI™ (BomrLiNk WHAT) michte ich AT,
»Sich abwendend“ lesen.

404d. Wﬁﬂgﬁ: kann doch nur heiBen: ,sie fingen

ihn mit dem Kdder ihrer Worte“. Die Auffassung von WEW

als ,Treibstock“ statt als ,, Angelhaken, Koder“ hat hier COWELL |

-zu einer ganz falschen Ubersetzung verleitet, an der merk-
wiirdigerweise niemand Ansto8 genommen hat. Formricmr ist
ihm gefolgt, und auch Gawronskr hat die Sache nicht in Ord-
nung gebracht. — Die indischen Ausgaben iibersetzen beide
mit ,goad,

41c lese ich ¥ statt q.

56 a. Hier mochte ich f& fa9T gegen Seever in Schutz
nehmen, der dafir f&f&®T schreiben will Natiirlich kann
faaT unmoglich expletiv sein, wie Formicar annimmt; es hat
vielmehr seine gute Berechtigung. & faw1, ,ohne was?“ ist
genau dasselbe wie Wf@AEEA, ,wenn was nicht ist?“, das
Gegenstiick zu ®f@® &fa, das XIV, 38ff. mehrmals hinter
einander erscheint. KEs wire also zu iibersetzen: , Woran
fehlt es, daB diese Frauen nicht begreifen?“ oder , Warum
begreifen diese Frauen nicht ?¢

91d. Fiir IWI vermute ich yfwx.

99d. Das unverstindliche TRfa will Bomruvex durch
Qrefa, Kern durch w9fa ersetzen; ich mochte awfa vor-

25



8 C. CAPPELLER.

ziehen. — Die Auffassung Cowerr’s und der indischen Aus-
gaben, die in dieser Form eine 3. sgl. sehen (JogLExAr liest
gufa) halte auch ich fiir verfehlt.

Vs

5 1b. Statt 9THYET wollte KieLmory UTHTET lesen; ich

vermute ﬂtﬂﬁ‘,{, das mir hier das treffende Wort scheint
und auch unten in 6 vorkommt.

4b. Weder ®EIMT=E: (Cowern und JoGLEKAR), noch
oWW: (NANDARGIKAR), noch HEYIWTH (Bournivex und For-

10 micu1) geben einen so guten Sinn wie das von jenen ver-
worfene, handschriftlich iiberlieferte °qWT=E:, ,durch die Herr-
lichkeit der Erde geldutert®. (ihnlich wie Dusyanta in der
Sakuntala durch den Anblick des heiligen Waldes).

7¢. Dem von Cowsrn statt des unmetrischen fafS=sa«

15 vermuteten fafS= (das auch die indischen Ausgaben zeigen)
ziehe ich das der iiberlieferten Lesart nidher liegende fafawa.
vor, das auch in 9 begegnet.

11b. Das Metrum kommt in Ordnung, wenn wir °§'§T!§_
statt @@ lesen.

20 18c. Mit Unrecht hat Bouriinek an W®®Y AnstoB ge-
nommen, das aber anders aufzufassen ist, als es die Erklirer
bis jetzt getan haben (Cowernn und Naxparciar ,secluded
from mankind“, JocrLeEkAr ,I who am single¥, FormrcHi ,lon-
tano degli uomini“). KEs bedeutet einfach ,kein Mensch®,

% Ghnlich wie wir sagen: ,Ich bin gar kein Mensch mehr“.

22c. Lies WAMATY und iibersetze: ,aber indem er das
zuschauende Volk zuriickkehren lief.

75¢c. Das von Spever fiir ¥9TAq vorgeschlagene AT
qq ist vielleicht nur ein Druckfehler fiir 9T qq; jedenfalls
so stimmt alles, wenn wir so lesen. Es ist aber sehr die Frage,

ob iitberhaupt eine Auderung notig ist; mir scheint der bloBe
Optativ zu geniigen. Vgl. auch Formicar.

82b. Statt WuTfagst ist wohl WATFHG™ zu lesen.
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83a. Das matte WHHE steht vielleicht filschlich fiir
wiiwd.
VL

3c¢. Bomrninek wollte T durch I=H ersetzen; doch
ist das erstere hier durchaus am Platze, da T®_auch ,schonen,
beriicksichtigen“ bedeutet. Wir werden also @t STaafdat
TW, zu iibersetzen haben: ,und seinem eigenen Hange nach-
gebend“.

6 cd mochte ich etwas anders als GaAwronskr so herstellen:
HYREY TFTYHIGA: W UT ¥, ,der eine solche Liebe zu
seinem Gebieter hat und so tiichtig ist“.

8b. Statt RETHTIAN lese ich AETHATAA, , durch deine hoch-
herzige Tat“, was besser zum folgenden Verse stimmt, zumal
wenn wir in d f& statt §fa lesen.

13a. Lies §FVEYFHSATW, ,ein Juwel, das seinem Dia-
deme Glanz verlieh“ oder ,sein Diadem erleuchtete“. Die von
Lirpers vorgenommene Veriinderung in #FSTEYUS® ist zuriick-
zuweisen, da Y9 doch ,die Lampe“ bedeutet. Vgl. FormicHI
zu dieser Stelle.

37c iibersetze ich Sfeagfi@Ta: ,da ich doch die Art
habe, ihnen die gewohnlichen Nachrichten mitzuteilen*. Weder
BomTLINGK noch die iibrigen scheinen mir das Richtige ge-
troffen zu haben.

VIL .
- 18d. Die Sentenz erinnert an Hesiod: t¥¢ &petiic Dptiva
Deol mpomdpotdev E0nnav.

19c. Es liegt nahe, das @< in WgTA° ebenso aufzu-
fassen, wie das in v. 11, némlich als ,,Wesen, Zweck“. Darum
halte ich Cowerr’s Ubersetzungen, sowohl die im Text (die
sich auf Bear bezieht), als auch die in der Anmerkung fiir
unrichtig. Dann kann aber auch WgEA° nicht richtig sein;
denn der Prinz hat von dem Kinsiedler eine deutliche und
bestimmte Antwort erhalten. Es wire demnach ®gEda° oder
¥ gEA° zu lesen: ,obgleich er den Zweck erkannt hatte“.

25

30



10 C. CAPPELLER,

21d. Statt & I lies Gﬁ‘l![ und vgl. CowELL'S An-
merkung zu dieser Stelle: ,Their desired heaven will only
be a fresh penance-grove“.

84c. Weder die von BorTingk und Kern fir afcR@®

5 vorgeschlagenen Anderungen UfTWTH bzw. 9t=gT® noch das
von Hurrzsce fiir @99 ®ST vermutete AUYTH befriedigen
mich. Ich lasse den iiberlieferten Text stehen und lese nur

AET statt AAT. ,nachdem er die Askese im Geiste zusammen-
gefaBt oder durchdacht hatte“.

10 42d. Fir 919g vielleicht ¥|TE, ,darum sage, wodurch
dir der Aufenthalt genehm werden kann“.

45¢d. Durch Borruinek’s Konjektur 9T & statt TCTAT

wird der Vers vollstéindig geheilt, wenn wir iibersetzen: ,und

durch solche Gefiihle gegen mich ist mir der Weg (zu euch)
15 zur hochsten Freude gemacht worden“.

51d. Vielleicht ist HITYEEWY zu lesen: ,eine Axt in der
Hand haltend“ (die er zum Spalten von Brennholz nétig hat,.
und die er zwar hitte bei Seite legen kinnen, aber der ganzen
Situation nach woh! noch eher in der Hand halten kann, als
20 den vollen Wassertopf).
55c¢d ist wohl ohne Grund von Lipers beanstandet und
verindert worden. Wir haben zu iibersetzen: ,Aber wie ich
es ansehe, wird dein Gast meine Ansicht verwerfen“. Das
Verbum 9T ist hier mit dem Absolutiv als Futurum ge-
25 braucht, wie oben 47; IX, 44; XIIT, 5.

Y13

22b. Die Konjektur Krernmorn's Sferamfi&T ist von
Formicur iiberzeugend zuriickgewiesen, da dieses Wort genau
dasselbe bedeuten wiirde wie das unmittelbar vorangehende

% WF@RAT; doch ist dieser wohl in der Erklirung von 19 fehl-
gegangen, das hier als Beiwort der Ohren (nicht Ohrringe)
nicht ,nude d’ogni ornamento“, sondern soviel sein wird wie
»gerade, aufgerichtet, gespitzt“. Also: ,mit Gesichtern, an
denen die Ohrringe fehlten und die Ohren gespitzt waren“
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(um etwas zu horen. Vgl. die rollenden Augen oben in 20).
Vielleicht miiBte es bei unserer Auffassung aber *HGRT heiben.

23a. Cowrrr’s in der Anmerkung als Frage hingestellte
Konjektur fat=mr av statt faQifQar ist jedenfalls richtig,
da faQifQa schwerlich aktiv gebraucht sein kann.

25 a. BorTriNgk’s Verbesserung fufamtastea: statt fafe-
QAT wird durch RIS (III, 41) sehr wahrscheinlich
gemacht.

52cund 75 d ist statt WRTA vielleicht WATTA oder W fCa,
~weggeworfen, verstoBen“ zu lesen.

IX.

2c. DaB Bomrrinek’s Anderung °RuY statt °FEY richtig
ist, wird durch Sak. 5, 9 bewiesen.

6b. Gawronskr hat mit Recht FTIFE: in ATIRF: ver-
dndert; doch mochte ich den ganzen Pada lieber so lesen:
WTH: FATY 9 g 9V §9]F: |, ,der Prinz ist angekommen,
aber von uns nicht aufgehalten worden®.

17 ¢ vermute ich ‘ﬂﬁﬂﬁ%”’f (cf. I, 72) und folge im iibrigen
BorrLiNek; also: ,in Bezug auf den unerwiinschten Plan
nimm Riicksicht auf mich. ;

26 a lese ich @#Afg (,denke an die Konigin ...“) statt
¥ -gAfE (das in dieser Bedeutung nicht belegt ist) und in d
JTEIH statt des unmetrischen STEfH.

28b konnte so lauten: HATUHARAUATHH |

3la. Statt ATINEH lese ich ATIRI™ und vergleiche
feane, 1,16; IwAtgane, V, 14; nfawe V.36 ; watarTne XI, 39.

37b. Diesen Pada mochte ich so ergéinzen:

FSIHIRT U FA: |

38. Dieser Strophe sind die Erklarer alle aus dem Wege
gegangen, obgleich Text und Ubersetzung viel zu wiinschen
iibrig lassen. Vielleicht wird alles klarer, wenn wir so lesen
und iibersetzen:

wamaEtEr faugrfaudt atewdardfaul nfas: |

FTAT FAHERfq GIFTATAITER AQfq GqwT: |l
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»Es gibt (neben der rechten) eine unrechte Zeit an die Dinge
heranzutreten; ebenso (teils als die rechte, teils als die un-
rechte) hat sich die Zeit in der Erwerbstitigkeit festgesetzt
(und) reiBt die Zeit die Welt zu allen Geniissen; (nur) fiir
das preisenswerte hichste Gut gilt alle Zeit“. Mit andern
Worten: es ist von dem Trivarga und dessen Verhiltnis zur
Zeit die Rede. Fiir Artha und Kama gibt es eine rechte
und unrechte Zeit; fiir Dharma ist jede Zeit recht. Fir diese
Auffassung scheint mir auch zu sprechen, daf der Minister
10 ir 44 ausdriicklich die falsche Ansicht des Prinzen iiber die
drei Bestrebungen einer Kritik unterwirft.
41cd mochte ich nach Cowerr’s Anregung so ergénzen:

Tgrge ¥ fafraredrd Wt @0 @t wfa @@ wifa o

B

X.

15 4a. WA bedeutet hier ohne Zweifel ,anderswohin®,
nicht ,mit einem andern“ (Bomrringk und Winpiscu). Vgl
den ganz dhnlichen Gebrauch von ¥ und &% in VI, 95; VIL, 9.
— ¢. Wenn Hurnrzscr (wie mir scheint mit Recht) & ¥
statt @eNT lesen will, so erfordert & ein Priidikat, und der

2 Pada konnte lauten: Fd AT TERAAAE WITH, ,wer aber
schnell ging, der ging (nun) bedichtig“. So wird vollstindige
Symmetrie in die Strophe gebracht, indem jeder Pada seine zwei
Verba erhilt, und es verschwindet auch das auffillige ¥gH.

22¢. Neben LipErs’ Konjektur § @¥T mochte ich meine

25 eigene Vermutung AT nicht zuriickhalten.

26d. Fiir ¥¥Y4AT scheint mir @¥TAT natiirlicher als das
von Seever vorgeschlagene ®¥TAY. Ubersetze: ,in der Ver-
bindung mit den Guten liegt das Glick der Guten®.
29b mochte ich das von Cowern in der Anmerkung vor-
s geschlagene WHETHY vorziehen.
34. Vgl. den Anfang der gottlichen Komddie:
Nel mezzo del cammin di nostra vita
Mi ritrovai per una selva oscura,
Che la diritta via era smarrita.
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35d ist Leumanw’s Ubersetzung zweifellos richtig und
von Formrcar mit Recht iibernommen worden; sowohl BonT-

LiNGk's FAf® als Gawronskr's ¥Xf® sind zuriickzuweisen.

XI.
6bc lese ich wie folgt und iibersetze die ganze Strophe: s

fraraR & wfa fagg@
awmmawgifa ggady

»Als Freundlichkeit und Hochherzigkeit, o Konig, fasse ich
deine Absicht mit mir auf; darum will ich dir mit Freund-
lichkeit zureden; ich mochte hier keine andere Antwort geben“. 10

19d. Die Richtigkeit von W24 statt W@ wird
durch den ganz #hnlichen Gebrauch von WIgTH® (unten, 23)
sehr nahe gelegt.

28Db. Statt AT lese ich WTT (abhiingig von WiH@gFHTwT:)
und iibersetze den ganzen Pada: ,(die Begierden), deren Nach- 1
liufer zu Berge, im Walde, zu Wasser und im Meere in Schaden
stiirzen“.

33ab kionnte gelautet haben:

FTATHENT: TGy Y wAqTg AraTafagrgat= |
»(die Begierden), denen sich die sogenannten Gierblinden (sit 2o
venia verbo) in dieser Welt gleichsam wie Raubtieren aus
Mitleid preisgeben . ..“. Diese Art von Selbstopferung ist
wohlbekannt (vgl. Nagananda). :

89d. Lies ¥ (,wihrend er doch vielmehr in der Ab-
wehr [der Unlust] begriffen ist“). Dieselbe Wendung erscheint ss
in 40 ¢, wo Li/pErs mit Unrecht W¥¥: in WFH: #ndern will.

59b. Statt ATAR: lies ITAAT:, wodurch auch die hier
mit Recht vermiBten Krankheiten wieder zur Geltung kommen.

71c. Vielleicht WaYyuTfa=:, ,welche die Feinde der
Seelenruhe vernichten“. — In d mochte ich fEHYLET lesen. s
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XII.
11b. Da sonst die Ausdriicke fiir ,, Konig“ und , Prinz“
genau auseinandergehalten werden, wird wohl JATA: statt
afaa: zu lesen sein.
13c. Fiir °WATE hat Gawronskr richtig °IWaH, her-
gestellt; nur muf dies dann nicht mit Cowern durch ,sight“
(Anblick), sondern durch ,Ansicht, Meinung“ wiedergegeben

werden, wodurch erst das @g in 14a seine rechte Beziehung
erhilt.
41c ist vielleicht so herzustellen:

sTATSE fgmt wTaYfa UASTH )
yRichtigkeit und Unrichtigkeit fabren lassend, jenseits von
Richtigkeit und Unrichtigkeit“. Das wiirde ungefihr auf das

von CoweLn in der Anmerkung gebrachte: ,It rises above
all relative ideas(?)“ hinauskommen.

62c. Ist etwa @RaTAmaA: YR zu lesen und zu iber-
setzen: ,die Welt als unendlich ansehend“? Vgl zu I, 45.

68d. Hier ist nur die Gawronskr'sche Verbesserung (¥
fir ®|:) notwendig. Man iibersetze: ,Nachdem er diese Rede
erfafit hatte und ohne zu zégern, gab er, von der Kraft seiner
fritheren Griinde durchdrungen (darum eben brauchte er nicht
erst viel nachzudenken) die Antwort®.

82c. Statt HIAUTETH lies NAATETY.

89d fasse ich ¥&TH wie Bomruizek auf und iibersetze
yfgarat durch ,Sinnesgeniisse“.

110c. Wir brauchen nur °Q¥awta®: zu lesen; dann
gibt der Vers einen guten Sinn: ,Durch die Vereinigung von
Glanz und Standhaftigkeit strahlte er, ein einziger, wie (beide
zusammen) der Mond und der Ozean“.

XIIL
9cd konnten so gelesen werden:

Ty oS qn faita @@ wTgfe qmEa=
»und nachdem du hier (im Diesseits) die Welten mit deinen
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Pfeilen besiegt und in deine Gewalt gebracht hast, erwirb
auch die anderen (Welten) Vasava's“. Das doppelte WYRT
im Text ist wohl ein Schreibfehler. ;

29¢. Ich mochte BomTuinek’s und Kerx's Anderungen
kombinieren und also lesen: ARY @ fgaamw wfw:, ,und »
die Nacht breitete groBere Finsternis aus“. Wenn wir TTfs:
setzen, scheint mir f¥@ATT nicht das richtige Verbum, und
zu TTX: mit AR als Subjekt miBte das Pridikat nicht
faaam™, sondern f&AR lauten.

32a. Statt WETIY lies WaIN. )

42¢c. Statt °fagTTIZ lese ich °fAWTI], ,durch einen
Ausbruch der Liebe des groBen Heiligen“. Der ,Tempel der
Liebe“ kann doch nur Buddha selbst sein.

50c. Lies 99, ,wo er nicht war (an einer falschen
Stelle)“. 15

XIV.

5. Lopers hat durch seine Anderungen &Smivad und
gfumfa (cwwafa ist wohl nur ein Versehen) die Form der
Strophe in Ordnung gebracht, aber mit Unrecht den Sinn in
Pada 2 beanstandet, der, wenn wir f&®¥T: von &®&T abhiingen 0
lassen, auf Folgendes hinauskommt: ,Die Menschheit rollt
dahin wie ein Rad, nachdem sie in dieser Welt die Angehdrigen
verlassen und dann wiederum in einer anderen Welt Werke
getan hat“ (wodurch sie eben der Wiedergeburt verfallen ist;
vgl. CowELL). 2

27d. wrEs kann doch nicht heiBen ,are made to suffer*;
ich vermute AT&w.

70¢. Fir das nicht in den Vers passende ata=t fava
guifa vermute ich #Tafaxa gwifw (vgl 69¢)..

78d. Statt |IT ist wohl AT zu lesen. 30



Awestische Einzelstudien.

Von Herman Lommel.

Yasna 51,22 und das Gebet yenhe hatam.

yehya moi asat haéa vahistam yesne pa'ts,
vaéda: mazdd ahuro yoi Goharséa hontiéa.
ta, yaz@i xvais§ mnamanis pa'riéa jasdi vantd.

Ich iibersetze: ,In wessen Verehrung fiir mich gemis8 der
Wahrheit das Beste [ist], [das] weiB ich: [es ist] der Weise
Herr [und] die, welche waren und sind. Diese will ich mit
ihren eigenen Namen verehren und mit Lobpreis ihnen
nahen.“ — Mir erscheint es so, als ob diese Ubersetzung

10 kaum einer Rechtfertigung bediirfe. Da aber die Strophe
miBdeutet worden ist, sind einige Bemerkungen von Noten.
yehya ist gen. objectivus: ,bei Verehrung welches“ (Gottes). —
Das ,Beste“ (vahistom, z. B. Y. 28, 8; 43, 2) ist das Ziel der
Gottesverehrung, ndmlich das ,Reich des Weisen“ (Y. 31, 6).

15 Die Frage, wie Gott zu verehren sei, beschiftigt Zarathustra
z.B. Y. 34, 12: ,was willst du, was fiir Preis, was fiir Ver-
ehrung ?“ und Y. 44, 1: ,das frage ich dich... wie ist das
Gebet fiir einen wie ihr?“ Aber vor dieser Frage steht noch
die andere: welcher Gott zu verehren sei, und auf diese ant-

20 wortet er hier zunéichst, denn er weil es, er ist der Wissende
(vidva Y. 31, 19; vidus Y. 28, 4), der den Weisen Herrn er-
kannt hat (Y. 31,8; Y. 43,5 u.6.). Er kennt geheime Aus-
spriiche (Y. 48, 3), er ist ,der einzige, der die Lehren (des
Guten Sinnes und der andern hohen Gottheiten) gehort hat“

% (Y. 29, 8), daher kann er ,die Lobpreisungen fiir den Herrn
und die Gebete fiir den Guten Sinn“ andere lehren (Y. 31, 1),



Awestische Einzelstudien. 17

und kann diese und die Wahrheit ,verehren wie nie (ein
Mensch) zuvor“ (Y. 28, 3). Er wei, daf die Gebete Erfolg
haben (Y. 28,10) und kennt die Belohnungen fiir die Taten
der Menschen (Y.28,4). All dies, die sichere Gotteserkennt-

nis, ist in unserer Strophe enthalten, wem Verehrung dar- :

gebracht werden mu8, und daB sie Erfolg hat, daB wirklich
das Beste in ihr beruht. Zu Anfang des Satzes denkt
Zarathustra in erster Linie an den einen Gott, der alle
andern iiberragt, und gebraucht daher den sing. yehya, aber
dann nennt er nach dem Weisen Herrn auch die andern
hochsten Gottheiten und faBt sie zusammen') mit einem Aus-
druck, der dem spiteren amada- inhaltlich gleichbedeutend
ist: ,die waren und sind.“ Dieser Ausdruck ist etwas un-
vollstindig; statt des dreigliedrigen Ausdrucks, Praeteritum,
Praesens, Futur, wie Y. 33, 10 steht ein zweigliedriger ohne
Futur, wiihrend Y. 45, 7 das Praesens in dem entsprechenden
Ausdruck fehlt. — Damit ist gesagt, wer zu verehren ist;
auf das wie? antwortet der SchluBsatz: die Verehrung mit

Nennung des Gottesnamens, die ja auch im jiingeren Awesta.

eine Rolle spielt.

Der Inhalt der Strophe ist klar und einfach, und ist in
bester Ubereinstimmung mit der sonstigen Verkiindigung
Zarathustras. Der Ausdruck ist angemessen; kurz, aber nicht
dunkel. —

Die Verfasser des Gebets yerhe hatqm (Y. 27,15 u.d.)
und von Vsp. 16, 3 haben Worte und Wortfiigungen aus
Y. 51, 22 iibernommen, und beim Ausdruck dessen, was sie
sagen wollten, sich an das Wort des Propheten angelehnt.
Man hat daher diese Stellen bei der Interpretation der Gatha-
strophe mitbestimmend sein lassen, indem man alle drei Stellen
als Parallelstellen gewertet hat. Das ist methodisch falsch.
Parallelstellen hellen einander auf, wenn sie unabhéngig von-
einander aus gleicher Gedankenwelt und gleichem Sprachge-
brauch entstanden sind. Bei Zitaten, Anleihen, Anspielungen
fragt es sich, ob der jingere Autor dasselbe oder dhnliches

1) B. Gereer, Amosa Spontas 92f. fiihrt richtig aus, daf die Zu.
sammenfassung dieser Gotter schon gathisch ist.
Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. L 2
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sagen wollte, wie sein Vorbild, und wenn er Entsprechendes
zu sagen meinte, ob seine Auffassung der Originalstelle ganz
im Sinne ihres Autors war. Das kann natiirlich, aber es
muf nicht der Fall sein. Um das zu entscheiden, muB zu-
niichst die Originalstelle fiir sich, im Geist und gem#B dem
Sprachgebrauch ihres Autors verstanden werden. Mag sein,
daB die so gewonnene Auffassung der Originalstelle durch die
abhiingigen Stellen bestitigt wird: das zeigt dann, daB die
Epigonen das rechte Textverstindnis hatten. So etwa, wenn
hellenistische Epiker Besonderheiten der homerischen Sprache
mit feiner Beobachtung nachbilden. Aber auch wenn wir
solches von ihnen wissen, werden wir ihre Auffassung nicht
von vornherein fiir unsere Homererklirung maBgebend sein
lassen, sondern auch bei ihnen mit Abusionen rechnen'). Auf
klassisch-philologischem Gebiet braucht man iiber einen solchen
methodischen Grundsatz kein Wort zu verlieren, in der
orientalischen Philologie ist eine Bemerkung dariiber auch
heute wohl keine Papierverschwendung. —

Unsere Gathaworte wurden also fiir den Gemeindegebrauch
verdndert?): wir werden zunichst erwarten, daf das person-
liche moi ,fiir mich“ durch den Plural ,fiir uns“ ersetzt wird.
So hat es der Verfasser von Vsp. 16, 3 gemacht: yaesqm no
... yesne pa‘ti. Aber auch der erste Genetiv yehya ist durch
den Plural ersetzt, und zwar nicht, weil an mehrere Gott-
heiten gedacht ist, sondern der auf Ahura Mazdah gehende
gen. obj. ist in einen gen. subj, die Verehrer bezeichnend,
verwandelt. Es driingt sich die Frage auf, ob der Verfasser
wohl auch das yehya des Originals als gen. subj, gleich moi
den Zarathustra bezeichnend, verstanden bat. Ich werde auf
diese Frage zuriickkommen; jedenfalls geht daraus schon
soviel hervor, dab der jingere Autor, indem er Ahnlichkeit
der Wortfiigungen gewahrt hat, entsprechenden Wortern doch

1) Mit diesem Vergleich wird natiirlich nicht behauptet, daf der
Zeitabstand zwischen Gatha’s und dem Jungawesta der gleiche sei, wie
der zwischen Homer und der hellenistischen Zeit.

2) Unveriindertes Zitat aus Y. 51,22 und Y. 51,1ab ist Y. 15,2,
wobei yeriihé mé nur orthographische Verschiedenheit gegen yehya moz ist.
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andere grammatische Beziehungen beigelegt hat. Es heibt
also: ,Zarathustra ist Herr und Richter von uns, in deren
Opfer das Gute (ist)‘. Wenn vawho!) fiir vahistom gesetzt
ist, so ist das vielleicht (? s. u.) metri causa geschehen (8 Silben).
Die Worte des Grundtextes asat hala .... vaedd mazdd 5
ahuro klingen nach in ahuro mazdd asava . ... vagda. Rein
orthographisch ist der Unterschied von vagda gegen vaeda:
der auslautende Vokal ist kurz geschrieben, 3 ist fiir d ein-
getreten als richtige Umschreibung eines im arsakidischen
Text pseudohistorisch geschriebenen n, das im mitteliranischen
zwischen Vokalen die stimmhafte Spirans bezeichnen konnte;
die Umstellung ahuro mazdd zeigt die Stellung der Glieder
der Gottesbezeichnung, wie sie in jiingerer Zeit als Gottes-
name Regel ist (Barrmoromar, Whb. Sp. 286 u). Das asat
hatd, an der Originalstelle zu vahistom yesne pa'ti gehorig,
klingt nur eben noch nach in dem Beiwort des Gottes: asava.
Die entscheidende Verschiedenheit aber ist, daf vaéda 3. pers.
sing. ist und nichts anderes sein kann, an Stelle der 1. pers.
sing. vaeda@ (ofde fiir ofde); ahuro mazda ist Subjekt, vanno
Objekt des Verbums. So ist der Satz etwas geschraubt 2o
geworden. Man kann wohl wortlich iibersetzen: ,Ah. M. weiB
(od. kennt) das Gute in unserer Verehrung®, aber damit ist
nicht ganz klar gesagt, was der eigentliche Sinn des Satzes
ist. BarrTHOLOMAE-WOLFF legen den Satz in der Weise aus;
,Ah. M. weiB, daB uns das bessere (Los) fiir die Verehrung 25
zuteil wird“; man kann es etwa auch versuchen mit: ,,Uns
wird das Gute zuteil, wie Ah. M. weiB“. Aber solche Aus-
legungen sind Notbehelfe, und ich sehe keine Moglichkeit,
die eine oder andere Ausdeutung irgendwie sachlich zu stiitzen.
Es sind Versuche, einem Satz, der so wie er dasteht, keinen so
rechten Sinn hat, einen Gedanken unterzulegen. Und einen
irgendwie wertvollen Inhalt hat man, soviel ich sehe, auch
so dem Satz nicht einfloBen konnen. Es ist nun freilich
immer etwas miBlich, wenn man den Sinn eines Ausspruchs

-

0

-

5

1) Nach BarrHoLoMAE, Grdr. L. a. S. 156 fiir vanho = vahyo, viel-

leicht aber als 1M(7)1 einfach gleich wawhu, volu.
2*
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nicht recht versteht, ihm einen solchen abzusprechen. Aber
ganz so liegt die Sache hier doch nicht: wir verstehen sogar
recht gut, warum der Satz keinen Inhalt hat: der Schiiler
hat sich an des Meisters Worte gehalten, und um viel Gehalt
wars ihm gar nicht zu tun dabei; kurzum: die starke Um-
biegung auch der beibehaltenen Worter, der ungelenke Satz-
bau und der kiimmerliche Inhalt verraten zusammen ein grobes
MiBverstindnis. Das nimmt uns freilich zundchst Wunder,
umsomehr als der gathische Satz viel klarer gebaut und
darum im Grunde gar nicht schwer verstindlich ist. Aber
es 1Bt sich ja zeigen, wie das MiBverstindnis entstanden ist.
Liest man ndmlich nicht die ganze Periode der Gathastelle,
sondern jeweils nur eine Zeile allein, so muB man in Zeile 2
mazdd ahuro und den Relativsatz fiir das Subjekt von vaeda
halten (wie es ja auch die neueren Ubersetzer getan haben),
und in Zeile 1 ist es dann sehr naheliegend (aber nicht eben
so notwendig, weshalb die Ubersetzer hier auch verschiedene
Wege gegangen sind), yehya und moi auf dieselbe Person
zu beziehen, und dann muB allerdings yehy@ als gen. subj.
erscheinen. Nehmen wir also an, dab der Verfasser von
Vsp. 16, 3 die Gathastrophe in derselben Weise gelesen habe,
wie die Péhldviiibersetzer, némlich gewissermafen mit dem
Finger Zeile fiir Zeile, dann ist das MiBverstindnis durchaus
begreiflich; ja man kann vielmehr geradezu aus der Mi6-
deutung folgern, daf er so gelesen hat.

Nun das Gebet yerihé hatgm. In manchen Stiicken stimmt
es abweichend von Vsp. 16, 8 niahet zur Gathastelle. Die
Anleihe ist also vielleicht beiderseits unabhingig gemacht
worden. Um so mehr werden wir das Abh#ngigkeitsverhilt-
nis des Gebets unvoreingenommen zu priifen haben, und nicht
von vornherein #hnliche MiBverstindnisse erwarten.

Zuniichst ist yesihe (fiir yehya) nicht nur dem Wortlaut
nach unverindert beibehalten, sondern es ist auch, wie in der
Gatha, gen. obj., indem es die Gottheit bezeichnet, die ver-
ehrt wird. Dann ist die urspriingliche Folge mazdd ahuro
beibehalten — einer der wenigen j. aw. Fille —, und auch
as@t hata ist unverindert. Auch der Schlub tas ta tas ta
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yazama’de entspricht nach Form und Inhalt genau genug
dem gathischen tq yazai. Aber in der Gatha beginnt mit
ta, yazdi ein selbstindiger Hauptsatz, wihrend hier das yeihe
durch tgs, ein sing. durch plur. aufgenommen wird, ohne daB

dem yerhe irgend ein pluralischer Begriff zugeordnet wire;

der Singular steht mit Grund, weil Ahura Mazdah damit
gemeint ist (vgl. Y. 21.1, s. u.), fas ist ebenfalls berechtigt,
weil die AmaSa Spentas gemeint sind, beides aber vereinigt
sich nur mit &uBerster Hirte in einem Satz als korrelative
Glieder: wie yawhgm . ... tas so miiften sich auch yaesam
.... tas entsprechen, wobei yaesam, die AmeSa Spentas be-
zeichnend, eben den Ahura Mazdah mitumfassen miite; das
hitte dann eine einwandfreie Konstruktion ergeben. DaB der
Verfasser eine solche nicht erzielte, zeigt sein allzu #ngstliches
Beharren bei den Worten des Originals. Aber wie der Ver-
fasser von Vsp. 16, 3 die beiden Anfangsworte der Original-
stelle yehya wmoi filschlich auf dieselbe Person bezieht (als
gen. subj. auf Zarathustra), wihrend dort yehya den Gott,
moi den Propheten meint, hat der Verfasser beide als gen.
subj. auf die verehrte Gottheit bezogen, hat das dativische
moi durch den partitiven gen. hatgm ersetzt, der an dem
Objektcharakter des yerhe Teil hat. (hatqm, das wie an
vielen Stellen die Gottheiten bezeichnet, erweckt hier den
-Eindruck als sei es aus yoi (dwharot@) homtita herausge-
sponnen.) Die Uberarbeitung verrit also filschliche Zusammen-
fassung von yehya moi (wenn auch in anderer Weise als
Vsp. 16, 3), und das scheint wiederum auf zeilenweises Lesen
hinzudeuten. Entscheidend fiir die Beurteilung ist nun, daB
vaeda mazdd ahuro hier ebenso falsch wie dort verstanden
ist!). Auch ist das vawho mazdd ahuro vaeda hier nicht
sinnreicher als dort; und es kann keine Rede davon sein, daB
dieser Fehler, weil er zweimal vorliegt, eben doch eine ge-
wisse Autoritit hitte und unsere Gathaerklirung verwirren
diirfe. Wenn wir anzunehmen hiitten, daB Vsp. 16,3 und

1) va&®a@ mit Langschreibung des auslautenden Vokals gemif gathi-
scher Orthographie ist gegeniiber vaéda Vsp. 16, 3 schlechtere Tran-
skription des pseudohistorischen I eines arsakidischen XNM.

20
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Y. 27, 15 von einander abhiéngig wiren, dann wiirde sich das
MiBverstindnis ja auf einen Fall reduzieren. Aber eben
dariiber bin ich im Zweifel wegen der hervorgehobenen Ver-
schiedenheiten beider Autoren in der Verwendung des Ori-
ginals. Wenn es schon iblich war, die Gathas in der an-
gedeuteten Weise Zeile fiir Zeile zu erkldren, konnte dieses
MiBverstindnis wiederholt vorkommen, so gut wie aus dem-
selben Grund das yehy@ moit beide Male in verschiedener
Weise falsch zusammengefat wurde. Daher ist mir eine fiir
das gegenseitige Verhiltnis der beiden Uberarbeitungen auf-
fallendere Ubereinstimmung die Ersetzung von vahistam durch
vanho. Denn wenn oben die Moglichkeit beriicksichtigt wurde,
daB dies metri causa geschehen sei, so scheint dies hier nicht
zu gelten: eine Zeile yerhe hatgm yesne pa‘ti vahistom ohne
aat, das wenigstens fiir mein Sprachverstéindnis leidiges Flick-
wort, ist, wire fiir unsere Kenntnis der Metrik eine einwand-
freie wustava'ti-Zeile. Ich wage also iiber das gegenseitige
Abhéngigkeits- und Altersverhéltnis der beiden j. aw. Stellen
kein Urteil, so klar ich mir iiber beider Verhéltnis zur Gatha-
stelle zu sein glaube.

Will man das Gebet ganz wortlich iibersetzen, so muf
man, um die Konstruktion beibehalten zu konnen, eine Sprache
wie Latein wéhlen, also: cuius entium im sacrificio bonum
(ace.) Oromaczes scit e veritate et quarum, eos et eas veneramur
(fir quorum et quarum immortalium ...). Mit der Aus-
deutung des in sacrificio bonum O. scit hat es dieselbe Be-
wandtnis wie an der oben besprochenen Stelle.

Es hat sich also in beiden Fillen eine groBe Kluft
zwischen Zarathustra und seinen Anhingern gezeigt. Er
spricht in kurzen knappen Worten am Schluf einer lingeren
Rede die GewiBheit seiner Gotteserkenntnis klar aus, Ge-
danken, die auch sonst seine Rede durchziehen, anders und
teilweise nen wendend, in der Art seiner sonstigen Aus-
drucksweise, aber frei seine Worte wiithlend (zSayamno hizvo
vasi ,nach Willen die Zunge beherrschend, iiber die Rede
verfiigend“ Y. 31, 19), die Nachbeter kleben an seinem Aus-
druck und verdrehen ihn, sie machen viel Worte, ohne damit



Awestische Einzelstudien. 23

etwas eigenes zu sagen oder ihre Glaubenslehre klar aus-
zusprechen.

Es ist nun noch zu fragen, wie das Verhiltnis des
Kommentators in Y. 21 zum Gebet yeihe hatgm ist. Er be-
ginnt: ,Kin Gebetswort des frommen Zarathustra“. Die fol-
gende Aushebung yerihe bis pa'ti nimmt auf das elfsilbige
Metrum keine Riicksicht, nur auf die Satzkonstruktion, nach
welcher vanho von vaeda abhingt. Dann folgt die Erkldrung:
»yerhe, hier meint er die Verehrung des Mazdah gemdf dem
Gesetz des Ahura“. Im folgenden verstehe ich yaba hadbis
Jijisqm micht ganz; j7jisa findet sich auBerdem nur Y. 35, 8
und man nimmt an, da auf diese Stelle angespielt sei. Dort
kommt alles auf das Wort j7jisé an, und da muf ich mich
gegen BarTHOLOMAE'S Auffassung dieses Wortes wenden. Er
leitet jzjisa (Wb. Sp. 609) und jzjisa‘ti (Sp. 508) im Iranischen
von zwei verschiedenen Wurzeln her und trennt auf diese
Weise aw. j7jis@ auch von ai. jigzsa. Das ist hochst unwahr-
scheinlich. Das konnte nur glaubhaft gemacht werden, weun
einerseits die Texte bei Annahme von Ubereinstimmung der
Worter unverstindlich wéren, und wenn anderseits die ab-
weichende Deutung von aw. j7ji$a sich auf eine wirklich
zwingende Texterklirung stiitzen konnte. Beides aber, die
vollige Unverstindlichkeit und die zwingende andersartige
Erklirung liegt nicht vor. Ich behaupte nicht, da ich diese
geben konnte. Zundchst ist sicher, daf adad zu lesen ist.
Das hat schon GerpNer, KZ. 27,240 A.1 ausgesprochen.
Warum er diese Erkenntnis in seiner Ausgabe nicht aufrecht
erhalten hat, ist mir nicht bekannt. Es geht jedoch klar
aus der Lesart von J 5 hervor (vgl H1, J 7, L'13, S2, P 1).
Ich versuche, die Stelle zu verstehen mit Annahme der aus
Jujisa‘ti und ai. jigisd sich ergebenden etymologischen Be-
deutung ,Begierde zu gewinnen® und glaube, man muf die
einleitenden Lokative asahya sa‘ri asahya vorazane von einem
Wort im Innern des Satzes abhingig sein lassen, und nicht
als lokale Bestimmung des Satzes fassen. Dazu bieten sich
zwei Moglichkeiten, in dem der Lokativ entweder von a-da-
abhingig ist wie Y. 31, 18 (vgl. ni-da- Y. 82, 14), so daB zu
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iibersetzen wire: ,Jedem der Seienden hast du die beste
Begierde zu gewinnen fiir beide Welten auf die Gemeinschaft
mit der Wahrheit, die Gemeinde der Wahrheit gerichtet“.
Oder aber der Lokativ konnte allenfalls direkt von jijisa
abhiingig sein. Nach Dersrick S.F. V, 119 kann ai. bei
kimpfen dasjenige, worum gekdmpft wird, im Lokativ stehen.
Bei ai. ji-, jigis- scheint jedoch dieser Lokativ nicht vor-
zukommen. Aber auch sonst steht im ai. bei einigen Verben
des Begehrens der Lokativ S. F. V, 122, Diese Konstruktion
nimmt BarTHOLOMAE Y. 44, 13 bei a-Oyav- ,sich bemiihen
um® (Wb. Sp. 761) und bei kan- ,sich kimmern um“ (Sp. 437)
an. KEiniges weitere bei Reiceerr Hb. § 513, und ferner
j. aw. gaede pasandhu ,in Kimpfen um Besitz“ Yt.5,73,109,113,
wo ein derartiges Verbalnomen den Lokativ bei sich hat.
Wenn entsprechendes von }7jidé angenommen werden diirfte,
wire zu iibersetzen: ,Jedem . ... hast du eingegeben die
beste Begierde, die Gemeinschaft der Wahrheit . ... zu ge-
winnen“. Ich kann zwischen beiden Moglichkeiten noch nicht
entscheiden. Der Gedanke steht jedenfalls der gathischen
Vorstellungswelt nahe, vgl. z. B. asahya sarom Y. 49, 8;
31,21; 53,8. Aber wie auch diese Stelle noch weiter auf-
geklirt werden mag, so ist unverstindlich, was der Kom-
mentator Y. 21 mit seiner Anspielung darauf eigentlich meint.
Er erkennt nimlich in dem Gebet yerhe hatam ,drei Lehren®,
deren erste die Verehrung des Ahura Mazdah ist. Die zweite
und dritte Lehre ist die Verehrung der AmeSa Spentas in
zwei Gruppen, aber es ist nicht zu erkennen, wie die eine
dieser Gruppen durch die Worte hadb#$ jijisam gekennzeichnet
oder wie das hatam dadurch erklirt sei. Sollte er nur eine
beliebige Stelle, wo hatam in der gleichen Bedeutung vor-
kommt, angefithrt haben? Und warum dann ha3b%$ im instr.
(wahrscheinlich dativisch) und nicht wie Y. 85, 8 hatgm
7jisgm? So kann es denn auch sein, da8 der Kommentator
hier gar nicht diese Stelle im Auge hat, sondern eine uns
nicht bekannte Textstelle, wo etwa die Wortverbindung ha3bis
Jijisgm in einem Zusammenhang vorlag, der wirklich die
hier angedeutete Lehre einer ersten Gruppe von Ama3a Spontas
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ausdriickte. — Er fidhrt dann fort, indem er das dem yerihe
entsprechende yawham erklirt: ,ydnhqm, hier meint er die
Verehrung der weiblichen ASavan’s, unter denem Armaiti die
erste ist, weil es das Gebet fiir die AmoeSas ist. Drei Lehren
(sind es). Das ganze ist ein Gebgtsspruch. An ten das
Gebet? An die AmoSa Spentas des Yasna“. — GELDNER
war KZ 27, 246 der richtigen Auffassung der Komposita mit
-pao‘rya- nahe; einen Schritt weiter ist Ta. BAuNACK (Stud.
a. d. Gebiet d. Griech. u. d. ar. Spr. 310) gekommen. Er iiber-
setzt arma’tipao’ryangm richtig ,an deren Spitze Aramaiti
steht. Es gelingt ihm jedoch nicht, diese Ubersetzung in die
religiosen Vorstellungen einzuordnen, und deshalb kommt er
zu keiner klaren Ubersetzung von manaspao‘rya-.

Die jiingere Vorstellung, da8 minnliche und weibliche
AmoSa Spentas unterschieden werden (vgl. Jackson, Grundrif
iran. Phil. II, 635 mit Anm. 8; Mourron, Early Zoroastria-
nism 8. 114, 122, 413) hat man im Awesta meines Wissens
bis jetzt nur Y. 89, 3 gefunden. Sie ist aber, wie aus Y. 21, 2
hervorgeht im Gebet yerhe hatgm in der Geschlechtsunter-
scheidung von yerihe und ydnham, von tqs und tds enthalten?).
Die weiblichen AmeSa Spantas sind Armaiti, Haurvatat und
Amorotat, und nach der ersten unter diesen heiBen sie Y. 21, 2
asaon®$ arma‘tipao’ryd. Unter den ménnlichen, und iiberhaupt
in der ganzen Reihe ist Vohu Mano der erste. Sie heifien
daher Vsp. 19,1 und Y. 19, 12, 19 manaspao‘rydnho ,deren
erster (Vohu) Mano ist“; Vsp. 19, 1: daman manaspao‘rya
asavans yazama‘de ,wir verehren die Geschopfe, an deren
Spitze (Vohu) Mano steht“. Wie weit der Kreis dieser Ge-
schopfe hier gedacht ist, wissen wir nicht, jedenfalls sind die
Amo3a Spontas als oberste Klasse der Geschopfe in erster
Linie gemeint; daB auch sie von Ahura Mazdah geschaffen
sind, und deshalb daman heiBen konnen, geht aus einer ganzen

1) DaB, wo eine solche Unterscheidung iiberhaupt moglich ist, beide
Geschlechter eigens bezeichnet werden, hiingt mit dem rituellen Streben
nach Vollstindigkeit zusammen, ein Gesichtspunkt, den ich in meiner
Dissertation (idg. Femininbildungen, Gottingen 1912), S. 78 aufer Acht
gelassen habe. .
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Reihe von Stellen hervor. — Etwas schwieriger ist Y. 19, 12:
®a dim paratinasti yim ahwuram mazdam manaspao‘ryae’byo
damabyo. Ich nehme mit BarrHOLOMAE-WoOLFF (Av. iibers.
S 51) an, da8 hier von der Ahu- und Ratuschaft Ahura
Mazdahs die Rede ist. Diese erstreckt sich in erster Linie
iiber die geistigen Geschopfe (Vsp 2, 4), die des Zarathustra
iiber die Menschen (Vsp. 16, 3) und iiberhaupt die stoffliche
Welt (Yt. 13, 152). Die des Ahura Mazdah aber zugleich
auch iiber die (glaubigen) Menschen (Y. 27, 1). Den Satz aus
Y. 19, 12 wiirde ich also iibersetzen: ,hier meint er ihn, den
Ahura Mazdah (als Ahu und Ratu) fir die Geschopfe, an
deren Spitze (Vohu) Mano steht“, d. h. fiir alle geistigen Ge-
schopfe. — Y. 19,19 ist ganz ungrammatisch und die Ant-
wort auf die Frage ,was ist das Gutgedachte kann mit
dieser nicht in Einklang gebracht werden. Es mogen etwa
gemeint sein Gedanken die auf ,die ASavans mit (Vohu) Mano
an erster Stelle“ gerichtet sind. Der Schluf von Y. 19, 19
ist ungefdhr ebenso schlimm. Er ist etwa zu deuten: ,was
ist das Gutgetane? Die Preislieder fiir die Geschopfe, an
deren erster Stelle ASa (vahista) steht“. Auch Vsp. 19, 2
Yt. 1, 32 yehe dabre (-i) asahe Ea asaongm ta asapao‘ryanam
damangm ist ganz verzweifelt. WorLrr hat es iiberhaupt
nicht iibersetzt; dadre (-i) wird wohl eine Kasusform des
fem. von datar- vorstellen sollen. Fiir das folgende JiBt sich
mit Zuversicht geben: ,des ASa und der Geschopfe, unter
denen ASa (vahiSta) das erste ist“. Bekanntlich hat AsSa
nicht nur vielfach in den Gathas, sondern auch noch Y. 37,5
die erste Stelle unter den AmeSa Spentas, und eine Nach-
wirkung dieser alten Reihenfolge erblicke ich in dem Wort
asapao'rya-. Doch sind die letzteren Stellen so korrupt,
daB sie schwerlich fiir oder gegen eine Ansicht als Beweis-
stiicke zu brauchen sind. Genug, daf sie dem Verstéindnis
von arma‘tipao‘rya- und der besseren Stellen mit manaspao‘rya-
nicht im Weg stehen. —

Es kénnte zunichst vielleicht noch ein Zweifel bestehen,
ob die Anschauung von minnlichen und weibliche Amoga
Spentas, die ich in asaoningm armaitipao'ryangm finde, nur
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dem Kommentafor Y. 21, 2 eigen und von ihm mit Unrecht
in das Gebet yerhe hatam hineingetragen ist, oder ob dieses
selbst jene Anschauung enthélt. Diese Frage ist von einiger
Bedeutung, besonders religionsgeschichtlich. Denn einerseits
wird die Unterscheidung ménnlicher und weiblicher Gottheiten
ganz allgemein durch Diog. Laert. brooem. 7 als eine von den
Magiern selbst verurteilte hingestellt, anderseits scheint sie
beziiglich der AmaSa Spontas aufer an unserer Stelle im
Awesta nur Y. 39, 3 vertreten zu sein. Ferner ist die Frage
wichtig zur Beurteilung des inneren Abstandes zwischen yerihe
hatgm unhd Kommentator einerseits, und jenem Gebete und
den Gathas anderseits.

Nun ist aus der Interpretation dieses Gebets an sich
schon klar, daf es an die AmoeSa Spentas gerichtet ist; mag
vielleicht an geringere Gottheiten (Yazata'’s) ebenfalls ge-
dacht sein, daB die hochsten Gottheiten in erster Linie ge-
meint sind, geht daraus hervor, daB gesagt ist, in ihrer Ver-
ehrung ist das Gute (od. Bessere, d. h. das Heil); und es er-
gibt sich auch aus der Heriibernahme vieler Worte und mit
ihnen gerade dieses einen Gedankens aus Y. 51, 22, daB der
Gldubige diese Gottheiten, in deren Verehrung das Heil liegt,
anbeten will. Die in dem Gebet vorliegende Doppelheit des
Geschlechts: yerihe: yanhgm, tas:tds kann gar nichts andres
besagen als Geschlechtsverschiedenheit auch im Kreis dieser
hochsten Wesen. DaB etwa weibliche Gestalten wie Anahita,
an die bei der Originalstelle ja nicht zu denken ist, hier
mit tis der Gruppe von Ahura Mazdah und den AmeSa Spantas
(tas) gleichgeordnet wiren, halte ich fiir ausgeschlossen. Ich
bin daher der Ansicht, daB der Kommentator mit seiner Er-
klirung von yawmham das im Sinne des Gebets richtige ge-
troffen hat.

Bis hieher habe ich versucht, meine Auffassung der Text-
stellen hauptsichlich positiv zu begriinden. Die kritische
Auseinandersetzung mit den Arbeiten anderer (soweit sie mir
hier zuginglich sind) wurde zwar nicht versiumt, aber nicht
in allen Einzelheiten dargelegt. Doch halte ich es fiir an-
gebracht, die Verschiedenheit des religids-sachlichen Inhalts
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zwischen meiner und BarTHOLOMAE-WoOLFF'S, als der fiir
religionsgeschichtliche Studien jetzt meist benutzten Uber-
setzung ausdriicklich hervorzuheben?).

Die Unterscheidung ménnlicher und weiblicher AmoSa
Spentas hat man im Awesta so wenig anerkennen wollen,
daB in der Ubersetzung von BarraoLOMAE-WoLFF (im Gegen-
satz zu Baunack a.a.0.) an den hier behandelten Stellen
die Verehrung menschlicher Ménner und Frauen angenommen
wurde. BArTHOLOMAE iibersetzt arma‘tipao‘rya — ,der erste
in frommer Ergebenheit“ und faBt in unserm Gebet yerihé
(hatgm) und ydanhgm als gen. subj., nicht als gen. obj. Menschen
werden aber im Mazdaismus nicht verehrt, nur — im jiingeren
Awesta — ihre Fravasi’s. Wenn aber Verehrung von Fravasi’s
hier gemeint wire, so wire es wohl auch ausgesprochen, zum
wenigsten vom Kommentator, der vielmehr im Gegenteil aus-
driicklich sagt, das Gebet sei an die AmoSa Spontas gerichtet.
Sollte der Priester die im Gebet enthaltene jiingere Vor-
stellung verkannt, und zur Auslegung auf zarathustrische
Anschauungen zuriickgegriffen haben? — Ubrigens sind die
Fravadi’s, auch von Mannern, fem., und es konnte in Bezug
auf FravaSi’s von Minnern und Frauen nur gesagt werden:
Ta(s) yerhe yanhoméa, aber nicht tgs ¢a tds ¢a usw.

BarrHOLOMAE ld8t ferner seine Auffassung dieses Gebets
auch maBgebend sein fiir die Interpretation der Gathastelle.
Hier wird- nach ihm (Gathaiibersetzung S. 113), Menschen,
,die durch den Glauben sich Anwartschaft auf den Lohn er-
worben haben“, ,Huldigung“ dargebracht. Mit ,Huldigung*
iibersetzt er wvanta-. Aber sowohl van- wird nur Gottern
gegeniiber gebraucht, als erst recht das hier daneben stehende
yaz-. Und es ist ferner ganz ausgeschlossen, daf Zarathustra
Menschen — oder deren FravaSi's — verehrt hitte. Wie
hiitten auch Menschen vor Zarathustras Verkiindigung (yoi
anhara) durch den Glauben Lohn erwerben konnen, da doch
erst er den Glauben verkiindet, und niemand vor ihm die
rechte Verehrung gekannt hat? Und wie absonderlich wire

1) Wegen Y. 51,22 vgl. GELDNER, Bertholets Rel.-Gesch. Lesebuch 834.
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endlich der Umstand, daf gerade der Prophet solcher friiherer
Frommen (yoi dwhars) Erwéhnung tdte, der spidtere Autor
aber nur gegenwirtigen Frommen (hatam) seine Verehrung
darbrichte! Die Verehrung von menschlichen M#énnern und
Frauen ist also in unsern Stellen nicht enthaiten.

aw. frasa- Wunder,, wunderbar.

Diese Bedeutung des awestischen Worts hat schon LacArDE
(Beitr. z. abaktr. Lexikogr. 27) aus arm. hras-k ,Wunder,
wunderbar“ (vgl. HiuBscamany, Arm. Gr. I, 183) gefolgert
Dies hat sich bestiitigt durch das mp. Turf. frasemurv ,, Wunder-
vogel“ M. 554 V.7. Das ist die etymologische Bedeutung,
gemeint ist mit dem Wundervogel der Pfan, wie sich aus der
Entlehnung dieses Worts im georgischen ergibt: pharsamangi
JPfan® (Marr bei Sarnemany, Manich. Stud. I, 199).

Durch diese Tatsachen ist der feste Ausgangspunkt fiir
die Bedeutungbestimmung des awest. Worts gegeben, und die
Frage ist nicht, auf welchem Weg die Bedeutungsentwicklung
von pronus, aptus zu mirus vor sich gegangen ist (BarTHO-
LOMAE, zum air. Wb. 197), sondern inwieweit die Bedeutung
~wunderbar“ den awest. Stellen gerecht wird, und wo ander-
seits ein zweites Wort frasa ,vorwirts“ anzuerkenmnen ist.

Yt. 19, 10 in der Reihenfolge der Adjectiva: vohu ,gut,
srira ,schon“, abda ,wundervoll“ (SaLemany, Manich. Stud.
I, 42), frasa und bamya ,strahlend“ ist zweifellos die Be-
deutung unseres Wortes etwas wie ,wunderbar“ od. ,prich-
tigh. Und im folgenden § 11 wird das zukiinftige Leben,
wieder mit Verwendung des Wortes frase mit einer Reihe
von ausgesprochen wundermifigen Ziigen geschildert, so daf
an dieser Stelle kein Zweifel bleiben kann. Es heit also:
10 ,(den Gliicksglanz), welcher dem Weisen Herrn eigen ist,
damit er die Geschopfe erschaffe zahlreich und gut, ..
schon, . .. wundervoll, . . .. wunderbar (frasa), ... strahlend;
11 damit sie das Leben wunderbar (frasom) machen, nicht
alternd, nicht sterbend, nicht verwesend, nicht faulend, ewig
lebend, ewig gedeihend, frei herrschend; wenn die Dahin-
gegangenen wieder auferstehen, die lebensvolle Vernichtungs-
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losigkeit kommen wird, dann wird er das Leben wunderbar
(oder ,zu einem Wunder®, frasom) machen, wie es (sein) Wille
ist; 12 dann wird unsterblich sein die Welt der Wahrheit“, —
Mit denselben Worten wird Yt. 19, 89 geschildert, wie der
5 SaoSyant das Leben zu einem Wunder gestaltet. Er heifit
deshalb frasocaratar ,der (das Leben) zu einem Wunder oder
wunderbar machende® (vgl. arm. hrasacartar ,mit wunder-
barer Kunst“). Das Abstrakt dazu, frasokorati- (Y. 62, 3;
Yt. 18, 58; Vd. 18, 51) ist die Verkldrung (nicht Neugestal-
10 tung) der zarathustrischen Welt, bei der sie zu einem herr-
lichen Wunder umgestaltet wird. So bedeutet denn auch
frasokara- als Beiwort des Vorobrayna Ys. 14, 28 den Wunder-
tdter, und der Personenname Frasokara- Ys. 13,102 wird
wohl nicht eine Anspielung auf die frasokorati, die kiinftige
15 Verkldrung enthalten, sondern ein Heldenname sein, genommen
von dem Epitheton des Siegesgottes, zur Benennung eines,
der Wunder (der Tapferkeit) vollbringen soll. So bedeutet
denn auch Frasaostra- ,des Kamele wunderbar sind, herr-
liche Kameele besitzend“. Y. 60, 4 iibersetze ich frasavaxsydi
20 rayoméa zvaronanhqméa ,zu wunderbarem Wachstum von
Reichtum und Herrlichkeit“. Der Eigenname Frasavaxsa-
bedeutet ,des Wachstum wunderbar, oder des Wuchs wunder-
voll ist¥,
In den Gathas haben bereits ANDREAS und WACKERNAGEL
% Y. 80, 9 (Gott. Nachr. 1909, 8) wegen des mp. frasemurv und
arm. hrask iibersetzt ,die wollen wir sein, die dieses Leben
zu einem herrlichen (od. Wunder) gestalten“. — Y. 34,15
pdurch eure Herrschaft mache nach (deinem) Willen das
Leben wunderbar und wahr“. Entsprechend Y. 55,6 ,das
3 Leben nach (des Weisen Herrn) Willen wunderbar machend“.
— Y. 50,11 ,der Schopfer des Lebens fordere durch den
guten Sinn das Bewirken des Wahren, was nach (seinem)
Willen das grofte Wunder ist“. — Y. 46, 19 , Wer zusammen
mit der Wahrheit mir, dem Zarathustra, das Wahre bewirkt,
% was nach (des Weisen Herrn) Willen das grofte Wunder ist“,
(dem soll sein Lohn werden). — Dafiir, daf zu vasna an
diesen Stellen, wie auch Yt. 19, 11, 19, der gen. mazdd ahu-
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rahya zu ergéinzen ist, dafiir konnte man etwa auf die stehende
ap. Verbindung vasna auwramazdaha verweisen. Aber es er-
gibt sich ohne dies aps den awest. Stellen. Das ,, Bewirken
des Wahren*“ (haidyavarsta) durch alle Wesen ist der Wille

des Ahura Mazdah. Wenn alle die Wahrheit bestitigen, so »

ist gerade dies das Wunder, das seinem Willen gemil ist,
und diese Betdtigung an sich wird das Leben insgesamt zu
einem wahren machen und damit das Wunder vollbringen.
So konnen sowohl Gottheiten (Yt. 19, 19) als auch die
Menschen schon in diesem Leben (Y. 30, 9) daran mitwirken
dieses Wunder zu vollziehen. Mir scheint aus den Stellen
hervorzugehen, daB fiir Zarathustra die frasokaroti — um das
jingere Wort schon auf seine Gedankenwelt anzuwenden —
nicht oder nicht durchaus eine jenseitige und eschatologische
Vorstellung war, sondern daf er den Glauben und die Hoff-
nung hatte, daB schon in diesem Leben (m ... ahum
Y. 30, 9) das Wunder eintreten konne, daB die Wahrheit ver-
wirklicht wird. Aber fiir ihn besteht das Wunder nur darin,
daB das Leben wahr wird, und die sinnlicheren Ziige, mit

denen man sich spiter (Yt. 19, 10—12) die frasokorati als ein :

jenseitiges verklirtes Leben ausmalt, sind ihm fremd. —
Es sind ferner noch die Stellen zu priifen, an denen
BarraoroMaE (Wh. Sp. 1005) frasa als Adverb ,vorwirts,
voran, weiter faBt. In Yt. 10, 18 kann es allenfalls adj.
nom. sg. masc. sein, ist aber wohl eher adverbialer Instr :
frasa upastandaye'ti midro . .. uta nmanam uta visom ,auf
wunderbare Weise vernichtet Mithra ... so Haus als Dorf“.
»Vorwirts“ palBt an dieser Stelle gar nicht, und Worrr muf
(S. 201 der Ubers.) ein ,er geht“ dazu erginzen, um das

yvorwirts“ in diesem Satz unterzubringen. Moglich ist da-

gegen diese Ubersetzung, wo ein Verbum der Bewegung dabei
steht. Dennoch mochte ich Y. 10, 14,19, wo die Wunder-
macht des Haomarausches geschildert wird, auch die Uber-
setzung ,wunderbar® vorziehen. Es heift da § 8: ,alle andern
Riusche haben Zorn zur Folge, aber der Haomarausch be-
glickende Wahrheit. Er macht hurtig® .... §9: er ver-
schafft Heilung und Sieg ... § 13: er bewirkt, daB der Arme
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32 H. LoMMEL.

sich dem Reichen gleich diinkt ... § 14: ,nicht soll mir der
(davon) getrunken hat!) wie das Stierbanner beliebig sich
einherbewegen, wunderbar modgen herbeikommen deine
Réusche ?), sehr wirksam mogen sie kommen“. Entsprechend
dem vorazyanuhanho kann hier frasa vielleicht als nom. plur.
aufgefaBt werden. Ebenso Y. 10, 19: ,Deine wunderbaren
Réusche mogen kommen, deine Lichtriusche mogen kommen,
sehr schnell eilt der Rausch“. Wir haben hier die Verbindung
von frase mit fra+4, und V. 6, 27 kann dies allerdings nichts
andres heiBen als ,weiter vorangehen“. An den andern Stellen,
wo BarTHOLOMAE diese Bedeutung annimmt, schlieSe ich mich
seiner Auffassung an.

Die beiden gleichlautenden Worter frase ,wunderbar®
und ,vorwirts“ stehen in keinem etymologischen Zusammen-
hang. Soweit man frasa von fras, frata losgetrennt hat, hat
man es mit fra$mi zusammen an ai. prksd anzukniipfen ver-
sucht, zuerst soviel ich sehe BarTHOLOMAE im Hdb. d. altiran.
Dial. Ich beabsichtige hier nicht, auf diesen Fragenkomplex
einzugehen.

1) asito gleich ai. adital.

2) mado faBt BarTHOLOMAE (Wb. Sp. 1113) als suffixloses Verbal-
nomen ,sich berauschend‘; ai. kommt dies aber nur als Hinterglied eines
synthetischen Kompositums und selbstéindig nur als Superlativ vor. Es
scheint mir an sich bedenklich, im aw. nicht dieselbe Beschriinkung an-
zunehmen, und an unserer Stelle keine Nétigung vorzuliegen, in diesem
Wort etwas anderes als nom. plur. von mada- zu sehen. Die Fille, da8
auslautendes o statt mit @ (arsak. X°) mit o oder 5 (arsak. 7°) bezeichnet
wird, sind nicht selten.



Ein schwieriger Hymnus des Atharvaveda (1I, 1).

Von Max Lindenau.

In diesem Hymnus, dessen Verstéindnis einerseits durch
die mystxsch verschleierte Sprache, andrerseits durch die un-
sichere Uberlieferung des Textes besonders schwierig ist, fragt
der Dichter nach dem Urgrunde aller Dinge, dessen irratio-
nales Wesen zu erkennen sein Bestreben ist. Wie ein Licht-
strahl von oben leuchtet in ihm die Erkenntnis auf, da8 nur
einer das Geheimnis des Letztletzten wissen kann, der Vena
oder Gandharva, der Seher oder der Singer, beides fiir
den Vedakundigen nur Geheimnamen der Sonne, die téglich
die ganze Welt umwandelt und alle Dinge, selbst die ver-
borgensten, sieht. So bittet der Dichter den Gandharva, ihm
durch Inspiration das Ritsel des Daseins zu ldsen, das ver-
borgene Mysterium zu offenbaren, dessen Schleier nur das
hochste Urwesen liiften kann, das schon vor aller Schopfung
allein existierte. Die Bitte ist kaum ausgesprochen, und siehe
da! Schon wirkt die gbttliche Eingebung im Sénger. Der
Erstgeborene der Welt verleiht ihm die gottliche Gabe der
Dichtkunst, kraft deren er sich zur hochsten Gottheit empor-
getragen und mit ihr in Eins verschmolzen fiihlt, so daf er
nunmehr die Welt wie ein offenes Buch zu seinen FiiBen
liegen sieht. Er hat in der Dichtkunst, der das innere Feuer
der Begeisterung seine Stimme verleiht, die gesuchte Himmels-
leiter, oder — um mit dem Dichter zu reden — den Faden
zur Gotterwelt gefunden, der ihn, der fortan selbst ein himm-
lischer Vena, ein himmlischer Seher ist, aus dem Wirrwarr
der irdischen Vielheit zur Quelle der gottlichen Einheit empor-

fiithrt, wo ihm im Eingestaltigen den Urgrund aller Dinge
Zeitschr. f. Ind. n. Iran. Bd. L.
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34 M. LiNDENAT.

mit des himmlischen Sehers Sonnenauge zu schauen vergénnt
ist. So ist die Spekulation des Liedes, wie so- oft im Veda,
am Ende zu ihrem Ausgangspunkte zuriickgekehrt.

Ubersetzung,

1. Der Seher schaut das Hochste, was verborgen ist,
worin das (vielgestaltiged Weltall zur Einheit wird. Dieses
(Weltall) hat Préni gemolken; <sogleich)> nach ihrer Geburt
jubelten die Geschopfe <der Sonne) entgegen, als sie das Licht
{der Sonne) erblickten.

2. Verkiinden soll uns der des Ewigen kundige Gandharva
jenes hochste Wesen, das verborgen ist. Drei Viertel von
ihm werden geheim gehalten; wer diese erkennt, der wird
des Vaters Vater sein.

3. Er, unser Vater, <unser) Erzeuger und er, <unser)
Verwandter, kennt alle Geschopfe als Verkorperungen <des
Brahman). Welcher allein den Gottern ihre Namen gab, zu
dem gehen alle Geschopfe zur Befragung.

4. Himmel und Erde habe ich an einem Tage durch-
wandelt und mich dem Erstgeborenen der Weltordnung ge-
néhert. Der die Rede gleichsam in den Redner legt, dieser
in allen Wesen befindliche <Gott), ist dieser nicht Agni?

5. Durchwandelt habe ich alle Welten, um den aus-
gespannten Faden der Weltordnung zu sehen, bis dahin, wo

die Gﬁttel: nach Erlangung der Unsterblichkeit aus gemein-
samem SchoBe sich erhoben.

Interpretation.

1. venas der Seher (vgl. G.G.") s. v. v. ven, vend, vend)
zur Yven schauen, spihen, avest. vagna'ti er sieht. Dazu
pabBt pasyat (Injunktiv mit prisent. Sinne) vom geistigen
Schauen; dhnlich ist RV. 10, 82, 1 caksus ,das geistige Auge,
das in die Vorzeit sieht“ (Geroner a. a. 0.), dhnlich manas
RV. 1, 163, 6 (= G.K. S. 29). ' Deussen’s Ubersetzung von

1) G.G. und G.K. im folgenden — Karl F. GeLDxER, Der Rigveda
in Auswahl. Erster Teil. Glossar. Stuttgart 1907. (= G.G.) Zweiter
Teil. Kommentar. 1909. (= G.K))
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venas durch ,der Liebende“, ,der Holde“ (von van, ven, wozu
Venus gehort) wird an keiner Stelle des Rigveda, wo vena
Appellativum ist, durch den Inhalt gerechtfertigt. Die Wurzel
ven hat im RV. meist die Bedeutung des Seheus, Schauens,
Spéhens, selbst RV. 10, 123, 6 miissen wir hrdi venanto eher
als ein ,Schauen mit dem Herzen“ auffassen als ein Lieben,
da es mit abhy acaksata tv@ verbunden ist, wie iiberhaupt
das Herz fiir den Inder seit der vedischen Zeit das Organ des
inneren Schauens, der Sitz der Erkenntnis ist!). RV.1, 83,5
ist Suirya als vena nicht ,der Liebende“ (so Lupwic), sondern:
der Spiahende, wie vratapa, der Hiiter des Gesetzes, daneben
beweist; vgl. auch RV. 10, 123, 1, wo Gandharva (= Sirya)
vena genannt wird — wie unten in V. 2. Wir haben hier
unter vena ebenfalls Siirya zu verstehen, der mit seinem
Sonnenauge?) — so diirfen wir erginzen — das grifte Ge-
heimnis, das grofte aller Wunder, ndmlich tad, die Welt, die
Schopfung schaut. Die Stellung von tad vor pasyat, obwohl
es zu paramam gehort, soll wohl andeuten, daB tad hier so-
viel wie tat sarvam bedeutet, also dasselbe wie idam im
dritten Pada. — statt ekarapam bieten VS. 32, 8; T. A.10, 1, 3;
Mahan. Up. 2, 3 ekanidam. — Vom Melken der Wolkenkuh
Préni, die entweder gemolken wird (z. B. RV. 1,160, 3; 6, 48, 22)
oder, wie hier, selbst melkt, ist im RV. wiederholt die Rede.
Da Préni (als masc.) mit Sirya identifiziert wird (RV. 5, 47, 3;

10, 189, 1), hat idam prsmir aduhat hier den Sinn: die Sonne 25

hat diese ganze Welt gemolken, also gewissermafen durch
ihr Erscheinen neu geschaffen. An aduhat = ajanayat schlieft
sich jayamandah der Bedeutung nach eng an und bezieht sich
auf svarvido vrah, so daB hier jede Konjektur, welche die
etwas ungewdhnliche Stellung von jayamanah im vorderen
Pada weginterpretieren will, zuriickzuweisen ist, so nahe auch
die Vermutung liegt, ob hier wie RV. 10, 61, 19 jayamana
zu lesen und Prsni weiblich zu fassen ist.

1) Die uns paradox klingende Verbindung: ,mit dem Herzen schauen*
dritckt vortrefflich das Irrationale der Gotteserkenntnis aus; vgl. auch
Svet. Up. 4,17; R. Tacore, Sadhana (Deutsche Ubers.) 8. 55f.; Matth. 5, 8.

2) Uber das Sonnenauge der Gotter vgl. G. K. S. 117 (zu RV. 7, 98, 6).
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Die Interpretation des folgenden hiéngt von der Auf-
fassung des unklaren Wortes vrah ab. Die einfachste Er-
klirung von vrah ist die des Sayana, der vrah mit prajah
gleichsetzt. Wir hétten dann den Sinn, daB, wie die Sonne

5 auf die Schopfung herniederschaut, die Geschopfe (vrah) ihrer-
seits bei ihrer Geburt die Sonne erblicken und vor Lebens-
freude aufjauchzen. Ahnlich hei8t es Chand. Up. 3, 19, 3: atha
yat tad ajayata so ’sav adityah | tam jayamanam ghosa wli-
lavo 'nudatisthan sarvani ca bhatani sarve ca kamah. Wichtig

1 ist auch der darauf folgende Satz: tasmat tasyodayam prati
pratyayanam prati ghosa wulalavo ’nuttisthanti sarvani ca
bhutani sarve caiva kamah. Die Sonne wird also seit ihrem
Entstehen jeden Morgen mit Jubelgeschrei begriibt. Sayana
erklirt abhyanusata durch abhimukhyena tam adityam stu-

15 yanti und hebt so das dem Dichter vorschwebende Bild her-
vor!). — Aber man hat sich mit der Interpretation von vrak
durch prajak nicht begniigt, da vrak an anderen Stellen des
Veda andere Bedeutungen hat und sehr vieldeutig zu er-
kliren ist. PiscEHEL'S etwas gezwungen uniformierte Aus-

20 legung von vrah als weibliche Wesen (Ved. Stud. 2, S.121)
kann mich nicht iiberzeugen, am wenigsten gerade fiir unsere
Stelle, wo hichstens die Kiihe unter vrah gemeint sein konnten,

von denen es RV. 1, 66, 10 heit: navanta gavah svar dysike, -

aber viel eher die Maruts, die Sohne der Préni, die beim
35 Sonnenaufgang voller Freude wonnetrunken jubeln: yan ma-
rutah ... sarya udite madatha (RV. 5, 54,10)%). Da sich
die Priester im Veda oft mit den Maruts gleichsetzen?), konnte
svarvido vrah auch auf die Priester gehen, die in der Morgen-
frithe die Sonne begriiBen. Nun ist aber svarvido doppel-

1) Deussex (Allgem. Gesch. d. Philosophie I, 1, 8.253) vergleicht
Hiob 88, 7: ,Da mich die Morgensterne miteinander lobten und jauchzten
alle Kinder Gottes®.

2) Sollte RV. 5, 54, 10 statt svarparal, das wie eine Glosse zu divo
naral aussieht, svarvidai zu lesen sein?

8) Vgl. z. B. G. K. 8. 50 zu RV, 3, 31, 8 iiber die Angiras und Maruts
als ,Sohne des Himmels*; RV. 1, 64, 4 und wobl auch 1, 67, 10 sind die
Maruts narak genannt.
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sinnig, indem es ,die Sonne erblickend“, aber auch ,Licht
spendend“ heifen kann. Dann wiren die ,Licht spendenden
Scharen“ die Priester, einerseits, insofern sie durch Schichtung
des Opferfeuers Licht verbreiten, andrerseits hielten sie sich
selbst fiir Lumina und identifizierten sich kiihn mit der Sonne,
wie z. B. der Dichter von RV. 4, 26, 1, der sich mit Manu
und Sirya gleichsetzt, woriiber wir ‘unten noch mehr zu sagen
haben. Aus dem Gedanken heraus, daB wvrah die gotter-
gleichen Priesterscharen sind, wiirde jayamanah ,soeben ge-
boren“ (jubeln sie der Sonne entgegen) eine Pointe erhalten,
die auf die iibernatiirliche Erkenntnisfihigkeit der Priester
schon bei der Geburt hinzielt; nach RYV. 4,27,1 hat der
Seher, der auch RV. 4, 26 mit dem beriihmten Anfang: aham
manur abhavam suryasca gedichtet hat, schon im Mutterleibe
von der Existenz der Gotter Kenntnis erhalten, fiir uns un-
begreiflich, nicht so fiir den vedischen Singer, nach dessen
Anschauung ja alle Wesen Verkorperungen (dhamani) des
Brahman sind (vgl. unten v. 8)%).

2. Der Gandharve, AV. 2, 2, 1 divyo gandharvo genannt,
ist Siirya, der hier als Vater des Singers, als Vater der
Dichtkunst iiberhaupt aufzufassen ist; vgl. RV. 3, 53, 15, wo
sasarpary, d. h. die Vac, die verkorperte Poesie, die Tochter
des Sirya genannt wird (vgl. G. K. S. 140 zu RV. 9, 72, 3).
gandharva neben vena begegnet uns wiederholt in RV. 10, 123,
vena dreimal (v. 1, 2, 5), wozu noch venanto in v. 6 zu notieren
ist, gandharva zweimal (v.4,7). An allen Steller ist die
Identitdt von gandharva und vena gesichert. Mit amrtasya
vidvan vergleicht DEeussex (a. a. O. S. 254) RV. 10, 123, 4
vidad gandharvo amytani nama; vgl. auch AV. 4,1, 3, wo in
vidvan asya das Pronomen auf Brahman als Schopfer (dhasyu;

1) Die Dichter von AV. 2,1, RV. 4, 26 und 4, 27 haben das gott-
liche Wesen des Menschen erstaunlich deutlich zum Ausdruck gebracht,
wiihrend sonst der Gedanke, da8 die Priester Gotter sind, im Veda stets
mystisch verschleiert wird — im Gegensatz zu den spiéiteren Brahmanas.
Die Gottgleichheit des Menschen wird im Veda nirgends so deutlich aus-
gesprochen, wie z. B. im Alten Testament, Psalm 82,6, worauf sich
Christus Joh. 10, 34 beruft.

10
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vgl. unten v. 5) zu beziehen ist. — dhama param bedeutet
hier das hochste Wesen; iiber den Plural dhamani vgl. v. 8!
— yas tani {sc. padani) veda sa pitus pitasat; vgl. RV. 1, 164, 16
yas ta vyanat sa pitus pitasat; der Sandhi pitus pitd statt pituh
5 pita (so liest die Parallelstelle VS. 32, 9, auch AV. 18, 2, 49)
wie z. B. dyaus pita; vgl. Warrney, Ind. Gr. § 171, § 169.
pitasat = pitd + asat (asat gleichen Ursprungs mit lat. erit)
iibersetzen wir am besten: ,<der)> wird {seines Vaters) Vater
sein“ oder <(der)> ist (seines Vaters) Vater“. (So richtig
v Lupwie in RV. 1, 164, 16, wo dagegen ,war“ zu streichen
ist.) pitus pita in RV. 6, 16,35 ist zu trennen und pitus
ebenso wie matuh mit garbhe zu verbinden; hier soll offenbar
pitusca garbha (= RV. 3,1,10) das androgyne Wesen des
Urgottes ausdriicken, &hnlich wie RV. 3, 1, 9 pituscid udhar,
15 hnlich wie Préni ménnlich oder weiblich ist, je nachdem sie
als Sonne oder Wolkenkuh aufgefaft wird (vgl. oben v. 1).
Nach RV. 1, 164, 16 und 22 ist pitus pita der Weltvater, der
alle Geheimnisse kennt, wihrend das Wissen des Gandharva,
wie v. 3 unseres Hymnus zeigt, trotz seiner Ausdehnung auf
20 die gesamte Schopfung innerhalb der Grenzen der empirischen
Welt bleibt. Wenn es heift, da8 derjenige, der die drei ver-
borgenen padani kennt, selbst zum ,Vater des Vaters“, also
zum Weltvater, zur hochsten Gottheit, Brahman, wird, so
muB in diesen drei padani das Geheimnis des gottlichen Ur-
25 wesens beruhen. Es sind offenbar die drei padani, die drei
Viertel, mit denen nach RV. 10, 90, 3 der Purusa auBerhalb
der Welt ist, wihrend das vierte Viertel die empirische Welt
darstellt. Der Name Purusa wird hier nicht genannt, sondern
nur mystisch durch die drei Viertel angedeutet, die fiir den
s0 Purusa, den Urmenschen oder Urgeist, gewissermaBen das
Stichwort bilden!). Da nun gerade im Namen Gottes, den

1) Im Rigveda gibt es Hymnen, in denen man aus bestimmten Attri-
buten (Stichwortern) die verschiedenen Namen der Gotter erraten mus,
z. B. in dem Riitsellied RV. 8,29. Oft wird mit dem Gdtternamen ge-
spielt, z. B. AV. 13,1, 4 mit dem Namen Rohita: ruko ruroha rohita G
ruroha; RV. 2,89, 6 konnte der sonderbare Vergleich der Advins mit
der Nase eine Anspielung auf den Beinamen der Aévins, Nasatyas, sein,
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nur der Eingeweihte kennt, das eigentliche Mysterium des
Unbekannten Gottes liegt — besonders Agni hat seine guhyani
namani') — dirften wir in der Annahme nicbt fehlgehen,
daB an unserer Stelle in der Kenntnis des Gottesnamens das
groBe Geheimnis beruht, das den ,Kenner“ zum Gotte macht.
Das Geheimnis bestand aber nicht mur in der Kenntnis des
Geheimnamens des Urwesens, sondern vor allem in der Er-
kenntnis der Bedeutung des Geheimnamens. Es war die Er-
kenntnis, deren sich die Brahmanen in immer neuen Wen-
dungen zu rithmen wuften — allerdings immer nur in ver-
steckter Weise; vgl. dazu v. 3 — daB der Mensch in seiner
hochsten Vollendung, ndmlich als Priester, ein gottliches
Wesen, ja Gott selbst ist, daB Gott, soweit er der Materie
immanent (gquha) ist, ein dem Menschen, ja allen Geschopfen
verwandtes Wesen ist (vgl. dhamani in v. 8). Wer das Ge-
heimnis kennt, daB Gott ein ,Mensch® (purusa) ist, der wird
des Vaters Vater, d. h. zunéchst, der ist seinem Vater geistig
iiberlegen, so daB dieser zu ihm in die Schule gehen kann?)
(vgl. samprasnam ya v. 3), sodann: der wird des himmlischen
Vaters, des Gandharven, Vater, d. h. Vater des Weltschopfers,
des Demiurgen (= Visvakarman)?®); der wird also Brahman
selbst, der in nachvedischer Zeit das Attribut pitamaha GroB-
vater*) erhilt. Wie hier vom ,Vater des Vaters“ gesprochen

‘Dagegen kommt es m. E. in dem berithmten Refrain RV. 10, 121 kasmaz
devaya havisa vidhema, wo man spiiter filschlich auf Namen wie Ka riet,
dem Dichter nicht so sehr auf einen bestimmten Namen des unbekannten
Gottes als auf das aus der Frage herausklingende Gestkndms ignoramus
ignorabimus an.

1) Weiteres dariiber werde ich in einer Schrift iiber Agm, den Un-
bekannten Gott, bringen.

2) Der Gedanke, daB der Sohn dem Vater an Wissen iiberlegen
sein soll, begegnet uns Brh. Ar. Up. 6, 4, 28, wonach auBerdem der Enkel
den GroBvater iibertreffen soll.

8) T. A. 10, 1, 4 liest: yas tad veda savituh pitasat; vgl. auch Mahan.
Up. 1, 16, wo die Atharva-Rezension (ed. Col. Jacos, Bombay 1888, 8. 2)
liest: sa pitul pitasat, die Dravida-Rez., der Drussen (60 Up., S.245)
folgt, hat: ,der Sonne Vater®.

4) mahe pitre RV.1,71,5 und RV.6, 20, 11 ist der Urvater der
Welt, aber noch nicht Brahman als ,GroSvater*.

>«
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wird, wird die Vac RV. 10, 125, 7 mit den Worten aham
suve pitaram als Mutter des ,Vaters“ hingestellt, der mit
dem adhyaksa in RV. 10, 129, 7 identisch ist, den wir wiederum
mit dem vena gleichsetzen konnen?).

3. Zur Auslegung dieses Verses ist besonders RV. 10, 82, 3
heranzuziehen, wo nur einige Varianten zu beachten sind.
— sa kann auf pitus pita am Ende von v. 2 oder auf den
gandharva bezogen werden; vielleicht liegt dieser Doppelsinn
in der Absicht des Dichters, der keine scharfe Grenze zwi-
schen dem ungeborenen (aja) Urwesen und dem Erstgeborenen
der Weltordnung (prathamaja rtasya) ziehen will — und
kann. Dagegen ist RV. 10, 82, 3, wo yo statt sa steht, ein-
deutig auf den ViSvakarman, den Erstgeborenen der Welt-
ordnung (vgl. unten v. 4), bezogen. — Die Zusammenstellung
von pitd, janita und bandhur ebenfalls RV. 1, 164, 83. — Fiir
die Erklirung des schwierigen Pada: dhamani veda bhu-
vanani visva, der gleichlautend RV. 10, 82, 3; VS. 17, 27;
32, 10; TA. 10, 1, 4 fiberliefert ist, ist RV. 8, 21, 4 wichtig,
wo unter dhamani die verschiedenen Erscheinungsformen oder
Verkorperungen des Indra zu verstehen sind; das asya aus
v. 2, das wir oben (S. 37) auf Brahman bezogen haben, ist
bei dhamani zu ergénzen. AuBerdem ist zu beachten, daB
RV. 8, 21 der Gott ebenfalls wie in unserem Liede als bandhu
(bandhumantam, abandhava v. 4), ja ebenfalls als Vater (v. 14)
erscheint. RYV. 8, 21, 4 haben wir wohl eine mystische An-
spielung darauf, da die Priester als Verwandte des Gottes?),
gewissermaBen als ,gottliche Wesen“ — in diesem Sinne wird

1) Hier sei noch hinzugefiigt, da8 die drei padani sicher absicht-
lich vieldeutig gewiiblt sind. Von den vielen Mdoglichkeiten hier nur
eine! Nach G.K. zu RV. 3, 55, 10 sind die #rini padan: in RV. 1, 22, 18;
154, 4 = bhuvanans in RV. 10, 55, 10c. Beziehen wir ebenso hier die
drei padani auf die drei Welten, so wiire der pitug pita der Tote, der
wie die iibrigen pitug pitaral in das Brahman eingegangen ist und als
solcher den Luftraum durchdringt und Himmel und Erde bewohnt, wie es
AV. 18, 2, 49 heibt: ye nal pitul. pitaro ye pitamaha ya avivisur urvanta-
rikgam | ya akgiyanti prthivim uta dydm tebhyak pitrbhyo namasa vidhema.

2) Die Gotter werden im RV. oft als ,Briider‘ angerufen, z. B.
RV.10, 11,2 Agni, RV. 8, 58, 5 Indra; vgl. dazu GrassMANN, Wh. zum
RYV. 8. v. bhratr.
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dhamani oft gebraucht — zum Somatranke kommen sollen.
— Die Idee der Vaterschaft Gottes wird in der zweiten Hilfte
der Strophe insofern fortgesetzt, als der Vater derjenige ist,
der seinen Kindern ihre Namen gibt und zu dem sie in die

Lehre gehen. Das trifft in besonderem MaBe fiir die Priester-s

familien zu, um die es-sich hier handelt. . Zu devanam namadha
eka, vgl. RV. 10, 82,3, wo von ViSvakarman die Rede ist,
der als Vater den Gottern ihre Namen gibt. In namadha,
wofiir RV. 10, 82, 8; VS. 17, 27; TS. 4, 6, 2, 2 namadha lesen,
steckt nama dha, wozu Gerpnrr (G. K. zu RV. 10, 82, 3) RV.
5,8,10; TS:1,5,10,1; Sat. 6,1, 3,9 anfiihrt. Es ist wohl
nur reiner Zufall, wenn Brh. Ar. Up. 6, 4, 25ff., wo von der
Namengebung des Kindes die Rede ist, ebenfalls, wie hier,
neben der Namengebung die Uberlegenheit des Sohnes iiber

-

0

den Vater als Moglichkeit hingestellt wird, wie oben in v. 2 15

durch pitus pitd angedeutet war. samprasnam ist ein aus
RV. 10, 82, 3 entlehntes &raf Aeybpevov; samprasnam yanti
ist eine syntaktische Verbindung wie prasnam ayam in TBr.
2, 1, 6, 2: te prajapatim prasnam ayan; vgl. auch Hariv. 9663:

pra$nam agatah (zitiert im P. W. s. v. prasna 1). Die Variante 20

tam samprasnam bhuvand yanmty amya in RV. 10, 82, 3 ist
vielleicht so zu verstehen, daB bhuvana ... anyd mit ab-
sichtlicher Pointe dem Vi§vakarman gegeniibergestellt werden.
Denn wohl ist eine Uberlegenheit des ViSvakarman iiber die

bhuvan@ . .. anya anzunehmen, da er der Lehrer, die andern

Geschopfe seine Schiiler sind, aber sollte dem anya nicht zu-
gleich der Nebensinn zugrunde liegen, daf Vi§vakarman selbst
ebenfalls ein bhuvanam, ein Geschopf, ist, obgleich es von
ihm heift, daB er der Vater und Erzeuger des Dichters ist.

Wenn Visvakarman selbst ein Geschopf ist, dann kann es s

sehr wohl einen ,Vater des Vaters“, einen Vater des Welt-
schopfers (v. 2) geben, der aber mit dem ,unerschaffenen“
(aja) Brahman identisch sein muB?).

4. Hatte der Dichter in v. 3 von der Wesenseinheit

Brahmans mit allen Geschopfen gesprochen, die nur der s

1) i)—e; : Gedanken, daB der Weise, der Kenner des Veda, uner-
schaffen ist, von niemand abstammt, haben wir auch Kath. Up. 2, 18.
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Gandharve, der Seher, kennt, so kleidet er nunmehr den er-
habenen Gedanken von der Gottlichkeit des Menschen in ein
poetisches Gewand und 148t sich von dem Schwung der dich-
terischen Begeisterung zur Sonnenhohe der seligen Gotter
5 emportragen, ja er sieht sich mit dem hochsten Weltgeist in
Eins verschmolzen und redet deshalb aus der Seele der Gott-
heit heraus in der ersten Person?). — pari dyavaprthivt . ..
ayam vgl. mit RV. 5, 47, 2 pari dyavaprthivi yante panthah,
ferner mit RV. 1,115, 3; 3, 58, 8. Der Sénger hat als gandharva
10 (= Sonne) in einem Tage (sadyas)?) Himmel und Erde durch-
wandelt, &hnlich wie RV. 4, 33, 1 von den Rbhus gesagt wird,
da8 sie in einem Tage (sadyas) um den Himmel herum ge-
kommen sind, wo nach Sayanas dlteren Kommentatoren ent-
lehnter Erklirung die Rbhus als Sonnenstrahlen zu deuten
15 sind. Zu unserer Stelle zitiert Sayana aus RV. 4, 26, 1 den
beriihmten Ausspruch des Vamadeva: aham manwur abhavam
surya$ca. — Durch die Kraft der Dichtkunst hat sich der
Dichter zum Erstgeborenen der Weltordnung (prathamajam
rtasya) emporgeschwungen, wozu zu vergleichen sind AV.
20 4,1, 2: iyam pitrya rastry etv agre prathamaya januse bhu-
vanesthah und RV. 10, 125, 7: dyam varsmanopa sprsami; vgl.
auch RV. 8, 65, 12: vacam rtasprsam. Der prathamaja rtasya
wird AV. 4,35 1 und 12,1, 61 mit Prajapati identifiziert,
AV. 6, 122, 1 mit Vi§vakarman, der auch AV. 12, 1, 60 neben
o5 Prajapati {v. 61) genannt wird; RV. 10, 5, 7 wird Agni als
hochstes Weltprinzip — als solches erhilt er die Attribute °

1) Wenn diese Strophe — mit vielen Varianten — in der sogen.
Tadiw-Up. (Deussex, 60 Up., S.835) in der 3. Person wiederkehrt (die
richtige Ubersetzung vorausgesetzt), kinnte man vermuten, daf in der
Upanisad eine iltere Fassung als die des Atharvaveda vorliegt. Doch
treten wir mit DEussen fiir den spiiten Ursprung der Tadiw-Up. ein, die,
wie die meisten von DeusseN als jung bezeichneten Upanisaden, aus
mehreren #lteren Werken zusammengesetzt, man mochte fast sagen: zu-
sammengeflickt zu sein scheint.

2) Dagegen haben wir RV. 1, 71,9 sadyas in der Bedeutung ,im
Augenblick® aufzufassen: mano na yo' dhvanah sadya eti; hier ist die
Bedeutung ,an einem Tage* natiirlich ausgeschlossen; sie paBt nur da,
wo von der Sonne die Rede ist.
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asat (das Nichtseiende) und sat (das Seiende) — durch pra-
thamaja rtasya bezeichnet. Wir diirfen wohl auch an unserer
Stelle Agni mit dem Erstgeborenen der Weltordnung gleich-
setzen, zumal da er im letzten Pada ausdriicklich genannt
wird. — Fiir die Gedankenverbindung der beiden ersten und
letzten Padas ist AV. 9, 10, 15 wichtig; yada magan pratha-
maja rtasyad id vaco asnuve bhiagam asyak. Demnach erlangt
der Dichter vom prathamaja rtasya, der hier selbst zum Dichter
kommt, Anteil an der Vac. Den Gedanken; daB die Gabe
der Dichtkunst von Gott verliechen wird, lese ich auch aus
den beiden letzten, sehr schwierigen Padas unseres Gesanges
heraus, indem ich iibersetze: ,der die Sprache gleichsam in
den Sprecher legt (iiber dhdsyw unten mehr!) der in allen
Wesen befindliche, ist dieser nicht Agni?“ Hier liegt wohl
die Anschauung zugrunde, daB Agni, der oft ,die Zunge der
Gotter genannt wird, da er die den Gottern ins Feuer ge-
gossenen Opfertrinke verzehrt (z. B. RV. 6, 52, 13) als inneres
Verdauungsfeuer (vgl. bhuvanestha) die Kraft zur Rede gibt.
In AV. 4,1 wird die Vac als eine Erscheinungsform Agnis
aufgefalt, wie das Stichwort fiir Agni bhuvanesthah beweist?).
Hier wire noch auf Brh. Ar. Up. 3, 2, 13 zu verweisen, wo-
nach Agni der Rede im Menschen entspricht, weshalb es heiBt,
daB nach dem Tode des Menschen seine Rede in das Feuer
eingeht. — Die Erklirung von dhasyur ist eine derartige
crux, daf man sagen kann, alle bisherigen Deutungsversuche
der ganzen Stelle sind in erster Linie an diesem Worte ge-
scheitert. Es sei sogleich vorausgeschickt, daB die syntaktische
Hirte, dhasyu in verschrinkter Stellung mit vacam im dritten
Pada zu verbinden, durch die — mutatis mutandis — ana-
loge Stellung von jayamandh in v. 1 ausreichend erklirt wird.
— dhasyw ist m. E. zur V' dha zu stellen?), die um s erweitert

1) Vgl. oben S. 38, Anm. 1.

2) In der Erklirung von dhasyu stimme ich mit L. ScHERMAN
(Philosophische Hymnen aus der Rig- und Atharva-Veda-Samhita. Stra8-
burg 1887, 8. 83) iiberein, der dhasyu ebenfalls zur Wurzel dha stellt;
Prof. GeELDNER (miindlich) gibt fiir das substantivische dhasyu der Deutung
als ,der Schopfer*, der ,Schopferische* den Vorzug und liBt die Frage
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ist; vgl. Bé-6-1c, Oy-c-avpbs, Be-o-pbg, On-c-eic etc. Eine dhn-
liche Weiterbildung der Wurzel mit s haben wir AV. 12, 1, 44
in rasamana, das zur yVra@ gehort und eine erweiterte ) ras
voraussetzt. Was sonst die Bildung des Wortes dhasyu be-
trifft, so sind Adjektiva auf y» im RV. bedeutend hiufiger
als im AV. — ich habe iiber fiinfzig solcher Adjektiva auf
yu im RV. notiert, die im AV. fehlen —, ein Beweis dafiir,
daB dhasyuw eine alte Wortbildung war, die schon zur Zeit
der Redaktion des Atharvaveda fremdartig erschien. Wie die
Wurzel dha@ in v. 3 in namadha mit naman verbunden er-
scheint, ebenso diirfte gegen dié syntaktische Verbindung
vacam dha mit dem Lokativ kein Einwand zu machen sein,
schon deswegen, weil naman und vac fast als synonyme Be-
griffe betrachtet werden konnen (vgl. ucyate = er heiBt). Die
Schwierigkeit der Ubersetzung von dhasyux war an dieser
Stelle besonders dadurch grof, daB dhasyw sonst nur als Sub-
stantiv vorzukommen scheint. Ein solches substantivisches
dhasyw diirfen wir wohl AV. 4, 1, 1 annehmen, wo prathamaya
dhasyave zu prathamaya januge im dritten Pada in einem
gewissen Gegensatz steht, so daB die Ubersetzung von dhasyw
durch ,Schopfer“ (vgl. oben S. 43 Anm. 2) hier richtig sein
diirfte!). Agni ist das erstgeborene Geschopf, aber auch der
erste Schopfer, ein Gedanke, der AV. 4, 1, 3 weitergesponnen
wird, wenn es heiBt, daB Brahman aus Brahman entstanden
ist. An dér dritten Stelle (AV. 5,1, 2) wo dhasyw im AV.
belegt ist?), miissen wir es wohl ebenfalls als Substantiv fassen.

offen, ob AYV. 2, 1, 4 dhasyu nicht gleichfalls als Substantivum aufzufassen
und statt bhuvanestha zu lesen ist: bhuvanegtham.

1) Da RV. 10, 82 viele Beziehungen zu AV.2,1 und 4,1 hat und
das Subst. dhata in v. 2 erscheint, haben wir durch dieses dhat@ eine
weitere Stiitze fiir unsere Annahme, da8 dhdsyw und dhata synonyme
Begriffe sind; vgl. auch param dhama oben in v. 2.

2) Wenn gerade in den Liedern AV.2,1; 4,1; 5, 1 mehrere dnaf
Aeybpeva gemeinsam sind, so diirfen wir sehr wohl daraus den Schlu auf
eine engere Verwandtschaft dieser Lieder ziehen, aber dies ist noch kein
Grund, fiir dhasyu iiberall dieselbe Bedeutung anzunehmen; es kommt
in erster Linie auf den Zusammenhang, bzw. auf das Bild an, das dem
Dichter vorschwebt; vgl. auch das oben 8. 42, Anm. 2 iiber sadyas Gesagte.
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Ich iibersetze die zweite Hilfte der Strophe: ,als Schopfer
(dhasyw) drang er zuerst in den MutterschoB ein, er, der die
Sprache ungesprochen verstand“!). Wie vacam ani.ditam ein
Paradoxon ist, so auch dhdsyw und yonim vivesa. Ahnlich
bringt AV. 4,1,2 den Gedanken, daf Agni Schopfer und
Geschopf zugleich ist, wodurch die Ubersetzung von dhasyu
als Schopfer im Hinblick auf die iibrigen beigebrachten Be-
lege geradezu als gesichert erscheint. KEine Nebeneinander-
stellung von Paradoxen ist gerade bei Agni, der als Typus
des Unbekannten Gottes durch das Paradoxon als das irra-
tionale gottliche Numen, das im Verborgenen ruht, charak-
terisiert wird, sehr beliebt?). — Mit der rhetorischen Frage
nanve 3s0 agnih, die ein ,Ja“ als Antwort voraussetzt,
konnte auf die dreimorige heilige Silbe o3m — die ja nach
den Upanisaden eine Bejahung ausdriickt — angespielt sein,
die so oft als ,Stimme“ des Agni bezeichnet wird, von der
hier die Rede war. Unter dieser Stimme (vac) des Agni ver-
stand man wohl urspriinglich das Knistern des Feuers, viel-
leicht sogar noch unser Dichter, der ja auch vacam iva, nicht
nur vacam sagt; wir diirfen das ve, in dem eine gewisse
Schwierigkeit liegt, nicht iibersehen. Jedenfalls liegt ein
Vergleich vor, dessen upameya das Knistern des Feuers bilden
konnte, das auch oft mit dem Briillen des Rindes verglichen
wird. Es konnte wv@cam auch insofern auf die heilige Silbe
om3) gehen, als diese ebenfalls drei verborgene padani (= ma-
trani) hat%); der vaktar wire dann Agni selbst®), dessen

1) Weil er selbst die Vac war, die RV. 10, 125, 5 von sich sagt:

aham eva svayam idam vadami.

2) Da mir hier der Raum mangelt, werde ich an anderer Stelle
weitere Belege bringen.

8) Vgl. Drussex, Gesch. d. Phil. I, 1, 8. 257 iiber Vac und Om.

4) Vgl. Deussen, 60 Up., Index s. v. om.

5) Vielleicht ist auch der Umstand in Erwiigung zu ziehen, daf
AV. II, 1 ein Eingangslied ist, vor dem die heilige Silbe om seit der
altenten Zeit der Atharva-Tradition gleichsam als Uberschrift tiberliefert
ist. Trotz der Altertiimlichkeit der Sprache scheint II, 1 zu den jiingsten
Liedern des AV. zu gehdren, wie ja itberhaupt die sogen. Eingangslieder
meist jtingeren Datums als die iibrigen sind. Jedenfalls stehen die philo-
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Rauschen einmal (RV. 10, 11, 6) als vac bezeichnet wird (vi-
vakti vahnih), so daB wir somit wiederum eine irrationale
Idee gewonnen hitten, nimlich die, da8 Agni sich selbst die
Stimme verliehen habe, ein Parallelgedanke zu dem bei Agni
wiederholt ausgesprochenen Satz, daB er sich selbst geschaffen
habe, schlieflich auch ein Parallelgedanke zu der in v. 1 an-
gedeuteten Idee, daB Préni diese ganze Welt aus sich selbst
gemolken hat. So tritt im Atharvaveda iiberall die moni-
stische Weltanschauung, die die Einheit in der Vielheit er-
kennt, teils offen, teils verschleiert, zu tage, so ist im AV.
— wie noch viele andere Hymnen beweisen!) — die Grund-
lage zu der spiiteren Atman-Brahman-Lehre gelegt, die das
»Selbst“ zur hiochsten Gottheit erhebt.

5. pari visva bhuvanany ayam nimmt eindrucksvoll den
Gedanken von v. 4 wieder auf: pari dyavaprthivi sadya ayam;
visva bhuvanany bedeutet dyavaprthive in v. 4 gegeniiber eine
Steigerung; es ist ein Ausdruck fiir die ganze Schiénfung, es
werden wohl damit die drei Welten gemeint sein, on denen
oben (S. 40 Anm. 1) die Rede war: dyavaprthivi, antariksam.
— rtasya tantum (so auch AV. 13,3, 19) vitatam geht auf
den ausgespannten Faden des Kosmos (rta), der von der Erde
zum Himmel (vgl. dyavapythivt) und umgekehrt fiihrt, an dem
der Dichter sein Gewebe aufreiht. Es ist der Ariadnefaden,
der aus dem Labyrinth der vielgestaltigen Erscheinungswelt
zur Quelle der Erkenntnis der Welteinheit fithrt. Wir diirfen
ihn als ein Symbol der Verbindung zwischen Menschen- und
Gotterwelt betrachten, deren Herstellung die Aufgabe der
Priester ist (vgl. G.K. zu RV.6,9,2). DaB unter diesem
Faden urspriinglich das Opfer gemeint war, geht aus RV.
10,80,4; AV.9,4,1; 18,1,60 deutlich hervor2). An die

sophischen Hymnen des AV. der Zeit der iltesten Upanisaden, mit deren
Sprache sie viel gemeinsam haben, nicht allzu fern.

1) AV. 10, 8, 44 haben wir die ilteste Erwidhnung der ,nicht altern-
den, (ewig) jungen Weltseele* (Atman). Es ist falsch, in atmada (RV.
10, 121, 2) schon den Begriff des Selbstopfers hineinzulegen.

2) Vgl. auch V8. 8, 61, wo von den 34 Fiiden des Opfers ge-
sprochen wird.
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Stelle des Opfers trat spiter die Anbetung, das Gebet, die
Andacht, die in der religiosen Dichtung ihren Ausdruck fand,
die im Veda unter dem Namen Vac zusammengefaft wird.
Es trat im Laufe der Zeit in der religiosen Poesie immer
mehr die Beredsamkeit hervor, die schlieBlich das Leitseil
(syaman = tantw) wurde, mit dem der Siinger sein gottliches
Gespann lenkt (RV. 1, 116, 17). Immer hoher hinauf flogen
die Tdeen des Sdngers, und so wurde tantu der Faden des
spekulativen Geistes, wofiir wir RV. 10, 5, 3 ein schiones Bei-
spiel haben?!). AV. 6, 122, 1,"! wo Visvakarman als Erst-
geborener der Welt (rtasya vgl. mit rtasya tantum) erwihnt
wird (vgl. oben v. 4), scheint unter dem achinnam tantum
der ,Lebensfaden“ gemeint zu sein?) (vgl. AV. 10, 2, 17);
tantu als Lebensfaden hat sich wohl aus dem Beriff des tantu
als Faden des Menschengeschlechtes®) entwickelt?), wie er
RV. 7, 383, 12 angedeutet wird, wo es heift, daB Yama das
Gewebe (paridhi = tantu) zuerst gesponnen (tatam) habe, wo-
durch gu7agt sein soll, daB mit Yama der Faden des Men-
schengeschlechtes begonnen habe. Mit ihm verliert sich dieser
Faden im Reich des Uberirdischen; wohl wird von Yamas
Tod geredet, doch nie von seiner Geburt, so daB er uns ge-
wissermafen aja ,unerschaffen“ erscheint wie die hochste
Gottheit selbst. So ist durch Yama der Faden tatsiichlich
devesv atatah (RV. 10, 57, 2), bis zu den Gottern ausgespannt.
Wie der Dichter AV. 2,1,5 den Wunsch ausspricht, den
Faden, der zum Ursprung der Gotter fiihrt, zu finden, so
auch, und zwar noch unverhiillter, AV. 13, 1, 60: yo . . . tantur
devegv atatah tam . .. a$imahi = RV. 10, 57, 2, wozu GELDNER

1) Vgl. GeLoNer, ZDMG. 1917, S. 345.

2) Wir hiitten hier also die ilteste Erwiihnung des Lebensfadens
in der indischen Literatur; das tantum chid, das ZerreiBen des Fadens,
lag in der griechischen Mythologie bekanntlich in den Héinden der Atropos.

8) tantu konnte AV. 2, 1,5 auch der Faden des Gottergeschlechtes
sein, weil es unmittelbar darauf heiBt: yatra deva ...samdne yonau
adhyairayanta.

4) Das Bild vom Faden des Menschengeschlechtes muB uralt sein,
wie Worter fir ,Nachkommenschaft‘. wie tan, tana, tanaya, tanas (alle
schon im RYV. belegt) beweisen.

e
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(G.K. S.178 zu RV. 10, 80, 4) einige Parallelen bringt. RV.
6,9, 6 deutet der Dichter an, daB er den gesuchten Faden
zu den Gottern gefunden hat: vi me karna patayato vi caksur
vidam jyotir hrdaya a@hitam yat. — In drée kam, das auch
RV. 10, 123, 7 gelesen wird?), ist das betonte kam eng mit
dem dativischen Infinitiv verbunden; es dient zur Verstirkung
des Dativs des Zweckes und hat die Bedeutung von kamaya
Lfire,  wegen“, ,um zu“. — Zu amytam anasanah vgl. AV.
13,1, 7: tena <sc. rohitena) deva amrtam anvavindan. Die
Gotter sind nach Sat. 1, 6 aus dem Munde des Prajapati ent-
standen, was RV. 10, 90,12 = AV. 19,6,6 von den Brah-
manen, die ja auch gottliche Wesen sind, gesagt wird, nur
daB hier Purusa statt Prajapati steht. Da die Gotter er-
schaffen sind, miissen sie auch — wie alle Geschopfe — ver-
gehen, was z. B. Maitrayana-Up. 1, 4 erzdhlt wird, wihrend
im Veda stets die Unsterblichkeit der Gotter, deren Name
(amytak) ja schon ihre Unsterblichkeit ausdriickt, betont wird.
Es sei nur an RV. 8, 93, 5 erinnert: yad va pravrddha satpate
na mard iti manyase | uto tat satyam it tava. So heibt es
von Indra, von dessen Geburt zu reden der vedische Dichter
sich nicht scheut (RV.2,12,1), ohne daraus die von den
Upanigsads, besonders aber von Buddha gezogene Konsequenz
zu z1ehen, daB Geburt den Tod bedingt?).— Zu dem Schlu-

1) VS 32 12 liest statt drée kam : viertya; TA. 10, 1, 4; Mahan. Up.
2, 6: vivrtya.

2) Doch wird im Veda schon die Verginglichkeit des hochsten
Urwesens, soweit es der empirischen Welt angehort, in mystischer, sehr
verschleierter Weise angedeutet, wie es z. B. AV. 13,3, 7 vom Rohita
heiBt: bhuto bhavisyadbhuvanasya yas patih. Hier hegt m. E. ein Para-
doxon vor, das bisher von keinem der Ubersetzer richtig erkannt ist;
wir miissen nimlich iibersetzen: ,der vergangen (ist und doch) der Herr
der zukiinftigen Welt ist*. [Mir mangelt hier der Raum zu weiterer
Beweisfiihrung ; ich werde sie in einer Spezialschrift iber das Paradoxon
als Darstellungsmittel des Gédttlich-Irrationalen im Rigveda und Atharva-
veda nachholen.] Auf diese Weise brauchen wir auch den iiberlieferten
Text nicht zu #ndern. Ein #ihnliches Paradoxon liegt wohl AV. 10, 7, 11
vor, wenn wir tapal als mystische Bezeichnung des Agni, der ja im Veda
in immer neuer Form erscheint, auffassen (Stichwort fir Agni in v. 10
ist asacca sacca; vgl. oben S.43; GrassMaNN, Wh. s. v. tapas 4). Der
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gedanken des Liedes, daB die Gitter aus gemeinsamem SchoBe?)
entstanden sind, ist die von GeLoner zu RV. 10, 82, 5 zitierte
Sayana-Stelle iiber den Keim, in dem alle Gotter vereinigt
sind, zu vergleichen. Auch T.Br. 2, 8,8,9 wird Brahman
der Keim (vgl. hiranyagarbha) genannt, in dem alle Gotter
vereinigt sind. — Das Imperf. airayanta steht ebenfalls AV.
6, 47, 3, wo die Parallele svar anasanah zu amrtam danasandh
AV.2,1,5 zu beachten ist; trotz der Verschiedenheit des
Inhaltes diirften beide Stellen ihrem Entstehen nach irgend-
wie zusammengehdoren.

Sinn wiire daon: worin {im Skambha) Agni vergangen (ist und doch)
die hochste Weltordnung aufrecht erhiilt. Da nun Skambha = Agni
ist (vgl. RV. 10, 5, 6), hiitten wir somit den Gedanken: Skambha hilt im
Skambha die hichste Weltordnung aufrecht, d. h. in sich selbst. Wir
konnten hier also wiederum einen Vorliufer der Atman-Brahman-Idee
erblicken (vgl. oben S.46). Noch deutlicher wiirde diese Idee zutage
treten, wenn wir dharayat: als Loc. Part. auffassen: ,worin (im Skambha)
Agni (= Skambha) {ruht>, (im Skambha), der die hochste Weltordnung
aufrecht erhiilt‘. dharayati kann also grammatisch mit tapak (als verb.
fin.) oder mit yatra (als Loc. Part.) verbunden werden. Vielleicht wollte
der Dichter durch diese doppelte Konstruktionsmoglichkeit das Irrationale
des Unbekannten Gottes (= Skambha) zum Ausdruck bringen. [Prof.
GELDNER (miindlich) faBt wegen #raddha in demselben Verse (vgl. RV.
9,118, 2) tapah als Askese auf, dharayati als Loc. Part. und iibersetzt
dieStelle: , Worin die Askese {ruht), wenn sie vergangen ist, {imSkambha),
der das hiochste Weltgesetz aufrecht erhilt*. — Da tapal Teilbegriff von
karman ist, hiitten wir hier, soviel ich iibersehe, die ilteste Andeutung
vom Fortleben des karman nach dem Tode. Sollte sich von solchen
Stellen aus, indem man immer mehr hineinlegte, der im Veda nicht
nachweisbare Glaube an die Seelenwanderung gebildet haben? Natiir-
lich ist seine eigentliche Wurzel in volkstiimlichen Anschauungen zu
suchen.]

1) samane yonau auch RV. 10, 10, 7 = AV. 18, 1, 8, aber in anderer
Bedeutung; vgl. dazu G.K. S.147; RV. 10, 128, 2 samanam yonim abhy
aniigata vral weist auf den engen Zusammenhang von AV.2, 1 und RV.
10, 123 hin (vgl. oben v. 1).
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Die Hymnen ,,Samjfianam*,
yyNairhastyam‘‘ und ,,Pradhvaranam*‘.
Von I. Scheftelowitz.

In Agvalayana Gr.S. III, 5, 7—9, wo die SchluBverse
aller 10 Mandalas des RV. angefiihrt werden, wird neben
dem SchluBvers des 10. Mandala samanwa akatir iti noch
der SchluBvers tac chamyor a@vrnimahe genannt, der nach

5 Narayana, dem Komm. zu Agval, der letzte Vers der Bagka-
lasakha ist (baskalanam tu tac chamyor ity esa bhavati sam-
hitantyatvat). Es ist klar, daB Adval. diesen Vers tacchamyor
durchaus nicht als Khila markiert, sondern ihn ebenso wie
den ihm vorangehenden SchluBvers der Sakalasakha durch

w ity eka bezeichnet, wodurch er ausdriicklich als gleichberech-
tigt mit dem SchluBvers der Sakalagakha hingestellt ist. In
der Parallelstelle Sankh. Gr. 4,5 wird nur tac chamyor als
SchluBvers des 10. Mandala angegeben; ebenso in 2, 11: ,Nach
beendigtem Vedalernen bis zum Samyw Barhaspatya') hin“.

15 DaB mit tacchamyor die Bagkalagakha schloB, wird noch be-
stitigt durch folgende Angaben, die in Bhatta Kumarilasva-
min, A$valayanagrhyakarika II, 8 (= Bodleiana Ms. Samsk. e 8
Fol. 29) und im Brahmanachamsiprayogasrautasam (= Ms.
India Office Nr. 2017) am SchluB enthalten sind: Adhyayanam

20 upakarma S$ravanyam ($ravame, Adv.) $ravamena tu tanmase
hastayuktayam pamcamyam va tad isyate, avrstyausadhayas
tasmin mase nu (tw, ASv.) na bhavamti cet tada bhadrapade
masi (mase, A§v.) $ravanena karoti tat, sakalanam samaniva
ity reamtyahutir bhavet, baskalanam tw tacchamyor ity ream-

; 1) Der Vers tacchamyor fiihrt den Namen Samyu Barhaspatya, vgl.
S B, 9,1, 24 95
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tyahutir bhavet ",die Vorbereitung der Studierenden mit dem
Lernen erfolgt im Vollmondstage des Monats Sravana; in
diesem Monat oder im 5. Tage, der mit dem Mondhaus Hasta
in Verbindung steht, wird diese [ Vorbereitung] gefordert. Wenn
nun in diesem Monat die Kriiuter des Regens nicht ermangeln,
alsdann im Monat der Regenzeit macht er den Anfang mit
dem Lernen. Der letzte Vers der Sakalas soll samaniva sein,
der letzte Vers der Bagkalas aber tacchamyor.

Nach dem Komm. des Caranavyiha ) ist die SchluB-
hymne der Samhitad der Baskalas das Samjnianam, das aus
15 Verseri besteht. Da aber das eigentliche Samjiianam nur
5 Verse hat, so hat der Komm. des Caranavyitha noch die
beiden dem Samjfianam unmittelbar folgenden Khilani hinzu-
gerechnet, ndmlich das dreiversige Nairhastyam und das
siebenversige Pradhvaranam. In den beiden RV.-Mss. Brit.
Mus. Add 5351 und India Off. 2131 sowie in der Rksamhita
ed. Rajarama Sastri und Sivarama Sastri, Bombay Sake 1812,
Vol. IIT und bei Pererson, A second report . .. in the Bombay
circle, Bombay 1884 p. 98 sind diese 3 Hymnen auch wirklich
zu einem ganzen vereinigt. DaB sie urspriinglich nicht zu-
sammengehoren, geht schon aus dem verschiedenen Inhalt
dieser drei Hymnen hervor?). Das Samjnignam handelt von
der Eintracht, das Nairhastyam ist eine Verfluchung des
heranriickenden feindlichen Heeres (senadaranam, wie es die
Anukramani bezeichnet), das Pradhvaranam hingegen ist ge-
mif der Anukr. eine Aksarastuti, d.h. eine Verherrlichung
des unvergéinglichen Brahman. Nur deshalb, weil diese drei

1) Zitiert bei OLpENBERG, Hymnen des RV. I, 495f., vgl. auch
A. Wesgr, Nachtrag zur 2. Aufl. der Ind. Lit., p. 2.

2) DaB der Komm. zu Caranavyiiha die wirklichen alten Unterschiede
zwischen den Sakhas nicht mehr kaonte, vgl. ZDMG. 74, 196. Tn noch
jingerer Zeit hat man, wie uns Ms. Brit. Mus. Add 5351 und Ms. India
Off. 2131 lehren, diese drei Hymuen uad die darauf folgenden Mahanamni-
Verse einheitlich zusammengefaBt und sie siimtlich als Mahinamnpyas
bezeichnet (atha mahanamnyal). Dieses kommt daher, weil man gleich
nach Beendigung des Vedalernens das Studium der Rakasya-Texte zu
beginnen pflegte (vgl. Sankh. Gr. 2, 11), die durch die Mahanamni-Verse
eingeleitet wurden.

4%
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Khilani am Schluf der Samhita iiberliefert werden und der
Tacchamyor-Vers, mit dem die Rksamhitd der Baskalasakha
schlieBt, sekundir an das Ende des dritten Khila getreten
ist. scheint von spiteren Komm. nur der zum 2. Male wieder-

s kehrende Tacchamyor-Vers als das eigentliche Ende des Ganzen
angesehen worden zu sein. Nicht nur die Anukr. zum 5. Adhyaya
der Khilani, sondern auch Brhaddevata (ed. Macdonell) 8, 93—97
geben ausdriicklich an, daf Samjfidnam, Nairhastyam und
Pradhvaranam drei selbstéindige Hymnen sind, die am SchlnB

1 der Rksamhita iiberliefert worden sind. Die betreffende Brhad-
devata-Stelle lautet:

tad admiti yac catah samjhanam jhanasamstavah
caturtham yat tu nairhastyam tat sapatnanibarhanam
sam sam it pradhvaranam cety agneyyav eva te smyrte
15 usana varuna$ cendras cdgnis ca savitda stutah
sanyfidne prathamasyam tu dvitiyasyam athasvinau
trtvya@ cottame ca dve asiso 'bhivadanti tah
wmdrah pusa sapatnaghne dvitiyasyam rei stutau
devanam itarah prokta asirvadaparas ca yah
20 sam sam samjfiadnam ity ete param samvananam viduh.

»Was nun dies [ndmlich RV. X, 190] und die folgenden
(4 Hymnen niémlich X, 191, das Samjaanam, Nairhastyam
und Pradhvaranam) betrifft, so enthilt das Samjfianam den
Preis der Einigkeit, das vierte davon, das Nairhastyam, ist
25 Nebenbuhlér vernichtend. = Diese beiden Lieder Sam sam it
(X, 141] und das Pradhvaranam sind, wie iiberliefert ist, an
Agni gerichtet. In der ersten Strophe vom Samjianam werden
USana, Varuna, Indra, Agni und Savitar gepriesen; in der
2. Strophe die beiden Agvins; die dritte und die beiden darauf
s folgenden Strophen [= 4—5] enthalten Segenspriiche. In der
2. Strophe des Nebenbuhler vernichtenden Liedes [Nairhastyam|
werden Indra und Pusan gepriesen. Und die anderen [im
Nairhastyam und Pradhvaranam] erwihnten Strophen, die
unmittelbar auf die Segenspriiche enthaltenen Strophen folgen,
ss sind allen Gottern gewidmet. Durch Rezitation von Sam sam
(X, 141] und Samjrianam erlangt man die hochste Eintracht®.
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Auch im Rgvidhana IV, 24, 5—6 wird das Samjfianam un-
mittelbar hinter dem Hymnus Sam sam it genannt. Von dem
Sanyaanam heift es im Rgvidh:

krte bhede tu samyfianam etat samdhikaram japet
na tatra bhedo bhaya syad yatraitat satatam japet 5
tac chamyor @ vrwimahe itv svastyayanam japet.

»Wo Zwietracht herrscht, soll man dieses Samjhianam, das
Frieden stiftende, leise fliistern, wo man dieses bestéindig her-
sagt, da wird niemals Zwietracht herrschen. Man moge den
Gliick bringenden Vers tacchamyor hersagen“. Daf auch nach 10
Rgvidh. das Nairhastyam als ein besonderes Lied aufzufassen
ist, geht aus IV, 24, 3 hervor: senddaranam etat syan nair-
hastyam iti Saunakah ,Heere vernichtend ist das Nairhastya-
Lied, so sagt Saunaka“.

Somit ist die Annahme, daf das Samjiianam aus 15 Versen 15
besteht, sehr jung. In dem modernen Rgvedamantra p. 136b
ist der erste tacchamyor-Vers, der urspriinglich den SchluB
des Samynianam bildet, ausgelassen. Um jedoch die Vers-
zahl 15 herauszubekommen, ist vor dem zweiten tacchamyor-
Vers ein ganz junger Vers eingeschaltet. 20

Das Samjfianam wird nach Sankh. Sr. IIT, 6, 8 auch beim
Vollmondsopfer (paurnamasyam) angewendet. Schon aus dem

. Umstande, da Sankh. es nur mit dem Anfangswort zitiert
und es als bekannt voraussetzt, geht hervor, daB das Lied
alt ist. Es gehort der vedischen Periode an; denn V.2 ist 2
auch im AV. VII, 52, 1 (vgl. MS. 2, 2, 6) iibernommen, wo sich
die alten Instrumentalformen svebhil, aranebhih finden, wo-
fiir die entsprechende Stelle des T. Br. II, 4, 4, 6 die jiingeren
Formen svaih, aranaik hat. Hingegen iiberliefert das Sam-
jhanam die Dative svebhyah, aranebhyah, die dem VersmaBe so
nach urspriinglich sind und dem Vedischen entsprechend als
suebhiah (viersilbig), aramebhiah (finfsilbig) gelesen werden.
Vers 3 des Samjfianam ist in das alte Khila III, 15, 32 auf-
genommen. Strophe 4a ist in AV. III 8,5 (= M. 8. 2, 26,
K. S. 10, 12) enthalten, und V. 5 kommt zahlreich vor, so in s
T.8. 11, 6, 10, 2, Rk.-Prat. § 1057. Weitere Belege bei Br.ooxm-
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FIELp, A Vedic Concordance 388 und meiner Khila-Ausgabe
p. 132. Dieser sogenannte Samyuvaka-Vers wird am Schluf
eines Opfers rezitiert, vgl. Sankh. Sr.I, 14, 21; III, 8, 20;
V, 20,7, Ap. Sr. III, 7, 11; 14, 7; IV, 12, 10; Vait. S. 13, 3.

Die Abfassung der Hymne Nairhastyam wird in dieselbe
Zeit fallen, in der die ihm verwandten AV.-Lieder VI, 66
u. 67 entstanden sind. Str. 1a ist inhaltlich = AV. VI, 66, 2b;
V.2=AV.VL,67,1a+2b. V.3 = AV.V] 67 3. Das in
2a durch das VersmaB bedingte esdam (= esdm) ist alt-
vedisch.

Von der 3. Hymne, der Aksarastuti, bilden die ersten
fiinf Verse ein zusammengehoriges Ganze, worin das urspriing-
liche Brahman verherrlicht wird. V. 6—7, die inhaltlich nicht
zu dieser Hymne gehoren, sind erst spiter hinzugefiigt. V.6
ist entlehnt aus V.S. 3,62 und V.7 aus dem Samjianam.
Diese Entstehung der ersten 5 Verse wird noch in die jiingere
vedische Zeit fallen. Die durch das VersmaB bedingte Sechs-
silbigkeit von vareniakrato (V. 1) ist vedisch. V. 3a erinnert
an AV. X,7,24aund V.4a an AV. VIII, 9, 18. Auferdem hat
T.Ar.1,9,6 aus dieser Hymne Vers 3—4 entlehnt. Diese
Hymne konnte eben so alt sein wie das 15 Buch des AV,
das in Inhalt und Sprache einen dem Brahmana sehr #hn-
lichen Charakter trigt, man vgl. nur AV. XV, 1, 8: ,Es ward
das eine, das glanzvolle, groBe, vortreffliche, es ward zum
Brahman; zum Tapas und zur Wahrheit“; oder XV, 8, 7:
wDer Veda ist die Decke, das Brahman das Kissen“; oder
XV, 10, 8—9: ,Derjenige erlangt das Brahman und wird ein
ausgezeichneter Kenner des Brahman, welcher weif, daf die
Erde mit Brhaspati und das Feuer (Agni) mit Brahman iden-
tisch ist“.

Varianten.

Das Samjfianam fand ich in folgenden von M. MiLLEr
nicht benutzten RV.-Mss., die ich in meiner Ausgabe nicht
verwertet habe:

1. Bodleian Ms. Wilson 429—32 [= Bi]. 2. Bodl. Ms.
Wils. 445 [= Bg). 3. Brit. Mus. Ms. 5351 [= Br]. 4. India
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Office Ms. 2131 [=IO]. Meine Edition des Kasmirischen RV.-Ms.
bezeichne ich als A.

Das Nairhastyam ist in den drei letzten Mss. vorhanden,
das Pradhvaranam nur in den beiden letztgenannten Mss.

Orthographische Eigentiimlichkeiten: In By ist auslauten-
der Konsonant vor einer anlautenden Konsonantengruppe,
deren erster Konsonant mit dem auslautenden iibereinstimmt,
geschwunden. In Br wird fir ¢ [dh] stets I [lk] geschrieben;
und ein hinter » stehender Kons, dem ein kurzer Vokal folgt,
wird stets verdoppelt (vgl. hierzu WZKM. 21, 112). - Fiir cch
steht stets ¢h In simtlichen Mss. steht vor ¢, d statt n ge-
wohnlich 2. Vereinzelt wird auslaut. Kons. vor einem gleich-
lantenden Anlautskonsonanten, dem ein Vokal folgt, nicht
geschrieben. In IO steht fiir & gewohnlich ». Ms. 10 geht
auf Br zuriick, es teilt die Varianten und Fehler mit Br,
auBerdem enthélt es noch mehrere Abschreiberfehler. So ist
in I0 Vers 3b: awanat verschrieben aus Br ajmanamt.
Letztere Schreibung ist aus ajzjanan entstanden, indem ¢ vor
dem anlaut. s eingeschoben ist. Die Lesarten von A erweisen
sich stets als die besten.

I. Samjfianam (s. meine Edition, p. 132). 3a. kakswan
A, B,, kakswam B,, Br, I0. — avet A, ave die iibrigen.
3b. aviwanan A, ajjjanan B,, B,; ajjjanamt Br, ajyjanat IO.
4 a. akatim A, akutir By, By, Br; akakatir 10. 4b. tan (bezw.
tam) A, B,, B,; svam Br, 10. 5a. svastir alle, aufler B,:
svahstir. In IO fehlen die Worte astu mas svastir.

II. Nairhastyam (s. meine Edition, p. 133). 1a. vartmeva
A, vartmetu B,, Br, 10. 1b. bakan A, Br, 10, bahur B,.
2a. vartmany alle, auBer B,: vatmany; esam alle, auBer IO:
e§am; cakratuh A, sasrutah die iibrigen. 2b. °gudhanam A,
°muagdhanam B,, 10, mulhanam Br. 3a. aisw alle, auer B,:
esu; nahya alle, auBer 10: nahya; visadanain A, vrsdjinam
die iibrigen. 3b. paran alle, auBer B,: para; aisatv alle,
auBer B,: esatv.

II1. Pradhvaranam (s. meine Edition, p. 133). 2a. pra-
Jakamota A, prajakama wuta Br, 10. 2b. mahad A, maha

>
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Br, 1I0. 3a. aksaram A, Br, aksara 10. 4a. pyayate A,
pydayase Br, 1I0. 4b. virydvatari A, viryavata Br, I0. 4b. In
Br, I0 am SchluB hinzugesetzt: satyd nah pradiso disah.
6b. no astu A, me asta Br, IO.

10

15 4.

20

30 3.

Ubersetzung.
I

. Eintracht verkiinde USana, Eintracht verkiinde Varuna,

Eintracht verkiinde Indra und Agni, Eintracht Savitar.

. Eintracht sei unsern Angehorigen, Eintracht sei den Frem-

den, Eintracht moget ihr, die beiden A§vins, hier uns
dauernd verleihen.

. Weil Kaksivan, der Sohn der Angirasas, die Einigkeit

forderte, deshalb suchten sich heute alle Gotter der Ge-
liebten geneigt zu machen.

Eines Sinnes soll eure Gunst sein, euer Bestreben halten
wir in Ehren. Welcher Mensch hier anderen Sinnes ist,
den treiben wir fort.

. Deshalb erwiinschen wir Heil und Segen, gedeihlichen Fort-

gang fir das Opfer, gedeihlichen Fortgang fiir den Opfer-
herrn. Gdottliches Gliick soll uns sein, Gliick den Meénschen.
Kriftig soll das Heilmittel kommen, Heil sei unserm Vier-
fiiBler, Heil unserm Zweifiifler.

II

. Mit diéser Libation, die das Heer gleichsam auf dem Pfade

vernichtet und die Hénde l8hmt, mit dieser richten wir
die zahlreichen Feinde zugrunde.

. Indra und Pusan haben die Pfade jener [Feinde] umzingelt;

von euch hier, die ihr vom Feuer versengt und in Feuer
eingehiillt seid, schlage Indra alle besten tot.

Unter ihnen Bestiirzung anrichtend, moge er die Feinde
wie den Gedanken einer Gazelle riickwiirts treiben; her-
wirts komme das Vieh [des Feindes].

III.

. Dir, o Herr der Opferhandlungen, o vortrefflicher Hotar,

ausgezeichneter, dir wird eine Gayatri gesungen.
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. Kagyapa, der sich Rinder, Speise und Nachkommen wiinscht,

preist dieses groBe, einzige, unvergingliche Brahman, wel-
ches ist und sein wird, das unermefliche Brahman, das
einzige und unvergingliche.

. Weil alle Wesen schaffenden Gotter dieses Unvergiingliche

verehren, so machtet ihr den'Jamadagni, den grofien Rsi
zu dessen Hiiter.

. Jamadagni wichst an Macht durch die um vier Sllben

zunehmenden Metren, durch den GenuB des Konigs Soma
und durch das Brahman der Machtvollen; heilsam seien
uns die Himmelsgegenden und die Richtungen.

. Welcher Glanz und welches helle Licht der Ungeborene

unverhiillt gezeigt hat, dieses preist der Rsi Kasyapa, nim-
lich das wahre Brahman, das in fortwihrender Bewegung
sich befindende, dauernde Brahman, das in fortwihrender
Bewegung sich befindende.

. Welches die dreifache Lebensdauer des Jamadagni, die

dreifache Lebensdauer des KaSyapa oder die dreifache
Lebensdauer des Agastya oder die dreifache Lebensdauer
der Gotter ist, diese dreifache Lebensdauer soll uns sein.

. =1 Vers 5.

—
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20



Die Mahanamnyas,
eine dem Rgveda-Zeitalter zugehorige Hymne.
Von I. Scheftelowitz.

Im Samaveda der Naigeyasakha findet sich am Schlu8
des 7. Prapathaka eine Hymne, die unter dem Namen ,, Ma-
hanamnyas“ bekannt ist (vgl. Monatsb. Berl. Ak. Wiss. 1868,
244f). In allen indischen Ausgaben des SV. ist jenes

5 7. Prapathaka mitaufgenommen u. zw. als {rttyordhah des
6. Prapathaka. Die Mahanamnyas werden hier am Schlu durch
die Uberschrift: atha mahanamnyarcikah als ein besonderer
Abschnitt gekennzeichnet!). Auch das Arseyabrahmana (Aran-
yagana 26, ed. BurneL, Mangalore 1876) bestitigt, daB die

10 Mahanamnyas zu dem Samaveda gehort. Wdahrend in den
genannten Werken diese Hymne nur aus 10 Versen besteht,
von denen der letzte vier Stellen besitzt, enthilt sie im Ait.
Ar. 4,1,1 und in den RV.-Mss. elf Verse, wobei der 10. Vers
5 Padani hat. Abgesehen von dem Ka$mirischen RV.-Ms.?)

15 habe ich diese Hymne am Schlusse folgender drei RV.-Hand-
schriften gefunden: 1. Brit. Mus. Ms. 5356 d Fol. 106 b; 2. Brit.
Mus. Ms. Add 5351; 3. India Office Ms. 2131.

1. Verwendung der Mahanamnyas im Ritual

In diese Mahanamni-Verse, die auch Sakvaris heiBen,
20 weiht der Lehrer den Schiiler unmittelbar nach Beendigung

1) Vgl. die ind. Samaveda-Ausg. Ajameriya Samv. 1957, p. 48, ferner
die Ausg. in der Bibl. Ind., Vol. 11, p. 878. Das von ForTuNaTOV heraus-
gegebene Samaveda- Aranyu-Samhita, Moskau 1875, worin sich ebenfalls
die Mahanamnyas finden, ist nichts anderes als der 7. Prapath. der
Naigeyasakha.

2) Vgl. meine Khila-Ausgabe, p. 134f.
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des RV. ein. Deér Unterricht dieser Verse darf nur an einer
reinen Stitte im Walde innerhalb eines Kreises, der mittels
eines Strahles frisch geschopften Wassers gezogen wird?),
stattfinden. Unmittelbar nach Aufgang der Sonne beginnt
der Lehrer, mit dem Gesicht nach Nordosten zugewandt, den
Vortrag der Mahanamnyas, die der Schiiller mit verbundenen
Augen?)schweigend anhort (Sankh. Gr. 2,12,2, Aév. Gr. 8, 14,17).
In Gobh. Gr. III, 2 wird das Mahanamnwratam, das Maha-
namni-Geliibde erwédhnt. Dieses ging dem Mahavratam ,dem
groBen Geliibde“, das unmittelbar vor Beginn des Upanisad-
studiums ‘abgelegt werden muBte, voraus und kann 12, 9, 6
oder 3 Jahre dauern und nach der Ansicht einiger unter
Umstinden nur ein Jahr lang, vgl Gobh. Gr. IlI, 2, 1—5,
Khad. Gr. IT, 5, 22 ff., Samskara Kaustubha p. 161, Prayoga-
ratna p 58 a, Bhatta Kumarilasvamin, A§valayanagrhyakarika,
Bodl. Ms. Samsk. e 8 Fol. 17: Mahanamniwvratam proktam
mahdvratam athocyate, puarvavad vrata adiste samvatsaram
idam caret, parne samvatsare dese vivikta upavisya ca, rn-
mukham $ravayaty enam wmahdvratam atah param. Das
Mahanamni-Geliibde ist nur dann in dieser Kiirze statthaft,
wenn die Mahanamni- Verse schon von dessen Vorfahren
studiert wurden. Dieses Geliibde scheint sehr populir gewesen
zu sein, was ein Zitat aus dem Raurukibrahmana bei Gobh.
Gr. 3, 2, 7 beweist (vgl. HinLeBrANDT, Rituallit. 57).

Die Mahanamnyas werden vielfach im Opferritual ver-

1) Der Kreis schiitzt vor dimonischen Michten, denen man bei der
Einfihrung in die Geheimwissenschaft ausgesetzt ist. Als die Gotter den
Atman zu erforschen strebten, suchte sie der Dimon Papman (,fj'bel‘)
zu verschlingen (Nrsimhatap. Up. 2, 6, 1). Uber den Kreis, vgl. SCHEFTE-
rLowirz, Altpers. Religion u. d. Judentum, 73ff.

2) Der Schiiler scheint deshalb um die Augen eine Binde zu tragen,
damit die mit Zauberkriften erfiillten Verse ihn nicht schéidigen. So
pflegt der Brahmane bei Beginn des Somapressens sich mit einer Binde
die Augen zu verbinden und die Somapresse anzurufen, auf da der Soma
keine schiidliche Wirkung ausiibe (Ait. Br. VI, 1, 5). Gem#8 dem groBen
Pariser Zauberpapyrus soll der Zauberer sich im Totengewand mit ver-
bundenen Augen hinlegen, sie auBerdem noch fest verschlieBend. Auf
diese Weise spricht er das zauberkriiftige Gebet (vgl. WessELY, Griech.
Zauberpap. = Denkschr. d. Wiener Akad. 1888, 48).

—
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wendet. So bilden sie das Prsthastotra in dem Niskevalyasastra
des A§vamedha-Opfers (Sankh Sr. 16,8, Ap. Sr. 22, 18,2; S. Br.
XIII, 5,1, 10), bei der Visvajit-Feier (nach Sankh. Sr.12,6,9). Am
5. Tage der Dvadasaha-Feier singt sie der Saman (Ait. Br. V, 7).
5 Bei dem Sodasi-Sastra werden aus den Mahanamni-Versen
fiinf kleine Stiicke, die Visargas genannt werden, genommen.
Diese 5 Visargas bilden zusammen einen Anustubh-Vers; vgl.
Agv. §r. 6,2, 9; Ait. Br. 4, 4, 1 (nebst Sayana); 6, 24, 7; Laty.
§r. 3, 5, 13; 10, 2, 2. Sayana zu Ait. Br. 4, 4, 1 erkldrt diese
10 Stiicke sehr eingehend: ,Die sogenannten Mahanamni-Verse,
die mit vida maghavan beginnen, stehen in Ait. Ar. IV, 1, 1.
Die daraus entnommenen Visargas bestehen aus 5 Teilen;
diese werden von Agvalayana folgendermaBen erklirt (Agv.
g§r. VI, 2, 9): Das folgende bildet einen Anustubh-Vers: Pra-
15 cetana pra cetayd yahi piba matsva, kratu$ chanda rtam
brhat sumna @ dhehi no vaso. In diesem Vers ist das eine
Wort pracetana der erste Visarga, pra cetaya der zweite.
Diese beiden Visargas sind aus dem 2. Mahanamni-Vers ent-
nommen, [und zwar bilden sie den 2. Pada von Strophe 2a].
20 Der 3. Visarga, a yahi piba matsva, stammt aus dem 3. Maha-
namni-Vers [u. zw. ist er der letzte Pada dieses Verses]. Der
4. Visarga: kratus chanda rtam brhat ist im 6. Mahanamni-
Vers enthalten; und der 5. Visarga: sumna @ dhehi mo vaso
ist aus dem 8. Mahanamni-Vers entnommen. Vereinigt man
% diese 5 entlehnten Stiicke, so haben sie zusammen 32 Silben
und bilden den obigen Anustubh-Vers. Das ist der Sinn der
Agvalayana-Stelle“. Soweit Sayana. Dieser aus Mahanamni-
Stiicken zusammengesetzte Anugtubh-Vers folgt bei der Re-
zitation unmittelbar nach den Valakhilya-Hymnen (A. Br.
%0 VI, 24, 7 nebst Sayana). Beim Manenopfer (pitrye) wurden
gleichfalls die Mahanamni-Verse neben anderen Khilani vor-
getragen (Medhatithi zu Manu III, 232).

2. Die Purisapadani.
Nur die ersten 9 Verse unserer Hymne trugen urspriing-
s lich den Namen Mahanamnyas (vgl. Asv. Sr. 7,12, 10, A. Ar.
Komm. zu 4, 1, 1; Sankh. Sr. Komm. zu 10, 6, 18; Sadviméa
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Br. 8, 11; Kaus. ‘Br. 23, 2), wihrend die darauffolgenden
9 Stellen als Purisapadani (,,Ergiéinzungsstellen) bezeichnet
werden (vgl. Asv. Sr. Komm. zu 7, 12, 11; 8, 14, 16; Laty.
4,10,18; 7,5,7; 7,8, 7; 10, 2, 10; Tandya Br. 13, 4, 12, 13).
Von diesen bilden die ersten fiinf den Vers 10. Das 6. Purisap.
. ist Strophe 11a. Die einzelnen Wirter dieser Strophe sind
aus den vorhergehenden Versen 2b, 5b und 4a entnommen.
Vers 11b mit Ausnahme der beiden letzten Worter stellt
das 7. Purisapada dar. Das 8. bilden die beiden letzten Worter
von 11b. TUnd das 9. ist aus den 3 Anfangsworten des
1. Mahanamni-Verses und der Silbe Om zusammengesetzt: vida
maghavan vido3m (Ait. Ar. 4,1, 1 nebst Komm.). Urspriing-
lich gab es aber nur 5 Purisapadani, was aus Kaus. Br. 28, 2
hervorgeht: etani paficapadani purisam iti $asyante, nimlich
die ersten 5 Purisapadani, die den 10. Vers bilden.

Die Rezitationsweise der ersten 5 Purisapadani, die den
10. Vers bilden unterscheidet sich sehr von der der 9 voran-
gehenden Mahanamni-Verse, was aus Agv. Sr. 7,12, 12 und
Sankh. Sr. 10, 6, 13, Kaus. Br. 23, 2 hervorgeht. Es handelt
sich dort um den Sakvarisaiman, der bei der Mittaglibation
unmittelbar vor dem Marutvatiyasastra am 5. Tage des Dvada-
Saha-Festes stattfindet, dessen Stotriya eben die Mahanamnyas
‘bilden, wobei die 9 Verse in 3 Teile zerfallen, indem aus je
drei Versen ein Vers gebildet wird. Und diese so zusammen-
gesetzten drei grofen Verse fithren den besonderen Namen
Sakvari, vgl. Komm. zu Ait. Ar. 4, 1, 1: sakvaranamakam
samavedaprasiddham kimcit samasti tad yad udgatarah prstha-
stotrarapena gayeyus tadanim mahandmnisamjiayd vya-
vahriyamand das ,sogenannte Sékvaram, das im Samaveda
bekannt ist, ist ein Saman, das die Udgataras singen und
aunBerdem mit dem Terminus Mahanamni bezeichnet wird*
(vgl. auch Tandya Br. 13,4; A.Br. 5,7, Laty. Sr.7, 5, 61,
Hinesranpt, Rituallit. 108). Die Stelle in Adv. Sr. V11,12, 10
die vom Sakvaram handelt, lautet: $akvaram cet prstham
mahanamnyah stotriyah, ta adhyardhakaram nava prakrtya
tisro bhavanti ,wenn es das Sakvara-Prstha ist, so bilden
die Mahanamni den Stotriya. Indem man bei der Rezitation
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drei Halbverse wie einen Halbvers behandelt, werden diese
urspriinglich neun Verse in drei Verse umgewandelt’. Der
Komm. fiigt noch hinzu, daB man nach je drei Halbversen eine
Pause (avasanam) macht und die Silbe Om (pranavam) ein-
schaltet. Sodann fahrt der Text (VII, 12, 11) fort: tabhih
purisapadany upasantanuyat ,mit diesen Versen soll man
die Purisapadani verbinden“, wozu der Komm. sagt: maha-
namnyo nama navarco nava padany purisapadasamjnani, ta-
sam yeam antyena pranavena prathamam purisapadam sandha-
ya tatah sarvami yath@ pathitani Samsed antye pranavam
krtvanurapam upasantanuyat ,die sogenannten Mahanamnyas
bestehen aus 9 Versen und aus 9 Stellen, die Purisapadani
heifen. Unmittelbar an dem am SchluB dieser Mahanamnyas
befindlichen Om soll man das erste Purisapada anschlieSen
und dann alle Purisapadani, wie sie aufgefiihrt sind, rezitieren,
und am Schlusse gleichfalls die Silbe Om hinzufiigen. Der
daran sich anschlieende Text VII, 12, 12 lautet dann: pasi-
caksarasah purvani pafica ,in 5 Silben geteilt soll man die
ersten 5 Purigsapadani rezitieren“. Dieses wird im Komm. zu
Ait. Br. 4, 1, 1, der auf diese A§val.-Stelle Bezug nimmt, aus-
fithrlich behandelt: Tesu mavasv adyani pasicasamkhyakani
purisapadans  pasicaksarasah Samset tadyathd ,eva hyeva“
iti paficaksarani pathitva sakyrd avasiya pascad ,eva hyagne*
ity etami paficaksarani pathet ,von diesen neun soll man die
ersten finf erwihnten Purisapadani, in 5 Silben geteilt, re-
zitieren z. B. ev@ hy eva soll man fiinfsilbig sagen, dann eine
kleine Pause machen und hierauf die folgenden Worte eva
hy agne ebenfalls fiinfsilbig rezitieren®.

Jeder von diesen 5 Stollen besteht demnach aus 10 Silben,
30 was auch die Anukramani zum-5. Adhyaya der Khilani
betont: purisapadany dgneyavaisnava [!] aindrapausnadaivani
vairgjani ,die an Agni, Visnu, Indra, Pisan und an die Devas
gerichteten 5 Purisapadani sind zehnsilbig“. Jedoch nach
Agvl. ér. VII, 12, 13 ist es nicht unbedingt notwendig, jedes
der 5 Pada zehnsilbig zu sprechen: sarvani va yathanisantam
»oder man rezitiere alle 9 nach der gewdhnlichen Weise*,
wozu der Komm. bemerkt: ,Auch diese 5 Purisapadani braucht
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man nicht in 5 Silben geteilt, zu rezitieren“, d. h. sie wiirden
nicht 10 sondern 8 Silben haben. Die Parallelstelle in Sankh.
Sr., die von den obigen Vorschriften ein wenig abweicht, ist
10, 6, 17—20: Sakvaryo mahanamnyah stotriyah (10, 6, 17)
»die Mahanamnyas bilden den Stotriya des Sakvarasaman®.
Yatha tisronustubhas tathaikaika (10, 6, 18), was vom Komm.
folgendermaBen erklirt wird: navinam mahanamninam Sa-
syavidhir ucyate, yatha tisronugtubho Sasyante ardharcasa
evam ekaika Sasyate, tribhistribhir ekaikd bhavatity arthah,
tatas tisras trir ucyante ,die Art und Weise der Rezitation
der 9 Mabanamnyas wird erklirt. Ebenso wie drei Anustubh-
Verse halbversweise rezitiert werden, so wird jeder einzelne
Vers rezitiert, d. h. aus je drei Versen wird eigentlich jeder
einzelne Vers gebildet, darauf werden die drei (Trcas) dreimal
aufgesagt“. Jeder Halbvers besteht demnach aus urspriing-
lich anderthalb Versen. Und der Sankh.-Text X, 6, 19 lautet
weiter: wttamayah panktir wttama, was nach dem Komm. be-
deutet: ayam uttamasabdas tritye trce vartate, tasya evam-
rapaya uttamdya amnayaprasiddhdya wttamda sad panktir iti
ndieses Wort uttama bedeutet hier der dritte Trca. Von diesem
80 beschaffenen letzten Trca des erwihnten Textes ist der
letzte (= 9.) Vers eine Pankti“. Dann behandelt Sankh. X,
6, 20 die 5 Purisapadani. Ich fiilhre hier den Text des Komm.
an, da er verstindlicher ist: ya sa panktir uttama tasya
uttame pade pafica padani purisakhyani nivicchamsam $amset,
na pranavam antara kuryad ity arthah ,unmittelbar nach
dem letzten Stollen des Pankti-Verses (d. i der 9.) rezitiere
man die 5 sogenannten Purisa-Stollen nach Art der Nivids,
d. h. man moge dazwischen nicht die Silbe Om einfiigen®.
Wihrend die ersten 5 Purisapadani nach den Aitareyinas an
Agni, Visnu, Indra, Pisan und an die Devas gerichtet sind
(vgl A. Ar.4,1,1), scheinen sie nach den Kausitakinas folgenden
5 Gottheiten geweiht zu sein: Prajapati, Agni, Indra, Piisan
und Devas (Kaus. Br. 23, 2). Taitt. Ar. I, 23, in dem die
5 Purisapadani eingestreut sind, hat Vayw statt Vigpu. In
der Rez. des SV. fehlt ebenfalls Vigpu, ohne daB hierfiir
eine andere Gottheit eingesetzt ist.
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3. Alter der Mahanamnyas.

Die urspriinglich aus 9 Versen bestehenden Mahanamnyas?)
gehoren noch dem RV.-Zeitalter an, was schon daraus hervor-
geht, daB sie in allen iibrigen Veden als bekannt vorausge-

5 setzt und neben alten RV.-Hymnen genannt werden, vgl.
V8. 23, 35, TS. V, 2, 11,1, MS. IT], 12, 21, KS. V, 10, 5, AV.
XI, 7,6. Die ersten 4 Stellen gehen auf eine gemeinsame
Quelle zuriick: mahanamnyo revatyo [so VS., dagegen reva-
tayo TS., MS., K.] visva [so VS., TS.. dagegen daivya MS,

0 K.] asah prabhwvarih [so VS. I, 80, 13; dagegen prasavarih
TS, MS., KS.]. ,Die Mahanamnyas und die Revati-Verse [=
RV. 1, 30, 13; VIII, 2, 13; vgl. A. Br. V, 12, 14] und alle her-
vorragenden Wiinsche“ (oder ,die gottlichen, fruchtbringen-
den Wiinsche“).

15 Und AV.XI, 7, 6 lautet:
aindragnam pavamanam mahanamnir mahavratum,
ucchigte yajniasyangany antar garbha iva matari

»die dem Indra und Agni geweihten Pavamani-Lieder (RV.
1X, 1—67], die Mahanamnyas und das Mahavratam sind die

2 Glieder im Opferrest wie das Embryo in der Mutter¥, vgl.
ferner Taitt. Ar. I, 1, 2; 21, 1. Also schon zur Zeit der Ent-
stehung der iibrigen Veden waren die Mahanamnyas ebenso
populir wie die Pavamani- und die Revati-Verse des RV.
Séimtliche Worter der Mahanamnyas gehoren dem Wortschatz

% des RV. an. An alten Formen fiihre ich an: $amsisas 2. Sg.
Aor. Konj. (Ia), rfijase Inf. (III), bhuvas 2. Sg. Inj. (IV a), vide
3. Sg. Atm. (Vb), stuge 1. Sg. Atm. Aor. Konj. (Vb), parsad
3. Sg. Aor. Konj. (VIb), #ée 8. Sg. (VIIIb), dyo (= d-ayas)
2. Sg. Inj. von W. i (XID). :

30 »Im Upakarana-Zeremoniell bei Baudhayana finden wir
die Mahanamnyas hinter dem 10. Mandala so erwihnt, als
wenn sie einen eigenen, den Mandalas koordinierten AWchnitt
der Samhita bildeten“ (H. OLpEnBERG, Hymnen der RV. I, 509).
Das Brahmanachamsiprayogaérautasam (India Office Ms.

1) Die Purisapadani hingegen, die erst in den Brahmanas erwiihnt
werden, werden erst in dem jiingeren Vedazeitalter hinzugekommen sein.
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Nr. 2017) bezeichnet diese Verse als die Upanigsad der RV.-
Samhita: Atha mahavratam ,esa pamtha“ etat karma, athatah
samhitaya upanigad ,vida maghavan vida“ ,alsdann folgt das
Mahavratam. Mit ,esa pantha [= Sankh. Sr. 15, 17] beginnt
die Handlung. Dann folgt die Upanisad der Samhita ,uida
maghavan vida“. Die Mahanamnyas sind also mit Recht als
ein Stiick der Samhita aufgefaBt worden. Rgvidhana und
Brhaddevata stellen diese Mahanamnyas ans Ende des RV,
vgl. Rgvidh. 4, 25, 1: mahanamnyah param brahma Sukram
Jyotih samatamam. Die Brhaddevata-Stelle VIII, 102 ist bei
Macoonern fehlerhaft, dagegen in der Ausgabe der Bibl. Ind.
ziemlich richtig iiberliefert. Die bei MacpoNELL sich dort vor-
findenden, sekundiren Verse (VIII, 99—101), die sich schon
durch das VersmaB als fremdartig erweisen, stehen an un-
rechter Stelle. Sie hitten nicht nach Vers VIII, 98, sondern
nach VIII, 102 eingeschoben werden miissen, denn V. 102 ist
ja eine nidhere Ausfilhrung von V. 98. Ich fithre daher nur
die beiden Verse VIII, 98 und 102, die die Mahanamnyas
behandeln, an. In der letzten Strophe von 102 ist mit
MacooneLr’s Ms. » und mit der Ausgabe der Bibl. Indica
daivam zu lesen:

VIII, 98:
mah@namnya rco guhyas ta aindryaé caiva yo vadet,
sahasrayugaparyantam ahar brahmam sa radhyate.
VIII, 102:
purisapadam asam tu prathamam sydt prajapateh,
agneyam aindram vaisnavam pauspam daivam tu paficamam.

»Wer auch die dem Indra geweihten Geheimverse, die
Mahanamnyas, rezitiert, der erlangt einen Tag des Brahman,
welcher 1000 Perioden dauert. Das erste Purigapada von
diesen Versen des Prajapati sei dem Agni geweiht, das zweite
dem Indra, das dritte dem Visnu, das vierte dem Piuisan und
das fiinfte den Devas geweiht“. MacponeLn liest caiva fiir
daivam, was schwerlich richtig ist, denn der 5. Pada ist
ja den Devas gewidmet. Auch die Khila-Anukramani zum
5. Adhyaya bestitigt dieses: vida dasa padas ca pafica visva-

Zeitsohr. f. Ind. u. Iran. Bd. I. 5
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mitra indro va prajapatir aindram pavanam anugtubham
purisapadany agneyavaignava[!]!) aindrapaugnadaivani vaira-
jami . .. ,Die Hymne vida hat 10 Verse und 5 Stollen, ihre Ver-
fasser sind Visvamitra, Indra bzw. Prajapati. Das dem Indra ge-
5 weihte Anustubh-Lied ist Siinden tilgend. Die dem Agni, Visnu,
Indra, Piusan und den Devas gewidmeten Purisapadani sind
zehnsilbig“. Die Angabe, daB Indra bzw. Prajapati die Ma-
hanamnyas verfaBt haben, geht auf A.Br.V, 7, 2—4 zuriick:
»Indra“ — heiBt es daselbst — ,hatte sich mittels dieser Ma-
10 hanamnyas gro8 gemacht, deshalb heifien sie Mahanamnyas;
darum sind wahrlich diese Welten Mahanamnyas, da sie groB
sind. Prajapati besaB, als er diese Welten erschuf, all’ die
Krifte, die es nur gibt. All' die irgendwie existierenden
Krifte, welche Prajapati bei der Schopfung dieser Welten
15 besaB, wurden zu Sakvari [= Krifte enthaltenden]-Versen
[= Mahanamnyas] Daher kommt ihr Name Sakvari. Diese
Verse streckte er fiiber die Grenze hinaus“. Letzten Satz
erklirt Sayana folgendermaBen: yathd vah susahasatiti anta
dasatayinam svma, tasyah stmma wrdhvabhavinih krtva pra-
20 japatir abhitah strstavan. ,yathd vah susahasati ist die Grenze
(= der SchluB) der Rgvedasamhita; indem Prajapati die Ma-
hanamnyas iiber den Schluf [des RV.] hin machte, streckte
er sie dariiber hinaus“. Die Mahanamnyas sind somit als
ein Stiick der Samhita aufzufassen.

25 Varianten. — Die Lesarten des Kasm.-RV.-Ms. [A]
erweisen sich als die besseren.
Bq = RV.-Ms. Brit. Mus. 5356d Fol. 106 b. — Br = RV.-
Ms. Brit. Mus. Add. 5351. — IO = RV.-Ms. India Office 2131. —
Pet = Peterson, A second report, Bombay 1884, p. 97.
80 In simtlichen drei genannten Handschriften ist diese
Hymne nicht akzentuiert.
In Bq ist auslautender Konsonant vor einer anlautenden
Konsonantengruppe, deren erster Konsonant mit dem aus-
lautenden iibereinstimmt, geschwunden. Bq teilt die Ein-

1) fiir ‘vaisnavaindra’.
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schiebsel mit SV.: So in 2a: svadr namsuh, 5a. amsur na
ocih, 8a. adriwo méur madaya.

1a. éamsigo A, Bq, $asiso Br, sasiso 10. 2a. pracetana
A, Bq, ausgelassen in Br, I0. 3b. piba alle, auer Br pwa;
matsve alle, auBer I0 satsva. 4a. raye A, Bq, SV, Pet; ra-
yah Br, 10, AA; bhuwo alle, auBer SV.: bhavo. 5b. u alle,
auBer Bq upa; stuse vast A, Br, 10, stuhi 1ée Bq, SVAr, stuhi
%a SV. O6b. parsad bis A, Br, I0 (ebenso in V. 7b) vgl
RV. X, 187, 1; svarsad Bq, SV (ebenso in V. 7b). 7a. indran
dhdnasya satdye = RV. VIIIL, 8, 5; jetaram alle, auBer Bq
Jitaram. 8b. purtis(h) alle, auBer Br, 10: purti; $dsvata A, Br,
10, Pet; sasyate Bq, SV, AA ; e A, Br, IO, AA, Pet; vast Bq.
9a. manyase A, sanyasye Bq, sanyase Br, 10, SVAr; sann-
yase SV. 9b. anyesu A, Br, 10, AA, Pet, vgl. RV. I, 30, 6;
aryesu Bq, SV; bravavahai A, Bq, SV (vgl. RV. I, 30, 6);
bravamahai Br; vravamahai 10; ddvayah Br, 10, vgl. RV.
1, 187, 3; ddvayah A; advayuh Bq, SV. 10a. in Bq, Br, IO,
SV, SVAr, Pet fehlt der Pada: evd hy evaivd hi visnd3i,
doch Brhadd. 8, 102 bestétigt die Richtigkeit von A. Im Bq

steht noch am SchluB von V. 10: om | eva hi devah. 11b. man- .

ydva A, Bq, SV, SVAr, Pet; manyave Br, 10; visvditha A,
Pet, Bq, Br, 10; visvadha AAr. In Br und IO steht am
Schlub: agnir deveddhah | agnir manviddha') | vida magha-
van vidom | namo brahmane namo stv agnaye namah prthivyai
nama wsadhibhyah?) | namo vace namo vacaspataye namo visnave
mahate karomi || ity astastakena astamodhyayasamavtah | subham
astu, subham bhuyat.

Ubersetzung.
1. Mit Bedacht mogest du, o Gabenreicher, mit Bedacht

“dem Orte angemessen die Himmelsrichtungen mit giinstigen :

Vorzeichen versehen vermoge deiner Kenntnis von den
vielen Wunderkriften, o schitzereicher Herr.

1) Die beiden Padas sind der Anfang von der ersten Nivid. Fir
manviddha steht in der Nivid richtiger manviddhal.
2) fiir ogadhibhyal.
5*
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Mit solchen Hilfeleistungen erscheine du doch, o erlauchter
Indra, zur Herrlichkeit wie auch zum Labetrunk, o Starker!
Zum Reichtum, .zur Labung, o Keulentriger, Stérkster
mit der Keule Versehener, komm herbei im Vorwirtseilen,
o sehr Freigebiger, mit der Keule Versehener, im Vor-
wirtseilen trinke und berausche dich.

. Mit Bedacht sei dem Reichtum der Besitz tapferer Minner

zu eigen. Du mogest als Herr der Labungen den Wiinschen
entsprechen, o sehr Freigebiger, mit der Keule Versehener,
beim Vorwirtseilen, der du der Kriftigste bist unter den
Helden.

. Der du der Freigebigste bist unter den Freigebigen, o

Erleuchter, fiihre uns [dieses] herbei. Indra findet sich
ein, so will ich ihn preisen, denn der Allgewaltige ist stark.
Zu unserer Hilfe rufen wir ihn an, den uniiberwindlichen
Sieger. Er, der kraftvolle, filhre uns sicher durch die
Feinde; erscheine als das hehre Recht.

. Zur Erringung von Gut rufen wir Indra an, den uniiber-

windlichen Sieger; er fithre uns sicher durch die Feinde,
er fithre uns sicher durch die Ubeltiter. _

Mit Huld, die dir, dem Uralten, eigen ist, statte uns aus,
0 mit Schleudersteinen Versehener, Guter! Der Lohn, o
sehr Michtiger, wird jedem zuteil; ja er der Starke ist
Herrscher.

Jetzt‘beachtest du diesen Novizen, Gebieter des Menschen-
geschlechts, Vrtratter! Der Held Indra, der in den Besitz
der (Opfer-)Kiihe gelangt?), ist der liebe, truglose Freund.
Bei anderen Angelegenheiten ?) wollen wir beide uns beraten.
So sei es in der Tat, so o Agni, so sei es in der Tat,
S0 o Visnu, so sei es in der Tat, so o Indra, so sei es
in der Tat, so o Piisan, so sei es in der Tat, so ihr Gotter.
So sei denn der Starke, Allgewaltige, ja der Starke nach
Wunsch. Du mogest herbeikommen zum beachtenswerten
Eifer, zum beachtenswerten Eifer komm allezeit heran.

1) gosu gacchati vgl. RV. 1, 83, 1; 1I, 25, 4.
2) unyesu nach Sayana zu RV. I, 30,6 = karyantaresu.



. Zur Charakteristik der Sarvilaka'in der Mrcchakatika.
Spuren eines Steyasastra ?

Von Alfred Hillebrandt.

Im dritten Akt der Mrcchakatika tritt der Spitzbube
Sarvilaka mit Puppe, Feuerfliege, Zaubersalbe und andern,
auch im Dasakumaracarita geschilderten Mitteln der Diebes-
kunst versehen, auf, um in das Haus Carudattas einzubrechen
und gibt sich lingeren Betrachtungen hin. Er gehort zu den
»Skandasohnen“ und nennt sich einen Schiiler des Yogacarya,
worunter Skanda selbst zu verstehen ist; ,Verehrung dem
gnidigen Kumara Karttikeya, Verehrung dem Gott mit der
goldenen Lanze, dem Freunde der Brahmanen, dem gotter-
treuen, .Verehrung dem Sprof der Sonne, Verehrung dem
Yogacarya, dessen erster Schiiler ich bin“. Die vier Mittel
zur Herstellung einer Mauerdffnung, so sagt er, habe ihm
der Gott mit der goldenen Lanze gelehrt.

Es wird nicht Pedanterie sein, in seinen Worten nicht
nur dichterische Phantasie, sondern einen Reflex, wenn nicht
Zitate, aus einem Werk zu sehen, das der Diebeskunst ge-
widmet war und deren Sitten wie Anschauungen zur Geltung
brachte. Das Vorhandensein eines solchen steyasastra, als
dessen Verfasser das DaSakumaracarita Karnisuta nennt?),
wird in Indien nicht auffallen?).

Mahabharata XII, 133, wo Bhisma dem Konige widerrit,
mit Réubern gemeinsame Sache zu machen, werden einige
Hinweise auf Vorschriften und Sitten von Riubern gegeben,
die dort eingeschaltet und einem solchen Textbuch entlehnt

1) Dandin, Dasakumaracarita, S. 48, Z. 7.
2) J. J. MEyER, Dandin’s Dasakumaracarita, S. 12 ff. [GEorG MORGEN-
sTIERNE, Carudatta und Mrech., 8. 50ff, Korr.-Note.]
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zu sein scheinen. vv. 15: ,Wenn von edlen Riubern nur die
Wegnahme fremden Gutes, aber kein Mord!) veriibt wird, so
sind die Menschen den maBvollen Ridubern geneigt. Er-
schlagen eines, der nicht kédmpft, Frauenschiindung, Undank-
5 barkeit, Wegnahme von Brahmaneneigentum, vollige Aus-
plinderung, Frauenraub, Usurpation: all das gilt bei Riubern
als verwerflich. Auch soll ein Riuber Verkehr mit Anderer -
Frauen vermeiden. [Leute, die sich zusammentun, um sein
Vertrauen zu gewinnen, machen ihm, wenn sie ihn fassen,
10 sicher den Garaus. Darum soll ein Riuber, auch wo es
von ihm allein abhéngt, ,etwas iibrig lassen‘?). Er soll in
dem Gedanken ,ich bin stark‘ keine Ubeltaten begehen. Die,
,welche etwas iibrig lassen, sehen immer einen Uberrest (vor
sich), die, welche nichts iibrig lassen, die Gefahr giinzlicher
15 Pliinderung vor sich“.]

17. striya mosah patisthanam dasyusv etad vigarhitam |
samslesam ca parastribhir dasyur etami varjayet||

[18. abhisamdadhate ye ca visvasayasya manavah |
asesam evapolabhya kurvantiti viniscayah |

20 19. tasmat sasesam kartavyam svadhinam api dasyubhih |

na balastho 'ham asmiti mysansani samacaret |

20. sadesakarinas tatra Sesam pasyanti sarvasah |
nihsesakarino nityam nihSesakaranad bhayam I

Die Ubersetzung bezieht die hier eingeklammerten Verse

% auf den Konig, was ich nicht gerechtfertigt finde: ,It is again
certain that those kings who strive (by making peace) to
inspire confilence upon themselves in the hearts of the robbers,
succeed, after watching all his ins and outs, in exterminating
him. For this reason, in dealing with robbers, it is necessary
s that they should not be exterminated outright (Anm.: their
wives and children ought to he saved .... They should

1) yatha sadbhi) paradanam ahiisa dasyubhil krtd |
anurajyanti (v. 1. anurakganti) bhatani samaryadegu dasyusu ||
ayudhyamanasya vadho daramarsal krtaghnata |
Urahmavittasya cadanam nildegakaranam tathd ||

2) Nicht vollstiindig auspliindern.
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be sought to be brought under the king’s sway. The Kking
should never behave with cruelty towards them, thinking
that he is more powerful than they. Those kings that do
not exterminate them outright have no fear of extermination
themselves. They, however, that do exterminate them have
always to live in fear in consequence of that act“. Mir
scheint, daB die Mahnung an die Réuber, nicht allzu gewalt-
titig zu sein, besser paBt.

Dem Kapitel folgt ein zweites (135), das von dem edlen
Riuber Kayavya, dem Sohne eines Ksatriyavaters und einer
Nisadamuttér handelt, der nicht grausam, sondern mildtitig
und riicksichtsvoll gegen Brahmanen wie gegen seine Eltern
war und trotz seines Gewerbes in den Himmel kam. Ihn
wihlten eines Tages Tausende von harten Riubern, ,die kein
MaB kannten“ zum Fihrer und empfingen von ihm die Lehre
vv. 12ff. u. a.: ,Erschlage keine scheue Frau, kein Kind,
keinen Asketen. Tote keinen, der nicht kdmpft, noch raube
eine Frau mit Gewalt. Eine Frau ist unter allen Wesen
von keinem je zu toten. Bestindig muf man das Heil der
Brahmanen fordern und um ihretwillen Kampf fiihren, die
Wahrheit nicht unterdriicken, Wesentliches?') nicht storen, wo
Gotter, Ahnen und Géste geehrt werden. Brahmanen ver-
dienen von allen Wesen eine Ausnahme. Forderung ist ihnen
selbst auch mit Hingabe der Habe zu erweisen. Réuber, die
‘nach dem Dharmasastra sich verhalten, konnen, obwohl Réuber,
schnell zur Vollendung gelangen®.

Die Moglichkeit, daB wir es hier mit dem Auszug aus
einem alten ,Sastra‘, wenn wir den Ausdruck brauchen wollen,
zu tun haben, wird verstirkt durch die teilweise Uberein-
stimmung dieser Regeln mit dem was Sarvilaka Akt IV zu Mada-
nika duBert: no mugnamy abalam vibhasanavatim — vipra-
svam na harami kaficanam atho yajiartham abhyuddhylam |
dhatryutsangagatam harami na tatha balam dhanarthi kvacit|
karyakaryavicarint mama matih. Die Gestalt des Sarvilaka

1) sara: Komm. bezieht es auf Hochzeiten und anderes. Nach dem
Wortlaut der Mrcchakatika liegt darin eher ein Hinweis auf die Opfer-
gaben.

-
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mit ihrer Mischung von Riuberkunst und Gutmiitigkeit wichst
in den Zusammenhang mit dem Mahabharatatext -gestellt,
ganz aus indischem Geiste heraus?).

1) Bedingungen, die der Konig den in seinem Bereich lebenden
Réuberstimmen (dasyujivinal) gab, finden sich Mbh. XII, 65, 17f.: Ge-
horsam gegen Vater und Mutter, Acﬁrya’ Guru und Einsiedler, gegen
Lokalfiirsten, gegen Vorschriften von Veda und Dharma, Darbringung
der Manenopfer, Grabung von Brunnen, Gewiihrung von Trank und
Lager usw.; der Text sagt, daB derartige Handlungen, die von altersher
fir alle Welt vorgeschrieben seien, auch hier vollzogen werden miissen.



Der Name Avalokitesvara.

Von Heinrich Zimmer.

Der Name dvalokitesvara ist schon vielen Deutungen
unterworfen worden; die vollstindigste Sammlung von ihnen,
aus buddhistischen Quellen und europiischer Forschung zu-
sammengetragen gibt Louis pE LA VALLke-Poussiy in seinem
Artikel , AvalokiteSvara“ der Encyclopaedia of Religion and
Ethics, Vol. II. Am Eingang der dort aufgefiihrten Erkli-
rungen des Namens weist er auf die Schwierigkeit und viel-
fache Moglichkeit der Deutung hin: ,the meaning of the
compound , Avalokitesvara“ is not at all clear, scholars do
not agree as to its signification. It may mean either ,the
lord of what we see“ i. e. ,of the present world“ or ,of the
view“ or ,the lord whom we see“ »the lord revealed“ ,the
master who is or was seen“. Die im AnschluB hieran von
DE LA VaLrkE-Poussiy aufgefiihrten Erklirungsversuche sind
denn auch sehr mannigfaltig. Sie beruhen alle auf den drei
grammatischen Moglichkeiten, avalokita in aktivem oder pas-
sivem Sinne als Adjektiv auf 7$vara zu beziehen oder es als
%vara néher bestimmendes Substantiv zu fassen, das bei Auf-
losung des Kompositums in den Genetiv treten wiirde.

Einige Deutungsversuche (Kern, WappeLL) zielen darauf
ab, den Namen auf Grund von Ziigen, die Avalokite§vara mit
Siva und Vigsnu gemein hat, zu erkliren. Solche Versuche
sind gewiB fiir die Entwicklungsgeschichte der Figur von
hochstem Wert, zur Aufhellung der urspriinglichen Bedeutung
dieses Namens konnen sie aber meines Erachtens garnichts
beitragen. Wenn man nach ihr fragt, muf man von allen
Beziehungen zu anBerbuddhistischen Gedankenkreisen absehen,

oy
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mit denen Avalokite§varas Gestalt erst in Beziehung treten
konnte, nachdem er innerhalb des buddhistischen Ideenkreises
zu einer so iiberragenden Figur geworden war, daB seine An-
gleichung an die Spitzen der hinduistischen Gotterwelt beim
synkretistischen Charakter des buddhistischen Pantheons un-
vermeidlich wurde. Der Ubernahme von Ziigen Sivas (I§vara/
Mahesvara) wird dabei der zweite Bestandteil seines Namens
giinstig gewesen sein. KEhe aber Avalokite§vara zur mich-
tigen Gottheit des Mahayanapantheons wurde, zum Lokesvara,
Lokanatha ,Lord protector of the world“ dinakaravapus:
ndessen Leib die Sonne ist“, in dem H. Kern einen ,god of
the daylight and the living“ sieht, einen ,Vishnu of the
Buddhists“, ehe er andrerseits Siva so #hnlich wurde, wie es
Kerx in ,Inscript. uit Battambang“ aufzeigt: ,lord contem-
plated = Avalokita wvara = vyakta 1$vara i. e. name of Siva;
ylord of the view or of that which is seen“ = dystiguru i. e.
another name of Siva“!) — war Avalokite§vara einmal, wenn
auch fiir uns nicht so gut greifbar, ein bloBer Bodhisattva,
d. h. der buddhistischen Rangordnung nach ein Wesen zweiter
Giite, tiefer stehend als eine groBe, — zur Zeit seines reli-
gionsgeschichtlichen Heranwachsens gewif schon sehr grofe —
Anzahl von Vollig-Erleuchteten Tathagatas, und gleichgestellt
mit einer Legion von Bodhisattvas, zahllos wie der Sand der
Ganga.

Unternimmt man es, den urspriinglichen Sinn seines
Namens aufzuhellen und nicht eine der vielen Deutungen fest-
zuhalten, die ihm die Gliubigen dem Wandel und Wachstum
seiner Gestalt entsprechend gegeben haben, so wird man von
dieser Situation AvalokiteSvaras auszugehen haben und nicht
vom hinduistischen Sinn der Bestandteile seines Namens?)

1) Ebenso in seiner ﬁbersetzung des Saddharmapundarika, Sacr.
Books of the East, Vol. XXI, p. 407, Anm. 2. )

2) So auch pE LA Varrke-Poussiy, ERE. 1. ¢. (wenn auch nur an-
merkungsweise) : ,The present writer thinks, that Mr. KerN gives a perfect
explanation of the nature of Avalokiteévara, who is a Buddhist Siva in
visible form, while Amitabha is the Siva Brahman. The former is
characterized by the ,measured* light of the sun and the moon, the
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Aus der Terminologie einer seiner Bliitezeit voraufgehenden
Schicht buddhistischer Uberlieferung konnte sich die urspriing-
liche Bedeutung seines Namens aufhellen lassen, und es ver-
schligt nichts, wenn diese Deutung mit Erklirungen jiingerer
buddhistischer Literatur in Widerspruch tritt, z. B. mit der
von BurNouF angezogenen Stelle des metrischen Karandavyiiha,
die AvalokiteSvara seinen Namen fiihren 1iBt, weil er mit-
leidsvoll auf die von den Leiden der Existenz gequiillten Wesen
schaut. Der wichtigste Begriff dieser Erklirung, der ihre
Pointe ausmacht, ,mitleidsvoll* wohnt dem Bestandteil ava-
lokita von Haus aus garnicht inne, sein Begriff ist von
keinerlei Gefiihlsniiance gefirbt. Vielleicht darf man um-
gekehrt sagen, daB dem awalokita sich allmihlich die Niiance
des Mitleids angeheftet hat, weil Mitleid ein Hauptzug des
Wesens AvalokiteSvaras ist, der auch Mahakaruna ,voll
grofen Mitleids“ heiBt, und dem im Siksasamuccaya (S. 286)
die Worte in den Mund gelegt werden: ,durch das groBe
Mitleiden, KErhabener, halten die Bodhisattvas alle Eigen-
schaften der Buddhas in ihrer Hand* (mahakarunaya bhagavan
bodhisatvanam sarvabuddhadharmah karatalagata bhavanty).
Und wenn die Buddhisten gerade den erbarmungsvollen Blick
an dieser Gestalt als wesentlich auch ‘im Namen zum Aus-
druck bringen wollten, standen ihnen Bildungen, die zum
Beispiel an Worte wie karunasnigdhavalokana ankniipfen
konnten, reichlich zur Verfiigung. Das damit verbundene An-
schwellen des Wortkorpers konnte sie unméglich dazu ver-
filhren, den Begriff, auf den alles ankam, wenn avalokitesvara
die Bedeutung ,mitleidsvoll blickender Herr“ haben sollte,
unausgedriickt zu lassen. Denn sie schwelgten in Namen-

gebilden wie Acintikamadhyabuddhivikridita, Sarvavisayava- :

bhasalamkarapratibhanadarsanagarbha, Gambhiraghosasvara-

latter is ethereal and inofinite light (amita). The Battambang inscription
is very clear in this direction. But the present writer thinks that before
becoming Siva, Avalokitesvara was a Bodhisattva, and as such, was named
Avalokita®. — Warum er nicht auch schon in diesem fritheren Stadium
als bloBer Bodhisattva Avalokitesvara geheiBen haben soll, verschweigt
DE LA VALLE-Poussin.

0
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nadita, Buddhavajrasamdhdranasandhi — um nur 4 Bodhi-
sattvanamen aus der Reihe, die der Verfasser der Mahavyut-
patti der Aufnahme in sein Handbuch fiir wiirdig befunden
hat, zn nennen.

5 Auch das AvalokiteSvara gewidmete 24. Kapitel des
Saddharmapundarika enthilt zwei Erklirungen seines Namens.
Aber sie widersprechen einander, es sind eben nur Deutungs-
versuche. Im Prosatext erscheint er als der mit dem Gesicht
nach allen Seiten Gerichtete, nach allen Seiten Blickende.

10 Aksayamati fragt den Buddha, warum der Bodhisattva-Maha-
sattva AvalokiteSvara diesen Namen fithre, und Buddha be-
schreibt zur Antwort zwolf sehr verschiedene Notlagen, aus
denen der Mensch, wenn er sich auch nur in Gedanken an
AvalokiteSvara wendet, unfehlbar befreit wird. Es handelt

15 sich dabei um keine personliche Intervention Avalokitesvaras,
beruhend auf Allgegenwart, denn auch ohne seine Anwesen-
heit zerspringt das Schwert des Henkers, ehe es den Nacken
des Avalokitesvara ergebenen Delinquenten beriihrt, wird der
gliubigen Frau der ersehnte kleine Stammhalter beschert;

20 sondern Avalokite§vara gilt hier als samantamukha, und dem
entsprechend heift die Kapiteliiberschrift ,samantamukhapa-
rivarto namavalokitesvaravikurvananirdesa$ caturviméatimah*.
Von den der Prosa folgenden Versen umschreibt der 17. sein
Wesen in demselben Sinne: ,weil er die von vielen hundert

% Leiden bedringten Wesen gesehen hat (drstvd), die von vielen
Leiden Gequilten erblickt hat (vilokiya), darum ist Er, dessen
Kraft strahlende Erkenntnis ist, der Schirmer der Welt mit
EinschluB der Gotterwelten“!). Aber der folgende Vers deutet
avalokita gerade umgekehrt: passivisch und nicht aktivisch:

o ,Kr, mit hochster Zauberkraft begabt, bewandert in viel
Wissen und Wegen, wird iiberall, in den zehn Richtungen
des Raums, in der Welt, in allen Landen ohne Ausnahme er-
blickt (drsyate)“. (Bibl. Buddhica, Vol. 10, S. 451 und Sacr.
Books, XXI, 8. 415.)

1) Auf dieser Stelle beruht vielleicht MinaveFF's Deutung: ,le seigneur
qui voit tout®.
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Geht man davon aus, daf der Name Avalokite§vara ur-
spriinglich einem blofen Bodhisattva galt, dessen Wesen von
Ziigen hinduistischer Gottheiten frei war, so wird man mit
der Deutung des schwierigeren Elements seines Namens —
avalokite —, wenn man es im landliufigen Sinne von schauen
faBt, in welcher der drei grammatischen Funktionen man es
auch nehmen will, nur zu unbefriedigenden Ergebnissen ge-
fithrt. Nimmt man es als adjektivische Apposition zu #vara
in aktivem Sinne, so ergibt sich ,der schauende Herr“ (,le
seigneur qui,regarde” in pE LA Varvie-Poussin's Ubersetzung
des Bodhicaryavatara S. (477)), ein Wort, das keinen nennens-
werten Sinn enthélt, wenn es sich auch auf tibetische und
damit wahrscheinlich mittelbar auf indische Interpretation
stiitzt. WappeLL deutete es als ,lord who looks down from
high“, aber pE LA Varnie-Poussin bemerkt dazu, daB ava
hier nicht die Bedeutung ,herab“ beizulegen ist, und der
»point of contact“, den die Vorstellung, daB Avalokite§vara
in der Hohe (auf dem Berge Potala) wohne, mit Siva ergibt,
ist, wenn man der urspriinglichen Bedeutung des Namens des
Bodhisattva Avalokitesvara nachzugehen unternimmt, bedeu-
tungslos.

Uberhaupt ist es nicht sehr wahrscheinlich, daB Ava-
lokiteSvara urspriinglich nach der Tétigkeit des Schauens im
allgemeinen Wortsinne benannt sein soll; gangbare, fiir sein
Wesen bezeichnendere Vorstellungen weisen nicht in diese
Richtung. Die Prosaversion des Karandavyiha, die ganz der
Verherrlichung AvalokiteSvaras gewidmet ist, zeigt ihn in
einer ganz anderen, seiner unermeglichen Aufgabe als Welt-
erloser angemesseneren Verfassung: ein Weltenwanderer ist
er, von Kwigkeit zu Ewigkeit, der rastlos durch alle Himmel
und Hollen zieht, der die Wesen aller Welten aufsucht und
sie, unendlichen Mitleids voll, der Erlosung durch die Wieder-
geburt in Amitabhas Paradiese zufiihrt. Anderwirts erscheint
er als Gefolgsmann Amitabhas, als sein Begleiter, wenn Ami-
tabha abhayamdada am Sterbelager des Gliubigen erscheint,
um ihn einzuholen ins westliche Paradies, oder auch als sein
Stellvertreter, fiir den in Sukhavati lehrend sitzenden Ami-
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tabha gleichsam Schlepperdienste an den Seelen der Sterbenden
verrichtend, die in Sukhavati wiedergeboren werden sollen.

Auch als adjektivische Apposition in passivem Sinne er-
gibt avalokita keinen befriedigenden Sinn. Erklérungen wie
»the lord revealed“, ,the master who is or was seen“, ,de
geopenbaarde Herr“ passen nicht als Namen eines Bodhisattva,
dessen Wesen man sich frei von hinduistischen Konzeptionen
denkt. Denn sichtbar sind in irgend einer Weise alle Bodhi-
sattvas, und wer Avalokite§vara nach dieser Eigenschaft be-
nannt haben will, liBt damit etwas an ihm fiir wesentlich
gelten, was jedem Bodhisattva eigentiimlich ist, keiner Hervor-
hebung bedarf und ungeeignet ist, einen gegeniiber den anderen
zu charakterisieren. Die gewohnlichen Lebewesen, die die
Bodhisattva-Laufbahn angetreten haben, aber noch dem sam-
sara unterworfen sind, vertauschen in der Reihe ihrer Exi-
stenzen unabléssig einen Leib mit dem andern und sind, wenn
auch in Gotterwelten versetzt, zumindest der Anschauung des
in Meditation Versenkten erreichbar. Die Bodhisattva-Maha-
sattvas sind zwar von dem zwangslaufigen Tausch eines Leibes
mit dem andern im Wechsel der Existenzen befreit: wie
schon Sakyamuni als Buddha es dhnlich von sich behauptet
(Dighanikaya XVI. 3. 21—23), haben sie die Moglichkeit, die
Gestalt jedes erdenklichen Lebewesens anzunehmen, um dem
zu erlosenden Geschopf in eben der Form zu nahen, die
ihrer Absiclt, es dem Heile zuzufiihren, am meisten Erfolg
verspricht. Immer aber weilen sie in irgend einer Erscheinung
in der Sahawelt. Fiir die wiederholte Wiederkehr des Bodhi-
sattva-Mahasattva Ksitigarbha (chinesisch Ti-tsang, japanisch
Jizo) in den Landen des Buddhismus hat o Visser Materialien
beigebracht in seiner Monographie ,The Bodhisattva Ti-tsang
(Jizo) in China and Japan“ (Ostasiatische Zeitschrift I): in
verschiedenen menschlichen Gestalten hat er immer wieder
auch auf unserer Erde gewirkt; seine interessanteste Inkar-
nation ist vielleicht die des prinzlichen Anachoreten aus dem
koreanischen Konigsgeschlecht der Sillas. Als nicht sichtbar,
als dem korperlichen Auge und der inneren Schau meditativer
Versenkung entriickt konnen fiir die Zeit der Entstehung
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AvalokiteSvaras und seines Namens nur die ins Parinirvana
eingegangenen Buddhas gelten. Da aber Avalokite§vara noch
ein Bodhisattva ist, hat es keinen Sinn, Sichtbarkeit an ihm
als bezeichnend hervorzuheben.

Unter den Deutungen, die avalokita als ein 7$vara nidher
bestimmendes Substantiv fassen, das* bei Auflosung des Kom-
positums in den Genetiv treten wiirde, wird man ,the lord
of what we see“ i. e. ,of the present world“ als reichlich
kiinstlich empfinden. Wenn die Buddhisten einen Bodhisattva,
dem als solchem noch keine Welt, kein buddhaksetra, eignet,
als ,Herrrr der sichtbaren Welt* bezeichnen wollten, so hatten
sie entschieden auBerordentlich viele sprachliche Ausdrucks-
mittel zur Verfiigung, die diesen sehr ungewohnlichen Ge-
danken, sehr viel klarer wiedergegeben hitten. AuBerdem
ist die Auffassung AvalokiteSvaras als Herrn der Welt erst
jiinger, im Sukhavativyitha spielt er eine seinem Bodhisattva-
rang entsprechende nachgeordnete Rolle und ist nicht mehr
als Mahasthamaprapta. — Eine zweite Moglichkeit, ,lord of
the view“ ist genau so leer und bedeutungslos wie der
,schauende Herr“, solange man nicht weiB, um was fir eine
Art von ,view“ es sich dabei handelt.

Weder die landldufigen Bedeutungen von avalokita, noch
willkiirlich angesetzte Niiancierungen davon, noch auch aus
jiingeren Uberlieferungsschichten herausgelesene Deutungen
scheinen mir also imstande, den urspriinglichen Sinn des
Namens Avalokitesvara befriedigend zu erkliren. Nur der
Nachweis seiner beiden Bestandteile avalokita und $vara als
termini technici rein buddhistischen Charakters in einer —
soweit man beim heutigen Stande der Chronologie buddhi-
stischer Literatur davon sprechen kann — zeitlich passenden
Uberlieferungsschicht kann vielleicht den Schliissel zum ur-
spriinglichen Sinn dieses Wortes enthalten. KEine anziehende
Deutung in dieser Richtung hat F. W. Tromas zu dem Artikel
in ERE. beigesteuert: ,avalokita means ,a person to whom
good bye has been said“ ,one who has been seen for the
last time“. AvalokiteSvara is indeed the lord of the departed
and the help of the dying“. Das ist wohl die geistvollste
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aller von pE 1A VaLLfie-Poussiy aufgefiihrten Erklirungen,
und es kann vermessen erscheinen, eine abweichende daneben
zu stellen.

Will man die beiden Elemente des Namens Avalokitesvara

5 ihrer Bedeutung nach als termini technici der buddhistischen
Kirchensprache fassen, so bietet sich fiir #vara, da es sich
hier um den Namen eines Bodhisattva handelt, als zunéichst-
liegender Sinn ,fihig, beherrschend, Meister einer Sache“.
Die Kandidaten der bodhi werden nach den Graden oder

1 Stufen (bhaimi), die sie in der Laufbahn als Bodhisattva er-
reicht haben, — beispielsweise als dasabhazmisvara = ,die
zehnte Stufe beherrschend, Meister des zehnten Grades der
Bodhisattvaschaft“ — bezeichnet. Diese Bedeutung von #$vara
fihrt auch pE A Varnge-Poussty am Anfang der Namen-

15 deutungen seines Artikels an, stellt aber gleich daneben den
Satz ,But when speaking of Avalokita, who is not only a
»great god“ but a ,god providence“ we cannot forget that
Siva is called the ,great lord“ (Mahesvara) or simply ,the
lord“ (wvara)“. Fir die urspriingliche Bedeutung des Namens

0 Avalokitesvara ist diese fiir den europdischen Indologen viel-
leicht ebenso unvermeidliche Ideenassoziation mit Siva auf
Grund des gleichen Klanges im Namen beider Gestalten, wie
sie dem spéteren Verehrer Avalokitesvaras natiirlich war,
meines Erachtens aber belanglos, und das scheint auch pE LA

2% VALLEE-Poussiy mit seiner S. 74 (Anm. 2) zitierten Anmerkung
anzudeuten.

Schwieriger scheint es, das andere Elemente des Namens,
avalokite, in der Funktion eines in diesen Zusammenhang
passenden terminus technicus buddhistischer Dogmatik nach-

% zuweisen. Wire es in einem brauchbaren speziellen Sinne
héufig belegt, so hiitte die Forschung diese Belege gewi
léngst fiir die Deutung des Namens verwertet, und vielleicht
auch die jiingere buddhistische Uberlieferung Spuren dieses
eigentiimlichen Gebrauchs von avalokita bewahrt. Man wird

% gut tun, Belege fiir eine brauchbare besondere Bedeutung von
avalokita nicht in einer Uberlieferungsschicht zu suchen, in der
das Wesen der weiter entwickelten Gestalt Avalokite$varas
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schon wieder riickwiérts. auf die Bedeutung seines Namens-
elements abfirben konnte, sondern aus ‘einer der Verherr-
lichung seiner Figur etwas voraufliegenden Literaturschicht.
DaB dem Worte avalokita iiberhaupt neben der allgemeineren
Bedeutung von ,Schauen, Schau, Betrachtung“ eine prég-
nantere Bedeutung innerhalb der dogmatischen Terminologie
der buddhistischen Kirchensprache ‘eigen géwesen sein kann,
ist nicht unwahrscheinlich; fiir das ihm nach Stamm und Bil-
dung verwandte vilokita ist es gewiB. Wenn vilokita als das
»Umherblicken“ im allgemeinen vorkommt, so steht es da-
neben mit mahd+ zusammengesetzt priignant zur Bezeichnung
einer ganz bestimmten Handlung, die ein unentbehrliches
Glied in der Reihenfolge der Geschehnisse ist, die sich in der
Laufbahn jedes Bodhisattva, ehe er die bodhi erreicht, voll-
ziehen miissen. Jeder Bodhisattva hdlt am Ende seiner vor-
letzten Existenz im Tugitahimmel, wenn er den Entschluf
gefaBt hat, zur letzten Wiedergeburt in die Menschenwelt
herabzusteigen, die vierfache groSe Umschau: zu welcher Zeit,
in welchem Lande, welchem Erdteil und in welcher Familie
er wiedergeboren sein will. So heift es Mahavastu, Vol. IL,
p. 1: ,atha bodhisatvo tusitabhavandato cyavanakalasamaye
catvari mahavilokitani viloketi | tadyatha kalavilokitam | desa-
vilokitam | dvipavilokitam | kulavilokitam | ...“ und Lalita-
vistara (ed. Lefmann) S 19: ,iti hi bhiksavo bodhisattvas tugi-
tavarabhavanasthitas catvari mahavilokitani vilokayati sma ||
katamani catvari | tadyatha | kalavilokitam dvipavilokitam desa-
vilokitam kulavilokitam | . . .“

In ebenso préignanter, ganz eindeutiger Funktion laBt
sich auch awvalokita als terminus technicus der #lteren buddhi-
stischen Dogmatik vor dem Auftreten der Gestalt Avaloki-
teSvaras nachweisen. Die Belege stehen im Mahavastu. In
ihm sind zwei Avalokitasitras aufbewahrt (Vol. II, p. 257—93
und 293—3897). Das erste der beiden enthiilt einen Einschub
(p. 271—76), die Geschichte vom Wettstreit des Konigs Ban-
dhuma und des Kaufmanns Anangana in der Bewirtung des
Buddhas Vipa$yin, dessen Inhalt fiir die Bestimmung der Be-

deutung des Wortes avalokita ausfillt, das zweite nach einer
Zoitsohr. f. Ind. u. Iran. Bd. I 6
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82 H. Zmuer,

Phalastuti, die gewiB den urspriinglichen Schlu bezeichnet,
eine Reihe von Exkursen iiber verschiedene Gegenstinde;
sonst gehen beide Texte im groBen und ganzen einander
parallel. Die genaue Analyse beider in der Introduction
StNarTs zum zweiten Bande des Mahavastu macht eine aus-
fithrliche Wiedergabe ihres Inhalts entbehrlich. Er ist keines-
wegs entlegen, sondern nichts anderes als das Herzstiick der
ganzen buddhistischen Heilslegende, denn seinen Mittelpunkt
bilden die Vorginge in der heiligen Nacht der Erweckung
Sakyamunis unter dem Bodhibaum.

In dem ersten der beiden Avalokitasiitras beginnt die
Darstellung der bodhi mit Buddhas Bad in der Nairamjana
und seiner Mahlzeit, die aus dem von Sujata ihm dargebrachten
Milchreis besteht. Einige Episoden leiten iiber zu den Szenen
unter dem Bodhibaum: Buddha badet nach der Mahlzeit noch-
mals im Strome, nimmt Grashalme fiir den Sitz unter dem
Baume entgegen und tritt den Weg zum Bodhibaume an,
der sich zu einem Triumphmarsch gestaltet. Der Schlangen-
konig Kala, der schon seine drei Vorginger zum Bodhibaum
20 hat kommen sehen, erzéihlt ihm von diesen und heit ihn
willkommen, und der Bodhisattva antwortet ihm: ,so ist es,
80 ist es, oh Schlange, jetzt werde ich zur allerhochsten Er-
weckung erwachen!“ Darauf preist ihn der Schlangenk6nig
mit Strophen, die alle in den Refrain 'ausklingen: sjetzt wirst
du Buddha werden“. Aber ehe diese Voraussage sich er-
fillen kann, muB der Bodhisattva noch den groBen Kampf
mit Mara bestehen. Nachdem er iiber ihn den Sieg davon-
getragen hat, erreicht die Handlung ihren Hohepunkt: Buddha
versenkt sich in die vier dhyanas, betrachtet mit dem himm-
s0 lischen Auge das unterschiedliche Dahingleiten der unendlich

vielen Geschopfe im samsara, erlangt Erinnerung an die
eigenen fritheren Existenzen, und schlieSlich wihrend der
letzten Nachtwache, als der Morgen zu ddmmern beginnt,
erlebt er die allerhochste vollige Erweckung und faBt ihr
s5 Erlebnis in die vier heiligen Wahrheiten und die zwolf-
gliedrige Nidanareihe zusammen. Mit einer Schilderung der
siebentéigigen Ehrenweisungen, die dem Buddha von den
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Der Name Avalokitesvara. 83

Gottern zuteil werden, und achtzig Schreien, die die Suddha-
vasa-Gotter gegen Mara richten, schlieBt dieses erste Ava-
lokitasutra.

Dieser Name wird fiir dieses Textstiick durch den Ko-
lophon (S. 293) ,avaelokitam nama satram samaptam“ ge-
sichert. DaB avalokita ein terminus technicus zur Bezeichnung
der samyaksambodhi ist, scheint hiernach klar, es ergibt sich
ferner aus den Bezeichnungen, die diese Episode im Text
ihrer eigenen Einleitung erfihrt. In dieser Einleitung wird
erzihlt, wie eine Schar von Suddhavasakayika devaputras
mit Nanda an ‘der Spitze sich eines Nachts zu dem auf dem
Grddhakiita bei Rajagrha verweilenden Buddha begibt: Nanda
bittet den Erhabenen, den Mdénchen das schon von friitheren
Buddhas verkiindete avalokita vyakarana zum Heile Vieler
zu verkiinden. Buddha genehmigt schweigend seine Bitte,
die Gotter bezeigen dem Erhabenen ihre Ehrfurcht und ver-
schwinden. Am anderen Tage begibt sich Buddha zu einer
Monchsschar und erzéhlt ihr das Erlebnis der vergangenen
Nacht und beginnt dann den Vortrag des avalokita vyakarana.
In diesem Zusammenhang wird die darauf folgende Darstel-
lung der bodhi im ganzen viermal als avalokita vydkarana
bezeichnet. Eine andere Bezeichnung erfihrt dieses Text-
stiick sonst nicht. Ob swira oder vyakaranma ist hier belang-
los, wo es sich darum handelt, die Bedeutung von avalokita

zu bestimmen. DaB avalokita = samyaksambodhi ist, kann s

meines Erachtens keinem Zweifel unterliegen.

Das zweite Avalokitasiitra des Mahavastu bestitigt diese
Gleichung. Bei voller Freiheit der Darstellung im einzelnen
ist es inhaltlich eine Wiederholuug des ersten Textes. Buddha
eroffnet hier den Vortrag mit einer knappen metrischen Auto-
biographie, die bis zu seiner Begegnung mit Sujata einschlief-
lich reicht; dann fingt ein Prosaabschnitt an, der den Bodhi-
sattva am Ufer der Nairamjana am Vorabend der Nacht der
Erweckung zeigt. Es wiirde zu weit fiithren, auf die dann

folgende Darstellung im einzelnen einzugehen. Hier geniigt s

die Tatsache, daB sie nichts anderes enthilt, als Buddhas

Erlebnisse in der Nacht der samyaksambodhi und daB sie,
6*
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84 H. ZivMEg,

wie das erste Avalokitasiitra, in eine Schilderung von Er-
eignissen wihrend der ersten sieben Tage nach der bodhi
ausklingt. Dann folgt eine phalastuti derer, die dieses Siitra
horen: gliicklich wer dieses Sitra vernimmt (,imam sutram
$rutvama. bhesyanti sukhita narah“). Sie bezeichnete gewif
den urspriinglichen Schluf dieses Zusammenhangs. Thr folgen
lingere Exkurse iiber verschiedene Gegenstinde und der
SchluB mit dem Kolophon , Avalokitam nama satram Maha-
vastusya parivaram samaptam®. ,
10 Auch in der Einleitung, die die Situation schlldert, in
der Buddha dieses zweite Avalokitasiitra vorgetragen haben
soll, fillt das Wort avalokita. Diese Einleitung erzihlt, wie
Buddha diese Darstellung seiner samyaksambodhi in VaiSah
auf Bitten des Monchs ViSuddhimati vorgetragen habe. Visu-
ddhimati spricht da zu ihm: ,was von dem Erhabenen, als
er Bodhisattva war, nachdem er zum Bodhimanda geschritten
war und auf dem Bodhimanda sich befand, erschaut worden
ist zum Heile aller Welt, zur Seligkeit aller Welt, das moge
der Erhabene kundtun . ..“ (yad bhagavata bodhisatvabhatena
20 bodhimandam wupasamkramitva bodhimande sthihitvanavalo-
kitam sarvalokahitaya sarvalokasukhaya tam bhagavam wir-

1

o

disatu . ..)
Nach Ausweis des Index kommt avalokita an anderen
Stellen im Mahavastu nicht vor. — Wendet man die auf

25

B

Grund dieser Stelle erschlossene prignante Bedeutung von
avalokita = samyaksambodhi auf die Deutung des Namens
Avalokitesvara Bodhisattva an, so erhilt man den Begriff
eines Wesens, das der bodhi fihig ist, und dabei Bodhisattva
ist. AvalokiteSvara Bodhisattva ist ein Bodhisattva, der das
hochste Ziel der donenlangen Bodhisattva-Laufbahn, die vollige
Erweckung, die die Buddhaschaft bedeutet, sich anzueignen
fahig ist, aber dabei Bodhisattva bleibt, der Buddha sein
konnte — wenn er wollte. Ein Ritsel fiir den, der das Ge-
heimnis seines Wesens nicht kennt, eine Gestalt voll unend-
35 lichen Trostes im Wirrsal des samsara fir den Glaubigen,
der die Natur dieses Allerbarmers (mahakaruna) erkannt hat.

Buddhistisches Unendlichkeitsgefiihl schuf zu der Welt,

3
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Der Name Avalokitesvara. 85

in der Sakyamuni die erlosende Wahrheit verkiindet hat,
Myriaden, dhnlich gebauter anderer Welten und lieB in ihnen
wie auf unserer Erde durch die zahllosen Aonen hin zahllose
Buddhas als erlosende Lehrer und Walter von buddhaksetras
auftreten und umgab diese unendlich grofe Zahl von Buddhas
mit unendlich mal unendlich vielen Bodhisattvas, ihren Schiilern
und Nachfolgern. Vor der Aufgabe, ihre Menge in Ziffern
auszudriicken, streikt der normale Zahlensinn; sie sind zahllos
wie die Sandkorner der Ganga oder des Ozeans. Man konnte
lange Listen fiillen, wollte man alle Namen dieser Buddhas
und Bodhisattvas aus der buddhistischen Literatur zusammen-
tragen. Doch die ganz erdriickende Mehrheit von ihnen hat
wohl einen eigenen Namen, aber kein eigenes Wesen, es sind
nur zahllose Dubletten derselben Urform, unendlich viele
Vertretungen derselben Idee. Wer sich mit Avalokite$varas
Gestalt beschéftigt, kommt um die Frage nicht herum, warum
gerade der Bodhisattva dieses Namens zu einer so auber-
ordentlichen Rolle in der Geschichte des Buddhismus berufen
war, warum er in grofartigem Wachstum zahllose Buddhas
und Bodhisattvas iiberfliigelte und hinter sich lief im wesen-
losen Scheine. Es ist dieselbe Frage, die sich dem Betrachter
Amitabha/Amitayus’ aufdréingt, zu dem gerade AvalokiteSvara
so viele Beziehungen hat: als Dhyanibodhisattva zum Dhyani-
buddha Amitabha im spéteren System der Dhyanibuddhas und

dementsprechend in den Denkmiilern der bildenden Kunst und :

nicht zuletzt durch seine stindige Inkarnation als Gyal-wa
Rin-po-tsche (Dalai lama) neben Amitayus’ Inkernation als
Pan-tschen Rin-po-tsche.

Von Amitabha erzéhlt der Kkleinere Sukhavativyiha

(§ 111t), daB Sakyamuni und andere Buddhas, Aksobhya, :

Merudhvaja, Mahameru, Meruprabhasa, Manjudhvaja und wie
sie alle heifen (— sie sind ganganadivalukopama) seinen
Ruhm in allen Teilen des Weltalls verkiinden — und sind
doch selbst auch Buddhas. Aber sie treten hinter Amitabha/
Amitayus zuriick, weil seine Gestalt eine tiefere, umfassendere
Form des buddhistischen Erlosergedankens verkorpert, als die
anderen Buddhas, dieauch alle diesen Erlosergedanken darstellen.
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86 ‘H. ZmMMER.

Der lingere Sukhavativyiiha berichtet, da unendlich
viele Aonen bevor Sakyamuni zum Buddha wurde, zur Zeit
des Buddhas Loke§vararaja, dem 82. Buddha vor Sé,kyamuni,
der spitere Buddha Amitabha/Amitayus als Monch Dharma-
kara auf Erden wandelte. Erfiillt von unendlichem Erbarmen
mit der Welt erschaute er die Idee des Erlosers in einer vor
ihm ungeahnten, groBartigen Ausprigung: das zeitlich be-
grenzte Wirken der Volligerweckten znm Heile und zur
Seligkeit Vieler (bahwjanahitaya bahujanasukhaya) hat er
mit dem Gedanken der Ewigkeit und der Erlosung aller ver-
bunden. Die Bodhisattva-Laufbahn durchwandernd verschwor
es sich damals, ihr groBes Ziel, die Buddhaschaft, nicht an-
treten zn wollen, wenn seiner Wirksamkeit als welterlosender
Buddha eine zeitliche Grenze durch friiheres oder spiteres
Parinirvana gesetzt wiirde, durch ,die Nacht, da niemand
wirken kann“. Nicht eher sollte sein Erlosertum ein Ende
finden, ehe auch das letzte Wesen aller der unendlich vielen
in unendlich vielen Welten aus dem Strome des samsara ans
jenseitige Ufer der Erlosung gerettet wire. Und dieser Schwur
hat sich an ihm erfiillt, er ist Buddha geworden. Er waltet
in einem buddhaksetra, das voll ist von Wundern und Gliick-
seligkeiten, die sein erbarmendes Herz vor Aonen sich ver-
schwor, den leidenden Wesen zu bescheren; das ist das west-
liche Paradies. Seine Aufgabe, alle Wesen in dieses Reich
zu ziehen und zu erlosen, ist unendlich, daher ist sein Leben
ewig und sein Name Amitayus.

Der ialtere Buddhismus sah ein #hnliches Paradies ge-
kniipft an die Gestalt Maitreyas, des Buddhas, der nach
Sakyamuni kommen sollte; aber es sollte auf unserer Erde
erstehen und lag in der Zukunft wie ein tausendjihriges
Reich. Spiteres Sehnen zog sein Traumbild in die Gegen-
wart hinein und gestaltete im AnschluB an hinduistische Vor-
stellungen daraus das Paradies im Westen. Indem es so als
gegenwiirtig wirklich empfunden wurde, riickte sein Ursprung
im Geiste des Monchs Dharmakara in unendliche Fernen der
Vergangenheit hinauf, und der Heilsverkiinder unserer Zeit,
Sikyamuni, die religionsgeschichtlich erheblich #ltere Gestalt,
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historisch der Prototyp des buddhistischen Erlosers, wird in die
Lage versetzt, von dem ideengeschichtlich jiingeren Dharmakara/
Amitayus als einem zu sprechen, der schon unendlich lange vor
seiner eigenen bodhi die Idee eines umfassenderen Erlosertums
erschaut hat, als er selbst je erstrebt und erreicht hat.

Die Idee ewiger Buddhaschaft, symbdlisiert in Amitayus,
bedeutet einen groBen Schritt in der Entwicklung der buddhi-
stischen Erloseridee iiber das zeitlich begrenzte Erloserideal
hinaus, wie es sich in Sakyamuni, seinen Vorgingern und
zahllosen Dubletten darstellt. Es bedeutet eine enorme Ver-
tiefung und umfassendere Anschauung der Idee des buddhi-
stischen Erbarmens (karuna, maitr?), der Kardinaltugend der
Buddhas und Bodhisattvas. Das bedeutendere Symbol dieser
Tugend stellte die kleineren Ausprigungen in Schatten.

Aber auch nach der Konzeption Amitabha/Amitayus’ blieb
noch eine Moglichkeit der Steigerung des symbolischen Aus-
drucks der Idee des Allerbarmens iibrig. Amitabha ist ein
Buddha und als solcher Walter eines buddhaksetra, er residiert
im westlichen Paradiese. Zu ihm stromen, da die Buddhas
aller Welten ‘seinen Ruhm verkiinden, zahllose Wesen, um
durch sein Wort Erweckung und Erlosung zu finden. Ein
noch tieferer Ausdruck des Allerbarmens aber ist eine Ge-
stalt, die darauf verzichtet, das hiochste Ziel buddhistischen
Strebens, die Buddhaschaft samt dem Glanze eines buddha-
ksetra anzunehmen, die wohl der volligen Erweckung, die den
Bodhisattva zum Buddha macht, fihig ist, die aber lieber als
Bodhisattva rastlos durch alle Welten samt ihren Hollen und
Gespensterstidten, Tier- und Démonenreichen wandert und
den Erlosungsbediirftigen, die so in Unwissenheit und Schuld
verstrickt sind, daB sie nach Erlésung noch gar nicht ver-
langen konnen, in immer anderen Gestalten als Heiland naht;
eine Gestalt, die dhnlich wie Amitabha einen feierlichen
Schwur getan hat, ihn aber dabei noch iiberboten hat; die
sich verschworen hat, nicht eher Buddha werden zu wollen,
ehe nicht alle Geschiopfe erlost sind.

Diese Gestalt ist Avalokitesvara Bodhisattva, der Maha-
karuna, der Allerbarmer. Auf seinen feierlichen Schwur wird
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88 H. ZivmMEr.

z. B. im Karandavyiuha (S. 21 der Calcuttaer Ausgabe von 1873)
angespielt, wenn dort von Wesen die Rede ist, die durch das
Memorieren seines Namens in Amitabhas Paradies versetzt
werden und dort solange ein seliges Leben genieBen werden,
»als das unerschiitterliche Geliibde des Avalokitesvara Bodhi-
sattva noch nicht erfiillt ist, als nicht alle Geschiopfe von
allen Leiden erlost und in den Stand hochster Erweckung
gebracht sind“. (yavad Avalokitesvarasya bodhisatvasya dydha-
pratyfia na paripuritd dbhavati sarvasattva sarvaduhkhebhyah
parimoksita yavad anuttarayam samyaksambodhau na pra-
tisthapita bhavanti |).

Der Buddha im westlichen Paradiese trigt den Namen
Amitayus, denn ewiges Leben ist die Eigenschaft, die ihn
von allen fritheren Buddhas unterscheidet. Mit ihr hingt
seine hervorragende Stellung im buddhistischen Pantheon zu-
sammen. Einen Bodhisattva, der den Rahmen gewohnter Vor-
stellungen vom Wesen der Bodhisattvas sprengte, der, obwohl
nur ein Bodhisattva, der bodhi fihig ist, der zwar der Er-
scheinung und den Attributen nach nur ein Bodhisattva, aber
virtuell ein Buddha ist, konnte man in dieser Eigenart kaum
prignanter bezeichnen, als mit dieser contradictio in adjecto
— die ein Paradoxon bedeutet fiir den Nichtwissenden, aber
»hochsten Heiles Wunder“ fiir den Gliubigen —: der Zu-
sammenfiigung der beiden Worte Avalokitesvara bodhisattvat).

: ‘i)-EsA la'ﬂt sich nicht iibersehen, daB der Bodhisattva-Mahasattva
Ksitigarbha in wichtigen Ziigen Avalokitedvara gleicht; in seiner ewigen
Bodhisattvaschaft steht Avalokitesvara nicht allein. Ich weiB aber nicht,
ob sie bei anderen Bodhisattva-Mahasattvas auBer Ksitigarbha so gut
bezeugt ist, wie bei Avalokitedvara. Es ist wabrscheinlich, dag der Ge-
danke ewiger Bodhisattvaschaft, verbunden mit der Fihigkeit zur Bodhi
als Ausdruck hochsten Erbarmens sich zuniichst in einer einzigen Gestalt
symbolisierte. Ihr als der friihesten Verkorperung dieser neuen, die
fritheren Auspriigungen der Erloseridee iibertreffenden Form wurde unter
der Menge der um die Zuneigung der Gliubigen konkurrierenden Heil-
bringer-Gestalten der grifite Erfolg zuteil. Dann wirkte sie (ein Zeichen
des Erfolgs) dublettenbildend; ihre wunderbare Eigenschaft iibertrug sich
auf Figuren, die auf Grund ihrer Namen urspriinglich andere Ideen
symbolisiert haben miissen. Vermige der suggestiven Kraft der iiber-
nommenen Idee konnten auch dicse Teildubletten sich zu religionsge-

schichtlich bedeutenden Erscheinungen auswachsen, wie z. B. Ksitigarbha,
aber den Vorsprung des Prototyps Avalokitesvara nicht mehr einholen.



Die Kasmirische Rezension
von Katyayanas Sarvanukramani.

Von I. Scheftelowitz.

a) Untersuchung iiber den Wert der Varianten
der Kasmirischen Rezension.

In dem in meinen ,Apokryphen der RV.“, p. 32ff. be-
schriebenen Kasmir.-RV.-Ms,, das in Sarada-Schrift geschrieben
ist, ist auch Katyayanas Sarvanukramani enthalten, die in-
haltlich vielfach stark von der uns bisher bekannten Sar-
vanukr., die von MacpoNeLn mustergiltig ediert ist, abweicht
und sich als eine é#ltere Rezension erweist. Der Text der
Sarvanukr. ist in dieser Handschrift nicht fortlaufend ge-
schrieben; sondern vor Beginn eines jeden Adhyaya steht der
ihm zugehorige Anukr.-Abschnitt, wobei die einzelnen Sikta-
Anfinge weder durch eine Zahl noch durch eine vorausgehende
Interpunktion gekennzeichnet sind, so da8 also die Anukra-
mani-Sitze der einzelnen Hymnen durch die Sandhigesetze
mit einander verbunden sind. Da die ersten Seiten der Birken-
Handschrift schwer beschédigt sind, sind von der Einleitung
der Sarvanukr. nur wenige Worter erhalten.

Die Sarvanukr. hat dieselben orthographischen Eigen-
tiimlichkeiten wie die Rksamhita derselben Handschrift, die
ich eingehend in WZKM. 21, 90 ff. beschrieben habe. Dialek-
tischer Einfluf liegt vor, wenn in 2 Fillen i fiir » steht,
V, 2: vido (vréo); X, 125: ambhint (@ambhyns) und in mehreren
andern Fillen re fiir 3, 7, »i; IX, 71: resabhah; X, 50: bhra-
tresu; X, 107: datren; X, 178: arestanemis (fir ari®). Fir 1
steht zuweilen », V, 61: darbhyam ; VII, 32: arebhe; VIII, 1:
prayogis; IX, 69: bharandanah. Phonetische Schreibung ist
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90 1. ScHEFTELOWITZ.

$aringa fiir sarnga X, 142. Beliebt ist die Schreibung pankti
(mahapankti) fir pankti (mahapankti) z. B. Einl. 4, 2; RV.
I,88; V,7, 16; 20; 35; 39; 50; 54; VII, 96; VIII, 85; 69;
X, 18; 134; 140.

Im weiteren nenne ich die Kaémirische Anukramani K
und die von MacpooneLn edierte M.

K hat nachweislich eine bessere Textgestalt als M. Die
Urspriinglichkeit der abweichenden Lesarten des K wird
hiufig durch die beiden Werke Brh. Dev. und Rgvidh. be-
10 wiesen, die ja der Verfasser der Sarvanukramani reichlich

benutzt hat, vgl. MacponeLy, Brh. Dev., Einl. XXIf.
Eine Anzahl von Beispielen soll uns den hohen Wert
von K veranschaulichen.

o

I. Unterschiede des K von M
15 hinsichtlich der Angaben iiber die Gottheit
und den Inhalt des Sukta.

I, 28: antya carmaprasaisa somaprasainsa va. Dieses
geht auf Brh. Dev. III, 101 zuriick: carmadhisavaniyam va
somam vantya prasamsati ,der letzte Vers preist das beim

2 Pressen verwendete Fell oder den Soma“. M hat nur antya
carmaprasamsd va.
I, 45: adyardharco vaisvadevo daivontyah. Der Halbvers
im Anfang ist den Visve Devas geweiht, ein Halbvers vom
letzten Vers den Devas. Nach Brh. Dev. III, 150 ist der
erste Halbvers an die Vasus, Rudras und Adityas gerichtet.
Nun lehrt Brh. Dev.II, 182f. und IV, 7 unter Bezugnahme
auf Yaska Nir. XII, 40, da ein Vers oder Halbvers, in dem
mehrere Gotter gepriesen werden, als an die Viéve devas ge-
richtet anzusehen ist. Demnach steht der Ausdruck vaisvadevo
% in K in Einklang mit Brh. Dev. Ferner lehrt Brh. Dev.
ITI, 110—111, daB vom letzten Vers des Sikta I, 45 ein
Halbvers an die Devas gerichtet ist. M hingegen erwihnt
nichts von dem ersten Halbvers, sondern sagt nur ardharco
daivah, wobei man nicht einmal weif, welcher Halbvers
s eigentlich gemeint ist. Hier ist also der Text von M un-
moglich korrekt.
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In den letzten 4 Versen von X, 37 werden gleichfalls
mehrere Gotter gepriesen, wozu Brh. Dev. VIII, 39 bemerkt:
suktante vaisvadevyotra tu dvrcah'). Diese Auffassung liegt
auch bei K X, 37 vor: antyau dvrcauw vaisvadevyaw va. Bei
M fehlt diese Angabe ginzlich. Die Abhiingigkeit der Sar-
vanukramani der K von der Brh. Dev. géht hier schon aus
dem Gebrauch des Adjekteos wvaisvadevya hervor, das bei
Brh. Dev. nur an dieser Stelle vorkommt (vgl. MACDONELL'S
Krit. Anm. zu Brh. Dev. VII, 39).

I, 46: steht am Schluf sahosasa lingabhaja. In I, 46,1
und 14 ist in der Tat von usas die Rede. Dieser Ausdruck
stammt wortlich aus Brh. Dev. III, 111, wo aber sahogasa
lingabhaja in bezug auf I, 44 angewandt wird.

I, 50: rogaghnontyordharco dvisa[d)dvesah. Diese Lesart
wird bestitigt durch Brh. Dev. III, 114: rogapanuttir ...
ardharce tu dvisaddvesah und Rgvidh. I, 19, 4: uttamas tasya
cardharco dvisaddvesa iti smrtah. M hat aber nur rogaghno,
withrend die Mss. C, W,, I; rogaghno antyo’rdharcah $atrughnas
ca lesen.

II, 8: Der letzte Vers ist nach K und Brh. Dev. II, 132
an die Visve Devas gerichtet. Bei M hingegen fehlt diese
Angabe.

II, 28: upantya dussvapnanasanz, ebenso Brh. Dev. IV, 83:
duhsvapnadyapranasint ferner Rgvidh. I, 80, 1: rcam japtva
nasayati ksipram duhsvapnam. Die von M benutzten Mss.
I,, I, I, stimmen hier mit K iiberein, wihrend die Mss. C,
W,, W, Say., denen M gefolgt ist, dieses auslassen.

II, 41: adye vayavye trtiyaindravayavi. Auch Brh. Dev.
IV, 98 bestitigt, daB die ersten 2 Verse an Vayu und der
3. Vers an Indra-Vayu gerichtet sind. Die Lesart von M
ist hier inkorrekt: adye tu trce 'ntyaindravayavi. ,Im ersten
Trca ist aber der letzte Vers an Indra-Vayu gerichtet.“

III, 27: ytavyadya, was Brh. Dev. IV, 103 bestitigt: rtan
stauti, M aber: rtavya vadya, wo also vd sekundir ist.

1V, 58: jatavedasyam jagatyantarss sauryam vvdgnegam

1) Wohl fehlerhaft fiir vaisvadevyav atra dvrcau.
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voajyasuktam. Dieses wird bestétigt durch Brh. Dev. V, 10—11,
gemiB der das Sukta IV, 58 dem Agni madhyama (= Jata-
vedas, vgl. Brh. Dev. I, 99), ferner der Sonne oder dem Agni
geweiht ist und ein Ajyasikta ist. Sowohl hinsichtlich der
Angabe und Reihenfolge der Gotter als auch in der Bezeich-
nung a@jyaswkta stimmt hier K mit Brh. Dev. iiberein. Da-
gegen liest M: agneyam jagatyantam sauryam. Bei M fehlt
also Jatavedas und die Bezeichnung a@jyasuktam, wihrend
agneyam vor Sauryam steht.

V, 43: Bei M feblt no divas [= V. 11] sarasvat. Sowohl
der Inhalt von Sikta V, 43, 11 als auch Brh. Dev. V, 43 be-
stitigen die Urspriinglichkeit von K. Brh. Dev. bezeichnet
hier Sarasvati gemid8 Brh. Dev. IL, 76 als van madhyama.

VI, 37: trtiyaindravayavi. Auch Brh. Dev. V, 107 be-

5 zeugt, daB RV. VI, 87,8 Indra und Vayu preist. .Bei M

fehlt dieses.

VII, 66 : tad vo ity [= V. 12] adityandam dve, tisras sauryal.
Also V. 12—13 ist den Adityas und V. 14—16 Sirya geweiht.
Brh. Dev. VI, 6 und 9 bezeichnet dieses ausdriicklich als die
Auffassung des Saunaka: adityanam tad vo adya dve reaw
Saunakobravit (VI, 6); ud w tyad ity |= 66, 14] etas tisrah
sauryas tatah parah . .. saunakobravit (VI, 9). Nach M hin-
gegen sind 66, 4—13 den Adityas und 14—16 Siirya geweiht.
Diese abweichende Schulauffassung erwihnt allerdings Brh.
Dev. VI, 89 ebenfalls. :

VIIL, 97: antya drstalinga. Der letzte Vers ist an die
dort genannten Gotter gerichtet und zwar wie auch Brh. Dev.
VI, 26 ausdriicklich bemerkt, an Indra und Brhaspati. M hin-
gegen: antyaindri ca.

VIIL, 4: tatpurvah pausnya$ catasra adyo dvrco aindro
v@ Die Verse 15—18 sind an Piigsan gerichtet, oder die
ersten beiden von diesen 4 Versen sind an Indra gerichtet.
Genau dieselbe Auffassung hat Brh. Dev. VI, 43. Hingegen M
tatpurvas catasrah pausnyo va.

VIII, 24: trcontya usasyo. Auch Brh. Dev. VI, 63 be-
stitigt, daB die letzten 3 Verse an Usas gerichtet sind: wt-
tamas tv ausasas trcah. Bei M heift es aber: trcontyah sau-
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samnasya varor danastutir d. h. es ist eine Danastuti fiir den
Konig Sausaman Varu, was in Widerspruch zu Brh. Dev.
steht. Nach Brh. Dev. VI, 65—66 und K sind vielmehr die
letzten 8 Verse von VIII, 25 eine Danastuti fiir Varu Sau-
saman. In bezug auf Sukta VIII, 25 sagt Brh. Dev. maitra-
varunasya tu nava, dvadase tattarah vaisvadevyo, vara r@)a
yac cadad, rsaye vasu kirtitam. ,Mitra-Varuna sind 9 Verse
geweiht; die 12 folgenden aber [V. 10—21] den Vi§ve devas.
Das Gut, das Konig Varu dem Rsi gab ist in diesem letzten Trca
verkiindet worden“. Also nur die letzten 3 Verse von Sukta
VIII, 25: sind eine Danastuti fir Varn Sausaman. Dieselbe
Auffassung wie Brh. Dev. teilt K, wo es VIII, 25 heiBt:
dasamyadya [= V.10—21] vaisvadevyontyas tisras sausam-
nasya varor danastutir. Hingegen M: dasamyadyas tisro
vaidvadevyo, was inkorrekt ist.

VIII, 47, 14—18: Diese 5 Verse werden als dussvapna-
ghnam bezeichnet, was sowohl der Inhalt, als auch Rgvidh.
II, 2 bestiitigen. Bei M fehlt dieses.

VIII, 67: jalanaddha adityan astuvan taskaram vrtra-
ghnam bandhanamvimocanam, wta tvams [= V. 10] treas tu
aditidevatah. DaB in dem Trca VIII, 67, 10—12 die Aditi
gepriesen wird, hebt auch Brh. Dev. VI, 90 ausdriicklich her-
vor: trcenabhistutaditih. Bei M hingegen fehlt diese Angabe.

VIII, 160: agtami sauparni navami vajrasamstutir. Brh.
Dev. VI, 120 bestitigt dieses: manogjavas [= V. 100, 8] tu
sauparni, samudre [= V. 100, 9] vajrasamstavah. Bei M hin-
gegen fehlt dieses ginzlich.

X, 20: trigtubantam adyaikapada pada eva manasas $an-
tyartho vaird@jo, dvittyanugtum navami virat. Auch Brh. Dev.
VII, 21 und Rgvidh. III, 8, 6 bestitigen, daf X, 20, 1, der
aus einem Pada besteht, ein Manasas ist, welcher, weil er
zehnsilbig ist, eine Viraj ist. M stimmt hier weder in der
Wortstellung noch im Inhalt damit iiberein: adyaikapada
pada eva va $antyarthah paranustub antye virattristubhau.

X, 103: Der letzte Vers ist nach K und Brh. Dev. VIII, 14
an die Marutas gerichtet, nach M aber an Indra oder die
Marutas.

15

©

0

85




94 1. ScHEFTELOWITZ.

X, 141: Nach K ist es an Agni oder Viéve devas ge-
richtet, was Brh. Dev. VI, 54 (Ms. b, fk) bestitigt: agnegam
varsvadevam va. Nach M hingegen ist es nur an die Vigve
devas gerichtet.

5 X, 189: ist nach K an Sarparajhi, Sirya oder Vac ge-
richtet, was Brh. Dev. VIII, 89—91 bestiitigt. M jedoch la8t
v@c aus.

II. In den Angaben iiber das Metrum unterscheidet
sich K vielfach wesentlich von M, wobei die ab-
1o weichende Auffassung des K mehrmals durch das
Rk.-Prat. bestitigt wird, das ja dem Verfasser
der Sarvanukr. vorgelegen hat (vgl z B. VIII, 103
hrastyast und Rk.-Prat. § 1000).

I, 89: K bemerkt, daB die letzten 3 Verse Tristubhas

15 sind, was richtig ist. Bei M fehlt diese Angabe.

I, 120: K hebt hervor, daB der 2. Vers auch als Bhury
aufgefaBt werden kann, was Rk.-Prit. § 879 ausdriicklich an-
gibt. Bei M fehlt diese Angabe.

I, 187: K bezeichnet den ersten Vers als Usniganustub-

2 garbha (5, 8, 8, 8 Silben), was auch Rk.-Prat. § 895 bestitigt.
Nach M wird aber der 1. Vers als Anustubgarbha bezeichnet.
Nach Rk.-Prat § 1002 nennt man 2 Verse, von denen der
erste eine Brhati bezw. Kakubh und der 2. Vers eine Sato-
brhati ist; einen Barhata- bezw. Kakubha pragatha. Solche

25 2 Verse werden in K entsprechend Rk.-Prat. stets Pragatha
genamnt z. B. V, 53: kakum nicyd (= V. 1] brhatt nicrd
[= V. 2] anustup [= V. 3] pura-ugnik (= V. 4] kakubhah pra-
gathas [= V. 5—6] satobrhaty [= V. 7] gayatri [= V. 8] sato-
brhatv [= V. 9] kakubhau [= V. 10—11] gayatrt [= V. 12]

s satobrhatyau [= V. 18—14] kakubhah pragathah [= V.15—16).
M bemerkt zuniichst nicht, da8 bei Vers 1 und 2 je eine Silbe
fehlt und ferner bezeichnet er weder Vers 5—6 noch Vers 15
bis 16 als Pragathas. Ahnlich sagt K in.V, 56: dvitiyasa-
sthyadyaw pragathaw. Vers 2—3 und 6—7 sind Barhatah

8 pragathas, was aber M nicht beachtet (trtwyasaptamyau sato-
brhatyau). Ebenso bemerkt K in VIII, 108: barhatasi sasth-
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yadipragathah [= V. 6—17] kakubhah pragathak [= V. 8—9]
prestaii [= V 10] hrasiyasy ekadast satobrhaty, uttarah kaku-
bhah pragatho [= V. 12—13] antyanustub agnimarutr. Auch
hier beachtet M nicht, da8 die Verse 6—7, 8—9 und 12—13
Pragathas sind.

VI, 16: Nach K ist nur Vers 1 eine‘ Vardhamana (6, 7,
8 Silben), was auch Rk.-Prat. § 883 bemerkt. Doch nach M
ist auch Vers 6 eine Vardhamana, wihrend sie bei K als
Gayatri aufgefaSt wird, indem dort im 1. Pada tvam zwei-
silbig und im 2. Pada daivyam dreisilbig zu lesen ist.

VII, 102: K gibt an, daB der 2. Vers eine Padanicrt ist
(dvitrya padanicrt), was tatsichlich der Fall ist. Bei M fehlt
diese Angabe.

VIIL, 11: Der letzte Vers ist nach K eine virafsthana
(10, 10, 9, 11), nach M hingegen Tristubh. Hier sind beide
Auffassungen moglich.

VIIL, 86: Vers 7 ist nicrtpada, indem némlich $yavas-
vasya wie in V, 81, 5 viersilbig zu lesen ist. Bei M fehlt
diese Angabe. i

IX, 70: Nach K ist der letzte Vers Tristubh, was stimmt.
Bei M fehlt diese Angabe.

IX, 108, 14: ist nach K eine Satobrhats, was stimmt; nach
M Brhats.

X, 11, 7: ist nach K Jagati, nach M Tristubh. Nach
Auffassung von K wire im 1. Pada von Vers 7 marta, im
2. Pada $rnve und im 3. Pada asvair dreisilbig zu lesen (vgl.
V. ArvoLp, Vedic Metre, p. 101; 94). Umgekehrt ist in II, 1
der 1. Vers nach K Tristubh, nach M Jagati. Nach K miifte
man in II, 1, 1 adbhyas zweisilbig und osadhibhyas viersilbig
lesen.

X, 22, 5: ist nach K purastadbrhatz (12, 8, 8, 8 Silben),
nach M Anustubh. Hier sind beide Auffassungen zulissig.

X, 26: Nach K kann der 4. Vers nicht nur als Anustubh
sondern auch als Usnih gelesen werden, was stimmt; nach M
sind sowohl der erste als auch der 4. nur als Usnih zu lesen.

X, 81, 10: ist nach K Viradrapa, was stimmt; nach M
Tristubh.
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X, 59: Der letzte Vers ist nach K Panktyuttara bezw.
Viratparva (10, 10/8, 8, 8 Silben), vgl. Rk.-Prat. § 927; nach
M nur Panktyuttara.

X, 65: Nach K sind die beiden letzten Verse Tristubh,
nach M ist der vorletzte Vers Jagati, hingegen nur der letzte
Tristubh. Hier sind beide Auffassungen moglich.

X, 87,14—16: konnen nach K auch Jagatyah sein, was
richtig ist. Diese Angabe fehlt bei M.

X, 1382, 3: ist nach K Tristubh, indem man dadvas drei-
silbig zu lesen hat; nach M Viradrapa. Vers 4—5 heifien
bei K Prastarapanktayas, dagegen bei M viradrapas. Die
Verse 4 und 5 bestehen ebenso wie die Prastarapainktayas
aus 40 Silben. Gem#f Rk.-Prat. § 972 ist bei Versen, die
sich nicht leicht unter ein Metrum einreihen lassen, die Silben-
zahl stets ausschlaggebend.

X, 133: K gibt an, daB der letzte Vers micrt tristubh
ist, was stimmt; bei M steht nur tristubh.

X, 157, 1: ist nach K entweder Tristubh oder Viraj. Da
Vers 1 nur aus 2 Padas mit insgesamt 20 Silben besteht, ist
er eher Virdj (10, 10, 10). Nach M ist der 1. Vers nur
Trigtubh. An einer einzigen Stelle enthiilt auch K ein Ver-
sehen. In VIII, 103 hat K iibersehen, daB Vers 5 Viradriipa
ist. DaB dieser Fehler aber alt ist, geht daraus hervor, da8
Macp. Mss. W+, I, hierin mit K iibereinstimmen.

III. Auch die Wortstellung,
in der sich K hdufig von M sehr unterscheidet,
erscheint als die urspriingliche.

In bezug auf das Aprisikta I, 13 heiBt es bei K: tisro
devya idasarasvatibharatyas. Diese Lesart wird bestitigt durch
Praisa VII, 8g: tisro devir ida sarasvatt bharati. M hingegen:
tisro devyah sarasvatidabharatyas.

I, 164: K agnir vayus suryaé ca. In Brh. Dev. IV, 87,
worauf diese Stelle zuriickgeht, werden diese Gdtter in der
gleichen Reihenfolge genannt. M: agnih stiryo vayusé ca.

I, 54: K ma nas (I, 54] sasthy agtami navamy antyad ca
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trisfup. Diese Wortstellung des K ist besser als die von M:
ma nontyd tristup sasthy astami mavami ca.

IV, 30: maki$ caturvithsatir gayatraim hy agtamy antya
canustubhau navamyadyas tisra ugase va. Hier wird Qayatram
als Metrum der meisten Verse dieses Hymnus wie sonst in
der Anukr. an erster Stelle genannt. 'Ebenso wie in dem
vorangehenden Sukta ist Indra die Gottheit. Vers 9—11
konnen sich auch auf Usas beziehen. Nach M ist Vers 9—11
an Indra und Usas gerichtet und demgem#B die Wortstellung
eine ganz andere: naki$ caturvithéatir divascit [= V. 9—11]
trea ugasyas ca gayatram hy astamyantye anugtubhaw.

1V, 58: K sauryam vvagneyam . . . vapam. Diese Reihen-
folge wird bestdtigt durch Brh. Dev. V, 10f.; hingegen M
agneyam . .. SaUIYyam vapam.

V, 27: atma natmane dadyad ist wortlich aus Brh. Dev.
V, 32: atma hi natmane dadyad: hingegen M: natmatmane
dadyad.

IX, 101: K sodasa $yavasvir andhigur, ebenso Say; hin-
gegen M sodasamdhigur Syavasvir.

IV Der Text von M enth#lt manche sekundére
Zusitze.

So fehlt in K I, 27 mit Recht gayatre, da die voran-
gehenden 2 Siiktani dasselbe Metrum haben. In I, 141 fehlt
bei K aptrnasaurgam. Nach Brh. Dev. IV, 63 nehmen nur
einige Gelehrte diese Gottheiten fiir I, 141 an. Die von
Sayana benutzte Sarvanukr. enthielt zum Teil ebenfalls nicht
die Zusitze.

I, 165: Es fehlt in K und Maco. Mss. C, I,, 1, und Say.:
agastyendramarutam; auch die primére Lesart von Brh. Dev.
IV, 45 bringt dieses nicht (vgl. Macp. Anm. zu IV, 45).

IV, 3: Es fehlt in K und Say.: adya raudri; Brh. Dev. er-
wiihnt es ebenfalls nicht.

V, 26: Es fehlt in K und Say.: antya liggoktadevata. Auch
in den von Macp. benutzten Mss. W,, I, ist dieser Zusatz

nicht vorhanden. Gemi#8 Brh. Dev, V, 26 konnte der letzte
Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. 1. ’f
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Vers von V, 26 auch an die ViSve devas gerichtet sein; K
beriicksichtigt also letztere Ansicht nicht.
VI, 47: Es fehlt in K und Say. trisfum mahi [= V. 25]
dvipada.
5 VII, 88: Es fehlt in K und Say. antya pasavimocans.
VIIL, 95: Es fehlt in K und Say. angirasa.
X, 49: Fir M upadye trigtubhau steht in K und Say.
upadye ca, wobei trigtubhau aus X, 48 zu ergiinzen ist.
Die Nichterwihnung der Valakhilyas bei K konnte ein
10 Beweis dafiir sein, da8 K frei von Zusdtzen geblieben ist.

V. Einzelne Rgsi-Namen lauten in K anders, z B.:
V, 46: K pratiksetro, M pratiksatro.
VI, 15: K bhargavo, M rsir.
VIIL, 1: K ghoras, ebenso Brh. Dev. VI, 39, M ghaurah.
15 VIII, 89f.: K purumidhau, ebenso VIIL, 71; M purumedhau.
IX, 66: K satarmvaikhanaso, M Satam vaikhanasah.
IX, 77: K adhikutsah, M kutsah.
X, 18: K sankasukas$, ebenso Mahidhara zu VS. XXXV, 7,
vgl. auch AV. XIL 2. 11. 14. 40; wo Agni so bezeichnet wird;
20 M samkusukas.
X, 62: K savarni manu, ebenso Brh. Dev. VIL, 1¢ , M
savarni.
X, 102: K vrsabha, ebenso Say.; dagegen M rsabha.
X, 111: K astradamstrah, ebenso Say.; dagegen M agfa-
25 damstrah.
X, 113: K $irahprabhedano, M $ataprabhedano.
X, 116: K sthaulognisuto, M sthaurogniyuto; sthaulo liest
auch Macp. Ms. W,
X, 183: K und Say. sudasah, M sudah.
30 X, 142: K sarasrkva, vgl. Say. sarisrkva, aber M sarisrkta.
X, 147: K sarvedhas $ailesus (,Allentlammer¥, ,der den
Fels zum Pfeil hat“), M suvedah $airigis.
X, 169: K Ssvatarah (,die Schnelligkeit eines Hundes
habend“), M $abarah. Die in mehreren Mss. der Brh. Dev.
ss VIIL, 72 enthaltene Variante svabharah konnte vielleicht aus
$vatarah korrumpiert sein, da dialektisch fiir § hiufig s steht.
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Jeder Rsi-Name ist im Ka$mirischen RV.-Ms. doppelt be-
legt. Er findet sich nimlich nicht nur in der Anukramani,
sondern auch im RV.-Text am Anfang eines jeden Siikta, so-
dass sich der Schreiber der Kasmirischen Handschrift unmog-
lich verschrieben haben kann. Hier konnen sich demnach
nur die Eigentiimlichkeiten einer besonderen Schulrichtung
wiederspiegeln.

VI. Die Ausdrucksweise, in der K von M
vielfach abweicht, trigt den Charakter der
: Urspriinglichkeit, z B.:

K garbhapramocant 1,101 wird durch Rgvidh. I, 23,3
bestitigt, wofiir aber bei M garbhasraviny steht. I, 51 liest
K putram icchains tapas tepe tasyendra iva savyah putro jajfie.
Hier tritt uns das présentische Perf., das besonders in den
Brahmana vorkommt, entgegen. Die Stelle bezieht sich auf
Brh. Dev. III, 115. Das dortige yogitvat wird hier sinngeméiB
durch tapas tepe wiedergegeben. Bei M lautet aber der Satz
putram ichann abhyadhyayat savya itindra evasya putrojayata.
Hier ist das Impf. angewandt und das Brh.-Dev.-Wort yogit-
vat in der jingeren Bedeutung von yoga némlich , Konzen-
tration des Geistes“ aufgefaSt worden, denn abhidhya- heiBt
»seinen Geist konzentrieren“ und ist besonders dem Upanisad-
wortschatz eigen. — K tapas tepe in Einleitung zu Mandala ITI
entspricht genau dem fapasa Brh. Dev. 1V, 95, worauf Katya-
yana Bezug nimmt; M hat aber dafir brahmacaryam cacara.
— X, 108 liest K ga nigadhah [Acc. pl], ebenso Say.; es
handelt sich hier um die von den Panis ,versteckten Kiihe“.
DaB diese Lesart korrekt ist, beweist Brh. Dev. VIII, 30 ta
[9@] niguhatha; hingegen hat M ga niralhah. — Fiir K $restha
(X, 56) steht bei M S$resthatama. Fir M dyavaprthiviyam
(z. B. 1, 159. 185; 1V, 56; VI, 70; VII, 53) steht regelmiBig
bei K und gewdhnlich auch bei Say. °prthivyam, vgl. Pan.
1V, 2, 32.

Ergebnis: Fassen wir unsere Untersuchung iiber die
Kasmir.-Sarvanukramani kurz zusammen: K stellt eine iltere

Rezension dar. Sie unterscheidet sich wesentlich von M durch
7#
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richtigere Angaben in bezug auf die Gottheiten, die Bedeutung
der einzelnen Siiktani und in bezug auf ihre Metren. Die
Urspriinglichkeit dieser Abweichungen wird héiufig bestétigt
durch Brh. Dev., Rgvidhana und Rk-PratiSakhya. Ferner
5 148t es sich vielfach beweisen, daB die abweichenden Wort-
stellungen und Lesarten die urspriinglichen sind und da M
manche Zusitze erfahren hat. Die in K zum Teil anders
lautenden Rsi-Namen scheinen auf die Traditionen einer be-
sonderen Sakha zuriickzugehen. In orthographischer Hinsicht
10 ist K an einzelnen Stellen vom Ka$mirischen Dialekt beein-
- fluBt. In KaSmir sind vielfach die Samskrttexte besser iiber-
liefert worden, was H. Lipers (,Uber die Grantharezension
des MBh.“, Berlin 1901) fiir das Mahabharata und Jon. HErTEL
fiir das Paficatantra dargelegt hat. Auch Kirste, Ein Grantha-
15 Manuskript des Hiranyakesigrhyasiitra 1891, kommt zu dem
- SchluBresultat, daf das Ka$mirische Ms. der Hir. Gr. S. ein
Auszug aus einer dem Original néher stehenden Handschrift
ist, als die Vorlage, aus der die nordlichen Handschriften ge-
flossen sind.

2 b) Die Varianten in der Kasmirischen Rezension,

Anukr. Einleitung:
2, 19: ysinoktam,; M: rcoktam. 3,2: “astir; M: °agti.
4, 2: °panktih; M: °panktih. 4, 7: satkasaptakastakdas;
M: satsaptakastakah. :

25 4,9: ceti, ebenso VS.-Anukr.; M: ca. 6, 1: anustup ca-
tuspadatha; M: anugtup. V, 1: dvadasa; M: dvadasakah.
VI, 1: anugtup catuspadatha; M: anustup.

Der Satz 6, 6 steht am SchluB von Abschnitt 6, also
hinter 6, 8.

30 7, 1: dvadasa; M: dvadadakah. 7,8: navakastakaikada-
$asgtino visamapada@, ebenso VS.; M: navaikadasinau brhati
visamapadd.

8, 3: dasaka va, vgl. VS.-Anukr.: dasakah; M: dasakaih.
12, 11: ayugmantya; M: ayuksv antya. 12, 13: Sesa,
35 ebenso Macoonenr’s Ms. I,; M: éista.
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Anukr. zum Rk-Text:

I, 12: nirmanthya ahavaniyasca, ebenso Say.; M: nir-
mathyahavaniyau.

13: tisro devya idasarasvatibharatyas, vgl. Praisa VII, 3g.
(s.ScuEFTELOWITZ, ApOkr. p. 145); M: tisro devyah sarasvatida-
bharatyas. °$abdoktani tv atan@napanty dpriyam; M: Sabdo-
ktany atananapanti.

I, 15: °agneyyrtuw’; M: agneyutyrtu®.

18: indras so°; M: indras ca so°.

22: °ekendra ebenso Macoonerr’s Mss. W,, W,, I,: M:
ekaikemdra. X °prifivyau; M: °prthivye.

23: gesa; M: éista. apah [= V. 11]; M: ekavimst.

24 : kayya agneyv; M: kayydgneyam.

27: bei K fehlt gayatre.

28: carmaprasamns@ somaprasamsa@ vd@, bestitigt durch
Brh. Dev. III, 101; M: carmaprasamsa va.

36: kanvo; M: kawvo. yapyam,; M: yaupyam.

45: adyordharco vaisvadevo daivontyah, vgl. Brh. Dev.
II, 132f; IV, 7; M: ardharco, daivah.

46: am Schluf steht bei K: sahogasd lingabhaja, vgl. :

Brh. Dev. III, 111; fehlt bei M.

50: rogaghnontyordharco dvisadvesa upanisad. [dvisadvesa
steht fiir dvigaddvesa da im Ka$mir. RV.-Ms., wenn von drei
aneinanderstoBenden Konsonanten die beiden ersten gleich-
lauten, der erste Konsonant ausfillt.] Diese Lesart wird be-
zeugt durch Brh. Dev. III, 114: und Rgvidh. I, 1¢, 4. M: ro-
gaghna upanigat.

51: icchais tapas tepe tasyendra iva savyak putro jajie,
vgl. Brh. Dev. III, 115; M: icchan abhyadhyayat savya itindra
evasya putrojayata.

54 : nag sasthy astami navamy antya ca trigtup; M: nontyd
tristup sasthyastam® navami ca.

58: gautuma. Ebenso I, 74, IX, 31 und 67 und in der
Uberschrift vom 4. Mandala; M: gautama.

88: adyante; M: adyantye.

89: Nach vaisvadevan tu steht tristubantam, was bei M
fehlt. Die letzten 8 Verse sind in der Tat #risfubh.

10
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I, 95; °osasaya, ebenso MacponeLr's W, I,; M: °augasaya.

99: ekam tat tu kasyaparsam; M: etat kasyaparsam.

101: ekadasadya garbhapramocant kutsas catus®, vgl.
Rgvidh. I, 28, 8; M: ekadasa kutsa adya garbhasraviny upa-

5 migac catus®..

113: vimsatr mtryusasyam, M: viméattr usasyam dviti-
yordharco ratresea.

120: kaviran nagtarapd tanusirognig vigtarabrhatt kytir
viraf tisro gayatryo dvittya bhurig va, vgl. RK.-Prat. § 879;

w M: kavirannastarapaw paficami tanugird sasthy aksarair usnig
vigtarabrhatt krtir virag tisro gayatryah.

126: prasasamsa paicabhir, vgl. Brh. Dev. III, 150 und
Anukr. V, 61; M: padicabhir.

139: evam anyasam api vaisvadevatvam; M: etad evam

15 anyasam api suktaprayoge vaisvadevatvam.

142: antam ca; M: antam. apriyam,; M: apriya.

164: antam ca, M: antam. agwir vayus suryasca, be-
stitigt durch Brh. Dev. IV, 87; M: agnih swryo vayuéca saras-
vatah, M: sarasvate swryaya va.

20 165: samvvadas trttyady ; M : samvadogastyemdramarutam
trityady. 166: ajayetam; M: ajayetam.

170: sanwvadas tatra®; M: samwida aindras tatra°. cadau,
ebenso Say.; M: vadaw.

179: brhatyadyam; M: brhatyads.

25 187: adyosniganustubgarbha. Der 1. Vers ist in der
Tat Usn., vgl. RK. Prat. § 895; M: adyanustubgarbha.

188: apriyam, ebenso III, 5; IX, 5; M: apriyah.

191: anustubham vvisasam,; M: anugtubham aptrnasaur-
yam visasam. Nach Brh. Dev. IV, 63 nehmen nur einige diese

s0 Gottheiten an. mahabrhaty uttara; M: mahabrhats ca.

II, 1: tv adya trigtub; M: tu. Der erste Vers lift sich
als Trigtubh lesen, wenn man im 1. Pada fvam einsilbig liest.

8: °@nugtub vaisvadevi, was Brh. Dev. II, 132 bestitigt;
M: °anustup.

35 11: vairatstanam antya trigtub, was stimmt; M: virdfsta-
nam rtentyam. Umgekehrt steht bei K III, 9 rtentyam fiir
M: tristubantam.
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II, 28: °dasyante; M: °dasyantye.

27: kulmo; M: kurmo. vadityam; M: vadityebhyah.

28: varunam upantya dussvapnandsant, bestitigt durch
Brh. Dev. 1V, 83 und Rgvidh. I, 30, 1.

30: °dharco navamt barhaspatyant@ maruti; M: °dharco
yo mo [= V. 1] barhaspatya tam vo f= letzter Vers] marutt.

31: vaisvadevam antya trigtub; M: vaiSvadevam trigtub-
antam.

41: pra-ugenadye vayavye trttyaindravayavi, was Brh.
Dev. IV, 92 bestitigt; M: pra-ugenddye tu trcentyaindrava-
yavi. tasyh trtvyah; M: trttyah.

II1. Einleitung: icchams tapas tepe; vgl. Brh. Dev. IV, 95;
M: icchan brahmacaryam cacara.

4: apriyam; M: apriyah; vgl. Anukr. zu I, 188.

9: rientyam; M: tristubantam, vgl. Anukr. zu II, 11.

15: utkilis; M: utkilas.

21: tristubanugtubhaw. V.1 und 4 sind in Tristubh;
V.2—38 sind in Anustubh; M: upadye anugtubhaw.. Bei K
fehlt am SchluB antya.

22: sapurigyebhyo; M: purigyebhyo.

27: rtavyadya vgl. Brh. Dev. 1V, 103: rtan stauti; M:
rtavya vadya.

28: tristub jagati. V. 4 ist Tr., V. 5 ist Jag.; M: trigtud-
Jagatyah.

31: $rutir; M: $ruteh.

33: indras stutontyd; M: indrastutir antya.

53: sthiravadicatasro, vgl. Brh. Dev. 1V, 116; M: catasro.

IV, 1: adyasty atijagats dhrtaya; M: asty atijagats dhytaya
adya. 1: varunyo va; M: varunyaesé ca va.

3: sodasa, ebenso Say.; M: sodasdadya raudr.

10: upantya va; M: caturths sasthy upantyd va.

17: ekapada; M: ekapada.

23: rtastutih; M: rtadevyo va.

80: caturvimdatir gayatrar hy agtamy antyd canugtubhau
navamyadyds tisra usase va, M: caturviméatir divadcit trca
ugasyas ca gayatram hy astamyantye anustubhawu

32: aindrasvaw; M: indrasvaw.

25

30

35



104 1. SCHEPTELOWITZ.

IV, 47: anustubham tv adya vayavya, M: adya vayavya-
nugtubham tu.

57: ksetra®; M: ksaitra®. te anugtubhav adya ca caturthi,
M: te canugtubhav ddyacaturthyau ca.

5 58: °da$a jatavedasyam jagatyantaw sauryam vvagneyam
wajyasaktam vwapam; M: °dasagneyam jagatyantam sauryam
vapam. Die Lesart von K wird bestétigt durch Brh. Dev. V, 11.

V, 2: vido; M: vréo. kam [= V. 2] vi [= V. 9] dvyrece tu
visa. M: kam vity rcos tu vysa.

10 10: antyad caturtht ebenso Say.; M: amtyacaturthaw.

26: bei K fehlt: antya lingoktadevata, ebenso bei Say.
und Macponerr’s Ms. W, I, #

27: atma natmane dadyad, ebenso Brh. Dev. V, 32; M:
natmatmane dadyad.

15 31: kautsa auSanaso va padah; M: kautsyausanasau va
padauw.

40: tryugnigadyantya®; M: tryusnigadyantyd’. atrir deva
eva, vgl. Say. Ms. A, : atrir eva deva (MtzLER® Vol II, p. 39);
M: atrir devalaiva.

20 42: °na tam w gtuhbati [= V. 11]; M: naikadasi. :

43: tryana mo divas [= V. 11] sarasvati tayor, bestitigt
durch Brh. Dev. V, 43; M: tryana etayor.

44: 'my atra; M: tra.

46: pratiksetrontye devapatnyau dvitvya trigtub antyd ca;

5 M: pratiksatyo ntyo dvrco devapatnistavontya tristub dvittya ca.

49 : in K fehlt: °mitya trnapanih.

51: traigtubho; M: trigtubho.

53: kakum micyd brhati micrd anugtup pura-usnik ka-
kubhah pragathas satobrhatt gayatri sabobrhatt kakubhau ga-

% yatrt satobrhatyau kakubhah pragathah; M: kakubbrhaty
anugtup pura-ugnik kakup satobrhatyau gayatri satobrhatt ka-
kubhaw gayatri satobrhatyau kakupsatobyrhatr.

56: dvitiyasasthyadyaw pragathav; M: trtiya saptamyaw
satobrhatyau.

35 61: darbhyam,; M: dalbhyam. marutas; M: marutas.

78: In K fehlt: carturtht trigtup.
84: anustubham wa gatwvicarini; M: anustubham.
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VI, 15: bhargavo va; M: rgir va. wupante; M: upantye.
16: In K fehlt: sastht ca. cante; M: camtye.
21: protaye [= V. 9] n@ ma iti [= V. 11]; M: navam-

yekadasyaw. 28: °dry antyas ca; M: °drt vamtyas ca.
87: arvak trtwyaindravayavi, vgl. Brh. Dev. V, 107; M: 5
arvik. 44: In K fehlt madhyamaiva vasam.

47 ardharcau lingoktadevatau; M: ardharco lingoktade-
vatah. In K und bei Say. fehlt: trigfum mahi dvipada.

48: anustubho,; M: anustubham.

52: daugyanter va, M: dauhsanter va. 10

63: In K fehlt traistubham.

78: ya fehlerhaft fiir M: yo.

75: atrt fehlerhaft fir M artni (vgl. VI, 75, 4). jagati,
ebenso Say.; M: jagatyam. sangramasisyo; M: samgramasigo.

VII, 14: In K fehlt adi. 15

17: In K fehlt traistubham.

18: °sya catasrontya, M: °syamtyas catasro.

82: arebhe; M: alebhe.

33: vasisthaya saputrayend’; M:vasigthasya saputrasyemd’,

34: In K fehlt: abjamaher — ’hirbudhnyaya. 20

41: antye ugasyau. Der Inhalt der beiden letzten Verse
bestiitigt dieses; M: antyosasya.

44: In K fehlt: lingoktadevata.

48: vaisvadevam va (vgl. Brh. Dev. V, 175 und MACDONELL'S
krit. Anm. das.); M: antya vaisvadevt va. 25

50: @ mam jagatam; M: & mam. nadibhyo ’tijagati;
M: nadigtutir jagatam antyatijagati.

55 vastospatyam adya gayatri §igtah prasvapinya upanisad
upadyas tisra uparigtadbrhatyas sesam anugtubham ; M: vastog-
patyadya gayatri Sesds tryuparistadbyhatyddayonustubhal so
prasvapinya upanisat.

66: pragathas sodast pura-ugnik tad vo [= V. 12] ity adi-
tyan@m dve tisras sawryah; vgl. Brh. Dev. VI, 6 und 9. M:
pragathah puraugnik caturthyadya daesadityds tisrah sauryah.

82: hi; M: ha. 9

88: sundhyu dialektisch fir M: $undhyw. In K fehlt:
anty@ pasavimocans, ebenso bei Sayana.
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VII, 90: °ukthah; M: wktah.

96: prastarapanktir gayatryas tisrontyds; M: prastara-
panktih pards tisro gayatryah.

97: awndradi; M: aindryadi. antya drstalinga trétya;

M: antyaindri ca trtiya. Der letzte Vers ist an Indra und

Brhaspati gerichtet [drstalingd), vgl. Brh. Dev. VI, 26 b.

102: Am Schlu8 steht dvitiya padanicrt, was den Tat-
sachen entspricht.
103: parjanyastutis sam®, ebenso Say.; M: parjanya-

10 stutisam®. 104. °somam ebenso alle Mss.; M: °saumam.

104: dapathabhi’; M: sapabhi®. saptadya; M: sat sapta
vadya. ekavim$t trayovimdy agta®; M: ekavimsitrayovimdyaw
casta’. K schlieBt mit antyanugtup, so daB navami ete. fehlt.

VIII. Einleitung: pragvatsapriyah; M: pragvatsapreh.

15 kamwo ghorah pragathomyair rsibhis sarvam saptamam manda
lam apasyat; M: rsis canuktagotrah pranmatsyat kanvah.

1: ghoras, ebenso Brh. Dev. VI, 39; M: ghaurah. Fkan-
vasya, vgl. IX, 44; M: kanvasya. prayogis tv asango, ebenso
MacpoNELL's Ms. W,; M: playogis casamgo.

%0 11.: medhatithaye; M: medhyatithaye. stuhiti; M: stuhi
stuhiti. :

4: ugnigantam; M: ugnigantah. tatpurvah paugnyas
catasra adyo dvrco aindro va, bestitigt durch Brh. Dev. VI, 43;
M; tatparvas catasrah paugnyo va.

25 5: agvinam wupantye brhatyav antyanustub; M: asvine
dvibrhaty anustubante.

9: $asikarno; M: éasakarno. caturdasipaficadasyau; M:
caturdasyadye. dasamyadi; M: dasamyadyas.

10: pragatho brhati; M: pragathopasyad brhatr.

0 11: agneyam adya pratistha dvitiya vardhamanantyd vi-
rasthand; M: agneye gayatrentya trigtub@dya@ pratistopadya
vardhamana.

14: gosakts casvasakts ca; M: goguktyasvasaktinaw.

18: uta tyeti [= V. 8] advint éam [= V. 9] agnis saurya-

» vayavt; M: agtamy asvibhyam paragniswryanilanam. amila
= vayu.

19: kakubhak pragatho ha; M: kakubham pragatham ha.

o
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VIII, 23: vaiyyasva, ebenso in RV. VIII, 28, 24; 24, 23
(vgl. WZKM. 21, 121); M: vaiyasva.

24: treontya usasyontyanustup, bestitigt durch Brh. Deyv.,
VI, 63; M: trcontyah sausamnasya varor danastutir antya-
nugtup.

25: dasamyadya vaiSvadevyontylis tisras sausamnasya
varor danastutir, bestiitigt durch Brh. Dev. VI, 65—66; M:
dasamyadyas tisro vaiSvadevyo.

27: pragathar; M: ha pragatham.

29: marieyo, M: marico. v

81: tralyyastavonusfup. Die von MacponeLL als A-Gruppe
bezeichneten Handschriften der Brh. Dev., welche die besten
Lesarten enthalten, scheinen diese Vorlage gehabt zu haben,
denn sie sagen VI, 71 inbezug auf VIII, 81: trays stutd ,eine
(btterdreiheit wird gepriesen, wassich nur auf VIII, 81,10—18
beziehen kann, in denen je drei Gottheiten gepriesen werden.
M: ®trejyastavo yajamanaprasamsa — °nustup.

35: wuparistafjJjyotisam, ebenso Siy. und MACDONELL'S
Ms. W,, I, I;; M: auparigtajjyautisam.

~ 86: mahapanktyantam wicrtpada ca; M: mahapamkt-
yamtan.

42: trca asvinam anugtubhah; M: va tycam asvinam anustu-
bham apasyat. :

46: viparita dvipada; M: viparittotarah pragatho dvipada.
pragathau vayavyau brhatyau [= V. 25—28] copantya ca ga-
yatri [= V. 24] dvipada virad [= V. 80] ugnik [= V. 31];
panktir [= V. 82] gayatri [= V. 83]; M: pragathau ca
vayavyau gayatri dvipadognik panktir vayavya gayatri.
Macoonrry’s I, liest ebenfalls pragathau vayavyau brhatyau ca.

47: In K fehlt: aptya. ’pi dugsvapnaghnam maha-
panktam bestitigt durch Rgvidh. I, 83, 2; M: ’pi mahapanktam.

61: dvyama trayodast bhayavinasani. Der Inhalt des
3. Verses bestitigt dieses; M: dvyana.

62: adyas ca; M: adyas.

63: caturthyadye saptami canustubhontya trigtup; M: ca-
turthyadidve saptamt canustubhonty@ daivi trigtup.

67: varumo,; M:varunir. va jalanaddha adityan astuvan

10
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taskaram vrtraghnam bandanamvimocanam uta tvdims [=
V. 10], treas tv aditidevatah, vgl. Brh. Dey. VI, 88—90. M:
va@ matsya ]dlanaddhd adityau astuvan.

VIIIL, 71: purumidhayor; M: purumidhau tayor.

5 81: kusadi; M: kusidi. 84: kavyam; M: kavya.

87: dyumnikah; M: dyumnikah.

89: purumidhau, M: purumedhau. 93:In K fehlt sukakso.

95: In K fehlt angirasa, ebenso bei Say.

06: marutam, M: marutis. virad adhety [= V. 15] ain-

1 drabarhaspatyas trea isyamiti [= V. 14d] pado maruto va;
M: virad igyamiti marutah padah paraindrabarhaspatya.

98: upante, M: upantye.

100: astaud asgtami sauparns navami vajrasamstutir upan-
tye, bestitigt durch Brh. Dev. VI, 120; M: astaud upantye.

15 101: trtiyadye gayatmsatobrhatyau, M: trtwyadi gayatrs
satobrhats. adityanam asvinyau dve, M: aditydsvinyau.

103: barhatar sasthyadipragathah [= V. 5—T7] kakubhak
pragathak [= V.8—9] prestam [= V. 10] hrastyasy ekadasi
satobrhaty uttarah kakubhak pragatho [= V.12—13] ntya-

s0 nugtub agnimaruti; M: barhatam pameams viradrapa saptam-
yadyayujah satobrhatyostamyadi yujah kakub bhrasiyast kakub
anugtubantydgnimaruti. In Macponerr's Mss. W,, I, fehlt
ebenfalls wie in K viradrapa saptami.

IX, 5: apriyam, ebenso I, 188, III, 5; M: apriyah.

25 66: $atamvaikhanasosta, M: Satam vaikhinasd asta.

67: vobhau vavita nas [= V. 10] tisrap paugnyo yat te
pavitram [= V. 23] agneyt savitry agnisavitry vaisvadevt pa-
vasva someti sodasaksards tisro dvipadas triméi; M: vobhaw
vé@ pavasva soma tisro mityadvipada gayatryovitd mas tisrah

% paugnyo va yat te pavitram pamcagneyah savitryagnisavitri
vaiSvadevi vasam amityds triméu. 68 : bharam, M: bhalam.

70: renus trigfubantan tu, was richtig ist; M: renuh.

71: visvamitrau, M: vais®.

82: dvitrigtubantam, M: trigtubante.

35 85: In K fehlt dvitrigtubantam.

86: mivavaryo, M: nivavari. grisamadas tisrah, M: grisa-

madah.
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IX, 94: kanvah, ebenso VIIL, Einl. und VIIL, 1; M: kanvah.

97: pardasaras somas sutodhikutsah, M: parasarontyah
kutsah. 98: rjisva, M: rjisva.

101 : sodasa Syavasvir andhigur, ebenso Say.; M: sodasam-
dhiguh Syavasvir. samvarna, M: samvarana.

104 : Saikhandinyav apsarasau, M: $ikhamdinyau vapsa-
rasaw.

106: paficatrih, M: paficagnih.

107: dvipadestamy, M: dvipade agtamy.

108: gaurwitir dve Saktir eka (aber in V, 29: gaurivitih,
vgl. ferner Arseyakalpa ed. Caland, p. 327f.: gaurivitam);
M: gawrivitir dvrcaw Saktir ekam. yavamadhya parda satobr-
hatr; V. 14 ist in der Tat Satobrhati; M: yavamadhya.

109: wvarayo, M: ai$varayo. 110: In K fehlt ra@janaw.

111: parucchepa a’, M: parucchepir a°.

114: catuskam antye tritah ksudrasukiam lahasaktair rsi-
bhis sarvam dasamam mandalam apasyat. M: catuskam.

X, 9: paficami vardhamand saptams pratigtha dvyanustu-
bantam, M: dvyanustubantam pamcam? vardhamana saptami
pratigtha. -

10: navamiyugmabhir, M: navamiyugbhir.

11: havirdhana, M : havirdh@na. dvitrigtubantam, M : tri-
trigtubantam.

14 : °bhopantya brhati, M: °bho brhaty upantya.

17: saumyas cantye, M: saumyo vantye.

18: sankasuka$, ebenso Mahidhara zu VS. XXXV, 7; vgl
ferner AV. XII, 2, 11. 14. 40, wo Agni als samkasukas be-
zeichnet wird. M: samkusukas. Bei K fehlt para tvagtri.
samiloka (,die Himmelswelt verschaffend“), was einen guten
Sinn gibt, da es sich um die Leichenverbrennung handelt;
M: sanirukta.

19: fehlt varumir. va dvitiyordharcognigomiya apam
gavyam vanugtubham, M : vapam gavyam vanustubham agnigo-
miyo dvittyordharcah.

20: gayatram tristubantam adyaikapada pada eva manasas
samtyartho vairajo dvitiyanusfum navamsi viraf, bestiitigt durch
Brh. Dev. VI, 21 und Rgvedh. IIJ, 8, 6; M: gayatram adyai-

-

0
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20
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kapada pada eva va Santyarthah pardanustubantye virdaf-
tristubhaw.

X, 22: °antam a nas [= V. 7] tvan no [= V. 9] nustubhau;
M: tvam tya cid [= V. 5] @ nas tvam [= V. 7] tvam no [=

5 V. 7] nustubhah.

23: saptadyante, M: saptadyamtye.

26: anugtubham caturthy usnig va, M: anustubham adya-
caturthya usnihaw.

28: Sesa, ebenso Say.; M: Sigta.

10 30: fehlt apam.

31: vaisvadevam upantya viradrapa M: vaisvadevam.

37: dasamy antyau dvrecaw vaisvadevyau va@, bestitigt
durch Brh. Dev. VII, 39 (vgl. oben meine Ausfithrung zu I, 45);
M: dasama.

15 38: aindrah, M: indrah.

41: ghosayah, M: ghaugeyah.

47: Bei K fehlt mahat.

49: °dye ca, ebenso Say.; M: °dye trigtubhau.

50: s@ctko, M: sauciko.

20 51: tatra, ebenso Say.; M: °atra.

52: uttamam, M: uttaram.

53: caikadasam, M: caikadasakam.

54: brhadukto, M: brhaduktho.

56: Bei K fehlt parani — mandale. s$resthau, M: érestha-

o5 tamau. '

59: saptamv lingoktadevata, M: saptamyam lingoktadeva-
tah. cardharcena virdtpwrva va, Say.: cardharcena, M: var-
dharcena; vgl. Rk-Prat. § 927.

60: dvadasarcam anugtubham, M: dvadasarce anustubhe.

% paficamyaindram, M: pamcamyendram. ahvayann antyayd,
M: ahvayams tam antyaya.

62: angirasastutir antya, M: angirasam stutir vantya.
dasami gayatri, M: gayatri. savarner manor, vgl. Brh. Dev.
VIIL, 103; M: savarner.

35 63: gayah, M: gayah. Bei K fehlt saha sottarayd bis
zum SchluB.

65: vasukro dvitrigtubantam, M: vaswkras tristubantam.



Die Kasmirische Rezension von Katyiyanas Sarvanukramani. 111

X, 67: dvadasdyamyo, M: dvadasayasyo.

72: va bhargavo, M: va.

73: gawraviti, M: gaurivits.

75: praiyyamedhaso, M: praiyamedho.

79: gneyam tu suctkognir vaisvanaro va saptir vdajam-
bharo va, M: sauctkognir vaisvanaro vi saptir va vajambhara
agneyam tu.

83: tv adya jagati; M: tu jagatyadi.

85: In K fehlt para dehi bis dampatyor.

86: samucire; M: samudire.

87: am'SchluB steht noch: para §ynihi [= V. 14] tream
Jagatam va. 88: ekona; M: ekonangiraso.

89: In K fehlt: paficamyaindrdasaumz, ebenso bei Say.

" und Macponerr’s Ms. I, 2 (vgl. auch Brh. Dev. (Mss. b, £k)

- .——

VII, 144.

93: brhatyantam yajiie yajie [= V. 2], visvesam [=V. 3].
voavartety [= V. 13] anugtubho navamis satobrhati virat trigtud
va. Die ersten 2 Padas von V. 9 sind in Satobrhati-VersmaB,
da man nach Prat. § 531 deva hier dreisilbig zu lesen hat;
hingegen sind der dritte und vierte Pada eine Viraj bzw.
Tristubh. M: brhatyamtam trayodasy wupadye canustubho
navamy aksaraih panktir. Nach M ist also der 9. Vers der
Silbenzahl nach eine Pankti.

94: In K fehlt saptamz ca.

95: caidapravakyam; M: caidavakyam.

96: baruhah; M: baruh.

100: antya tristup; M: tu tristubantam ; vgl. aber Say.:
W antya trigtup.

101: saumyam,; M: saumyo. Bei K fehlt: rtvikstutir va.
K: ante; M: antye. K: brhatt gayatryor madhye; M: ga-
yatryor madhye paficami brhatl.

102: vrsabhadroghanena, vgl. Say.: drughanena vrsabhena,
hingegen M: drughanena rsabhena. K: trtyyantya; M: trti-
yantya ca.

108: barhaspatyantyanugtum maruty amisam [= V. 12],
apva devi, vgl. Brh. Dev. VIII, 14; M: barhaspatyopantyapva
devy antyanugtum maruti va.
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X, 105: Bei K fehlt: gunatah sumitro va namnd durmitro.
K: antya tristup; M: tristubantyadya gayatrs va.

107: daivyo; M: divyo.

108: migudha, ebenso Say.; vgl. auch Brh. Dev. VIII, 3;

s M: niralha. K: sarama@ deva$unindrena prahita tam; M:
saramam devasunim indrena prahitam. K: tan yugmabhir
antyayanicchanti; M: tan yugmantyabhir anicchants.

110: jamadagnir bhargavas tatputro va rama apriyam;
M: jamadagnis tatsuto v@ rama apriyah.

10 111: °astradamstrah, ebenso Say.; M: °astadamstrah.

118: Sirapprabedhano ; M: Sataprabedhano.

116: sthaulognisuto; M: sthauro ’gniyuto; sthaulo liest
auch MacoonerLn Ms. W,.

119: lava, ebenso Say.; M: laba.

15 124: navendroktam vvikavognivarunasomanam adyagneys
catasra dtmastavah. (,Es ist von Indra gesprochen, es ent-
hilt eine Aufforderung an Agni, Varuna und Soma; der erste
Vers ist an Agni gerichtet, vier Verse [1—4] enthalten ein
Selbstlob“), vgl. Brh. Dev. VI, 42: catasras tv atra saktadav

% agnir atmastavam jagaw; hingegen M: navaindry uttama
nihavo ’gnivarunasomandam agneyy dadya tisra$ cagner atma-
stavah.

126: sailosnik kulmale; M: Sailusnih kulmula; Say.:
Sailagah kulmala.

2 127: ratristavo; M: ratristavam.

128: Bei K steht noch am SchluB: trisfub va, vgl. hierzu
Uvata zu Rk.-Prat. § 972 (M. MitLer's Ausgabe d. Rk.-Prat.
p. 3321).

182: nyankusariny adya lingoktadevata antyd maha@sato-

% brhatt trtiya tristup Sesah prastarapanktayoksarasampadah ;
M: adya lingoktadevatd nyankusariny antya mahdsatobrhaty
upadyopintye prastarapankts $esa viradrapah.

188: sudasah; M: sudah. K: °panktaw trcav antya nicrt
tristub; M: °panktav adyaw treaw trigtub antya.

85 - 184: mahapanktam tu panktyantam; M: mahapanktam
panktir antyd.

135: Bei K fehlt am SchluB hi.
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X, 136: Bei K steht ekarcak kaisinam gleich hinter vata-
rasand. :

141: tapasa agneyam vaisvadevam va; M: tapaso vaisva-
devam. Die Lesart von K wird bestitigt durch Brh. Dev.
(Mss. b, tk) VI, 54. 5

142: daringa; M: sarnga. XK: sarasrkva, vgl. Say.: sa-
risrkva; M: sarisrktah. K: catasras; M: catasra$ ca.

144: tarksyas suparno; M: tarksyaputrah suparno.

145: °badham, vgl. Rgvdh. 1V, 12, 3: sapatnim badhate
tena; M: badhanam. 10

147: sarvedhas Sailesus; M: suveddh Sairigis.

150: myrdhiko vasigtha; M: vasigtho mrdhika. K: °jyoti-
safi; M: jyotist. Bei K fehlt: jagatyupantya va.

154: vaisvadevam vanustubhan tu,; M: anugtubham tw.

155: Bei K fehlt dvitty@ bis zum Schlu§. 15

157: sadhano bhawvano va; M: sadhano va bhauvano.
K: traigtubham va viradadi; M: traistubham.

159: pawlumi; M: paulom?.

165: Bei K fehlt: idam vaisvadevam.

167: Bei K fehlt: trteya lingoktadevata. 20

168: vatasano; M: vatayano.

169: $vatarah; M: S$abarah.

175: °grava sarpa a@rbudih kadraveyo, ebenso Anukr. zu
X, 94, ferner Ait. Br. VI, 1; M: °gravarbudir.

178: tarksyam sauryam vvd; M: tarksyam. Zu sauryam 2
vgl. RV. X, 178, 3.

179: Swir; M: $ibir.

187: pafica; M: paficayneyo.

189: sauryam vagdevatam vadyam va; M: sauryam va.
Zu K vgl. Brh. Dev. VIII, 89—91. 30

191: agneyyadya, M: adyagneyr.

Folgende Druckfehler finde ich in M: I, 120: kakap fir kakup.

111, 62: °patpa fiir °patya. 1X, 1: madhuchah fir madhuchandah. X, 22:
pacond fiir pamcond. X, 47: vatkutham fir vaikumtham.
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Kurze Mitteilung.
Von Wilh. Geiger.

Pali antaraghara hat zwei entgegengesetzte Bedeutungen.
Zunichst ist es das ,Innere des Hauses“. Belege dafiir
geben RuYs Davips und Stepe im Pali Dictionary der PTS.
p. 47, Sp. 2. Es bedeutet aber auch ,Raum zwischen den

s Héusern“, also die offene StraBe. Die letztere Bedeutung muf
Samy. Nik. IT, p. 19 angenommen werden, wo der Buddha
eine Erorterung ablehnt mit der Motivierung antaragharam
pavifthamha ,wir befinden uns auf offener Strafe“. Buddha-
ghosa (Samy. Commentary, éd. Colombo, p. 272) unterscheidet

10 beide Ubersetzungen genau: Antaragharan ti: >na pallatthi-
kaya antaraghare nisidissami« ti, ettha antaranivesanam anta-
ragharam ; »okkhittacakkhu antaraghare gamissamic ti, ettha
indakhilato patthaya antaragamo, idhapi ayam eva adhippayo.
wAntaraghara: in dem Satze n. p. a. n. ,ich werde im Hause

15 nicht mit untergeschlagenen Beinen sitzen“ bedeutet a. das
Innere des Hauses; in dem Satze o. a. g. aber ,auf der Strafe
werde ich mit niedergeschlagenen Augen gehen“ bedeutet es
das Innere des Dorfes von der Hausschwelle an, und das ist
die an unserer Stelle gemeinte Bedeutung®.




Beitrige zur Metrik des Veda.

Von Hermann Weller.

Die Sage, nach der die Gayatri, das sangreichste Vers-
mal des Veda, in Gestalt eines Vogels zum Himmel aufflog,
um den Somatrank zu holen (WinterNITZ, Gesch. d. indischen
Litteratur I, S.56) beriihrt uns fremd und sonderbar, aber
sie 146t uns etwas von der hohen Bedeutung ahnen, die von
den Indern den Metren von jeher zugeschrieben wurde. Diese
Bedeutung zeigt sich eben darin, daB die Gayatri den Soma-
trank herbeizuschaffen hat, der wohl schon in dem indo-ira-
nischen Opferwesen eine hervorragende Rolle spielte, und daB
sie als lebendes und handelndes Wesen auftritt. Auch sonst
begegnen uns in der indischen Mythologie die Metren als
personliche Wesen, die vom Schopfer geschaffen sind und
sogar Opfer empfangen; und, wie die Griechen den Begriff
des VersmaBes in die Sphire der Ideenwelt erhoben haben,
so schrieben auch die Inder ihren Metren eine metaphysische
Sonderexistenz zu.

Der mystische Nimbus, mit dem die Metren in den theo-
logischen Traktaten umgeben werden, zeigt uns deutlich genug,
da8 die Inder die Herkunft der Metren in dem Dunkel einer
unergriindlichen Vorzeit suchten. Zu dieser von einem rich-
tigen Instinkt eingegebenen Ahnung paft es ganz gut, wenn
die drei wichtigsten VersmaBe des Rigveda mit dem uralten
Brauch des Feuerreibens in Beziehung gebracht werden. So
heift es einmal: ,Ich quirle dich mit dem Gayatrimetrum,
ich quirle dich mit dem Tristubhmetrum, ich quirle dich mit
dem Jagatimetrum !“ (Vajasaneyi-Samhita V, 2 nach WiNTER-
Nrrz, Gesch. d. ind. Litt., S. 157). In diesem Spruch klingt
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der Glaube an die zauberkriftige Wirkung des Rhythmus an,
ein Glaube, der sich wohl bei allen Vglkern findet und uns
begreiflich erscheinen 1é8t, da8 das Unterlassen des metrischen
Studiums geradezu als Siinde betrachtet wurde (s. Halayudha’s

5 Einleitung zum Lehrbuch des Pingala).

Der vedische Inder scheint besonders empféinglich gewesen
zu sein fiir die Gewalt, die der Rhythmus auf die Seele aus-
iibt. Sonst hdtte er nicht Verse in der Vollendung, wie sie
im Rigveda vorliegen, geschaffen. Bei seinem Sinn fiir die

10 ewige Ordnung im Weltall, fiir das heilige Rita, muf er von
Anfang an eine Empfindung fiir die ordnende, regelnde Macht
des Rhythmus gehabt haben. Und nicht zum wenigsten ist
es diesem ausgeprigten Sinn fiir Rhythmus und Takt zu
danken, daB sich jene uralten Geséinge des Rigveda so gut

15 erhalten und ihre VersmaBe in die spitere Sanskritzeit, deren
Metrik durch eine gewaltige Kluft von der des Rigveda ge-
trennt ist, hiniibergerettet haben. Dieses feine rhythmische
Gefiihl hat die viertaktige Versreihe, die nach Koster (bei
Schmidt, Kunsterziehung und Gedichtbehandlung I, S. 71)

20 als das rhythmisch kostbarste Gut aller indogermanischen
Volker zu bezeichnen ist wegen ihrer Einfachheit, ihrer durch-
sichtigen organischen Gliederung und hohen musikalischen
Wirkung, als ein passendes GefdB fir die mannigfaltigsten
Gedanken und Stimmungen erkannt und den Sloka erschaffen,

% ein Metrum, in dem eine gewaltige nicht nur eigentliche
Dichterwerke, sondern auch trockene Lehrbiicher enthaltende
Literatur abgefaBt ist. Uberhaupt hat wohl kaum ein Volk
so viele und so umfangreiche Versbiicher aufzuweisen, wie
das indische.

30 Schon aus diesem Grund ist es eine wiirdige Aufgabe,
die indischen Metren zu erforschen, ihr Wesen klar zu stellen
und sie mit den VersmaBen anderer Volker zu vergleichen.
Diese an sich reizende Aufgabe wird aber geradezu zur Pflicht
angesichts der Tatsache, daf die Metren des Rigveda in das

85 Dunkel derindogermanischen Vorzeit hiniiberdeuten und
so das Wesen aller Rhythmik und Metrik der mit uns ver-
wandten Volker aufzuhellen geeignet sind. Die Bedeutung
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der indischen Metrik fijr die Textkritik und die Sprachforschung
sei hier nur gestreift.

Die Wesens- und Urverwandtschaft der vedischen Metren
mit denen anderer indogermanischer Vilker kann nicht genug
betont werden. Sie driingt sich jedem auf, der eine Gayatri, s
eine Tristubh richtig vortragen hért; es braucht dabei nicht
einmal skandiert zu werden. Im Verlauf unserer Untersuchung
wird sich das deutlich zeigen. Die rhythmischen Gesetze, die
in jener grauen Vorzeit walteten, sind iiberhaupt bei allen
Volkern und zu allen Zeiten wirksam gewesen, sie sind in 1o
lingst verklungenen Sprachen im wesentlichen dieselben, wie
in den heute lebenden. Wir entdecken manchmal in Einzel-
heiten, die dem ersten Blick nebensichlich und willkiirlich
erscheinen mogen, verwandtschaftliche Beziehungen; vorldufig
sei nur ein Beispiel angefiihrt: in dem franzosischen Zehnsilbler
des Dichters MacaauT darf die vor der Cidsur stehende Silbe
sprachlich betont oder unbetont sein: & la harpe | et son gent
cors parer (Saran, Deutsche Verslehre, S. 333). Auch im
indischen Elfsilbler kann die Silbe vor der Ciisur lang oder
kurz sein. Solche Kleinigkeiten zeigen, da es auch in der o
Metrik Gesetze gibt, die iiber den Volkerindividualitéiten stehen.

So ist die erste und wichtigste Quelle zur Erforschung
der vedischen Metrik die allgemeine Rhythmik, die von
den Gesetzen des Rhythmus iiherhaupt und seiner Verbindung
mit dem Wort ausgeht, ferner die allgemeine vergleichende 25
Metrik, welche die Verskunst der anderen Sprachen, vorab
der indogermanischen, zum Vergleich heranzieht. Verkehrt
wiire es, nur die alten Sprachen, etwa die lateinische oder
griechische, zu beriicksichtigen ; denn hier ist uns eine wichtige
Erkenntnisquelle, das lebendige, gesprochene Wort, nicht mehr s
zuginglich; nur die lebende Sprache kann uns weiterhelfen
und deshalb ist jedem Metriker zu raten, die Verskunst seiner
eigenen Muttersprache kennen zu lernen.

Die Lehren der indischen Theoretiker diirfen natiirlich
nicht iibergangen werden. Hier kimen neben den PratiSakhya, ss
den iltesten Lehrbiichern iiber die Rezitationsweise der heiligen

Texte, vor allem die eigentlichen Traktate iiber die Metrik
9%
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in betracht, so das Werk Pingalas. Uber das Wesen der
vedischen Metrik erfahren wir in diesen Biichern freilich so
gut wie nichts, und Pingalas Lehrbuch, das vorwiegend Vers-
maBe der spiteren Sanskritdichtung behandelt, ist ja sicher
5 nicht einmal alt. Er sah in Versen wie: yuvakw sumatinam
katalektische Viererreihen, weil er von der Zweisilbigkeit
der Endung am offenbar nichts mehr wuBte (vgl. Pingala-
Chandahsiitra ed. Viévanaraa Sastei, . Bibliotheca Indica:
3. adhyaya, 9. 10). Im allgemeinen enthalten die Metrik-
10 biicher eine Serie papierener Theorieen und trockener Auf-
zihlungen; diese Gelehrten arbeiteten nicht unter dem KEin-
druck der lebendigen Deklamation, sondern hafteten an AuSer-
lichkeiten, beschiiftigten sich im wesentlichen mit Silben-
zéhlungen und stellten auch solche VersmaBe auf, die nach
5 der Theorie zwar moglich waren, aber in der Literatur nicht
beniitzt wurden. Manchmal konnte es scheinen, als wiren
auch sie, wie so viele Metriker, von dem Schriftbild beein-
fluBt worden: manche Ausdriicke fiir bestimmte metrische
Anordnungen, wie pipilika-madhya (in der Mitte schmal wie
20 eine Ameise = jedes Metrum, dessen mittlerer pada kiirzer
ist, als der vorangehende und folgende — PW.) und yava-
madhya (dessen Mitte der eines Gerstenkorns gleicht, d. i
in der Mitte am stirksten und am Ende abnehmend — PW.),
konnten die Vermutung nahelegen, daB die Erfinder dieser
. 25 Kunstausdriicke niedergeschriebene Strophen vor Augen hatten.
Freilich kommt yava-madhya schon RV. Prat. 16, 17 vor und
pipilika-madhya RV. Prat. 16, 24; ob zur Zeit der Entstehung
dieses Werkes schon eine Schrift gebréuchlich war, ist mehr
als zweifelhaft, denn der ganze Unterricht fute bekanntlich
so auf dem gesprochenen Wort. Da ferner pipilika-madhya
spiter auch eine Art Fasten bezeichnet, die am Vollmonds-
tage mit 15 Bissen beginnen, bis zum Neumondstage téglich
um einen Bissen abnehmen und dann bis zum zweiten Voll-
mondstage téglich um einen Bissen wieder zunehmen (PW.),
% 80 ist vor voreiligen Schliissen zu warnen; die indische Phan-
tasie war kriftig genug, um sich auch eine Strophe unter
einem solchen Bilde vorstellen zu konnen.
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Auch von der Erforschung der indischen Musik hat man
"schon wichtige Aufschliisse iiber die Ritsel der vedischen
Metrik erwartet. Aber man hat sich bis jetzt in dieser Hoff-
nung getéduscht. Weder aus dem Singsang, mit dem der
moderne Inder vedische Strophen rezitiert!), noch aus dem
Vergleich mit den Melodien des Samaveda lieBen sich bis
jetzt belangreiche Schliisse ziehen! OrLpexsErG sagt deshalb:
,Daf die Erforschung der indischen Metrik in die Musik-
forschung hineinzuverlegen sei, — werden wir durchaus be-
streiten“ (Zur Geschichte der Tristubh. Nachr. von der Kgl.
Ges. der Wiss. zu Gottingen. Phil.-hist. Kl. 1915).  Die von
Feuser (Die indische Musik. Sitzungsber. der Phil-hist. KI.
der K. Akad. d. Wiss., 170. Bd., Wien 1913) beschriebenen
Platten (Phonogramme) lassen dasselbe Metrum zu verschie-
denen Texten in verschiedener Melodie gesungen oder rezitiert
werden, wihrend derselbe Text auch bei Wechsel des Metrums
nach der gleichen, wohl dem Gefiihlsinhalt entsprechenden
Melodie vorgetragen wird. So werden zum Beispiel Tristubh
und Sloka in gleicher Weise rezitiert. Hier ist also die Melodie
ganz unabhingig vom Metrum, und so kénnen wir eine bei
FeiLBer mitgeteilte Melodie nicht ohne weiteres zum Wesen
des betreffenden Metrums in Beziehung bringen.

Die Melodie an sich ist bei den Indern nicht taktméBig
gegliedert, sie ist bloBe Aufeinanderfolge der Grundténe. In

manchen Fillen wird aber die Melodie vom Metrum so be- :

einfluft, daB sie in einen Takt gezwungen wird: die metrisch
langen Silben werden annéhernd doppelt so lang als die kurzen
gesungen. Hier gewinnen wir eine deutliche Vorstellung von
der Taktform des betreffenden Metrums: wir fiithlen, daB bei
der vorliegenden Notation Worte wie etwa uddhara mam ayi
nicht im Tripeltakt *xx X xx vorgetragen werden diirfen,
sondern im ¢/, Takt: @d-dhara mdam ayi, woraus wir erkennen,
daB es sich hier um einen Gesangsvers handelt, der den
Rhythmus des Reigens oder Marsches in sich trigt. Ein gutes
Beispiel ist das Sivastotra (Platte 419 in Fenser's Abhand-

1) Vergleiche aber S. 140 und Anm.; ferner S. 145 und Anm.
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lung), dessen musikalischer Vortrag nach dem */,-Takt erfolgt
und so dem arspriinglichen Wesen des angewandten Metrums
racjrai]ros 2| s usw. gerecht wird.
Aus den Gesdingen des Samaveda liBt sich das Wesen
5 der vedischen Metrik kaum erschlieBen. Zwischen den Sama-
Melodien und den Metren des Rigveda besteht eine grofe
Kluft. Diese sind taktm#Big, jene nicht. Die uralten ein-
fachen Marsch- und Reigenmelodien sind verloren gegangen;
die Melodien des Samaveda sind teils aus einer Stilisierung
10 des sogenannten musikalischen Akzentes (s. FELBER'S Abhand-
lung), der, wie wir sehen werden, in der vedischen Metrik
eine untergeordnete Rolle spielt, hervorgegangen, teils sind
sie der Volksmusik entnommen und der Kompliziertheit des
Opferrituals entsprechend umgebildet worden. So wenig wir
15 aus dem gregorianischen Kirchengesang Erkenntnisse auf dem
Gebiet der lateinischen Hymnenmetrik schopfen kénnen, ebenso-
wenig kann uns die Samanforschung fiir das Verstéindnis der
vedischen Verskunst leisten.
Wir sind also anf diesem schwierigen Gebiet in erster
20 Linie auf die Methoden des Abendlandes') angewiesen, und
es ist gewiB noch viel zu leisten, bis die Aufgabe einer syste-
matischen und historischen Darstellung der gesamten indischen
Metrik gelost ist.
Unsere Untersuchung handelt nur von den vedischen
25 Metren und will an der Hand der neuesten Erkenntnisse auf
dem Gebiet der Metrik die rhythmischen und historischen
Grundlagen dieser Verstechnik darlegen.
Als eine der wichtigsten Tatsachen, die zwar schon léngst
erkannt, aber in ihrer Bedeutung noch nicht ganz gewiirdigt
% ist, hebe ich die Erscheinung hervor, daB in der verwandten
Metrik des Avesta weder die Quantitit noch der Akzent
eine Rolle spielt, sondern lediglich die Silbenzahl das Metrum
zu bestimmen scheint. Da aber Silbenzihlung ohne jeden
anderen Faktor unmiglich metrisches Prinzip sein kann (weil,

1) Ich verstehe darunter in erster Linie die Forschungen von SIevErs
und SARAN.
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wie wir sehen werden, das Metrum einen Kompromi zwischen
Rhythmus und Wort darstellt), so hat schon GeELponer (Metrik
des jiingeren Avesta, S. VIII) nach einem weiteren rhyth-
mischen Gesetz gesucht und zunichst fiir jede Reihe des Acht-
silblers drei Hebungen vermutet, die auf drei Hauptbegriffe
fallen. Hiermit ist aber kein rhythmisches Gesetz nachgewiesen,
denn diese Hebungen sind nicht an bestimmte Stellen gebunden;
wenn sie grundsétzlich eingehalten worden wiren, so wiire
keine rhythmische Ordnung zustande gekommen. Schon die
beiden Zahlen 3 und 8 scheinen in einem MiBverhiltnis zu
stehen, GELDNER selbst hélt seine Annahme fiir problematisch
und ist geneigt, das Prinzip der Silbenzihlung als alleiniges
anzunehmen; es sei nicht unbedingt notwendig, ein weiteres
»prosodisches“ Gesetz zn finden. Trotzdem fihrt er, das
Richtige schon damals ahnend, fort: ,Denken wir uns diese
Dichtungen nach Art der feierlichen Rezitation langsam und
eintonig mit vollem Aushalten der SchluBpause vorgetragen,
sollte da einer weder durch Rhythmus noch Reime und Allite-
ration verwohnten Zuhorerschaft nicht auch diese einfache
Form der Poesie in ihrer strengen Durchfiihrung an das Ohr
geschlagen und einen ungewdhnlichen und erhabeneren Ein-
druck hinterlassen haben, als jegliche einfache Prosa?* (S. IX).
GeroNeEr findet also, da8 doch noch etwas hinzukommen
mubte, um bei dem Hoérer den Eindruck der Poesie zu er-
wecken, ein musikalisches Moment, das in der feierlichen und
langsamen Rezitation enthalten war; an eigentliche Musik
ist hier offenbar noch nicht gedacht. Wir tragen aber kein
Bedenken zu sagen: es war die Instrumentalmusik oder der
Gesang, der den Vortrag der Verse begleitete: die Musik gab
den Rhythmus an, ihr beugt sich selbst heute noch in unserer
deutschen Sprache der Akzent: ,Die Trommel schlug zum
Strei-té“. Die Konstanz der Silbenzahl weist darauf hin, da8
diese Musik hochst einfach war, daB im allgemeinen jeder
Silbe ein Ton entsprach und Ligaturen vermieden wurden.
Hier haben wir die einfachste, aber roheste Losung der Auf-
gabe, das Rhythmizomenon der Sprache mit dem Rhythmus
der Musik in Einklang zu bringen; nur ist noch nicht klar,

-

0

85



122 H. WELLER.

welcher Art dieser Rhythmus war: man kionnte an den iam-
bischen denken und auf die indische Entwicklung, sowie auf
die Bedeutung und Natur des Iambus, als des naheliegendsten
Rhythmus, hinweisen. Daneben koénnte auch der Trochius

5 verwendet worden sein, der sich #uBerlich vom Iambus ja
nur durch den Mangel des Auftaktes unterscheidet. Doch
konnten die griechischen, auf dem quantitierenden Prinzip
der Metrik beruhenden Ausdriicke Iambus und Trochéus zu
falschen Anschauungen fiihren. Beide. Fiife sind ihrer ur-

10 spriinglichen Natur nach dreizeitig und lassen sich, wenn man
die beiden Léngen in ihre ypévor mp&vor auflost, musikalisch
so darstellen:

= —— ’

|
o=t o 2
|

Trochius =J,’J=d J =

Iambus=),’|J=

s

U it

15 Die gewohnlichen Formen _ _ und __ _ wiirden also den Noten-
folgen J .} und _| ] entsprechen. Beides liuft auf den 3/,-Takt
hinaus.

Es braucht nun aber durchaus nicht angenommen zu
werden, daB die Lieder des Avesta im 3/,-Takt gespielt oder

20 gesungen wurden: es ist ganz gut moglich, ja wahrscheinlich,
daB diesem Gesang der %/,-Takt oder bei dipodischer Messung
der */,-Takt zugrunde lag. Es ist aber folgendes zu beachten.
Die Schwere, die der steigende Rhythmus auf das zweite,
der fallende auf das erste Viertel legt, hat eine gewisse

25 minimale Verlingerung dieses Tones oder dieser Silbe zur
Folge, wodurch aber der Rhythmus zun#ichst durchaus nicht
geschidigt wird; erst, wenn diese Verlingerung eine gewisse
Grenze iiberschreitet, wird der Rhythmus nachteilig beein-
fluBt. Sobald aber die Verlingerung soweit geht, daB sie aus

s dem einen Viertel eine halbe Note herstellt, tritt wieder ein
gefillliger Rhythmus auf: der urspriingliche ?/,-Takt ist in
den 3/,-Takt iibergegangen:

w0 ot 2
il 4
= o

oder | J |

Q_
.



Beitriige zur Metrik des Veda. 123

Es ist nun, wie gesagt, moglich, daB diese Messung schon
dem d#ltesten Avesta-Gesang zugrunde lag; ebensogut kann
aber auch die ?/,-Messung das Urspriingliche gewesen " sein
und erst nachtriglich die 3/,-Messung aus sich entwickelt
haben. Man mache sich dies an folgendem, aus GELDNER'S
Metrik des Avesta, S. 101, entnommenen Beispiel klar:

aat') fradusat zarathustra
ardvt sara andhita

haca avatbyo sterebyo
avi’ zam ahwradhatam.

(Ubersetzung: Darauf machte sich auf, o Zarathustra,
die tapfere Ardvi Anahita
von jenen Sternen
nach der gottgeschaffenen Erde.)

YTkt o1 d d1d JI1J JIJ

ard-vi su-ra a- na-hi- ta

steigend -

ol ool Tengh Todtgtel o
*,-Takt ard-vi si-ra a- na-hi-ta

Der Ton ruht auf dem guten Taktteil und der in diesem
stehenden Silbe.

[ 158

¢/,-Takt J , Jlalolccl
d-v’i s?z-ra a-na - hi-ta
fallend ,Jlll|'I|'||
He 1o ard-J’t I ;Z-;a a- 'n‘a’ - :'?z'- t:z
Wir kommen hiermit zu einer fiir unsere ganze Unter-
suchung hochst wichtigen Uberlegung. Angenommen, wir
miiBten diese Strophe im 3/,-Takt sprechen, so wiren wir
genotigt, die unter den halben Noten stehenden Silben un-
gewdhnlich auszudehnen, wir hitten zudem im einzelnen Fall
nicht einmal die Sicherheit, ob das Verhiltnis der langen zu
der kurzen Silbe auch wirklich 2:1 = J zu / ist. Ferner

wire es ein peinliches Gefiihl, kurze unbetonte Silben un-

l) aat emnlblg'

10

80
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natiirlich verlingern zu miissen. Wir wiirden diese Art der
Deklamation nicht lange aushalten: aus dem halben Noten-
werte wiirde bald eine Viertelsnote werden, die 3ilbe des
guten Taktteiles wiirde allméhlich der des schlechten gleich-
wertig oder hochstens ein klein wenig linger und ein klein
wenig stirker betont werden. Wir sehen ohne weiteres ein,
daB sich die ®/,-Messung genau genommen nur fiir den musi-
kalischen Vortrag eignet: hier wirkt die Dehnung sprachlich
leichter und unbetonter Silben nicht unangenehm. Die Auf-
merksamkeit des Horenden, wie des Singenden oder Spielen-
den, ist mehr auf den Rhythmus und die wenn auch noch so
einfache Melodie gerichtet; beim Sprechvortrag dagegen kommt
der Sinn zur Geltung, der Rhythmus spielt eine mehr bei-
liufige Rolle.

Niher dem Sprechvortrag als die 3/,-Messung steht in
dem Beispiel die ?/,-Messung. Hier tritt die gewaltsame Ver-
lingerung an sich kurzer Silben nicht so kraB hervor. Eine
monotone Rezitation sogar wire noch ertriglich: erst der
Sprechvortrag wiirde das Unnatiirliche zeigen. Zum Sprech-
vortrag aber schritten diese Dichter nicht vor; sonst hitten
sie, dem Zwang der Sprache folgend, irgend ein prosodisches
Gesetz geschaffen. Dieser Umstand scheint mir auch die An-
nahme zu rechtfertigen, daf den Avestaliedern der 2/,-Takt,
der Spondeus, zugrunde lag: denn der 3/,-Takt hitte die
Dichter auch, wenn die Lieder gesungen und nicht gesprochen
wurden, mit der Zeit anf die Inkongruenzen aufmerksam ge-
macht und einen Schritt weiter gefiihrt.

Die Zeile des Avesta ist eine nur notdiirftige Anpassung
der sprachlichen Schallmasse an den damals noch einfachen
musikalischen Rhythmus. In diesem kehrten viermal acht
Klénge wieder, die unter sich dipodisch geordnet waren (was
wir in unserem Beispiel der Einfachheit halber nicht beriick-
sichtigt haben):

" ’ | R
b 0 s e
oder U rasingn 25 | ” ’

(" bezeichnet den stirkeren Iktus, ’ den schwicheren).
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Es handelte sich darum, diesen Klingen einen Text unter-
zulegen, oder richtiger gesagt, einen vorhandenen Text mit
ihnen in Einklang zu bringen: man merkte sofort, da8 der
Text eine oder mehrere Silben zu wenig oder zu viel hatte,
und griff zu dem einfachen Mittel, ebensoviel Silben als Klinge
herzustellen: damit war das Avestametrum fertig. Die das
Metrum als solches kennzeichnende Vermischung rhythmischer
und sprachlicher Gliederung (Sarax, Deutsche Verslehre, S. 147)
war in primitivster Weise vollzogen. Doch dieses Metrum
ist gewissermaBen nie fliigge geworden; es muBte von den
Rhythmen der Musik oder des Gesanges getragen werden, um
seine Schwerfﬁll;gkeit zu verlieren; von seiner Gebundenheit
an die Musik ist es nie frei geworden, es ist ein Musik-
metrum niederster Stufe geblieben und hat sich nicht weitey-
entwickelt; sonst hiitte es ein aus der Sprache geborenes
Prinzip mit dem des musikalischen Rhythmus vereinigen miissen.
Deshalb war auch schon den ersten Textordnern des Avesta
der Begriff vom eigentlichen Wesen jenes Metrums verloren
gegangen; sie hatten zwar noch einen leisen Schimmer davon
und so schieden sie wenigstens die durch ihr ehrwiirdiges
Alter und ihre kanonische Geltung geschiitzten Gathalieder
von den iibrigen Texten. Im jiingeren Avesta dagegen wurde
gebundene und ungebundene Rede vermengt und verschmolzen :
den Diaskenasten war auch die leiseste Ahnung von der
metrischen Form entschwunden (GerLo~Er, Metrik des j. Avesta,
S. XII und XIII).

Das jiingere Avesta zeigt iiberhaupt einen bedeutsamen
Riickschritt: von den Strophenformen der Gathalieder ist nur
die achtsilbige Reihe als ausschlieSliches Metrum iibriggeblieben,
und auch seine Technik steht hinter der der #lteren Gatha-
lieder zuriick; denn diese ist ,entwickelter, mannigfaltiger
und durchgebildeter* (GeLpNer, M. d. j. A, S. VIff).

Die Betrachtung der alten Gathastrophen fiihrt uns zu
interessanten Resultaten. Die Césur ist hier an eine bestimmte
Stelle gebunden, darf also nicht, wie im Veda, um eine Stelle
vorriicken: ein Zeichen dafiir, da8 diese Reihen von dem Ur-
rhythmus beherrscht werden, den wir mit SAran den ,orche-

-
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stischen“ nennen, da er bei Mirschen, Ténzen und Reigen
zur Erscheinung kommt. Nach Saran (Deutsche Verskunst,
S. 177) liebt der streng orchestische Rhythmus feste, durch
die ganze Komposition gleichbleibende Formen, und das Musik-
5 metrum, bei dem die Tanz- und Marschbewegung wegfillt,
behilt diese Straffheit und Starrheit oft bei. Die Speiita-
mainyu-Strophe entspricht genau der indischen Trigtubh, fiir
Jagati und Gayatri finden wir zwar keine vollig entsprechen-
den Parallelen, doch scheint die Jagati-Reihe in die VahiStoisti-
10 Strophe, die aus je 2 Gliedern zu 7 4+ 5 = 12 und 7 4 12
= 19 Silben besteht, eingegangen zu sein; demnach wire die
letzte Hilfte der dritten und vierten Reihe (= 12 Silben)
eine Jagati-Reihe, und der Einschnitt vor ihr konnte also
als Reihenschluf betrachtet werden. Auffallend ist, daB wir
15 die Gayatri-Reihe, das ausschlieBliche Metrum des jiingeren
Avesta, hier nicht vertreten finden. Es wire aber nicht un-
moglich, daB die hiufig wiederkehrende Gruppe von sieben
Silben, z. B. in der Vohukh8athra-Strophe (7 4 7 = 14), nichts
anderes ist als eine katalektische Gayatri-Reihe, bei der die
20 letzte Senkung mit der vorausgehenden Hebung zusammen-
gezogen wurde:
Sy
N,
=

1444

”
l TR

D)

I~ 'a__

ein katalektischer steigend spondeischer Vierer:
25 »e8 st ein ros entsprimgen”.

Das wiirde einen gewissen Fortschritt des Musikmetrums
bedeuten, der dem jiingeren Avesta verloren gegangen zu sein
scheint. Vier solche siebensilbige Vohukhsathra-Reihen ent-
sprichen also, wenigstens der Taktdauer nach der indischen

s Anustubh, drei der Gayatri. Auch die Spefitamainyu- (=
Trigtubh-)Reihe ist katalektisch aufzufassen. Wie kam es
aber, daB gerade die vollstindige Viererreihe (= Gayatri-
Reihe), die doch als Gemeingut der indogermanischen Volker
bezeichnet werden darf, gerade in jenen uralten Gatha-Strophen

1) ¥ schwerer Tktus, — leichterer lktus.
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fehlt und trotzdem in dem jiingeren Avesta die Alleinherr-
schaft an sich reift? Offenbar schien den ernsten Zarathustra-
dichtern und vielleicht dem Propheten selber der frische marsch-
und reigenméfige Rhythmus des Vierers fiir den Ernst religioser
Lieder wenig geeignet, und sie verwendeten nur seine kata-
lektische Form, die einen eigentiimlich $chweren Charakter
zeigt. Der akatalektische Vierer aber lebte im Volk in welt-
lichen Liedern als das beliebteste VersmaB weiter und schien
der jiingeren Zeit eben wegen seiner Popularitit das passendste
GefdB zu sein, in das die fiir weite Verbreitung bestimmten
Lieder hineingebossen werden sollten.

So konnen wir an die Frage herantreten: Welches war
der metrische Besitz, den die Vorfahren der rigvedischen Inder
aus ihrer alten indopersischen Heimat mitnahmen, als sie den
Hindukusch iiberschritten und in das Pendschab einzogen?
Wollten wir etwa antworten: die Silbenzihlung, so wiirden
wir viel zu wenig sagen. Wir driicken uns richtiger so aus:
Sie nahmen auBer der Silbenzihlung ip der Hauptsache den
musikalischen Rhythmus des Vierers und des Sechsers, viel-
leicht auch-den des Dreiers mit, samt der vierreihigen Strophen-
bildung; auch diese ist, wie jene Reihen, ein altes indoger-
manisches Erbe: sie erfiillt noch ganz den -Grundsatz der
Zweiteiligkeit, der jeden musikalisch-orchestischen Rhythmus
urspriinglich beherrscht (s. SAraw, Deutsche Verslehre, S. 138
und 150). Die Dreireihigkeit der Gayatri scheint in Indien
entstanden zu sein und hat vielleicht rituellen, opfermystischen
Ursprung. Der Einschnitt der Viererreihe, den wir mit SARAN
Fuge nennen, .. 7 _ ¢+ | _ 7 _ r war im Vers verwischt,
dagegen waren die beiden Sechserreihen (Jagati und Trigtubh)
durch die Cidsur (Fuge) nach der vierten Silbe geteilt.

Als die Vorfahren der Inder sich von ihren iranischen
Briidern trennten, war die Gathapoesie noch nicht entstanden;
denn die Strophenbildung zeigt hier eine von der indischen
verschiedene Entwicklung. Auch das Fehlen der akatalek-
tischen Viererreihe in den Gathaliedern weist darauf hin. Daf
aber gerade diese Reihe in dem BewuSBtsein der vedischen
Inder als ein uraltes Metrum lebte, beweist das mystische

15
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Halbdunkel, in das die Mythologie, die sich besonders gern
mit der Gayatrl beschéftigt (WinTerNITZ, Gesch. der ind. Litt.,
S. 56), dieses VersmaB gehiillt hat. Der Name selbst be-
zeichnet es unzweideutig als ein musikalisches Metrum, was
ebenfalls auf hohes Alter hindeutet.

Die Annahme, daB auch die Ur-Inder die Sprache dem
Rhythmus nur silbenzéhlend ohne Riicksicht auf Quantitiit
und Akzent anpafiten, liegt schon an sich nahe, wird aber
noch gestiitzt durch die Tatsache, daf die vedischen Theo-
logen und die spiteren Metriker die Anzahl der Silben als
das Wesentliche des Metrums betrachteten. So heift die
Gayatrl als Reihe asfaksara Ait. Br. 1, 1. 4, 29, als Strophe
caturvimsaty-aksara 3,40. Auch die Zahlenmystik, die mit
den Metren getrieben wird, weist darauf hin. WinTERNITZ
(Geschichte der ind. Litt., S. 56) ist aber im Irrtum, wenn
er in diesem Zusammenhang sagt: ,Wie sehr es bei den alt-
indischen Metren auf die Silbenzahl und wie wenig auf den
Rhythmus ankommt, beweisen noch die in den Brahmanas
und Upanisads vielfach vorkommenden Spekulationen iiber die
mystische Bedeutung der Metren, wobei die Zahlenmystik im
Spiel ist“. Denn der Rhythmus spielte, wie wir gesehen
haben und noch weiter sehen werden, selbstverstindlich auch
bei den vedischen Versen eine hervorragende Rolle.

Die aus der indopersischen Heimat mitgebrachten musi-
kalischen Metren waren nicht allein mit dem religiosen Gesang
und der sakralen Musik verkniipft, sondern lebten bei dem
Volk auch in Marsch-, Tanz- und Reigenliedern fort, vielleicht
auch in sogenannten Arbeitsliedern, die zu den mehr oder weniger
rhythmischen Bewegungen bei dem Feuerreiben, Mahlen usw.
gesungen wurden, sie lebten in allen Liedern, zu denen ent-
weder orchestische (Marsch-, Tanz-, Reigen- und Arbeits-)
Bewegungen unter Gesang und Musik gemacht wurden oder
zu denen wenigstens rhythmische Instrumentalmusik hinzutrat
oder gesangliche Begleitung.

Neben dieser taktierten Musik gab es aber wohl schon
in Urzeiten eine, ebenfalls weltliche, rein melische Musik, die
nicht taktisch gegliedert war, sondern aus der Stilisierung
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des Sprachakzentes hervorging (s. S. 120 und Frnser's Ab-
handlung iiber die indische Musik), wobei ethische Stimmungen
der Trauer, Freude usw. mitwirkten. Diese Melo-Musik lief
neben der taktierten Hymnen- und Tanzmusik in ihnlicher
Weise her, wie die durchaus taktlose und unmensurierte Kunst-
musik der katholischen Kirche neben einzelnen musikmetrischen
Hymnen, die Verstexte hatten (Saran, Deutsche Verslehre,
S. 179), und erfuhr im Lauf der Zeit eine eigenartige Weiter-
bildung und Entwicklung. Ihr parallel, teilweise aus ihr
schopfend und von ihr beeinfluft, entstand die melische Musik
des Samaveda, die also, wie wir schon in anderem Zusammen-
hang dargetan haben, mit der taktisch-orchestischen der
Hymnenpoesie nichts zu tun hat.

Um das Verstindnis des Vorhergehenden und des Folgen-
den zu erleichtern, machen wir noch einmal auf die drei
Entwicklungsstufen (auch Vortragsarten!!)) des Metrums auf-
merksam, die Saran, Deutsche Verslehre, fiir die deutsche
Poesie besonders klar dargelegt hat.

Wird das Lied zu Marsch-, Tanz- oder Reigenbewegungen
gesungen, so haben wir die erste, rein orchestische Stufe. Hier
hat der Sprachakzent kaum einen EinfluB.

Fallen diese Bewegungen weg, wird das Lied sozusagen
n,konzertmaBig“ vorgetragen, so haben wir die zweite, die
musikmetrische Stufe. Hier wird schon ein wenig auf den
Akzent Riicksicht genommen. Trotz des musikalischen Cha-
rakters kann hier eine gewisse Deklamation zum Ausdruck
kommen: in dem gesungenen Vers: ,da tritt kein dndrer fir
thn ein“ wird z. B. kein, obwohl es in der Senkung steht
und vom orchestischen Standpunkt leicht ist, ziemlich stark
betont, es wird eine schwere Senkung (Saran, Deutsche Vers-
lehre, S. 161). Trotzdem hat der Vortrag immer noch stark or-
chestischen Charakter: die Gruppenformen (Vierer, Sechser usw.)
sind wenig an der Zahl, ihr Bau ist streng geregelt, sie sind
mensuriert, zweiteilig, taktmigig (Saran, Deutsche Verslehre,
S. 170).

])VEinr modernes Marschlied z. B. kann auf alle drei Arten vor-
getragen werden.

—
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,Jm Laufe der Geschichte wird dann die musikalische
Melodie abgestreift; das Gedicht wird gesprochen: das ist
die dritte, die sprechmetrische Stufe (Saran, Deutsche Vers-
lehre, S. 181 und 185). Auf dieser Stufe beginnt der Akzent

5 in irgendwelcher Form seinen prinzipiellen Einfluf zu iiben.

Selbstverstindlich bezeichnen diese drei Stufen nur die
Hauptetappen der Entwicklung, es gab Uberginge und Ver-
mischungen mit dem melischen Rhythmus, fertige Sprachmetren
fremder Literaturen wurden nachgeahmt usw. Doch brauchen

10 wir bei den einfachen Verhiltnissen, wie sie in der vedischen
Metrik vorliegen, auf diese komplizierten Erscheinungen keine
Riicksicht zu nehmen.

In dem trefflichen Werk von Dr. Aurrep M. ScmmIDT,

Kunsterziehung und Gedichtbehandlung, 1911, Erster Band,

15 8. 862, wird das Gedicht ,Maifest“ von Hoffmann v. Fallers-
leben, offenbar in der Absicht behandelt, Kindern eine ein-
fache Erklirung der oben skizzierten Entwickung zu geben.
Wir benutzen es fiir unsere Zwecke.

Text: Riihret die Trommeln und schwenket die Fahnen,
20 Vorwiérts! Marsch! Vivalle-rallera!
Wie sich heute froh die Végel schwingen
Mit Gesang durch Wald und Feld,
Wollen wir auch singen und springen
In die weite, griine Welt.
25 Heisa! Wir halten unsern Maiéngang
Heute mit Jubelgesang und Klang.
Marsch! Marsch! Marsch!.

Die Kinderschaar marschiert mit Trommelklang und
fliegenden Fahnen zur Stadt hinaus und singt das Lied nach
s0 der Melodie:

Riih-ret die Trom meln u.schwen-ket die Fah-nen! usw.

Da haben wir die rein orchestische Rhythmusart, welcher
der Sprachakzent sich beugen muS. Denn bei rudhrét ist ja



Beitriige zur Metrik des Veda. 131

auch die im gesprochenen Satz villig akzentlose, ganz leichte
Silbe ,ret“ betont. Selbstverstindlich weicht dieser moderne
Text nicht so grell vom Sprachakzent ab, wie etwa der
avestische. Aber das tut nichts zur Sache. TUnser Beispiel
leistet auch so seine Dienste. Man beachte auch den dipo-
dischen Charakter des orchestischen Rhytbmus, den ich durch
die Zeichen v und - iiber den Noten angedeutet habe. Der
Ton v ist schwerer als der mit - bezeichnete. Diese dipodische
Messung wird bei dem Marsch eingehalten, man zihlt ja auch:
i'2?'>4, ’1'2?')4usw.

Am folgen:len Tage regnet es, und der Lehrer a8t das
Lied in der Schule singen?). Jegliche Marschbewegung, auch
Héndeklatschen usw., fillt weg. Das Lied wird nun nicht
mehr dipodisch vorgetragen, weil der Sinn dies nicht ertriigt:
da die Marschbewegung wegfillt, ist die Aufmerksamkeit
einigermaBen auf den Sinn des Liedes gerichtet. Die Worte
der ersten Zeile ,Trommeln“ und ,Fahnen“ haben im ge-
sprochenen Satz eine besonders starke Betonung: das wird
nun auch im Gesang zum Ausdruck kommen, vor allem werden
die beiden Kommando: Vorwérts! Marsch! an Schérfe und
Bestimmtheit gewinnen. Es liegt die zweite Stufe vor, das
Musikmetrum, der ,konzertmiBige“ (Saran) Vortrag.

Nun léBt der Lehrer den Text des Liedchens so sprechen,
daB jeder Takt zwei Schlige bekommt. (Die den Viertel-
noten entsprechenden Silben werden natiirlich doppelt so lang
ausgehalten wie die den Achtelnoten entsprechenden):

144 ’ : 144 ’ ”n ’ 2 n 14
rithret die Trommeln und schwenket die Fahnén usw.

»Wie da die Sprache langsam wird und schwerfillig! So
kann man wohl singen, aber nicht sprechen“ (Scamipr, S. 364).
- Hier wird zwar die Melodie aufgegeben, es wird ge-
sprochen, aber dieses Sprechen ist unnatiirlich, singsangmiBig,
fast wieder dipodisch, und wir sind deshalb in diesem Fall

iiber den Bereich des Musikmetrums nicht hinausgekommen.

Denn die Tone sind mensuriert und sprachlich unbetonte,

1) Dieser Fall ist von Scemipr nicht in Betracht gezogen.
Zeitschr. f. Ind. n. Iran. Bd. L. 10
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leichte Silben haben an bestimmten rhythmischen Stellen den
Akzent.

Wir wenden uns zu dem dritten Fall. Die Kinder sprechen

die Verse sinngeméB. Dabei ergibt sich ungefihr folgendes
5 Metrum:

’ ’ ’ ’
xxxlxxxlxxxlxx
’ ’ ’ ’
xR |Xx ‘XXXXIX!
’ ’
X X |xx lxxxxlxx
’ ’ ’ '
X X |xx | x x Ix_( USw.
10 dann
’ ’ ’ ’
xxxlxx xxlx xlx

Hei-sa wir hal-ten un-sern Mai-en-gang usw.

Die Musikmelodie ist vollstindig verschwunden, der
sprachliche Akzent kommt zu seinem Recht. Wir sind bei
15 dem Sprechmetrum angelangt. Dabei ist in der ersten Reihe
eine sehr zu beachtende Verdnderung vor sich gegangen: aus
dem 2/,-Takt der Musik ist ein 3/,-Takt geworden, denn wir

sprechen doch offenbar rithret die im Tripeltakt: 12 3, 12 3,

nicht mehr: rﬁ'hre't die. Diese Umwandlung in den ®/,-Takt
2 vollzieht sich hier unter dem Zwang der Sprache.

In vallerale und halten unsern stehen sogar drei Sen-
kungen. Im Takt des sinngemd8 vorgetragenen Gedichtes
ist selbstverstindlich die Dauer der einzelnen Silben nicht
mehr genau abgezirkelt: der Rhythmus ist irrational.

25 Kehren wir nun zu den alten Indern zuriick und fragen
uns: Sind die genannten Stufen auch in der Verskunst des
Rigveda vertreten? Bevor wir an die Beantwortung dieser
Frage gehen, miissen wir einige allgemeine Bemerkungen
vorausschicken. Vor allem iiber das metrische Material, das

so Rhythmizomenon. Die Sprache, deren sich die rigvedischen
Sénger bedienten, war ,nicht eine lebendige Volkssprache,
sondern eine von der Volkssprache geschiedene Kunstsprache,
die im Kreis der Singer von Geschlecht zu Geschlecht iiber-
liefert wurde. Ausdriicklich nennen die Dichter Vorginger,
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nach deren Weise zu singen, deren Lieder zu erneuern sie
bestrebt waren. Die uns vorliegende Gedichtsammlung fordert
Jahrhunderte fiir ihre Entstehung und wieder Jahrhunderte
fiir die Entstehung &lterer, verlorener Gedichte, in denen sich
der schon in den iltesten Stiicken fixiert erscheinende Stil
ausbildete“ (J. WACKERNAGEL, Altindische Grammatik I, S. X VI).
Weiter sagt \WACKERNAGEL: ,Wesentlich anders muf die
lebendige Rede des Arierstammes beschaffen gewesen sein,
in dessen Mitte die Hymnen des Rigveda entstanden. Zwar
in priesterlichen Kreisen wurde wohl eine Sprache gesprochen,
die mit der Hymnensprache im Lautbestand vollig iiberein-
stimmte und in Formen und Konstruktionen nur in soweit
von ihr abwich, als die poetische Phrase und das Archaische,
wofiir jiingere Ausdrucksmittel zu Gebote standen, gemieden
wurde. Daneben aber war (wenigstens in bestimmten Volks-
schichten) schon zu der Zeit, da die uns erhaltenen Hymnen
entstanden, eine Sprache gebrduchlich, die iiber jene priester-
liche Sprache weif hinaus entwickelt war und die Haupt-
eigenschaften der &ltesten Phase des Mittelindischen, der
sogen. Palistufe an sich trug“ (S. X VIIff.). Dieses Mittelindische
unterschied sich in einem hochst wichtigen Punkt von der
im Veda iiberlieferten Kunstsprache: es zeigt keine Spur der
alten Akzentweise, dagegen ,zahlreiche Wirkungen (Synkopen,
Dehnungen usw.) eines Exspirationsakzentes, der dem heute
im Sanskrit iiblichen gleichartig ist. Im Mittelindischen ist
dieser Akzent sehr alt, da darauf beruhende Formen, wie
ujjh@mi ,verlassen“, schon in der Brahmanazeit in die Hoch-
sprache Aufnahme gefunden haben“ (WackerwAGEL, Altind.
Gramm. I, S. 297).

Diese Kunstsprache wurde gehiitet und gepflegt in den
abgeschlossenen Kreisen priesterlicher Familien, und manche
Lieder, wie VI, 9, wo ein junger Siinger sich im Wettstreit
mit den #lteren miBft, weisen auf eine rege, freilich meist
handwerksmiBige Dichtertéitigkeit. Uberhaupt ist die Kultur-
stufe, die uns im Rigveda entgegentritt, nicht die einer in
den Anfingen der Entwicklung stehenden Horde, sondern

eines Volkes, das zwar in seinen Sitten zum Teil noch roh
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und in seiner Lebenshaltung einfach war, aber unter der
Fiithrung einer gebildeten, daseinsfrohen, fiir ein verfeinertes
Leben nicht unempfinglichen Oberschicht stand. Und wenn
auch die Ansicht PiscEEL’S und GeLpNEr’s, die Inder hitten
zur Zeit des Rigveda eine Kulturstufe erreicht, die wenig
verschieden war von der, welche Alexander der GroBe bei
seinem Einfall in Indien vorfand (Vedische Studien I, S. XXVI;
WinterNITZ, Gesch. der ind. Litt., S. 66), etwas zu weit gehen
diirfte, soviel steht jedenfalls fest, da8 die Hymnen dieser
alten Zeit die Zeichen einer immerhin hoch entwickelten
Sprachkultur an sich tragen.

In einer solchen Atmosphire muBte die seinerzeit von
den Vorfahren aus Indopersien mitgenommene hochst einfache
Verskunst eine bedeutende Forderung erfahren, und ich trage
kein Bedenken, zu behaupten, daf im Rigveda eine Technik
vorliegt, in der das Problem, die Sprache mit dem Rhythmus
zu verméhlen, in idealer Weise gelost ist. Von den oben
genannten metrischen Stufen waren in der Bliitezeit der
Hymnendichtung vertreten: die rein orchestische, die vom
Volk in marschméBig aufgefiibrten Kriegsgesiingen, in Reigen-
und Tanzliedern gepflegt wurde, ferner die musikmetrische,
welche man fiir die Hymnenpoesie voraussetzen darf; denn
es sind keinerlei Anzeichen dafiir vorhanden, da8 Marsch-,
Reigen- und Tanzbewegungen den Vortrag der Rigvedalieder
begleitet hitten. Zu der sprechmetrischen Form der Dichtung
und des Vortrags war man noch nicht gedrungen.

Daf die uns-in den Rigvedahymnen vorliegenden Reihen
auf die alten orchestischen Rhythmusformen zuriickgehen, zu
denen auch, wie schon mehrmals angedeutet wurde, die der
Natur der Sache nach ,spondeisch“ ansteigende Marsch-
bewegung gehort, unterliegt keinem Zweifel. Tragen sie doch
die Zeichen ihrer orchestischen Herkunft an der Stirne. Da
ist z. B. die Gayatri, jene uralte vierhebige Reihe, die in
aller Marsch-, Tanz- und Reigenmusik herrscht. ,Der Vierer
ist iiberall die weitaus wichtigste orchestische Reihenform*
(Saran, Deutsche Verslehre, S. 179). Auch der (seltenere)
Sechser, aus dem Jagati und Tristubh hervorgegangen sind,
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ist eine orchestische Rhythmusreihe und aus einem zwelheblgen
und einem vierhebigen Stiick entstanden:
B i e e o e b |
ol v S v - A\
(oder J [ 1 ) usw.?).
v - 0

Lingere als sechshebige Reihen gibt es im orchestischen
Rhythmus nicht, weil jede lingere sofort als , Kette“, als eine
Zusammenfassung mehrerer Reihen, als eine Unterabteilung
der Strophe, wirken wiirde (Sarax, Deutsche Verskunst, S. 152)
Sie finden sich*dementsprechend auch in dem in letzter Instanz
auf orchestischen Rhythmus zuriickgehenden Rigveda nicht.
Auch die langen Verszeilen des Avesta, die ebenfalls ihren
Ursprung dem orchestischen Rhythmus verdanken, werden
in dhnlicher Weise zu beurteilen sein: Die Vohukhsathrareihe
(7 + 7 = 14) als zwei katalektische Vierer, die Ahunavaiti-
reihe (7 + 9 = 16) als katalektischer und hyperkatalektischer
Vierer, die zweite VahiStoiStireihe (7 4+ 12 = 19) als katale-
tischer Vierer und akatalektischer Sechser. Das verhiltnis-
mébig seltene Vorkommen der dem Urrhythmus néherstehen-
den Jagati gegeniiber der in der Entwicklung schon weiter
fortgeschrittenen Tristubh 146t sich ebenfalls aus der Selten-
heit des Sechsers als rein orchestischer Rhythmusform erkliren.

Die Zweiteiligkeit der Strophen Jagati, Tristubh, Anustubh,
Dvipada Viraj, sowie die geringe Zahl der Hauptrhythmus-
formen des Rigveda (Vierer, Sechser und Dreier) erweisen
ebenfalls die Herkunft aus der orchestischen Urstufe; denn
der Marsch und der Tanz sind naturgemiB zweiteilig und
konnen nicht viele Formen hervorbringen.

Nachdem die Marschbewegungen weggefallen waren, blieb
die Melodie: das war die Stufe des Musikmetrnms, auf der
die religiose (auch die weltliche) Dichtung der Natur der
Sache nach stehen bleiben mufte. Wir konnen uns freilich
von den Melodien, zu denen solche Verse gesungen oder rezi-
tiert wurden, keine klare Vorstellung machen. Jedenfalls
waren sie hochst einfach und der Gesang von singender Rezi-
tation nicht gar zu sehr verschieden Zum Wesen des Musik-
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metrums gehort es, daB die Zeitproportionen der Tone, be-
ziehungsweise Silben noch festgehalten werden; bei dem ge-
tragenen Stil religicser Hymnen lit sich vermuten, daf die
musikmetrischen Zeiten der priesterlichen Rezitation den ur-
rhythmischen noch ziemlich gleichstanden; mathematisch genau
freilich waren die Proportionen lingst nicht mehr, da ja der
Sprachakzent, Linge und Kiirze der Silben bei diesen Liedern,
die nicht wie Kinderreigen und -Reime dem Rhythmus zuliebe
geschaffen sind, sondern ihren Inhalt zur Geltung bringen
wollen, auch bei singender Rezitation immer wieder- durch-
gedrungen sind.

Welche Zeitproportionen (1:1 oder 1:2) dem musika-
lischen Vortrag zugrunde lagen, liBt sich nicht mehr mit
Sicherheit entscheiden. Doch scheint die Art des Avesta,
welche die Silben ohne Riicksicht auf Akzent und Zeitdauer
den Tonen substituiert, auf einen einfachen orchestischen Ur-
rhythmus, den %/,-(%/,-)Takt, schlieBen zu lassen. Als Grund-
metrum konnte demnach der steigende Spondeus an-
genommen werden. Agnim ile purohitam wire also orchestisch:

% Ao o ok [ 1

und urmetrisch:

o

1

<

1

>

_ﬂyﬁll_l_”" ’

Solange die Bewegung (Marsch, Tanz, Reigen) mit dem
musikalischen Vortrag des Liedes verkniipft war, blieb dieses
dipodisch-orchestische Metrum in Geltung, denn der Rhythmus
war die Hauptsache, der Inhalt Nebensache. Als aber die
Musik vom Marsch, Tanz und Reigen sich loste und der In-
halt des Liedes wichtig wurde, da forderten Akzent, Quantitit
und Ethos bald Dehnung, bald Kiirzung dieser und jener
Silben; mit der Zeit wiire eine grofe Unordnung entstanden,
die eine Zerstorung des Rhythmus zur Folge gehabt hitte,
wenn nicht die sprachgeschulten Siénger selbst die Sprache
durch Einfiihrung des Quantititswechsels gegen den Schluf
der Reihe dem Rhythmus angepaBt hitten. Ob nun der Proze8
85 soweit fortschritt, daB die langen Silben den doppelten Wert

o
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einer kurzen erhielten, da also aus der urspriinglichen Pro-
portion 1:1 die ungerade 1:2 wurde oder mit anderen Worten,
daf aus dem spondeischen Metrum ein (dreizeitig!) jambisches
wurde, wissen wir nicht. An sich ist es wohl moglich, daf
die einer orchestischen Hebung entsprechende Linge im Ge-
sang und in der Singrezitation soweit gedehnt wurde, daB
sie den Wert 2 erreichte, aber wahrscheinlich ist es nicht.
Denn die feinfiithligen Singer und Sprachmeister hiéitten dann
den jambischen Rhythmus auch im vorderen Teil der Verse
(agnim 1le) durchgefithrt, und die Entwicklung der Verskunst
hiitte bei den. Indern den gleichen Weg eingeschlagen, wie
bei den alten Griechen: statt der Jagati wiire ein jambischer
Trimeter, statt der Gayatri-Reihe ein akatalektischer jam-
bischer Dimeter entstanden. Die Tatsache aber, da8 der
vordere Teil der Reihe unbestimmt blieb und hier insbesondere
die Quantitétenfolge _ _ _ _ streng vermieden wurde, wih-
rend die Folge _ _ _ _ gar nicht selten ist, und daB eine
Linge oft an die Stelle einer Kiirze tritt und umgekehrt,
scheint dafiir zu sprechen, daB der spondeische Charakter des
Urmetrums festgehalten wurde und nur die Hebungssilben
im zweiten Teil eine dem Rhythmus entsprechende Beschwerung
und Verlingerung der Silbendauer erfuhren, ohne daf jedoch
das Verhiltnis 1 : 2 erreicht wurde: das Dauerverhiltnis der
Silben néherte sich vielmehr der Proportion 1 : 1'). Bedenken
wir- noch, daB der ganze Inhalt der Hymnen, die religiose
Stimmung einen getragenen feierlichen Vortrag bedingte, so
werden wir uns die musikmetrische Rezitationsweise des Hotar
ungefihr vorstellen konnen. Es soll natiirlich nicht bestritten
werden, daB sich auch in Indien ein echt jambisches Metrum
im Sinne des /,-Taktes gefunden hat, das Metrum weltlicher
Tanzlieder, die uns verloren gegangen sind. In der spéteren
Metrik begegnet uns das rein jambische Ma8 pramanika =

viermal _ _ _ _ _ _ _ _ und die trochdische samani =
viermal _ _ _ _ _ _ _ _: ein von den Vedaliedern ganz
1) Die Gleichsetzung von — : _ = 2:1 durch die spitere Metrik

beweist nichts, da sie nur auf die eigentlichen Kavyametren und auch
auf diese nicht immer, angewendet werden kann.
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und gar verschiedener Rhythmus: man hore einmal die beiden
bei Pingala 5, 6 und 7 zitierten Strophen:

Samani: vasavo’ pi vikramena
yat-samanatam na yati
tasya vallabhesvarasya
kena tulyata kriyeta.

Pramani: saroja-yonir ambare
rasatale tathacyutah
tava pramanam Tksitum
ksamaw ma taw babhuvatuh.

Um den -Nachweis zu erbringen, da8 die Hymnen des
Veda der musikmetrischen Stufe angehéren, kann noch auf
einige Erscheinungen hingewiesen werden, die jedem Kenner
dieser Lieder bekannt sind. .

Charakteristisch fiir diese Linie der Entwicklung ist die
Schwichung, Beseitigung und Verschiebung von Einschnitten.
Die Viererfuge in Gayatrl und Anustubh scheint ihre Rolle
fast ausgespielt zu haben, jedenfalls wird sie héufig durch
lingere oder kiirzere, iiber sie hinausgreifende Worte iiber-
deckt. In den Sschserreihen Tristubh und Jagati hat die
alte Fuge zwar noch ein groBes Herrschaftsgebiet, aber hiufig

wird sie um eine Lasche (Silbe) vorgeschoben

’ ’ ’ ’
_____ i 4B adlgsiisle dola

und das ist ein Zeichen fiir die Rhythmusart des Musikmetrums:
der streng orchestische Rhythmus liebt feste, gleichbleibende
Formen, wihrend das Musikmetrum diese Starrheit oft auf-
gibt. Manchmal fillt die Cisur mit der Kompositionsfuge
zusammen und in einigen Fillen verschwindet sie ganz.

Man beachte auch die Zusammenziehung der vorletzten
Hebung mit der letzten Senkung in der katalektischen Sechser-
reihe (Trigtubh); die Beliebtheit dieses Metrums ist der Freude
an diesem charakteristischen, vom #ltesten Urrhythmus weiter-
filhrenden VersschluB zuzuschreiben.

DaB auch die orchestischen Proportionen nicht mehr genau
beibehalten wurden, folgt schon aus gewissen Vorschriften,
nach denen bestimmte Silben bei dem Vortrag in die Linge



Beitriige zur Metrik des Veda. 139

gezogen werden muBten. Doch das beriihrt das metrische
Wesen der Lieder eigentlich nicht. Wichtiger ist, da8 der
in der Silbendauer liegende Akzentfaktor seine Rechte geltend
macht. DaB die Quantitit sich in den Silben des Reihen-
schlusses durchgesetzt hat, beweist ihre Kraft; sie zieht auch
im vorderen Teil der Reihe die Aufmerksamkeit des Horers
auf sich und kann selbst eine Senkung stark erheben. Die
alte, regelmiBige Hebungsfolge der orchestischen Stufe erleidet
also gewisse Modifikationen, von denen weiter unten gehandelt
werden soll.

Hat nun die vedische Zeit irgendeinmal die musikalische
Melodie abgestreift und den Schritt zum sprechmetrischen
Vortrag getan? Es wire ja an sich nicht unmoglich, daf
die frischen, fortschrittsfreudigen, von ihren miiden, greisen-
haften Nachfahren so verschiedenen Arier ihre Verse auch
gesprochen, deklamiert hitten, daB auch sie vom Singen zum
Sagen fortgeschritten wiren. Dann wiren sie, wie die Griechen,
ihren eigenen freien Weg gegangen, unabhingig von dem
Einflu§ einer fremden Buch- und Lesepoesie. Allein wir konnen

das, was Saran (Deutsche Verslehre, S. 185) mit Bezug auf :

die germanische Epik sagt: ,Hat sich aber der Ubergang
vom Singen zum Sagen bei den Germanen spontan vollzogen,
wie es bei den Griechen wohl der Fall gewesen ist, so weist
das auf bedeutende Dichterperstnlichkeiten hin, die den ent-
scheidenden Schritt im Interesse der epischen Kunst selber
taten“ — nicht ohne weiteres auf die indische Vorzeit an-
wenden. Gewif hat es unter diesen Kreisen, die ihre Kunst-
sprache mit solcher Liebe und mit solch feinem Gefiihl pflegten,
nicht an Personlichkeiten gefehlt, die stark genug gewesen
wiéren, sich von der musikalischen Melodie zu emanzipieren
und ihre Gedichte bei dem Si#ngerwettstreit oder sonst in
Versammlungen und Gesellschaften einfach zu sprechen. Scheint
doch in den Liedern des Rigveda der Inhalt die Hauptsache
gewesen zu sein und zwar schon fiir die musikmetrische Stufe.

Aber, so nahe sie auch dem Sprechmetrum standen, sie
haben den entscheidenden Schritt nicht getan. Nach den Ab-
handlungen Herter's in der WZKM. XVIII, S. 59ff., 1371t
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und XXIII, S. 273ff. besteht dariiber gar kein Zweifel. In
der ganzen nachvedischen Zeit ist von gesprochenen Versen
keine Rede, und noch in den heutigen arischen Volkssprachen
werden alle Verse gesungen, ebenso im Sanskrit; dabei
5 hat jedes Metrum seine bestimmte Melodie. HErTEL hat mir
auch brieflich hochst interessante Mitteilungen gemacht, die
seine Anschauungen bestitigen. Er hatte Gelegenheit, den
Vortrag indischer Verse aus dem Munde zweier Pandits zu
horen: sie trugen alle Verse ohne Ausnahme singend vor und
w erklirten, dies sei allgemeiner, feststehender Gebrauch. Frei-
lich kennen diejenigen Inder, die auf einem englischen College
Sanskrit studiert haben, die fiir Sanskritmetren bestimmten
Melodien nicht mehr, da sie dort nicht gelehrt werden'): aber
der eine jener beiden Pandits sagte, er passe solchen Texten
15 die niichstliegende Melodie aus der Volkssprache an. Die
Sanskritmelodien konne man nur von den nicht englisch er-
zogenen alten Pandits lernen. ,Die Tradition ist also, sagt
HerTEL, so stark, daB auch die auf dem englischen College
erzogenen Pandits ihre Sanskritverse ohne Ausnahme singen;
20 und da sie die alten Melodien nicht mehr kennen, so adap-
tieren sie solche aus volkssprachlichen Strophen“ Auch das
Argument, von dem HErTeL in seiner ersten Abhandlung in
der WZKM. XVIII, S. 64ff. ausgeht, daf in der Sanskrit-
literatur Einzelverse nur ausnahmsweise?) vorkommen, ist
2 wohl zu beachten. Das deutet nach diesem Gelehrten mit
zwingender Notwendigkeit ebenso auf nur gesungene Verse,
wie die hiufige Verwendung des Refrains im Veda.
Diese Beweisgriinde haben mich veranlaft, meine anféng-
liche Vermutung, zur Zeit der Hymnendichtung habe es Sprech-
s poesie gegeben, fallen zu lassen. Wenn die Inder je einmal
zu dieser Stufe gelangt wiren, hitten sie dieselbe wahrschein-

1) Vgl. das Zitat in Herter's erster Abhandlung in der WZKM.
XVIIIL, S.83. (Titel dieser Abhandlung: ,Der Ursprung des indischen
Dramas und Epos*.)

2) Alle indische Dichtung ist strophisch gegliedert. Vgl. auch
gz;;'n, Der Suparnadhyaya, ein vedisches Mysterium, WZKM. XXIII,

. 274,
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lich nicht mehr verlassen. An Anzeichen dafiir, da8 die Verse
des Veda noch nicht unter der Wirkung des Sprechvortrages
standen, fehlt es iibrigens nicht. Die héheren Ordrungen der
Gruppenbildung, Reihe, Kette und Strophe sind noch in ihrem
alten Umfang erhalten: Der Gedanke findet mit ihnen seinen
Abschlu, und die Brechung, die den ‘Sprechvers besonders
kennzeichnet und meist dadurch entsteht, da der Gedanke
noch in die nichstfolgende Reihe, Kette oder Strophe hiniiber-
greift, wobei die sonst scharf ausgeprigte Grenze verwischt
wird, hat im Veda keine Bedeutung.

In den Sprechversen geht auch die Verschiebung der
Sechserfuge oft so weit, daB sie nicht mehr durchgefiihlt wird :
im Veda ist das durch das Musikmetrum gegebene Ma8 noch
nicht iiberschritten: die Cisur nach der vierten und der fiinften
Silbe ist bei Jagati und Tristubh die Regel.

Auch von Senkungsiiberfiillung, die nach dem Wegfall
der Melodie besonders stark aufzutreten pflegt, ist nichts zu
bemerken: die Senkungsstelle wird nur durch eine Silbe aus-
gefiillt.

Und doch darf man, wenn man die Stufe, zu welcher das
vedische Musikmetrum emporgestiegen ist, genauner erkennen
will, die Tatsache nicht ganz iibersehen, daB sich diese Hymnen
als Sprechverse lesen lassen und dabei einen ganz besonderen
Reiz haben. Bei den Avestaversen ist das ganz anders: sie
leben und sterben mit der musikalischen Begleitung. Liest
man sie dem Rhythmus folgend, so wird die Sprache empfind-
lich geschiidigt und damit der Sinn gestort; liest man sie,
dem natiirlichen Akzent nachgebend, so werden sie rhythmus-
los. Die Trigtubh dagegen, sinngemif deklamatorisch vor-
getragen, entfaltet ihren ganzen Glanz und kann sich wohl
mit ihren abendlindischen Verwandten, dem Trimeter, dem
Senar, dem franzosischen, englischen, deutschen Elfsilbler und
dem Endecasillabo DANTE'S messen. Lesen wir sie so, wie
etwa den deutschen Blankvers, also z. B. wie: ,Johanna geht
und nimmer kehrt sie wieder*, so miissen wir natiirlich ihre

letzte Silbe tonlos lassen: uvdca mé varuno médhirdya (der Strich
iiber varuno soll die weiter unten behandelte »Schwebende“
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-

Betonung andeuten). In der musikmetrischen Form ist die
letzte Silbe betont, da die Tristubh aus der Verbindung eines
Zweiers und eines Vierers entstanden ist und aunf folgende

orchestische Urform zuriickgeht
5 __r__rl _rl_i_r
Durch Zusammenziehung der letzten Senkung mit der voraus-
gehenden Hebung bildete sich dann die Form:
et i LEIRS BTl I Ban AR A
woraus sich die Betonung medhzraya ergibt. Diese Betonung
10 behilt das Musikmetrum bei, wie wir an unserem deutschen
Beispiel gesehen haben: Schwenket die Fdhnén.

Auch die Dvipada Viraj klingt recht melodisch, wenn
sie gesprochen wird. Ihre Reihe ist aus einem alten Dreier
in genau derselben Weise, wie die der Tristubh aus einem

15 Sechser, entstanden. OLpENBERG nannte sie wegen ihrer fiinf
Silben auch Pentadenmetrum. Ihre Hauptform ist:

—\:—~v—:,

eine Reihe, die zunéichst auf | | ) | [, sodann RIS e 30ang
zuriickgeht. e RVrS ™S SRS
20 In dem Vers sammaya cakruh liegt also ein Hauptton
auf ca, ein Nebenton auf kruh. Lesen wir nun Verse wie:

vi yo virutsu cittir apaam

rodhan mahitva dame visvayuh

uta prajasu sadmeva dhirah
25 uta prasasu’) sammaya cakruh

sprechmetrisch mit unbetonter letzter Silbe, so erinnern sie
an die spielend hintriufelnden Rhythmen in GoeTrE's Gesang
iber den Wassern:

"Wind ist der Welle

30 Lieblicher Buhler;
Wind mischt von Grund aus
Schiumende Wogen.

1) So lese ich mit HiLLesraNDT (Vedachrestomathie) des Parallelis-
mus halber. Auch bei GoerHE und Krorsrock findet sich in den freien
Rhythmen oft Parallelismus des Ausdrucks und der Gedanken (vgl. das
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Was lehrt uns nun die Tatsache, daf diese Verse ohne
Schaden sprechmetrisch vorgetragen werden konnen? Nichts
anderes, als daB es nur noch ein Schritt war, der die Stufe
des vedischen Musikmetrums von der des Sprechmetrums
trennte. Die Sprache hatte ihre Herrschaft schon so aus-
geiibt, daB sich in den Metren bestimmte Normalformen heraus-
bildeten, die den Kampf des Rhythmus mit der Sprache in
iberaus gliicklicher Weise l6sten. Und vollends eine Kunst-
sprache, wie die des Rigveda, die sich solcher Pflege erfreute,
mubte sich dem Zwang des orchestischen Rhythmus gegen-
iiber durchsetzen. So ist es berechtigt, bei der Untersuchung
der vedischen Metrik ein Hauptgewicht auf den Charakter
der Sprache zu legen, und es gilt auch hier, was Sarax
mit Bezug auf die deutsche Verslehre sagt (Deutsche Vers-
lehre, S. 4): ,Die Denkmiler der Singmusik, welche man in
der Verslehre zu behandeln pflegt, sind zwar von vornherein
fir Gesangsvortrag gedichtet, sie lebten mit der Musik. —
Aber sie haben doch fast alle den Schwerpunkt im Wort¥.

Bevor wir unsere Untersuchung in diesem Sinn weiter-
fithren, stellé ich die Urrhythmen, auf welche die drei Haupt-
reihenformen des Veda zuriickgehen, kurz zusammen:

1. Der Vierer: _»__r | _»_ » aus dem sich Gayatrl
und Anustubh bildeten. ' :

2. Der Sechser, aus dessen akatalektischer Form _ + _ 1|

2+ | _r _r sich die Jagati entwickelte, wﬁ.hrend

d1e Tristubh dle katalektische Weiterbildung _ + _ |

—+ _ | _ 2 zur Grundlage hat. — Die Emschmtta—

verlegung (Casur nach der fiinften Silbe) vollzog s1ch
wohl auf der mus1kmetr1schen Stufe.
3. Der Dreier _» _+ _ r der in seiner katalektischen
Form _ + _ r7r der Dv1pada Viraj zugrunde liegt.
Noch einige Bemerkungen mochte ich hier anfiigen.
H. OupenBERG spricht in seiner Abhandlung ,Zur Ge-
schichte der Tristubh“ von der Moglichkeit, daB die weibliche

aus GokTBE zitierte Beispiel), ebenso auch im Rigveda. So heift es
einmal namo yujanam — namo vahantam. Vergleiche auch den Anfang
des Liedes RV. I, 67: vanesu jayuh — martegu mitral.
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Ciéisur im Tristubhmetrum auf den EinfluB des Pentadenmetrums
zuriickzufiithren sei. In einer Anmerkung sagt er dann: ,Oder
wire der ganze Hergang so auszudriicken: man verfiel darauf,
zwei Pentaden zu einer elfsilbigen Reihe zu gestalten, indem
man der zweiten eine Kiirze vorschlug und so zugleich den
fiir jene Reihe charakteristischen Anapést hinter der Cisur
gewann?“ An eine Entstehung der Tristubh mit weiblicher
Cédsur aus dem Pentadenmetrum ist nicht zu denken; denn
diese Verschiebung der Césur ist eine in der Geschichte der
verwandten VersmaBe bekannte Erscheinung (s. SAraw, Deutsche
Verslehre, S. 334 und ToBLEr, Franzosischer Versbau? S. 86).
Es ist aber wohl moglich, da das fliissige Versma8 manchen
Dichter mitten in den Tristubhzeilen iiberfallen und zu Un-
regelmiBigkeiten veranlaBt hat. Die umgekehrte Annahme,
daB es aus miBratenen Tristubhreihen hervorgegangen sei,
ist ebenso falsch. KEs geht, wie schon erwihnt, auf einen
orchestischen Dreier zuriick, dessen akatalektische Form uns
ein Beispiel des Kommentators Halayudha zu Pingala 3, 8 zeigt :

indrah Sacipatir
balena viditah
duscyavamo vrsa
samatsu sasahih?t).

Die Strophengebilde, unter denen immer noch die
Gruppe aus vier Reihen, wie Trigtubh, Anustubh, Jagati,
ihrer streng durchgefithrten Zweiteiligkeit entsprechend den
ersten Rang einnehmen, sind im allgemeinen auch unter der
Herrschaft des Musikmetrums gleichgeblieben. Zwei Reihen
bilden ein Ganzes, eine Kette; zwei Ketten gewdohnlich eine
Strophe. Dementsprechend zerfillt auch die dreireihige?)

1) So ist wohl zu verbessern: der Text der Ausgabe (Bibliotheca
Indica) bietet: idral; vilitah; vrsalamatsu!

2) Die Dreizeiligkeit der GayatrI geht vielleicht nicht auf die indo-
germanische oder indopersische Zeit zuriick. EinfluS des Agnihotra-
Dienstes? — In der germanischen Dichtung hat die Anapher eiuen Drei-
zeiler entwickelt: es stirbt das Vieh,

es stirbt der Freund,
es stirbt auch selbst der Mensch:
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Gayatri in eine Kefte mit zwei und eine solche mit einer
Reihe; das entspricht auch der traditionellen Auffassung (s.
auch OLpEnBERG, Zur Geschichte des Sloka: Nackr. von der
Gesellsch. der Wiss. zu Gottingen, Phil.-hist. KI. 1909, S. 221,
Anm. 4).

Wie haben wir uns den Gesang diesér Verse vorzustellen? ')
Darauf 148t sich nur eine ganz unbestimmte Antwort geben.
Thre urspriingliche Melodie griindete sich-wohl auf die ein-
fache Tonfolge, die sich im Anschluf an den Tonfall der
natiirlichen Sprache herausgebildet hatte und sich im all-
gemeinen an den orchestischen Rhythmus hielt. (Vgl hierzu
FeLBer, Die indische Musik der vedischen und klassischen
Zeit: Sitzb. der Phil.-hist. Klasse der k. Akademie der Wiss.
170. Bd., Wien 1913. — VII. Bd., 23. Mitteilung der Phonogramm-
Archivskommission.) DaB die Hebungen des orchestischen Ur-
rhythmus ihre Wirkung noch nicht verloren hatten, werden
wir schon deshalb annehmen miissen, weil sogar der heutige
Singvortrag, wie er bei FELBER mitgeteilt ist, die alten Ikten
immer wieder zur Erscheinung kommen liBt.

Bevor wir zu dem Prinzip der vedischen Metrik iiber-
gehen, wird es notig sein, einige Worte iiber den sogenannten
Akzent vorauszuschicken. (Zur Akzentlehre vgl. WackEr-
NAGEL, Altind. Gramm., § 243 ff.) Hier ist leider gleich auf den
Nachteil hinzuweisen, daB die Akzentuation in den vedischen
Schriften keine einheitliche ist. Wenn wir den Samaveda
ausscheiden und auch von Panini’s Akzentlehre a2bsehen, sind
noch drei Haupttypen zu unterscheiden:

1. der des Rigveda,
2. der der Maitrayaniya-Sambhita,
3. der des Satapatha-brahmana.
Hdvamdl Str. 75. 76 (R. M. Mever, Deutsche Stilistik 1906, S. 92). Vgl
RYV. 6, 54: pisda ga anvetu nal
pusa raksatv arvatah
piigd vajam sanotu nal.

1) Herrer sagt WZEM. XVIII, S. 82: ,Wollen wir uns eine Vor-
stellung von der Art dieses Singens der Verse machen, so miissen und
diirfen wir auch dariiber sicherlich die heutigen Verhiiltnisse befragen®.
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Schon dieser Umstand bereitet dem Forscher Schwierigkeiten,
der das wahre Wesen des vedischen Akzents erkennen mochte.
Dazu kommt noch die Wunderlichkeit, daf gerade im Rigveda
der Udatta, der urspriinglich ganz sicher die hochstbetonte
Silbe bezeichnete — man vergleiche nur Aw¢ und divds —
mittelbetont ist, was nach WACKERNAGEL als eine verhéltnis-
miBig alte Neuerung zu betrachten ist. DaB der auf den
urspriinglichen Hochton folgenden Silbe ein noch hoherer Ton
zukommen soll, widerspricht dem natiirlichen Wesen der Sprache
und wird eine hieratische Vortragsweise darstellen, die selbst
in der modernen Rezitation noch insofern nachwirkt, als hier
dem Udatta eine eigentiimliche Tonschwiche gegeniiber dem
Anudatta und Svarita zukommt (s. OLDENBERG'S Prolegomena
unter Akzentuation). Die Betonung Panini's, nach welcher
die dem Hochton folgende Silbe zunichst auf dieser Hohe
bleibt, um dann zu einem mittleren Werte herabzusinken,
macht einen natiirlichen, der wirklichen Sprache entsprechen-
deren Eindruck (s. OLpExsErG a. a. O0.). Bald nach Panini
muB die alte Akzentweise verschwunden sein: wenn wir also
traditionellen vedischen Akzent horen wollen, sind wir auf
die eigentiimliche moderne Rezitation angewiesen.

Man nennt den Akzent des Veda tonisch oder musikalisch.
Die iiberlieferten Zeichen sollen also Unterschiede in der Ton-
hohe andeuten: der Udatta bezeichnet im allgemeinen den
Wortakzent, bei dem die hochstbetonte Silbe des Wortes so-
zusagen die wichtigste ist. Wir sehen hier eine Verwandt-
schaft mit dem griechischen Akzentsystem, das aber gegen-
iiber dem indischen einen Fortschritt bedeutet: das vedische
System sagt uns z. B. nicht, ob eine Silbe geschleift wird
oder nicht, was im Griechischen durch Akut oder Zirkumflex
angedeutet wird. Der Satzakzent wird im Indischen in hochst
primitiver Weise dadurch ausgedriickt, daB das verbum finitum
des einfachen erzdihlenden Satzes kein Akzentzeichen erhilt:
der griechische Gravis wird den Forderungen des Satzakzentes
mehr gerecht. Wir haben also ein hochst unvollkommenes
Akzentsystem vor uns. Die musikalische Illustration der
vedischen Akzente durch Hauve (siehe FeuLBer's Abhandlung),
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wo die Ligatur immer den Svarita vorstellt, zeigt uns das
Stilisierte und Unnatiirliche der auf diesem ,Akzent“ beruhen-
den Vortragsweise. Die ligierten, zirkumflektierten Silben
folgen sich regelmifig: das widerspricht der Natur der Sprache;
so kann beispielsweise die Silbe sra in sravantw doch unmog-
lich zirkumflektiert gewesen sein.

Allein, so unklar auch das Bild ist, das wir uns auf
Grund dieser Akzente iiber den Vortrag machen konnen, die
Akzentbezeichnung selbst fuBt auf wirklichen Verhiltnissen
und kommt der urspriinglichen Wortbetonung der natiirlichen
Sprache nahe: ich erinnere an die oben angefiihrte Gleichung
Mée — divds. ,Das Uberlieferte zeigt kiinstliche Bearbeitung,
weist aber in seinen Grundziigen auf die Richtung hin, in
welcher das Urspriingliche gelegen hat“ (OrpENBERG, Prole-
gomena, unter Akzentuation).

Um das Wesen des vedischen Akzentes zu verstehen,
denke man etwa an das Franzosische oder Italienische, doch
sei man sich dabei stets bewuBt, daB der Ausdruck ,tonischer“
oder ,musikalischer Akzent eine Unklarheit enthilt; denn
die Tonhohenabstufung ist nur einer der Faktoren, die die
Uber- und Unterordnung, Zusammenfassung und Gruppierung
in der Rede, also den Akzent hervorbringen. Sarax, Deutsche
Verslehre, S. 94 ff., zéhlt eine ganze Reihe solcher Faktoren
auf: die Zeitabstufung nach lingeren und kiirzeren Silben,
wobei die lingeren Schille wohl immer zugleich als die
schwereren empfunden werden — groBere oder geringere
Lautheit der Silben — Unterschiede in der Tonhthe — die
Kombination der Laute und Silben, die das Auseinanderfallen
von Lauten wie pkt und die einheitliche Zusammenfassung
von solchen wie pat bewirkt und ohne Riicksicht auf etymo-
logische Wortgrenzen Silbengruppen verbindet — die Ver-
schiedenheit der Artikulation, die darin besteht, daf z. B. der
Akzent stark oder schwach geschnitten wird — Pausen —
Schattierungen der Schwere, Zeitdauer und Gruppenbildung,

denen gemib im gleichen Redestiick bald hat-te, bald hatt-te :

gesprochen wird usw. — die Art der Silbenbindung: Legato,

Portato oder Staccato — die Anderung der Stimmqualitit,
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indem man bald Voll- bald Murmel- bald Fliisterstimme ver-
wendet — Wechsel der Tonlage bei Parenthesen und &#hn-
lichem, der Klangfiille bei Zitaten, und des Tempos — die
Wortstellung, die z. B. bei Inversion trennend wirkt — und
endlich die Bedeutungsbeziehungen der Silben und Worte.
»Wegen der vielen Faktoren des Akzents ist es falsch, der
deutschen Sprache schlechthin einen exspiratorischen (dyna-
mischen) Akzent zuzuweisen, der griechischen einen musika-
lischen. — Ebensowenig geniigt es, wie jetzt meist geschieht,
in jeder Sprache blo8 von exspiratorischem und musikalischem
Akzent zu sprechen. Hier vernachlissigt man zu gunsten
dieser zwei Faktoren die anderen zwolf“ (Sarawn, Deutsche
Verslehre, S. 101).

Das vedische Indisch auf alle diese Faktoren genau zu
untersuchen ist natiirlich unmoglich, doch treten auch in dieser
Sprache einige besonders hervor und zwar Tonhohenabstufung
und Zeitabstufung. Der zweite Faktor, die Lautheit, tritt
zuriick, da im Altindischen wie im Sanskrit im Gegensatz
zum Deutschen, wo die schweren Silben viel lauter als etwa
Endungen wie ,en“ ausgesprochen werden, alle Silben an-
néhernd gleiche Lautheit gehabt haben. Das Altindische hatte
eine dem Griechischen #hnliche Tonbewegung, die Hauptsilbe
hatte die hochste Tonhohe (in manchen siiddeutschen Dialekten
ist dies gerade umgekehrt: die Hauptsilbe ist tief, die Neben-
silben sind hoher). Die Tonhshenabstufung ist aber nur einer
der verschiedenen Akzentfaktoren. Auch fiir das Altindische
gilt das, was Saran, Deutsche Verslehre, S. 99 ausfiihrt: »1m
Griechischen haben offenbar (Wurrr, Skand. Arch. I, 60ff)
viele Silben einen festen, ruhigen, anhaltenden Nebendruck
gehabt. Davon hiingt ab: daB 1. die Vollstimme auch fiir
die Nebensilben verwendet wird, also der Gegensatz der
Stimmqualititen verschwindet oder doch unerheblich wird,
2. die Lautheitsunterschiede weniger merklich werden, 3. die
Silbenbindung zum Portato bzw. Staccato neigt, 4. die Unter-
schiede in der Schwerebewegung der Silben sich abschwiichen¥.
Auch im Altindischen spielte, wie im Griechischen, der Faktor
der Zeitabstufung, der Unterschied zwischen langen und kurzen
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Silben, eine hervorragende Rolle, und auch hier gilt die Mog-
lichkeit, die Sarax, Deutsche Verslehre, S. 101 fiir das Grie-
chische annimmt, daB némlich ,der historische Wortakzent,
wo er nicht einfach verschwand, durch das Saizmelos an-
gedeutet wurde: die akzentuelle Schwere im Satze iiberhaupt
haftete aber wesentlich an den Quantitdten.“ Denn man
unterscheide wohl zwischen Wort- und Satzakzent. Im Deutschen
ist der Wortakzent im Satzakzent fast vollig erhalten; im
Griechischen und Franzosischen geht der Wortakzent verloren,
oder tritt sehr zuriick: auf den Satzakzent kommt es hier
an (SAraN, a. a. O.). Auch im Altindischen trat der Wort-
akzent zuriick, auch hier haftete die akzentuelle Schwere im
Satze, besonders gegen den SchluB, an den Quantititen. Das
Wortmelos?), die Tonfolge des vom Satz losgelosten Wortes,
wurde in der weiteren Entwicklung der Sprache vielleicht
ebenfalls aufgesogen von dem Satzmelos, der Tonfolge des
gesprochenen Satzes, die mehr oder weniger von dem Sinn,
und der Stimmung, dem Ethos, beeinfluBt ist und sich z. B.
im Unterschied des Frage-, Aussage-, Befehls- und Ausrufe-
satzes zeigt. Das Hervortreten der Quantitit gegen den Schluf
des Satzes finden wir auch im Griechischen: haben doch grie-
chische Rhetoriker formliche Quantititsregeln fiir den Satz-
schluB aufgestellt. Die Quantitit rang sich mehr und mehr
zur Herrschaft empor, bis schlieflich die alte Akzentuierung
ganz verschwand und der modernen, dem Lateinischen ver-
gleichbaren, exspiratorischen Betonung des Sanskrit Platz
machte. Im Griechischen schlug die Entwicklung einen anderen
Weg ein: der hohe Ton auf der Hauptsilbe verschwand nie
ganz, erhielt einen zunehmenden exspiratorischen Druck, was
eine Quantititsverschiebung zur Folge hatte: so erklirt es
sich, daB die alte Akutsilbe im Neugriechischen als Linge
ausgesprochen wird. Hieraus li8t sich vielleicht der SchluB

1) Der Unterschied zwischen Wortakzent und Wortmelos ist dies:
bei dem Wortakzent, auch dem sog. musikalischen, hat die Hauptsilbe
auBer dem héoheren Ton noch einen mehr oder weniger ausgepriigten
exspiratorischen Druck; bei dem Begriff Wortmelos denkt man lediglich
an die Tonfolge der einzelnen Silben.
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ableiten, daB der altindische Hochton nicht die Stirke und
Zahigkeit des griechischen hatte. Die Anfinge der Quanti-
titsbetonung liegen schon im Rigveda und die alte
Akzentunation hielt sich vielleicht schon lange vor Panini nur
noch durch die Kraft der Tradition. Im Mittelindischen ist
die auf der Quantitit beruhende Akzentuationsweise uralt
(vgl. S.133).

Die bisherige Betrachtung der Faktoren des Akzents
bezieht sich auf die gewohnliche Prosarede: der KompromiS,
den die Sprache mit dem Rhythmus schlieft, um das Metrum
— anch das Musikmetrum — hervorzubringen, wird die Akzent-
faktoren merklich beeinflussen. Die in der Sprache in keines-
wegs regelméBigem Verhéltnisse stehenden langen und kurzen
Silben nehmen Proportionen an'). Bei dem Verhéltnis I :1
gelten alle Silben im wesentlichen als gleich lang (Avesta);
doch werden im Lauf der Entwicklung im guten Taktteil
sprachlich lange Silben bevorzugt (Rigveda). Der Rhythmus
ist spondeisch im weitesten Sinn:

ok =3 sioder  cUREL 0 Eo
dem orchestischen | | ! | oder
v

entsprechend; eine solche Lasche () kann gespalten werden
(MJ)); in diesem Fall werden mit dem zunehmenden Sieg
des Sprachakzents mehr und mehr auch sprachliche Kiirzen
herangezogen: diese in der griechischen Verskunst zu so hoher
Vollendung gebrachte Technik (Hexameter) kommt fiir das
Vedische nicht in Betracht. Die Proportionen 1: 2 und 2 : 1?)

’ ’
sind orchestisch J | = J | Joder N J= NN N und

1) Man unterscheide genau zwischen grammatischen und metri-
schen Quantitiiten.

2) Die Beobachtung des musikalischen Verhiltnisses 2:1 = _:_
gab spiiter den AnlaB, daB die indischen Theoretiker —:— = 2:1 als
Regel aufstellten und so den gleichen Fehler begingen, wie die Griechen.
Auch das ist ein Beweis, daB die indische Verskunst aus dem musika-
lischen Rhythmus hervorging. — Bei dem vedischen Musikmetrum ist
die alte, orchestische Proportion 1:1 nicht mehr genau gewahrt, doch
nihert sich der Vortrag, wie schon erwidbnt, diesen Verhéltnis.
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R ;1 g oder Jp= .’l\ J\ ,) und ergeben Iambus
und Trochéus. Dieses in dem betreffenden Musikmetrum noch
anndhernd festgehaltene Verhiltnis wird erst vor. dem Sprech-
metrum umgestofen: die metrischen Lingen haben nicht mehr
die gleiche Zeitdauer, ihr Vortrag richtet sich mehr nach
der natiirlichen Sprache, sie sind nur um einen Bruchteil
ldnger als die Kiirzen. Daher kommt es, daf man bei einem
steigenden Sprechvers nicht mehr ohne weiteres sagen kann,
ob er auf einen orchestischen Spondeus oder Iambus zuriickgeht.

Der Sprachakzent im weitesten Sinne des Wortes hat
auch seinen Anteil an den Melodien gehabt, die sich schlieB-
lich fiir die einzelnen Versarten herausbildeten.

Unsere Auffassung des vedischen Sprachcharakters und
des vedischen Sprachakzents ist geeignet, ein klares Licht
auf das Prinzip der altindischen Metrik zu werfen. Aus
dem Wesen des sogenannten Akzents, der uns im Veda iiber-
liefert ist, ergibt sich, daB er zu dem metrischen Prinzip in
gar keiner Beziehung stand. Auch in der Avestadichtung
spielt er innerhalb des Metrums keine Rolle. Der tonische
Wortakzent trat bei dem Vortrag so zuriick, daB er zu ver-
schwinden drohte, und vielleicht gab gerade dieser Umstand
schon friith den Anla8 zur Einfilhrung der Akzentzeichen-
systeme: sie sollten die Gestalt des uralt-heiligen Wortes er-
halten und schiitzen.

Den ersten AnstoB, der iiber die alte, noch im Avesta
sichtbare Stufe hinausfilhrte, gab die zum BewuBtsein er-
hobene Empfindung, daB der Gesang einen melodischeren und
harmonischeren Charakter bekam, sobald zufillig schwere und
leichte Silben mit den rhythmischen Hebungen und Senkungen
zusammentrafen. Und zwar wurde dieser Unterschied der
Silben zunichst nicht als der zwischen lang und kurz, sondern
als der zwischen schwer und leicht gefiihlt: denn der Rhyth-
mus war ja allem nach spondeisch. Der Druck der Beschwerung
muBte sich besonders am Schluf der Reihen, Ketten und

Strophen fiihlbar machen, da diese Gruppen nicht allein ein :

rhythmisches Ganzes bildeten, sondern meistens auch dem
Sinne nach einem Satz oder Satzabschnitt entsprachen; am
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Satzende aber kamen schon in der (damals natiirlich hochst
einfachen) Prosa die quantitativen Unterschiede zur Geltung.
Die regelmifige Wiederkehr solcher SchluBteile bewirkte
schlieBlich, daB die Reihe in einen quantitativ bestimmten
und unbestimmten Teil zerfiel:

agnmim ile purohitam

XeTox xxlv_v_l)

Im lateinischen Hexameter scheint der exspiratorische Wort-
akzent?) dieselbe Rolle gespielt zu haben, wie im Altindischen
die Quantitit: im zweiten Teil des Hexameters fillt Wort-
akzent und Hebung zusammen, im ersten nicht:

’ ey ) ’ [ ’
In nova fert animus | mutatas dicere formas.

Doch ist auch der erste Teil der vedischen Reihe nicht so
unbestimmt, wie es auf den ersten Blick scheinen mag. Aus
OrpenBErG’s Tabelle (Prolegomena, S. 14) ist ersichtlich, da8
die Hebung an zweiter und vierter Stelle das Gewdhnliche
war: 1 B BA235 Hille

- — — - 216, dagegen
TS T nr 20 mE).

1) Die Zeichen — und — benutzen wir nur der Einfachheit halber:
sie sind fiir uns nicht der Ausdruck des mathematischen Verhiiltnisses
1:2, sondern bedeuten leicht und schwer und deuten zugleich an, daB
die schwere, Silbe bei dem Vortrag um einen Bruchteil linger war, als
die kurze. (Unterscheide metrische und grammatische Zeiten!)

2) Uber den lateinischen Akzent sagt Sarax, Deutsche Verslehre,
S. 100: ,Der lateinische Akzent scheint eine Mittelstellung zwischen dem
deutschen und griechischen eingenommen zu haben®. (Vgl. Sarax, Der
Rhythmus des franzosischen' Verses, S. 3201f.)

3) In der Sloka-Metrik ist das Gesetz, daB die zweite und dritte
Silbe nicht leicht beide als Kiirzen erscheinen, noch schiirfer ausgepriigt
(OLpENBERG, Prolegomena). Die epische Strophe geht bekanntlich auf
die Anustubh zuriick, die eigentiimliche Form der Silben 5—8 = — — _
ist ein Rest des spondeischen Urrhythmus: Betonung nicht _ * 7 _
sondern — ’ _ .. mit ,Schwebung*:

asid raja nals namd.
Die quantitative Verschiedenheit dieser Silbengruppe von dem iambischen

SchluBteil faBte die zwei Reihen deutlich zur Kette zusammen und wurde
deshalb Regel.
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Die Seltenheit der letzteren Form lit sich damit erkliren,
daB der spondeische Urrhythmus die Héufung solch leichter
Silben an dieser Stelle nicht ertrug. Da sich auch fiir die
elf- und zwolfsilbigen Reihen der Eingang - _ - _ als das
Normale herausstellt (siehe OLpEnsERG’s Tabelle in Prole-
gomena, 8. 49), so ist der steigende Charakter der vedischen
Verse, den schon der quantitativ bestimmte Teil der Gayatri-
und Jagatireihe vermuten li8t, bewiesen. Wir vermeiden es
absichtlich, hier von jambischem Tonfall, jambischen Reihen
zu sprechen. Denn der Iambus ist, wie wir wissen, das
orchestische Verhiltnis | zu _| oder D= 102,488

dem 3/,-Takt entspricht: J | o ‘l [ 4 J &= .I | J oder

J1Jdd1 )1 001 J ) Das Metrum des
Rigveda aber leiten wir vom steigenden Spondeus (Verhéltnis
1:1) ab. Im Sprechvers konnen sich die beiden Proportionen
so verschieben, daB es sich nicht ohne weiteres entscheiden
1aBt, ob das betreffende Metrum auf spondeischen oder iam-
bischen Urrhythmus zuriickgeht. Der altindische, musik-
metrische Vers aber verleugnet seine spondeische Herkunft
nicht ganz: er vermeidet die Aufeinanderfolge der Kiirzen
in dem Eingang an zweiter und dritter Stelle (_ _ _ _),
liebt Lingen im Eingang (— — _ _), ja manchmal sind Riick-
fille in die alte, im Vers des Avesta iiberlieferte Technik
unverkennbar:

RV. III, 59, 8: mitraya pafica yemire
jand abhigti-Savase,
sa devam visvan bibharti.

Schon in der zweiten Reihe zeigt -sav- eine Abweichung von
der dem steigenden Rhythmus folgenden Quantitit, und die
dritte kehrt scheinbar den Rhythmus um. Aber es wire
verfehlt, hier etwa fallenden, ,troch#ischen Rhythmus an-
zunehmen: fiir eine so bedeutende Stérung des herrschenden
Rhythmus waren die Ohren der vedischen Inder so empfind-
lich wie die unsrigen. Solche vereinzelte Riickfille in die
alte Art sind aus Nachlissigkeit oder in bewuBter Nachahmung
des Alten entstanden (vgl. die Entwicklung des Sloka, S. 152
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Anm. 3). Nur wenn ganze Lieder oder mehrere Strophen nach
Art der dritten Reihe der oben zitierten Rigvedastelle gebaut
sind, haben wir ein fallendes Metrum vor uns, so insbesondere
VIII, 2, 1—39; es ist von einem fallenden spondeischen Ur-
s thythmus abzuleiten, der neben dem steigenden bestand, dem
aber in der Zukunft nur eine untergeordnete Rolle beschieden
war. Der steigende Rhythmus gelangte in der vedischen (und
epischen) Poesie zur ausschlieBlichen Herrschaft. ~Woher
kommt diese auffallende Erscheinung? Es mag darauf hin-
10 gewiesen werden, daB in den Dichtungen der indogermanischen
Violker das jambische VersmaB eine groSe Bedeutung hat:
man denke an den Trimeter des griechischen Dramas, an das
klassische VersmaB in Danrte’s Divina Commedia, an den
Alexandriner und den vers commun der Franzosen, an den
1 Blankvers der Englinder und den finffiifigen Iambus im
deutschen Drama. Man verwechsle aber nicht das metrische
Schema _ * _ + mit dem natiirlichen Tonfall der Worte!
Der vierfiiBige Trochéus:
nun, | wohlan! | was muf, | geschehe!
20 hat entschieden einen steigenden Rhythmus, wihrend:
fallen | seh ich | Zweig auf | Zweige
nach VersfiiBen und WortfiiBen ein echter, der melancholischen
Stimmung entsprechender trochdischer Vierer ist (s. Minog,
Neuhochdeutsche Metrik, S. 164 ff.). In dem Sprechvers:
25 in eimem kiihlen Grunde
haben wir trotz des jambischen metrischen Schemas
’ ’ ’
: x x | x x l X X I x p
drei fallende VersfiiSe.
Demnach miiBte jeder einzelne Vers auf seinen Charakter
so untersucht werden, aber trotz dieses Widerspiels zwischen
Metrum und Sprache bleibt es eine Tatsache, daB das so-
genannte jambische Schema vor dem trochdischen bevorzugt
wird, oder anders ausgedriickt: da eine Reihe hdufiger mit
einer unbetonten Silbe beginnt. Das ist sogar im Deutschen
ss der Fall, dessen Sprechtakte einen fallenden Charakter (,,troché-
ischen“ Tonfall) haben. Schon Aristoteles bezeichnete den
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TJambus als den Tonfall der gewdhnlichen Sprache und hat
damit etwas Richtiges geahnt. Die genannte Erscheinung
liegt im Wesen der Sprache, um nicht zu sagen, im Wesen
der Natur iiberhaupt. Die Vorginge in der Natur steigen
von leiseren Anféingen zu einem Hohepunkt empor. Auch
die menschlichen Bewegungen: bevor ich mit dem Fuf auf-
trete, muf ich ihn heben usw. Der Einfluf dieser natiirlichen
Erscheinungen wird sich wohl schon im uralten orchestischen
Rhythmus geduBert haben, der, wie wir mit Fug annehmen
diirfen, steigend war. Auch in der gewohnlichen Sprache hat
der Akzent zunichst die Neigung aufzusteigen und auf dem
Endglied einer grammatisch zusammengehdrenden Gruppe zu
kulminieren, unbeschadet des das Satzganze beherrschen-

den trochdischen Tonfalls: Donner und Bli'tz, bum b&m, das

Abé, Konig Fra;'nz, Arndt’s Sohn usw. (s. Minor, Neuhoch-
deutsche Metrik, S. 93). Auch das Altindische neigt zu steigen-
dem Satzbeginn. In seiner Abhandlung zur Geschichte des
Sloka (Nachr. von der Kgl. Ges. der Wiss. zu Gottingen, Phil.-
hist. KI. 1909, S. 225) zéhlt OLpexBere Eingiinge vedischer
Prosasiitze, denen er die rigvedische Phonetik substituiert.
Anschlieend untersucht er auch Paliprosa. Die betreffende
Tabelle scheint unsere Behauptung zu bestitigen. An der
Spitze sowohl der Veda- als auch der Paliprosa stehen die
Quantititsfolgen:

I aft } im ganzen 258

~

sl B

: } im ganzen 247

Nhégdnss } im ganzen 206

Unsere bisherigen Ausfiihrungen haben gelehrt, daf die
vedische Reihe auf einen spondeischen orchestischen Urrhyth-
mus steigenden Charakters zuriickgeht, daf sich dann unter
dem Einfluf der gesprochenen Sprache die Regel herausbildete,
die zweite Hilfte, bzw. den SchluB der Reihe nach Quantititen
zu bestimmen, im vorderen Teil mehr Freiheiten zuzulassen,
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aber auch hier den steigenden Charakter sehr haufig durch
die Quantitdtsfolge anzudeuten. Ferner sahen wir, daf auch
im musikmetrischen Vortrag der spondeische Charakter noch
nicht ganz verwischt ist, daB sich jedoch die rhythmische
Hebung und Senkung besonders am Schluf der Reihe durch
den Wechsel schwerer und leichter (,langer“ und ,kurzer)
Silben deutlich bemerkbar macht. Auferdem haben wir fest-
gestellt, daB der ,Akzent“, wie er iiberliefert ist, als metrischer
Faktor nicht in Betracht kommt.

Um das metrische Prinzip des Veda deutlicher erkennen
zu lassen, miissen wir die deutsche, griechische und franzo-
sische Verskunst zum Vergleich heranziehen (s. Sarax, Deutsche
Verslehre, S. 158). Wihrend im Deutschen die orchestisch-
rhythmischen Hebungen mit den akzentuellen Hebungen der
Sprache, dem sog. exspiratorischen Akzent, dem etymologischen
Wortgipfel zusammenfallen, wird im Griechischen das Problem,
zwischen Sprachakzent im oben bestimmten Sinn und Marsch-
rhythmus einen KompromiB zu schlieBen, d. h. ein metrisches
Prinzip zu finden, auf andere Weise gelost: ,Im Griechischen
verblaBt der historische Wortakzent im Satzzusammenhang,
die fithrende Rolle hat die Silbenquantitiit. Also im Zusammen-
hang der Rede wird die Reihe der Hebungen und Senkungen
nicht durch den historischen, grammatisch bekannten Wort-
akzent bestimmt, sondern wesentlich durch die Abfolge der

5 Lédngen und Kiirzen. — An sie heftet sich das Gefiihl fiir

akzentuelles Schwer - Leicht. Daher die Regel: eine orche-
stisch-rhythmische Hebung fillt grundsitzlich auf eine Linge,
Kiirzen gehoren im allgemeinen in die Senkung. Der histo-
rische Wortgipfel kommt als solcher nicht in Betracht Hier
die Wurzel des sogenannten, quantitierenden ,Prinzips der
Antike“. Auch im Altindischen tritt der durch die vedischen
Akzentzeichen angedeutete Wortgipfel im Satzzusammenhang
zuriick, aber hier ist die Quantitit nicht das prinzipielle
Gesetz, nach dem die Lénge durch zwei Kiirzen vertreten
werden kann, sondern beherrscht nur den hinteren Teil der
Reihen, im vorderen Teil wirkt, trotzdem auch hier die Quan-
titit nicht unbeachtet bleibt, das alte, einfache, aus dem
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Avesta bekannte Prinzip der Silbenalternation nach, und das
fihrt uns zum Vergleich mit dem Franzosischen. ,Im Fran-
zbsischen, fihrt Saran fort, regelt das Gesetz von den ,Ton-
silben und der ,Silbenalternation‘ vor diesen die Lage der
Hebungen der Rede. Daher das sogenannte ,Alternations-
prinzip‘ der franzosischen Verse: die Tone miissen so auf den
Takt verteilt werden, da jede orchestische Hebung und jede
Senkung nur eine Silbe bekommt, Hebung und Senkung
miissen immer regelm#Big wechseln, wenigstens bis zur ,Ton-
silbe‘: diese hinwiederum muf an rhythmisch wichtiger Stelle
[Fuge'), Lanke?), Kehre®)] stehen, und hier allein fillt die
Hebung mit dem historischen Wortgipfel grundsitzlich zu-
sammen“. Die Ahnlichkeit der altindischen Verskunst mit
der franzosischen besteht darin, daB hier wie dort der Schlu8
der Reihe und die Stelle vor der Cisur?) Kongruenz mit der
sprachlichen Schwere erfordert, wihrend das iibrige freier ist.
Doch beachte den bedeutsamen Unterschied, daf im vorderen
Teil der altindischen Reihe die Wirkung der Quantitit nicht
ganz ausgeschaltet ist und gegen den SchluB nicht der musi-
kalische Wortton, sondern die Quantititsschwere herrscht und
zwar im allgemeinen iiber ein weiteres Gebiet, als im fran-
zosischen Vers. :

Der Vergleich mit der griechischen und franzosischen
Technik hat ergeben, daB in der altindischen Dichtung weder
die Quantitit noch die Silbenalternation allein regelnde Prin-
zipien sind, sondern daf sich hier beide Prinzipien aufs gliick-
lichste ergéinzen und durchdringen: die gemessene Schonheit
des klassischen Verses verbindet sich hier mit der freien
Eleganz des franzosischen. Wir bewundern diese Schopfung
des vedischen Indiens als eine GroBtat des indogermanischen
Geistes. Sie ist nicht die Tat eines einzelnen: in einer langen
Entwicklung, deren Anfinge schon weit hinter der Rigveda-
dichtung liegen, hat sich dieses quantitierend-alternierende

1) Cisur.

2) Grenze der Reihe.

3) Grenze mehrerer, eine Kette bildender Reihen.

4) Die vierte Silbe der Tristubh ist vor der Ciisur meist lang.
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158 H. WELLER.

Prinzip der altindischen Verskunst, das Prinzip der gravi-
tierenden') Alternation, in der Hauptsache unter dem Ein-
fluB des Sprachakzents im weitesten Sinn herausgebildet.

Welches war nun die Betonung bei dem Vortrag? Wo
lag der sogenannte Iktus? In dem orchestischen Rhythmus
ohne Zweifel auf den geraden Tonstellen:

1 IRy DUy AW 1erer)
_BOF OB ) FEAYON - PRI, HSethser);
durch den Wechsel stirkerer und schwécherer Betonungen
ergaben sich dipodische Gruppen:
Mo | . ey e S
fpdor Ry Yy
Vo ngni v Menli el 2 peapraens )
(onene =t o r do Sl s lo e b

Diese dem Marsch- oder Reigentritt entsprechende Iktusfolge
erfuhr in dem Musikmetrum eine Anderung. Die dipodische
Taktierung verlor sich, die stirksten Betonungen hatten keine
bestimmten Stellen mehr, die Silbendauer begann ihre Macht2)
auszuitben und schwéchte den orchestischen Hebungsakzent
dadurch, daB schwere Silben stark hervorgehoben wurden. In
dem Vers jyotisa badhate tamah (RV. X, 127, 2) wird z. B.
die der Silbe # zukommende orchestische Hebung sehr ge-
schwicht gegeniiber den beiden schweren Silben jyo und sa.
Es entstand ein Kampf zwischen Sprache und Rhythmus, der
zu gegenseitigen Konzessionen fithrte und, was die Verteilung
der Lingen und Kiirzen anbelangt, die oben dargestellte

1) Ich nenne es so, weil die Alternation unter dem Einflu der
Silbenschwere steht, in ihrer Richtung gewissermaBen ,gravitiert®.

2) Oft lost die Perzeption eines langen Tones einen subjektiven
Zwang aus: selbst wenn ein solcher Ton in Wirklichkeit nicht akzentuell
hervorgehoben ist, macht er, besonders bei dfterer Wiederholung, den
Eindruck, als ob ein Akzent auf ibm liege. Vor meinem Fenster singt
ein Vogel: di-djé, didjé, di-djé. Er betont df, aber immer wieder glaube
ich, von der Liinge jé gezwungen, den Ton auf ¢ zu horen. Der Hahn
kriiht ungefiihr in folgender Zeitdauerabstufung: — — — —. Nach einigen
zuverliissigen Beobachtern betont er kikeriki, nach der gewdhnlichen
Auffassung aber kikeriki: zu dieser wohl falschen Meinung zwingt die
letzte dreizeitige Liinge.
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Losung fand. Hiernach sind die Ikten des hinteren, quantitativ
bestimmten Teiles ohne weiteres klar, nur betreffs des unbe-
stimmten Teiles konnen Zweifel aufkommen. Nun ist vor allem
festzuhalten, daB, wie wir schon oben ausgefiihrt haben, die
Betonungsunterschiede im Altindischen nicht so stark waren,
wie etwa im Deutschen, sondern eher den Verhiltnissen der
romanischen Sprachen glichen. Schon dieser Umstand milderte
eine etwaige Inkongruenz der sprachlichen Quantitit mit der
alten Hebungsbetonung. Dazu kommt die auch in der Periode
des Musikmetrums nachwirkende spondeische Herkunft der
MaBe. Und noch ein drittes ist wohl zu beachten. Bei allen
metrischen Fragen ist der Standpunkt des Horenden und der
des Vortragenden zu unterscheiden. Selbst wenn der Vortra-
gende seine Betonung der grammatischen anpaBt, wird der
Horer, der den Rhythmus im Kopf hat und unter diesem Zwang
perzipiert, im Geist seine Akzente auf die rhythmischen
Hebungspunkte verlegen, wird subjektiv rhythmisieren und eine
rhythmische Betonung der leichten Silbe zu vernehmen glauben.
Aber auch der Vortragende selbst kann unter dem Einfluf
des ihn beherrschenden Metrums eine sprachliche, grammatische
Senkung durch eine stirkere Betonung erheben und die akzen-
tuelle Hebung herabdriicken, wodurch an dieser Stelle und in
ihrer Umgebung die Betonung gewissermaBen nivelliert wird.
Kurz, auch im Altindischen ist das Gesetz der sogenannten
Schwebung, oder, wie man auch sagen kionnte, der metrischen
Driickung (einer akzentuellen Hebung) und der metrischen
Erhebung (einer akzentuellen Senkung) von hoher Bedeutung
(vgl. Saran, Deutsche Verslehre, S.209). Wir haben in der
vedischen Dichtung zweierlei Schwebungen zu unterscheiden:
eine starke und eine schwache. Die erste tritt ein, wenn die
Quantitit mit dem steigenden Tonfall im Widerspruch steht;
so immer bei dem Anapist, der auf die Cédsur nach der
vierten Silbe der elf- und zwolfsilbigen Reihen zu folgen
pflegt, sowie bei Verseingingen mit den Quantititsfolgen
~ < - <y —— — — usw. Wir bezeichnen sie durch einen
wagrechten Strich iiber dem Text. Die schwache, im
Satzzusammenhang fiir den vedischen Horer kaum fiihlbare
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Schwebung kommt in Betracht, wenn die Quantitéitenfolge
nicht mit dem steigenden Schema, wohl aber mit der Prosa-
betonung im Widerspruch steht, z. B. bei dem Eingang:
visve devah. Hier neigte wohl schon die vedische Prosasprache

zu der leicht expiratorischen Betonung ri'éve de'vdh. Die
metrische Betonung aber gravitiert hier nach den durch schwere
Silben ausgezeichneten rhythmischen Hebungsstellen: eine
Schwebung ist zwar vorhanden, doch ist sie weit weniger
fiithlbar, als im ersten Fall. Wir bezeichnen diese Art von
Schwebung nicht néher.

Im Deutschen, wo die schwebende Betonung zwar auch
hiufig genug vorkommt, wiirde sie in der Ausdehnung, wie
sie der Veda zeigt, wohl stérend wirken. Diese Schwierigkeit
fillt aber fir das Altindische mit seiner dem Romanischen
15 verwandten Nivellierung des Akzents weg. Hierzu kam noch
die ausgleichende Wirkung des Gesanges. Auch ist im Alt-
indischen die schwebende Betonung nicht etwa der kiinstle-
rische Ausdruck eines Ethos, wie in dem bekannten Vers:

o

1

=

ébgesetzt wurd’ ich . . ... .. statties ¥ silssdaseigaad abge'-
20 setzt wurd’ ich, sondern lediglich aus dem Sprachcharakter
zu verstehen. Die Durchbrechung des Rhythmus, die immerhin
vorhanden ist, war fir den vedischen Horer weit weniger
fiithlbar als fiir den deutschen. Im Deutschen ist die metrische
Driickung und Erhebung im Allgemeinen auf den Anfang des
25 metrischen Ganzen oder seiner bedeutenderen Abschnitte be-
schrankt: Der Vers:
Kennst du mich nicht? sprach sie mit einem Munde
hat eine Schwebung am Anfang und nach dem Einschnitt.
Der Vortrag wird sich nicht sklavisch an den Rhythmus halten:

30 Kennst dei mich m"cht? sprach sz"e mit einem Mz;nde,
sondern eher folgender Betonung zustreben:

Kennst du mich nicht? spm'ch sie mit einem Munde.
Trotz dieser Betonung klingt die des Urrhythmus leise und
kaum bemerkt im Ohr des Horers an. Niemand wird es ein-

ss fallen, einem solchen Vers die Vollendung abzusprechen (s.
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Mmvor, Neuhochdeutsche Metrik, S. 89), und so werden wir
auch den allgemeinen Typus des vedischen Verses als vollendet
in seiner Art bezeichnen miissen: er entspricht dem Sprach-
geist und dem Sprachcharakter und ist die gliicklichste und
freieste Losung des Problems, zwischen Urrhythmus und
Sprache zu vermitteln, und diese Losung ist nicht etwa be-
rechnender Herausarbeitung entsprungen, sondern dem sicher
leitenden Geschmack der in ihre Kunstsprache verliebten
-Séngerkreise. Wir diirfen nicht etwa annehmen, da8 die ihre
formenreiche Sprache so gewandt handhabenden Dichter nicht
auch hitten ,reine Jamben“ machen konnen. Aber das wire
eine Siinde wider den Geist gewesen: die spitere indische
Metrik scheint diese Schénheit ihrer vedischen Mutter ver-
kannt und vergessen zu haben. Aber sogar dem heutigen
europdischen Leser bleibt der Wohllaut einer frei vorgetragenen
Tristubh nicht verborgen: das freie Spiel von Schwer und
Leicht im vorderen Teil der Reihe wird im SchluBteil in die
Bahn des metrischen Rhythmus geleitet, der zusammenhaltend
und fithrend iiber dem Ganzen schwebt.

So wiirde es ein falsches Bild geben, wenn wir die Verse
mit Akutzeichen versehen und danach lesen wollten. Um
den von Orpensere (Prolegomena) zitierten Vers pavamana
rucd ruca zu verstehen, miissen wir bedenken, da er noch
unter der Nachwirkung eines steigend-spondeischen Urrhythmus
steht, daB also z. B. die beiden Silben pava nicht schlechthin
zwei Kiirzen sind. Die Linge in ma kam zwar deutlich
zum Ausdruck, doch lag auch auf den Silben va und na ein
zwar sehr schwacher, jedoch immer noch fiihlbarer Druck.
Wir diirfen den Vers also nicht in dem Schema:

’ ’ 2

o e Al K S e Int

darstellen, sondern etwa so:

SRERE A b
oder x x x x elywd ot

und miissen uns dabei stets das iiber den spondeischen Ur-

rhythmus, die schwebende Betonung und den nivellierenden

. Sprachcharakter des Vedischen Gesagte gegenwirtig halten.

Darstellungen wie _ » + _ sind ganz besonders zu vermeiden,
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da sie den Eindruck einer Synkope erwecken, die eine un-
rhythmische Pause einschlieBt. Denn zwei gleichstark betonte
Silben kann man nicht aussprechen, ohne eine Pause zwischen
ihnen zu machen?). Auch hier, wie iiberhaupt oft im quanti-

5 tativ unbestimmten Teil wird es angezeigt sein, die schwebende
Betonung durch einen Strich iiber dem Text anzudeuten. In
Fillen wie hastam dadhatu daksinam, wo die Quantititen zu
dem steigenden Rhythmus stimmen, lassen wir die Schwebung
unbezeichnet.

v Die gleichen Betonungsgesetze, wie fiir den Eingang der
Viererreihe (Gayatri, Anustubh etc.) gelten fiir die ersten
vier Silben der Sechserreihen (Jagati, Tristubh). Die Haupt-
form des Kingangs ist hier = _ = _ (s. OLpENBERG, Prole-
gomena). Schwieriger ist die Frage: Wo liegt der Iktus in

15 der dreisilbigen Reihenmitte:

xxxxlxxxl_'_:?
& 18l

Denn die Lénge der sechsten Silbe, die den steigenden
Rhythmus ununterbrochen fortfiihren wiirde, ist eine Ab-
normitit (OLpENBERG, Geschichte der Tristubh)®). Ein leiser

20 kaum vernehmbarer Druck lag wohl immer auf der kurzen
Mittelsilbe, da aber das dreisilbige Mittelstiick bei der Tris-
tubh an einer Ubergangsstelle steht und den Umschwung
des steigenden Rhythmus in den fallenden vermitteln soll,
wird auch hier schwebende Betonung anzunehmen sein.

% OLDENBERG (Geschichte der Tristubh) ist auf dem Weg zu
dieser Auffassung, wenn er sagt: ,Im BewuBtsein des Horers
— schwingt die durch den Reiheneingang erregte rhythmische
Vorstellung weiter. Die Erinnerung an sie gerdt in Konflikt
— und eben in diesem Konflikt betitigt sich das der Kunst-

s form innewohnende Leben — mit dem Hindernis, welches
der in der Mitte der Reihe zu Gehor gelangende verdnderte
Rhythmus entgegenstellt“. Er scheint uns aber mit der An-
nahme eines noch besonders hervortretenden Iktus zu weit

1) Oder durch Dehnung der ersten den Wert einer Senkung vor
der zweiten einzuschmuggeln.
2) Vgl S.163, Anm.
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zu gehen, da bei der gewohnlichen Form der Mitte _ _ _ bei
Cédsur nach der vierten Silbe eine Synkope entstehen miifte

S e I T e I AT Ewe
Bei Casur nach der fiinften Silbe fillt diese Schwierigkeit weg:
926 X K AXE X | Rl . W A

nymnasya mahna | sa jandsa indrah —
Hier liegt ein ganz leichter Druck auf sa’).
Der schwebende Charakter dieses Reihenteils wird uns
klar und plausibel, wenn wir den italienischen Endecasillabo
zum Vergleich heranziehen. Man hore DanTe’s Verse:

Per me si va | nella cit- | ta dolente,
Per me si va | nell eter- | no dolore
Per me si va | tra la per- | duta gente.

Mit kriftigen Jamben setzen die Reihen ein, in den drei
Mittelsilben scheint die Bewegung unentschieden dahinzu-
schweben, nicht ohne ganz leisen Akzent, z. B. auf la in
nella, um im letzten Teil in die Bahn des fallenden Rhyth-
mus einzulenken. Man stelle daneben die Tristubh-Verse:

vt tisthate | badhate | krsnam abhvam —
divah stave | duhita | gotamebhih —
nanam dwo | duhita- | ro vibhatth —

Dem Beispiel eines Verses mit Césur nach der fiinften Silbe:
Queste parole | di co-|lore oscuro —

entspricht:
ucchantir adya | cita- |yanta bhojan.

Die Betonung des dritten Teiles der Jagati ist klar,
dagegen konnten sich Zweifel dariiber erheben, ob die letate
Silbe der Tristubh einen Iktus hat oder nicht. Diese Frage
findet eine einfache Losung in der Geschichte dieses Vers-
maBes. Es ist ein katalektischer Sechser. In dem orchesti-
schen und musikmetrischen Rhythmus hat diese Silbe als

1) Diese eigentiimliche Quantititenfolge nach der vierten Silbe kann
auch auf dem Bestreben beruhen, einen Anklang an die Gayatri-Reihe
zu vermeiden; dieser Anklang ist gegeben, wenn das Mittelstiick die
Quantitit — _ — hat.

Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. L. 12
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164 H. WELLER.

letzte Hebung den lktus; die letzte Silbe der Tristubh wird
ihn bewahrt haben, selbst wenn sie kurz war; auch im Mittel-
hochdeutschen konnte eine leichte offene Kiirze in Féllen wie

ho'r-t‘e,. leb-te den Iktus tragen; die notwendige Zeit wurde

5 durch Pause eingebracht (vgl. Saran, Deutsche Verslehre,
S. 176).

Die Ikten der katalektischen Sechserreihe mit fiinfsilbigem
Eingang nach dem Schema

.:'_’.:-_'_'_;l\_,\,LwL:

1 zu verteilen, geht deshalb nicht an, weil wir dann bloB vier
Hebungen hitten und der Anapist den Wert eines Iambus
erhielte, da er in die allgemeine rhythmische Bewegung hin-
eingezogen wiirde; die Reihe fiele so fast in zwei katalek-
tische Dreier auseinander. Auf der ersten Silbe nach der

15 Céisur liegt vielmehr ein leichter Druck (vgl S. 163).

Die Dvipada Viraj ist, wie oben gezeigt, ein katalakti-
scher Dreier; seine Betonung kann nicht zweifelhaft sein:
die zwei ersten Silben haben entweder steigende Betonung

wie in vanesw jayuh

20 oder schwebende wie in haste dadhanah
(zu letzterem Beispiel vgl. Seite 160 und 162). Von den
drei letzten Silben hat die mittlere den Ton. Fiir die letzte
Silbe gilt das iiber den Schlu8 der Tristubh Gesagte.

Die urspriingliche dipodische Messung ist nicht ver-

25 schwunden, ohne Spuren zu hinterlassen. In der Gayatri-
Reihe, die auf Lo Ly palic el o
zuriickgeht, scheint sie in der besonders hiufig auftretenden
starken Betonung der drittletzten Silbe anzuklingen.

Der Sechserreihe lagen urspriinglich folgende Dipodien

s PHRTUDAR LE G SRS g 1585 Nty

Dies folgt aus der Vergleichung mit dem Griechischen,

- aus der normalen Linge der vierten Silbe, sodann vor allem
aus der schwebenden Mitte mit der fast stets kurzen sechsten
Silbe. Die normale Gestalt des Mittelstiickes ist im Rigveda

8 — - —; darauf setzt die Betonung der achten Silbe kriftig ein.

1) Oder — ?* ._ ' usw.? Ich neige zu der ersten Annahme.
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Woher kommt die Kiirzung der Folge » zu_ _ _?
Nach der starken Cisur (der alten Sechserfuge) trat eine
Pause ein, durch welche die fiir _ + _ notwendige Zeit teil-
weise aufgebraucht wurde: durch den hiipfenden Anapist
wurde die Zeitversiumnis hereingeholt. Dieselbe Erklirung
gilt auch fiir den Anapést bei der Cidsur nach der fiinften
Silbe (vgl. auch S.163, Anm.).

In der dritten der Dipodien des Sechsers hat sich in-
folge der Erscheinung, daB sich die Stimme gegen den SchluB
des Satzes meist senkt, eine Umkehrung vollzogen: aus _ r _ 7
8t e » geworden. Bei der Tristubh war auBerdem der
Wegfall der letzten Senkung oder richtiger gesagt ihre Zu-
sammenziehung mit der vorausgehenden Hebung entscheidend:
_ & _ r hitte bei der Zusammenziehung genau genommen

Pisi 00,
—

ergeben, aber eine solche Betonung ist sprachlich unmoglich,
nur U : ist moglich.
Bei der Betonung des SchluBteiles der Jagati (— 2 _ *)
mag auch das Vorbild der Gayatrl gewirkt haben.
Die katalektische Dreierreihe, die aus dem orchestischen

upt{baiids »
bezw. S e, ,

(ihnlich wie die katalektische Sechserreihe aus der akata-
lektischen Form) entstand, hat drei betonte Silben, wovon

die zweitletzte den Gipfel trégt.

< ]

ma.rtf,:,p-u m;','trc;lz 1).

Diese Reihe kann mit dem fiinfsilbigen Kingang der
Tristubh verwechselt werden, und dieser Umstand scheint
gewisse UnregelmiBigkeiten in der vedischen Reihen- und
Strophenbildung hervorgerufen zu haben (vgl. S. 144).

Dadurch, daB die dritte Silbe ziemlich regelméfig kurz
ist, zerfillt das Pentadenmetrum in zwei Teile, einen quantitativ

1) Natiirlich ist das nur der allgemeine Typus uer Betonung, von
dem aus Griinden der Schwebung, des Sinnes und des Ethos oft genug

abgewichen wird.
12*
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weniger bestimmten und einen bestimmten. Das gleiche Ge-
setz der kurzen dritten treffen wir im fiinfsilbigen Eingang
des Sechsers. Es wire aber falsch, auf Grund dieser Er-
scheinung Sechsereingéinge mit Cdsur nach der fiinften Silbe

5 aus einer Nachahmung der Dvipada Viraj herleiten zu wollen
oder umgekehrt. Um das Motiv dieser Kiirze zu erkennen,
denke man an den griechischen Trimeter, der an dieser Stelle
keinen Spondeus zuldft; die auf die dritte Stelle folgende
Schwere trug urspriinglich den dipodischen Hauptiktus und

1 forderte deshalb, um klar und deutlich zum Ausdruck zu
kommen, eine leichte dritte.

Ubersicht iiber die Hauptformen.
Die Hauptformen der vedischen Metrik sind:
1. Die Vierer-Reihe, aus der sich u. a. die Strophen
15 Gayatri (drei Reihen) und Anustubh (vier Reihen) aufbauen.
Sie geht auf den orchestischen Urrhythmus:

d:d 3 gl i zuriick.

Uber die Viererreihe vergleiche das Zitat aus Koster
in der Einleitung dieser Abhandlung (S. 116).

20 2. Die akatalektische Sechser- Reihe, aus der die Jagati
aufgebaut wurde.
Urrhythmus:
P Sl zd VN )
- 1Y - v v
(oder I J J usw. ’)
25 Die Sechserreihe ist ebenfalls eine beliebte metrische

Form geworden. In Griechenland ist der Trimeter mit ihr
verwandt.
3. Die katalektische Sechserreihe, die sich durch Zu-
sammenziehung der letzten Senkung mit der vorletzten Hebung
s entwickelte und der Tristubh zugrunde liegt.
Urrhythmus:

J o Jospuy i g0

1ha=C
lQa_
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Wir sehen hier deutlich, daB die Jagati-Reihe ilter ist
als die Tristubh-Reihe. Der charakteristische Schluf ent-
schied die groBe Zukunft der Tristubh.

Die Einschnittsverlegung, die sich als Cdsur nach der
finften Silbe duBert, mag erst im Bereich des Musikmetrums
erfolgt sein:

Yy e L s |
akatal.: o o @ O' J c‘ cl | '| J a‘ ¢|
(=) (v) =) (v) ) (v)
3 | | 1
katal: o bododedebioled J | d o) 4 D
(=) (v) (=) (v) (=) (v) (9

Sie zeigt uns deutlich die Berechtigung des beliebten Ana-
pists nach der Cisur.

Ubrigens soll die Moglichkeit, daB die dipodische Messung
des Sechsers die entgegengesetzte war:

|
)4 d
Y -

nicht schlechthin bestritten werden. Doch bin ich geneigt,
aus den oben, S. 164 {f. angefiihrten Griinden mich fiir die
Form .l 'I J J USW. zu entscheiden.
- v
Auch im Griechischen hat sich eine katalektische Sechser-
reihe gebildet, die im Lateinischen nachgeahmt wurde:

trahuntque siccas machinae carinas.

Sie ist als Vers Dantes beriihmt geworden. Man vergleiche
den englischen Blankvers, den deutschen Elfsilbler und den
iambischen Fiinfer.

[4. Die akatalektische Dreier-Reihe.

Sie kommt fiir uns nur als Grundlage ihrer katalektischen
Form, aus der die Dvipada Viraj geflossen ist, in Betracht.

Urrhythmus:
oo i

Diese Gruppenform tritt auch in den anderen indoger-
manischen Literaturen an Bedeutung zuriick. In der hebréischen

1) Die Schwerebezeichnungen sind eingeklammert, um anzudeuten,
daB sie fiir das Musikmetrum nicht immer zutreffen.
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Poesie dagegen ist der Doppeldreier das eigentlich typische
Mab (Srevers, Hebriische Metrik)].
5. Der katalektische Dreier, Dvipada Viraj.
Urrhythmus:

i 5l
Zu diesem Versmaf vgl. S. 142, 143, 164, 165 und 166.

6. Der Zweier.
Urrhythmus:

ndi ) 3

TE P Lo

10 Er hat als Reihe nur in gewissen Strophen selbstéindige
Bedeutung und bildet den ersten Teil des Sechsers, der aus
Zweier und Vierer entstanden ist: daher die starke Fuge
(Sechserfuge), die er hervorgerufen hat.

Auch in der griechischen und deutschen Dichtung tritt

15 dieser Vers selten selbstindig auf. Man vergleiche etwa die
Halbreihen in den anapistischen Systemen der griechischen
Tragodie.

Der besseren Beleuchtung des Gesagten mag die Besprechung

einer dem Rigveda entnommenen Strophe dienen. Ich folge

2 dabei der Terminologie Saran’s, die sich auch auf die vedische
Metrik anwenden l&Bt.

( yat parjanya | kanikradat ||

\ stanayan hamsi duskrtah T

, ( pratidam visvam modate I

2 “ \ yat kim ca prthivyam adhi T

Der Urrhythmus ist bekannt. Er bildet eine aus vier
gleichen Reihen bestehende Strophe. Die Strophe zerfillt in
zwei Ketten (1 und 2), die Kette in zwei Reihen, jede Reihe
zerfillt in zwei Biinde, jedes Bund in zwei Glieder, das Glied

% in zwei Laschen. Das Zeichen der !/,-Note stellt eine Lasche
dar (S. 1661f.). Man beachte die durchgehende Zweiteiligkeit
des orchestischen Urrhythmus, die auch in der dipodischen
Messung zum Ausdruck kommt.

Getrennt sind die einzelnen Teile von einander durch
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Grenzen. Die schirfste Grenze besteht im Urrhythmus
zwischen Strophe und Strophe, eine entsprechend schwiichere
zwischen Kette und Kette (die Kehre), eine noch schwichere
zwischen Reihe und Reihe (die Lanke). Auch die Grenze der
Biinde ist im Urrhythmus noch fiihlbar. Da diese schirferen
Grenzen im allgemeinen auch von dem im Veda geltenden
Musikmetrum festgehalten werden, konnten wir sie im Anschlu8
an die zitierte Strophe durch Zeichen andeuten und zwar
bedeutet

T Strophengrenze,

T Kettengrenze, Kehre

Il Reihengrenze, Lanke

| Bundgrenze, Fuge.
Die Grenzen der Glieder und Laschen sind schon im Ur-
rhythmus so schwach, da wir sie nicht beriicksichtigen. Fiir
die Grenzen gilt das Gesetz: Die Grenze hoherer Ordnung
muB immer schirfer ausgeprigt sein, als die der niederen
(Sarax, Deutsche Verslehre, S. 153).

10

Simtliche ‘Viererreihen des Urrhythmus gleichen sich -

vollsténdig: nirgends tritt eine Pause fiir einen ténenden Wert
ein, nirgends wird eine Lasche gespalten ()= J\ j\), nirgends
Hebung und Senkung zusammengezogen d dd=d J usw

Nun denke man sich die zitierte Strophe ohne Marsch-
oder Handbewegung gesungen. Die dipodische Messung wird
verschwinden, aus dem ¢/,- wird der ?/,-Takt, die Fuge der
Biinde wird, obwohl immerhin noch fiihlbar, durch die diese
Grenze iiberschreitenden Werte ab und zu verwischt. Die
sprachlichen Léngen und Kiirzen, sowie einige durch den Sinn
bedeutende Worte werden die Hebungsverhéltnisse einigermaBen
modifizieren (,,schwebende“ Betonung, metrische Driickung und
Erhebung, vgl. S. 159); die Silbe ni wird etwas stirker
akzentuiert werden, ebenso vi in visvam und kim in yat kim ca.
Die alte, einfache orchestische Proportion ist also da und
dort gestort, doch wird sie anndhernd immer noch 1 : 1 sein.

Die erste Reihe konnte in folgendem musikmetrischen
Bilde dargestellt werden, wobei bemerkt sein soll, da hier
nicht etwa genau = !/; ist, sondern einfach Kiirzung der

25
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lingeren Note bedeutet, wihrend ein Punkt leichte Ver-
lingerung bezeichnet:

et ”
JJ‘I)JchI’ahJ}J
Wir Europier pflegen die vedischen Verse nicht zu singen;
5 wir tragen sie aus praktischen Griinden sprechmetrisch
vor. Das hat, wie wir gesehen haben (S. 141) seine Berechtigung,
wir miissen uns eben dabei bemiithen, die Schonheit dieser
rhythmischen Gebilde nicht zu zerstéren. Dem aufmerksamen
Beobachter wird es nicht entgehen,- wie die Sprache bei der
10 Deklamation ihre Rechte noch mehr durchsetzt. In der zitierten
Strophe hort man die Bundgrenzen, wenn sie durch Worte
iiberdeckt sind, nicht mehr heraus, nur nach parjanya ist die
alte Fuge noch erhalten. Die Schwere der sechsten und
achten Silbe kommt deutlich zum Ausdruck, diein den Senkungen
15 stehenden Lingen und die in den Hebungen stehenden Kiirzen
rufen metrische Driickungen und Erhebungen hervor. Lanke,
Kehre und Strophengrenze erfahren keine Verénderung.

Da die Sinnesgrenzen mit den schirferen Grenzen des

Metrums zusammenfallen, werden wir ohne Schwierigkeiten
20 die Reihen und Ketten durch leichte, sogenannte ,tote“ Pausen
trennen.

Der rationale Urspondeus verindert sich jetzt noch mehr,
als in dem Musikmetrum, doch wire es verfehlt, so vorzuntragen,
daB sich Lingen und Kiirzen wie 2 : 1 verhalten. Das Ver-

25 hiltnis ist irrational und unregelmiBig geworden, und genau
genommen miiBte fiir jede einzelne Silbe der Wert festgestellt
werden. Wir konnen jedoch auch im Sprechvortrag uns der
spondeischen Rhythmisierung anndhern: man vergleiche etwa
das deutsche Gedicht: ,Sah ein Knab’' ein Roslein stehn*,

so das tatsichlich fallend spondeisch gesprochen wird (s. SABAN
Deutsche Verslehre, S. 186).

Eine gute Deklamation kann die metrische Analyse

vedischer Verse nur fordern. Man wird erkennen, daB8 jeder

1) Die Wirkung der orchestischen Hebung, die Linge der Silbe
parj- (3 Konsonanten!), sowie der Nachdruck, der auf dem Gottesnamen
liegt, verursachen hier eine kleine Verlingerung.
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Vers seinen besonderen Habitus hat. Bei der Aufstellung
metrischer Schemen bediene man sich hier nicht der griechischen
Bezeichnungen _ _, da sie anf die vedischen Verhiltnisse
nur mit Vorbehalt angewendet werden konnen und leicht zu
MiBverstandnissen AnlaB geben. Ubrigens ist wohl zu beachten,
daB es nicht dasselbe ist, ob ich den Vers nach musikalischen
Takten, FiiBen oder Gliedern abteile: man betrachte einmal
die Viererreihe:

Der Herr be - hii - te dei - nen Weg!
§ e o v e o el e e

~— bezeichnet die (sprechmetrischen) Glieder, —— die Fiife
und | den musikalischen Takt, x Senkung, - Hebung (vgl.
Saran, Deutsche Verslehre, S. 203).

Wenn wir die vedischen Hymnen sprechmetrisch richtig
deklamieren wollen, so miissen wir auch iiber die Sprech-
melodie klar sein, die der Vers verlangt. Nach den Unter-

suchungen von Sievers und Sarax haben Versarten, wie’

Hexameter, Alexandriner, Blankvers, mittelhochdeutscher
Reimvers und andere, ganz bestimmte Melodien (nicht zu
verwechseln mit den musikalischen Melodien der indischen
Verse). Wir konnten also fragen: Hat nicht auch die ge-
sprochene Gayatri, die Tristubh usw. eine bestimmte melodische

—-

0

Tonfolge? Wenn es wahr ist, da die primitiven musikalischen

Melodien sich aus der Sprachmelodie entwickelt haben, so
hitten wir damit, daf wir die Sprachmelodie einer vedischen
Versform erfassen, den Grundrif der altertiimlichen Melodien
gewonnen, in denen die graue Vorzeit ihre Hymnen sang.
Hier konnen uns zwar nur eingehende Untersuchungen des
vedischen Textbestandes und systematische Vergleiche mit
Rezitationen und Gesingen der heutigen Inder?) und primitiver
Volker weiterfithren. Vielleicht ist es aber schon jetzt erlaubt,
eine vorsichtige Vermutung auszusprechen. Es sei mir dabei
gestattet, auf eigene Versuche hinzuweisen. Ich rezitierte, um

1) Siehe S. 140 und Anmerkung 1.
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172 H. WELLER.

die Tonfolge deutlich wahrnehmen zu konnen, mit geschlossenen
Lippen und ruhig liegender Zunge, so gut es ging, Sloken
aus dem Mahabharata. Auf Grund dieser Selbstbeobachtung
konnte ich ungefihr folgendes Melodiebild entwerfen:

X

(Die Punkte bedeuten die sprechmetrischen Hebungen, die
Senkungen sind nicht beriicksichtigt; der Strich bedeutet die
Lanke (Césur). Mit x bezeichne ich die Eingangssenkung.

Diese Melodie ist nicht allzusehr verschieden von der
allgemeinen Tonfolge, die sich aus der bei FrLpEr mitgeteilten
Singrezitation von Bhagavadgita X, 12—18 entnehmen l&8t
und etwa so verlauft:

X

Auch ist sie nicht weit entfernt von der gewohnlichen Vierer-
melodie, wie sie bei Saran (Deutsche Verslehre, S. 272)
dargestellt ist:

Sollten wir da nicht annehmen diirfen, da8 die musik-
metrische Melodie der Anustubh und Gayatri sich ungefihr
auf der gleichen Linie bewegt hat, wie die gewdhnliche
Vierermelodie ?

Bei der Deklamation der Tristubh und Jagati kommen
wir zu einem #hnlichen Resultat. Hier ergibt sich die Ver-
wandtschaft mit der allgemeinen Sechsermelodie:

Der Dreier, die Dvipada Viraj, scheint mir diese Melodie
zu haben:

x

Am SchluB der Ketten und insbesondere der Strophen

25 sinkt die Melodie etwas tiefer.
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Die Tonlage der Tristubh ist im allgemeinen tiefer
als die der Jagati; die der Gayatri und Anustubh hoher
als diese.

Das schnellste Tempo unter den Rigvedastrophen haben
Gayatri und Anustubh. Die dritte Reihe der Gayatri verlangt
einen etwas langsameren Vortrag. Die Jagatireihe hilt in
ihrem ersten Teil etwas zuriick, der Teil nach der Ciisur hat
etwa das Tempo der zwei ersten Gayatrireihen. Ein getragenes,
gemessenes Tempo fordern Tristubh und Dvipada Viraj; die
letztere ist etwas schneller als die Tristubh.

Selbstverstindlich bediirfen diese Vermutungen iiber
Melodie, Tonlage und Tempo der Verse noch eingehender
Priifung; mancher mag hier subjektive Willkiir sehen, aber
ich glaubte auch diese Frage nicht iibergehen zu diirfen und
mdchte hiermit zugleich zu weiteren Untersuchungen anregen.

Schiu8.

Die Wurzeln der indischen Metrik reichen tief in die
Vorzeit zuriick; denn die hauptsichlichsten Reihen- und
Strophenformen des Veda gehoren zu dem iltesten Besitz der
indogermanischen Menschheit. Aus dem spondeischen
Urrhythmus, auf dem das Avesta nur die niederste Form des
Musikmetrums aufbauen konnte, lieB das altindische Takt-
und Sprachgefiihl dem Prinzip der gravitierenden Alter-
nation folgend den musikmetrischen Vers entspringen, der
sich seinen abendlindischen Briidern wiirdiz an die Seite
stellen darf; in ihm ist das Problem, den Rhythmus mit der
sproden Materie der Sprache zu vermé#hlen, in meisterhafter
Weise gelost.

Eine tiefe Kluft besteht zwischen der metrischen Kunst
des Veda und der der klassischen Zeit. Wihrend die spiitere
Kunstdichtung, das klassische Kavya, eine erdriickende und
verwirrende Fille von VersmaBen aufweist, zeigt uns der
Veda die uralten einfachen Gruppenformen, denen die indo-
germanischen Volker bis heute treugeblieben sind. Und diese
Formen sind von einem Rhythmus getragen, der auch dem
modernen européischen Horer ohne weiteres eingeht, wihrend
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174 H. WELLER.

es fir unser Ohr schwer ist, in den kunstvollen Bildungen
der Kavya-Metrik einen gefilligen Rhythmus zu entdecken.
Die Sénger des Veda sind dem okzidentalen Menschen noch
verwandt, in der Kavya-Dichtung ist orientalisches Wesen
zum Durchbruch gekommen. In manchen Fillen wéire man
geneigt, das metrische Gebilde aus einer sonderbaren Ver-
mischung des orchestischen und des melischen Rhythmus
herzuleiten.

Der Hauptunterschied aber zwischen der Verskunst des
Veda und der eigentlichen Kavya-Metrik besteht in der
Verschiedenheit der Prinzipien. Dort das gravi-
tierende Alternationsprinzip, hier eine pedantische Quantitéts-
regel. Im Veda kann eine Kiirze die Stelle einer Linge
einnehmen und umgekehrt, in der spiteren Metrik dagegen
ist, wie im Griethischen, der Linge der doppelte Wert der
Kiirze zugeschrieben worden. Die Formel _ : _ = 2 : 1 wurde,
dhnlich wie bei Hephaestio und den lateinischen Metrikern,
auch auf Versarten angewandt, die nicht .in diese Proportion
gespannt werden konnten. Sie gilt ja schon nicht mehr, wenn
Hebung und Senkung zusammengezogen werden, und ganz
besonders nicht bei manchen Kunstversen der spiteren Zeit.

Im Veda ist iiberall mehr Freiheit und Natiirlich-
keit. Das zeigt sich in erster Linie in der freieren Behandlung
des Reiheneingangs. Demgegeniiber der Zwang der gekiinstelten,
halsbrecherischen Systeme und Reihen des Kavya, die der
eigenen Sprache Gewalt antun und in einer fremden gar nicht
wiederzugeben sind! So bedeutend einzelne seiner Schopfungen
auch sein mogen, das Kavya bezeichnet einen Abfall von der
Natiirlichkeit und dem guten Geschmack, und diese Tatsache
kommt auch in seinen Versmafen zum Ausdruck. Wo die
spiatere Dichtung sich den schonen Metren der Vorzeit an-
vertraut, wie im Sloka, ist auch der sprachliche Ausdruck
noch einigermafen natiirlich.

Die Kluft zwischen klassischer und vedischer Verskunst
ist aber nicht so groB, daB gar keine Briicken von der einen
zu der andern fiihrten. Es kann nicht unsere Aufgabe sein,
dies im einzelnen auszufiihren; nur darauf sei noch hingewiesen,
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daB besonders die Vierer-- und Sechserformen in der nach-
vedischen Zeit weiter- und umgebildet wurden.

Anhang,

Nordarische Metrik.

Es war die Schuld der gegenwirtigen Verhiltnisse, da8
ich erst, nachdem diese Beitrige niedergeschrieben waren,
Leumann’s auch fiir die Metrik wichtiges Buch erhalten konnte :
Maitreya-Samiti, das Zukunftsideal der Buddhisten. Die
nordarische Schilderung in Text und Ubersetzung nebst sieben
anderen Schilderungen in Text oder f]bersetzung. Mit einer
Begriindung der indogermanischen Metrik. 1919.

Die Bedeutung dieses Werkes, das mit dem Anspruch
auftritt, der indogermanischen Metrik neue Wege gewiesen
zu haben, zwingt mich, meine Ansicht kurz darzulegen.

Trotz der Genaunigkeit, mit der der scharfsinnige Forscher
die Phonetik des Textmaterials behandelt hat, scheint es mir
gewagt, auf Grund einer immerhin mangelhaften Uberlieferung
schon jetzt abschlieBende Lehrsitze iiber die Entstehung des
Hexameters und der Tristubh aufzustellen.!) ,Es kommen
ndmlich neben den Schreibungen, die man als normale ansehen
kann, allerlei Ersatzschreibungen und — was schlimmer ist —
eine Unmenge von ungenauen und falschen Schreibungen vor“
(8. 38). Zahlreiche Lautwerte konnten erst erkannt werden,
nachdem das metrische Schema aufgestellt war (S. 30). Wer
wei, ob da nicht manches spiter umgestoBen wird, wenn
einmal noch weiteres Material durchforscht ist. LeumanN selbst
muBte schon verschiedenes dndern, was er noch 1912 in seinem
Buch ,,Zur nordarischen Sprache und Literatur* vertreten hatte.

Ob der Dichter iiber den Rhythmus seines VersmaBes im
klaren war, wissen wir nicht gewiB, jedenfalls 16t der vor-
liegende Text eine gewisse Unsicherheit erkennen: das zeigen
Fille wie die iiberall gegen das Metrum verstoBenden Schrei-
bungen Bady fiir Badre und ssada fiir ssadda (skt. Sraddha

1) Vgl. ,Die Urform des Hexameters entdeckt?* von H. WELLER,
Neue Jahrbiicher fiir das klassische Altertum 1920, 4. Heft.
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S. 56 und 57). Auch wissen wir nicht, ob der Mann, der wie
der Dichter des Heliand eine fremdartige Gedankenwelt in
ungefiiger Sprache wiedergeben muBte, nicht gezwungen war,
auf metrische Genaunigkeit zu verzichten.

Ferner mochte ich fragen, ob diese einer spéten Zeit
angehorenden Fragmente Riickschliisse von solcher Tragweite
gestatten. Nach Leumany miiiten die nordarischen Verse den
urindogermanischen Rhythmus viel reiner bewahrt haben, als
die uralte vedische Tristubh.!

Auch die Methode des Verfassers, deren philologische
Schirfe und statistische Genauigkeit rithmenswert ist, diirfte
diejenigen nicht ganz befriedigen, welche die tiefgriindigen
Forschungen von Srevers und SArax kennen; denn diese scheinen
nicht beriicksichtigt worden zu sein. Wir erfahren nichts
dariiber, welche metrische Stufe der Text erkennen la8t, nichts
iiber den vermutlichen orchestischen Urrhythmus und iiber
die Akzentuation der Sprache. Von rhythmischen Pausen ist
nirgends die Rede, die Kiirze gilt ohne weiteres als die Hilfte
der Linge. Bei seiner Begriindung der indogermanischen
Metrik wihlt Levmany das deduktive Verfahren, er geht von
der Sachlage aus, ,wie sie in der indogermanischen Vorzeit
bestanden haben wird“ (S.154). Er nimmt also die aus dem
Text der nordarischen Fragmente herausgeschélten rhythmischen
Elemente ohne weiteres als urindogermanisch an.

Ich bin weit davon entfernt, das Verdienst LEumann’s
verkleinern zu wollen, ich will nur zum Ausdruck bringen,
daB es nach meiner personlichen Uberzeugung nicht moglich
ist, auf der nordarischen Metrik eine Neubegriindung der
indogermanischen Verskunst aufzubauen. Das Werk LEuMANN'S
ist eine Leistung ersten Ranges, sowohl vom Standpunkt der
Sprachwissenschaft, als von dem der metrischen Forschung
aus. Er scheint trotz allem das nordarische Metrum erkannt
zu haben, und jeder, der sich fiir solche Fragen interessiert,
soll seine scharfsinnigen, tief eindringenden Untersuchungen
nachlesen. Sprachforschung, Religionswissenschaft und Metrik
diirfen sich von diesen Arbeiten Lrumann’s groBe Forderung
versprechen.
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Die nordarische Metrik hat nach Leumaxx folgende drei
Versformen entwickelt :

SR U Ll e L A e | kR i
BAEEIICT O HEROR R T 2,
Cideugydte | Shned] 25 it} it L

Zwei gleiche Verszeilen bilden eine Strophe. Im allgemeinen
konnen fiir die Lingen 2 Kiirzen eintreten. Die Striche be-
zeichnen die Céasuren.

Beispiel fiir A (S. 47; nach Leumann’s Transkription):
ki dard | hdru-i hoqndi | k5 ta kei | rufti yanime
Beispiel fiir B (S. 53):
nimitta | hvéﬂgde _qz‘;;m'; cira yi'ndg
vy ntor [Rra st ST MBW,
Beispiel fiir C (8. 28):

’ ’ ’ ’ g3 ’
cu-buro lizndra | azmuna | keinde hera
UDRCTTE et T

Wir sehen, daf das Element + _ r sehr verdnderlich
ist, daB ferner auch eine kurze Silbe am Anfang der Reihe
oder Halbreihe betont werden und eine Liinge vertreten kann
(Beispiel B: nimitta; ,Iktuslizenz“ LeumaNN’s, 8. 126). Auber-
dem kann eine Liinge unter dem Druck einer folgenden Iktussilbe
gekiirzt werden (Beispiel C: uznora = _ + _; ,Iktusgesetz*
Lrumann’s, S.117; in cu-buro ist die Liénge des Daktylus
aufgelost).

Auf die verschiedenen Nebenformen kann ich hier nicht =

eingehen, das ist alles bei LEumanw selbst nachzulesen, nur
iiber zwei Nebenformen der A-Zeile gestatte ich mir einige

Bemerkungen.
Das zweite Element + _ _ r _ kann zu der Form
2 o _ Lo+ _oder + _ r _ r _ verlingert werden. Da-

durch wird der starke mittlere Einschnitt aufgehoben und das
in der zweiten Halbzeile folgende Element * . r verkiirzt.
Nun scheint aber der Rhythmus erheblich gestort, ja geradezn
aufgehoben zu werden, wenn man die erste Halbzeile mit dem

o
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annimmt. Nach meiner Ansicht fehlt in solchen Zeilen die
Hauptcésur: sie sind in fortlaufendem Rhythmus zu lesen:
Beispiele S. 47:

’ ) ’ s ’ oF it o5 7
L. prasaava | aranw sutru | viri ta hvade | sdrvamfii balze

’*-"—I ’

lr ’ I ’ ’
iy = chied dadlocloes T8 o i i

S~

’ v geall ’ A 7,
fianduw maha yanina samizari tehvainde

S~

’

I~

’

’ 'l rlr
TR SPEERIRE S P =

2. tramu m
l

Warum ich dieser Auffassung zuneige, werden wir weiter
unten sehen. Ich mache noch darauf aufmerksam, da8 simtliche
Nebenformen des S.47 zitierten Stiickes Fremdworter aus
dem Sanskrit wie mahdyanina enthalten.

Um den vermutlichen (orchestischen) Urrhythmus der
Zeile A zu ergriinden, gehen wir am besten von dem Element
<« - — — aus. Wenn _ _ _ irgend einmal ein wirklicher,
vierzeitiger Daktylus und daneben _ _ ein richtiger, dreizeitiger
Trochius gewesen wire, so hitte unsere Gruppenform zwei
Rhythmusarten enthalten, die nicht gut zusammenpassen. Denn
der vierzeitige, gerade Takt und der ungerade Tripeltakt
hétten sich in ihrer fortwdhrenden Abwechslung storen miissen.
Jene Quantititenfolge — _ _ kann keinen echten Daktylus
darstellen, um so mehr, als die letzte Silbe so gut wie immer
eine Kiirze ist, so daB das Element mit einem entschiedenen
Trochéus schlieBt. AuBerdem gibt es eine ganze Anzahl von
Stellen (s. S.137), in denen der angebliche Daktylus durch
andere Quantititsarten vertreten ist. Hier hat vielmehr die
Freude an metrischer Abwechslung, besonders aber die Eigenart
der Sprache eine Erweiterung des urspriinglichen Trochius
geschaffen. So wiire das schlieBende Element in #lterer Zeit
ein vollstindiger Doppeltrochéius gewesen, — _ _ _, und das
Eingangselement . _ _ lieBe sich als dessen katalektische
Form betrachten. Auch Leumany sieht sich gendtigt, zu ~ _
eine volle Form _ _ _ _ zu postulieren (S. 154). Das fiihrt
uns auf den urspriinglichen Rhythmus:

’
- ~ - - =No SV wo
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Die im nordarischen Text vorliegende Grundform wire also
durch Pausierung oder Dehnung im ersten Element und durch
Erweiterung im zweiten entstanden: + _ + | » _ _ ¢ _ usw.
Die Klangdauer der beiden Kiirzen in _ _ _ wird durch den
trochéischen Charakter des Ganzen bestimmt: sie ist der
Dauer einer Kiirze gleich. Die nordarische Sprache mit
ihren vielen kurzen Endungen und dem héiufigen Murmellaut
e filhrte im Verein mit dem Wohlgefallen an rhythmischer
Abwechslung zu dieser Entwicklung. Auch in der S. 177ff.
behandelten Pali-Schilderung des Anagata-vamsa sind die
Pada-Silben des Sloka hiufig durch zwei Kiirzen ersetat,
z. B. (S. 187):

56. caturasiti sahassehi raja-kanfiahi pwrekkato.

Auch hier héngt dies mit dem Sprachcharakter zusammen.
Diese Weiterbildung der urspriinglichen Form erfolgte, als
das orchestische Lied seinen Einflu8 schon verloren hatte
(s. SaraN, Deutsche Verslehre, S.174); nachdem sich aber
die neue Form einmal festgesetzt hatte, wurde sie #uBerlich
der allgemeinen Morenregel unterworfen, nach der zwei Kiirzen
gleich einer Linge sind: deswegen wird sie éfters durch einen
Spondeus ersetzt.

Indessen kann der Eintritt dieses Spondeus noch auf

etwas anderes hinweisen. Die Tatsache, daB auch im ersten
Element _ _ die mittlere Kiirze hiufig durch eine Liinge
vertreten wird, legt die Vermutung nahe, da8 die primire
Form des Urrhythmus die des fallenden Spondeus war:

W NSy OOk My SHOHUI e kA

Die akzentuelle Eigenart der Sprache, in der wohl der Unter-
schied zwischen lang und kurz recht merklich hervortrat und
die betonten Lingen von einem starken exspiratorischen Druck
begleitet waren (Iktusgesetz; Regel, nach der der Auslauts-
vokal der Positionslinge nicht unterworfen ist, S.27) mag
es mit sich gebracht haben, daB der Urspondeus sich schlie8-
lich in den Troch&us umwandelte. Die Auflésung der Sen-

kungin _ _ _ _ _ war dann ein weiterer Schritt. Ein Beispiel
Zeitschr. f. Ind. n. Iran. Bd. I. 13
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fiir solche Umwandlungen diirfte auch das bekannte Lied
Walthers von der Vogelweide sein:

Under der linden an der heide
da umser zweier bette was,

5 Di muget ihr vinden schine beide
gebrochen bluomen wunde gras.

Hier liegt nach Saran (Deutsche Verslehre, S. 2881f.) folgendes
Metrum zu Grunde:

10 AR i/ M AR, Aol A

»Es scheint, daB in diesen Metren ein neuer FuB : x x als
selbstéindige Form neben dem historisch idlteren : x entstanden
ist“ (Saran, Deutsche Verslehre, S. 289).
Die Annahme einer Senkungserweiterung und rhythmischer
15 Pausen oder Dehnungen l&6t uns auch das in den Formen
B und C auftretende Element _ _ _ _ besser verstehen.
Es ist nicht etwa ein Choriambus, sondern ein katalektischer
Doppel-Trochéus und entweder so:

20 oder so:

aunfzufassen.
Nun wird uns auch jene Nebenform der A-Zeile klar:
mag sie von den beiden anderen Formen, B und C, beeinflubt
g5 Sein oder nicht, in jhrem Wesen unterscheidet sie sich nicht
sehr von der Hauptform; sie erinnert einigermaBen an die
von Leumanny im Hinblick auf den Pentameter postulierte
»doppelt katalektische Langzeile“ (S.155):

’ ’ ’ )

Uy BRSO Ll i L L LG SRR
e DaB in der Nebenform manchmal der alte Trochéus ein-
tritt, werden wir nun ebenfalls begreiflich finden.
Wir miissen also fir den oben zitierten Vers: tramu
manandu mahdyanina samzari tehvainde ungefihr folgendes
Schema aufstellen:

= B uiod iy 100 S Yo o,
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Die Wucht dieser Form scheint mit dem Inhalt im Einklang
zu stehen. Spielte auch bei sonstigen Abweichungen von der
Grundform die Stimmung, das Ethos, eine Rolle? Wer fiihlt
nicht die impulsive Kraft des Verses:

pram;'rta' ni | dadi cakru! | m"rvd'ng | kantho pmh(;lja 12
,Rolle ihnen das Rad des Gesetzes, die Nirwana-Stadt offne
ihnen!“ (S. 39, 40).

Ich habe noch hinzuzufiigen, daB die A-Reihe urspriing-
lich eine rhythmische Kette darstellt: die Cisur in der Mitte
ist also eine alte Lanke.

Die erhebliche Umformung des Urrhythmus weist neben
anderen Merkmalen darauf hin, daf die sprechmetrische Stufe
erreicht war. Doch sicher ist dies nicht.

Nach dem bisher Gesagten versteht es sich von selbst,
daB ich mich nicht entschlieBen kann, den Hexameter mit
der nordarischen A-Form in Beziehung zu bringen. Die
A-Zeile ist ganz deutlich ein Doppelvierer, der griechische
Hexameter aber, der erst in Griechenland seine typische
Form angenommen hat, ist urspriinglich ein Doppeldreier:

G g ey, e ST ok

Wenn er ein reduzierter Doppelvierer wire:
it e Y bt IR,

miiBte von der alten starken Lanke noch etwas erhalten
sein. Diese aber spielt bekanntlich gar keine Rolle (s. SArAX,
Deutsche Verslehre, S. 327). Ich bemerke noch, daf die
Hebungslidngen des griechischen Hexameters nie, wie die der
nordarischen Zeile, durch zwei Kiirzen vertreten werden
koénnen.

Ebenso ist es fiir mich, nach den in den Beitrigen zur
vedischen Metrik dargelegten Anschauungen, unmoglich, die
Tristubh (Jagati) mit Leumanx aus der C-Reihe abzuleiten.
Warum wird gerade der den nordarischen Rhythmus kenn-
zeichnende Daktylus im Tristubh-Eingang vermieden? Warum
kann im Veda die L#nge nicht grundsitzlich durch zwei

Kiirzen vertreten werden? Wie will LEvmaxn widerlegen,
13*
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daB die Ci#sur nach der vierten Silbe die alte Sechserfuge
darstellt? Die Wesensverschiedenheit der beiden Mafe be-
ruht hauptsichlich darauf, daf der C-Vers fallend, dieTristubh
aber steigend ist. Freilich sucht Leumanxn darzutun, daB

5 auch die Tristubh fallenden Charakter hat. Aber die Hiufig-
keit der Eingénge . _ _ und _ _ _ _ weist doch mit Sicher-
heit auf steigenden Rhythmus. Durch LEumann’s Vortrag (S.166)
wird die ganze Schonheit der Veda-Strophe fiir jeden, der
ein Ohr hat, zerstért. Das ,Enklitika-Gesetz“ (S.168) be-

10 weist nicht viel. An erster Stelle konnen AnschluBwortchen
der Natur der Sache nach nicht stehen; an zweiter sind sie
gelingt, weil der urspriingliche Rhythmus hier die Hebung
verlangt; an dritter treten sie im allgemeinen als Kiirzen
auf (s. Leumany’s Zusammenstellung (S. 169).

15 Ich muf es mir versagen, auf die interessanten und be-
stechenden Deduktionen Lrumann’s hier weiter einzugehen,
ich will nur noch die auch in diesem Buch vertretene An-
sicht zuriickweisen, nach der die Jagati-Zeile eine hyper-
katalektische Variante der Tristubh-Zeile ist (S.161).

20 Die nordarische A-Halbzeile fiithrt also auf jenen uralten
fallenden Vierer zuriick, dessen Spuren in der ,trochéischen
Gayatrl“ des Veda zu verfolgen sind und der auch dem
Avesta nicht fremd war. Bei den indischen Ariern, den
vorwirtsstrebenden, kampflustigen Helden der vedischen Vor-

25 zeit, hatte er kein Gliick: sie wandten sich der lebhaften
steigenden Form zu, aus der sie dann die Anustubh und den
epischen Sloka gebildet haben. Den schwerfilligeren Nord-
ariern sagte die fallende Form mehr zu. Die Formen B und
C gehen in letzter Instanz auf fallende spondeische. Sechser

s zuriick; der Urtypus von B hatte die Hauptfuge nach der
vierten Hebung, der von C nach der zweiten.

Am SchluB seiner metrischen Untersuchungen vergleicht
Levmany die Verwendung der A-Strophe bei erzihlendem
Inhalt und die der C-Strophe fiir hymnische Stoffe mit dem

3 Gebrauch des Hexameters und der Tristubh und erschlieft
hieraus eine #hnliche Bedeutung der von ihm angenommenen
indogermanischen Urformen. Diese interessante Parallele kann
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man nach meiner Ansicht, auch ohne diese Beziehung anzu-
nehmen, aus der Natur der nordarischen Metren verstehen:
der Urrythmus der A-Strophe zeigt eine fiir das Epos wie
geschaffene Zweiteiligkeit und GleichméBigkeit, wihrend die
C-Strophe schon ihrem urspriinglichen Typus nach fir Lyri-
sches geeignet war. Das lehrt schon die Anschauung, mochte
solche Ausdrucksweise in metrischen

ich sagen, wenn eine
Dingen erlaubt wére:

1 ‘ SN R T l
e
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Untersuchungen iiber die Metrik des jiingeren Awesta.

Von Herman Lommel.

Einleitung.

Friihere Arbeiten iiber die Metrik des Awesta!) haben
einen hoffnungsvollen Anlauf genommen die Textkritik und
Interpretation des Awesta zu fordern, und schienen dazu an-
getan, unsere Anschauungen von Laut- und Formenlehre der
Awestasprache ganz wesentlich zu beeinflussen. Aber nach
diesen vielversprechenden Ansitzen ist es still geworden, das
Metrum spielt in neueren Arbeiten zur Awestakunde kaum
mehr eine Rolle. BarTHOLOMAE erklirt GrundriB, I, a, 154:
»auf die Metrik habe ich nirgends Riicksicht genommen*
und dieser Satz ist auch fiir sein grofes altiranisches Worter-
buch (im Folgenden kurz: ,Wb.“) im Allgemeinen giiltig;
Erwihnung der Versform ist darin auBerordentlich selten.
Aber so vielfach dort das Metrum nicht nur ignoriert, sondern
auch dagegen verstoBen wird, so geniigt eine einzige Bezug-
nahme darauf?), zu zeigen, daB der metrische Charakter eines
Teils der jungawestischen Texte vom Verfasser des Wb. doch
keineswegs geleugnet wird. Und So skeptisch man auch iiber

1) Folgende Arbeiten iiber die Metrik des jiingeren Awesta sind
mir bekannt: WesrpHAL, Zur vergleich. Metrik d. idg. Volker, KZ. 9, 487f.
— Rorn, ZDMG. 25, 216. — TOrPEL, de metricis partibus Zendavestae,
Diss. Halle 1874. — Geroner, Uber die Metrik des jiingeren Awesta,
Titbingen 1877; dazu viele Stellen in GeLpnEr's Studien z. Awesta, Stra8-
burg 1882; Drei Yasht, Stuttgart 1884; Ubersetzungen a. d. Awesta,
KZ. 24 und 25 (vgl.- Hisscamany, KZ. 27, 92), ferner GELDNER's Versein-
teilung in seiner Awestaausgabe. — BarTHOLOMAE, Arische Forschungen I,
Halle 1882, 8. 99—154; ZDMG. 86, 360. — WiLaELM, Verhandl. d. 10. Or.-
Kongr., Genf 1894, Ib. S. 47f. 2) z. B. Wb. 1067.
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186 H. LoMMEL.

Einzelergebnisse der fritheren metrischen Arbeiten urteilen
mag, daB sie metrische Form jungawestischer Stiicke erwiesen
haben, 148t sich nicht bestreiten, und ist wohl kaum ernstlich
bestritten worden. Man kann das, was GeLoner, Grundr.,
I1, 231. dariiber sagt?), als die geltende Anschauung betrachten.

Es liegt ein gewisser Widerspruch darin, das VersmaB
nicht zu leugnen, und doch nicht zu beriicksichtigen. Dieser
Widerspruch tritt hervor in dem Satz BarTHOLOMAE'S?): ,Die
Metrik entscheidet nicht gegen die Lautlehre“. Ich stimme
diesem Satz zwar zu, aber ich frage dagegen: entscheidet
denn die Lautlehre gegen die Metrik? Wir haben doch eine
sichere Kenntnis von der Gestalt eines metrischen Textes
nur dann, wenn Metrik und Lautlehre im Einklang stehen.
Wo sie einander widersprechen, ist unsere Kenntnis des einen
oder des andern entweder unvollkommen oder falsch — oder
der Text ist verderbt. Und es stiinde nun allerdings schlimm
mit der Awestametrik oder mit der Uberlieferung, wenn wir
glauben diirften, daB unsere Kenntnis ‘von der Lautgestalt
awestischer Worter schon einigermaBen zureichend wire. So
finden wir denn leicht einen Grund fiir das skeptische Ver-
halten der neueren Awestaforschung gegeniiber der Metrik.
Die dlteren Arbeiten iiber die Metrik des jiingeren Awesta
sind mit dem iiberlieferten Text derartig willkiirlich und
gewaltsam umgegangen, daB sich ein Fortschreiten auf der
damit eingeschlagenen Bahn allerdings von selbst verbot.
Darin liegt wohl die Erklirung dafiir, daB GELDNER seine
Untersuchungen auf diesem Gebiet nicht fortgesetzt hat, daB
BarTHOLOMAE seine eigenen und GELDNER's.frilhere Arbeiten
dariiber in seinen neueren Werken gewissermaBen verleugnet.
Ich glaube «daher, diese beiden Gelehrten werden mir das
harte Urteil iiber ihre trotzdem so verdienstvollen Jugend-
arbeiten, das in den Worten ,gewaltsam“, ja ,willkiirlich“

1) (Die Yashts) ,sind zum gréBeren Teil in gebundener Rede ab-
gefaBt . ... in wirklichem Metrum, in dem gelidufigen achtsilbigen Vers-
maf mit eingestreuten zwolfsilbigen Verszeilen®. Vgl. RErcHELT, Awest.
Elementarbuch, S. 14.

2) ZDMG. 48, 146.



Uutersuchungen iiber die Metrik des jiingeren Awesta. 187

liegt, nicht verargen. VersmaBe, die an vielen Stellen leicht
in die Augen springen, lieBen sich an andern Stellen dem
Text nur dadurch aufzwingen, daB man auBer zahllosen MiB-
schreibungen im Einzelnen (wovon nachher) auch viele Inter-
polationen und Wucherungen annahm. Man hatte starkes
Zutrauen zur eigenen Kenntnis vom Metrum, und hat dafiir
auf Schritt und Tritt dem Text, aus dem man doch die
Kenntnis des Metrums schopfen muBte, miBtraut?). Die eine
Ursache dieses falschen Verfahrens lag darin, daB die Awesta-
metrik von Anfang an vergleichende Metrik war. Man
fand im Awesta wie im Veda achtsilbige Verse und Strophen
aus solchen, also muBten diese im jiingeren Awesta nahezu
pausschliefliche Norm“ sein?). Zehnsilbige Verse wurden
vielfach verkannt und gewaltsam durch Athetese zweier
Silben auf achtsilbige zuriickgestutzt. ,Spuren andrer Metren*
(GeLpNER, Metrik, 117 f.) wurden nicht verfolgt?). So niitzlich
es war, daB der Vergleich mit dem Veda auf die Spur des
achtsilbigen Metrums im Awesta gefiihrt hat, so muB, auf
dieser Erkenntnis weiterbauend, die Metrik des Awesta zu-
nichst jeden Seitenblick nach Indien sich versagen, und alt-
iranische Metra als solche festzustellen suchen, gleichviel ob
sie mit altindischen irgendwelche Ahnlichkeiten haben oder
nicht. Und sie muB das VersmaB aus dem iiberlieferten Text
feststellen und den Textbestand mit aller Behutsamkeit an-
fassen. Denn es ist klar, daB eine Metrik, die den Text
-geradezu systematisch vergewaltigt, und fortwiihrend Worte,
halbe und ganze Siitze ausscheidet, bei allen besonnenen

1) GeLpxeR driickt das Metrik, S. IX aus mit den Worten: ,daB
die Sammlung der Texte schon im Anbeginn eine liickenhafte und konfuse
war, die oft das Zusammengehorige zerri§ und das Ungereimte verschmolz,
und daB ihre Bewahrung den Hiinden unzuverlissiger, unwissender Leute
anheimfiel, welche durch Verwechslungen, Verstimmelungen, unbefugte
Einschaltungen u. dgl. an dem allgemeinen Verfall weiter arbeiteten®.

2) GeLpNER, Metrik, 8. VII.

8) Da an der vorher zitierten Stelle Grundr. II, 23 zehnsilbige Verse
iiberhaupt nicht erwihnt sind, blieb ihre Entdeckung durch GELDNER,
Metrik 117, ohne Folge. Die Weiterverfolgung der dortigen skizzenhaften
Bemerkungen hiitte ein gutes Stiick vorwiirts helfen konnen.
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Kritikern MiBtrauen erregen muf, nicht gegen den Text,
sondern gegen die Grundlagen der Metrik. GewiB wird auch
eine sorgsam und besonnen aus dem vorhandenen Text her-
ausgelesene Metrik noch genug Ergebnisse fiir die Textkritik
abwerfen; aber wir werden uns zunichst, solange unsere
metrischen Erkenntnisse noch in den Anfingen stecken, doch
im Allgemeinen hiiten miissen, lediglich auf Grund des Metrums
eine Textéinderung vorzuschlagen. Nur wo der Zustand der
Uberlieferung selbst uns eine Korruptel verrit, wo die
Grammatik uns lehrt, daB das Uberlieferte nicht richtig sein
kann, wo iiberzeugende Interpretation den iiberkommenen
Text als unhaltbar erweist, werden wir die Metrik zu Hilfe
rufen, um den Schaden zu heilen. Wir werden uns also
einerseits keine Konjektur gestatten diirfen, die zwar unserer
Kenntnis der Grammatik und unserer Meinung von dem, was
an Sinn oder auch Unsinn im Text moglich und zuldssig sei,
entspricht, die aber im Gegensatz steht zu metrischen Be-
obachtungen an andern Stellen. Anderseits aber, wenn das
Metrum in Ordnung ist, werden wir den Text auch im Ubrigen
fir richtig halten — wenigstens in den Hauptziigen; und
wenn eine Konjektur zugleich der Grammatik und Uber-
setzung Geniige tut und auferdem noch dem zu erwartenden
Metrum entspricht, dann werden wir allerdings glauben diirfen,
da8 unsere metrischen Anschauungen die Interpretation und
grammatische Textherstellung ebenso stiitzen, wie sie ihrer-
seits von unserer Sprachkenntnis gehalten werden.

Das soeben Gesagte ist zwar, glaube ich, gegeniiber
fritheren metrischen Arbeiten auf diesem Gebiet nicht iiber-
fliissig, aber es wird doch als selbstverstindlich gelten konnen.
Dagegen diirften die Anschauungen geteilt sein gegeniiber einem
anderen Problem der awestischen Uberlieferungsgeschichte, das
fiir die Metrik von einschneidender Bedeutung ist. Die Metrik
verlangt ndmlich, daB wir den awestischen Wortern in einer
Unzahl von Fillen eine andere Silbenzahl zuerkennen, als
unsere schriftliche Uberlieferung zeigt. Das ist keine grund-
sitzliche Besonderheit der awestischen Metrik gegeniiber der
Metrik anderer Schriftdenkmale. Ich erinnere nur an die
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Auflésung von Sandhiverbindungen, Vokalisierung von Halb-
vokalen, Zerdehnung von urspriinglich , geschleiften“ Liingen,
die im Veda notig sind, um aus dem iiberlieferten Text den
urspriinglichen metrischen zu gewinnen, wihrend bei Homer
noch stirkere Eingriffe notig sind. Im Awesta aber erfordert
das VersmaB derartige Abweichungen vom traditionellen Text
in viel weiterem Umfang, als dies in irgend einem andern
Schriftdenkmal der Fall ist. Da ist es nun fiir die Metrik
insofern giinstig bestellt, als ein Teil dieser Abweichungen
des anzunehmenden sprachlich-metrischen Textes vom ge-
schriebenen auch ohne jede Riicksicht auf die Metrik durch
grammatische und sprachvergleichende Betrachtung gefordert
werden. So stellt BarrHOLOMAE in dem § 268 seiner Dar-
stellung der Awestasprache im GrundriB, wo ausdriicklich
auf die Metrik keine Riicksicht genommen wird, eine ganze
Anzahl von ,Abkiirzungen und anderen die wirkliche Aus-
sprache verdunkelnden Darstellungen“ zusammen, deren ent-
sprechende Auflosung z. T. ganz ebenso von der Metrik

gefordert wird'). Freilich stellt die Metrik dariiber hinaus

noch andere Abweichungen fest, aber darin steht wiederum
die Metrik des jiingeren Awesta nicht allein: die viel besser
fundierte Metrik der Gatha’s?) muB groBenteils mit ganz
denselben Differenzen rechnen. Insoweit ist also der Weg,
auf dem wir zu betrichtlich anderen, als den traditionellen
Lesungen gefithrt werden, durchaus methodisch. Ja noch
mehr! Man ist seit langem dariiber einig, da die uns vor-
liegende Aufzeichung der Texte in Awestaschrift nicht die
dlteste ist. Denn man hat lingst erkannt, da8 die Awesta-
schrift eine jiingere Etappe in der iranischen Schriftgeschichte
darstellt als die P#hldvischrift®). TUnd zwar unterscheidet

1) Eine andere Silbenzahl der Worter als die der iiberlieferten
Schreibung in traditioneller Iesung ergibt sich dort aus den Nummern:
11, 12, 18, 14, 19, 20, 21, 22, 24, 25, 36, 41, 42, 45.

2) Vgl. Aurer Mayr, Resultate der Silbenzithlung in den vier ersten
Gatha’s; Sitz.-Ber. d. Wiener Akad., phil -hist. Cl. 1871. — BARTHOLOMAE,
Die Gatha’s, Halle 1871, besonders S. 7—18. — A.F. II, S.1—32.

3) Vgl. z. B. SeieceL, Altbaktr. Grammatik, S. 11.
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sich die Awestaschrift von allen iibrigen Schriftarten Irans
dadurch, daB sie simtliche Vokale, auch die kiirzesten, aus-
driickt und als selbstindige Zeichen neben die Konsonanten
stellt’). Es ist also klar, daB bei Aufzeichnung des Awesta
5 in einer ilteren Schriftart die Sprachlaute und besonders die
Vokale, worauf es uns hier vor allem ankommt, nicht voll-
kommen ausgedriickt waren. So hat denn SeieGEn erkannt,
daB Varianten in der Vokalbezeichnung auf die Zeit zuriick-
gehen konnen, wo die Schrift noch vokallos war?). Gerade
1o um die Unzulinglichkeiten jener ilteren Schrift zu vermeiden,
war offenbar das Awestaalphabet geschaffen und die heiligen
Texte in dieses umgeschrieben worden?®). Daraus erklirte
man sich dann die groBe Kluft zwischen Schrift und Sprache,
die sich schon bei der rein grammatischen und sprachver-
15 gleichenden Betrachtung auftut, deren Tiefe mit allen Spalten
und Rissen aber ganz besonders die Metrik aufzeigt. In
solchen Uberlegungen war fiir Grrower die Berechtigung
begriindet, auf die Metrik die Festsetzung des Vokalismus
aufzubauen, den lautlichen Wert der geschriebenen Vokal-
20 h#ufungen, Stérung der urspriinglichen Wortform durch Ausfall
oder Einschub von Vokalen und Zusammenziehung getrennter
Vokale aufzuzeigen?),
Und doch muBte man bei einem solchen Verfahren be-
firchten, den Boden unter den FiiBen zu verlieren, wenn
s man nicht wuBte, wie weit die Uberlieferung iiberhaupt noch
Geltung haben sollte. Den Forderungen der Metrik zu folgen
bedeutete in so vielen Fiillen das Aufgeben des Uberlieferten,
daf man sich ebensowohl, und jedenfalls vorsichtiger, ent-
schlieBen mochte, der Uberlieferung zu folgen und die Metrik
so aufzugeben. So versteht man die Reaktion in BARTHOLOMAE'S

1) Srieeer, Eran. Altertumskunde, 111, 766.

2) z. B. Commentar zum Awesta 1I, 108 zu Y. 9, 29 (91): ,Ich
lese unbedenklich mit den V(end.) S(ade’s) vaénoit, statt vindit, wie die
iibrigen Handschriften geben. Letztere Lesart scheint mir eine von denen
zu sein, die sich aus einer fritheren Periode erkliren lassen, wo die Schrift
noch vokallos war, und etwa N113%1 geschrieben stand®.

3) BartHoLOMAE, Handbuch der altiran. Dialekte, 3.
4) GELDNER, Metrik IX, X,
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spiteren Werken. Wenn auch eine Umschreibung im Zu-
sammenhang mit der von der Tradition bezeugten sassanidischen
Redaktion?) feststand, wenn auch diese Neuredaktion ersichtlich
die Quelle vieler Fehler war, so stand doch nicht fest, nach
welchen Grundsétzen, mit welchen Hilfsmitteln sie vorgenommen
war, ob sie nicht, etwa auf Grund miindlicher Tradition,
vieles Richtige enthielt, wovon wir zu lernen hiitten, und
das wir Gefahr liefen, bei der versuchten metrischen Wieder-
herstellung iiber Bord zu werfen.

Da konnte nur eines weiterhelfen: zu erkennen, nach
welchen Grundsitzen jene Transkription vorgenommen war,
zunéichst, wie sie sich zu der ihr vorausliegenden &lteren
Aufzeichnung verhielt. Dies wiederum setzte eine gegriindete
Anschauung von dem vorsassanidischen Text voraus. ANDREAS
hat nun durch paldographische Forschung gezeigt, daB die
Awestaschrift umgebildet ist aus einer #lteren Form der
Pahlavischrift, die sich vom Inschriftenpéhlivi dadurch unter-
schied, daB sie gleich dem Buchp#hlivi eine Kursive war und
auch Ligaturen besa8 (wenn gleich nicht in solcher Anzahl
wie das Buchpihlivi), die dagegen vom Buchpihlivi insofern
unterschieden war, als der Zusammenfall verschiedener Zeichen
noch nicht soweit fortgeschritten war wie dort, und daB die
Schriftformen iiberhaupt noch nicht so abgeschliffen waren,
sondern den inschriftlichen Buchstabenformen noch néher
standen. Eine . annéihernde Anschauung von dieser Schrift
hat uns der Pahldvi-Psalter gegeben?), der die schlagende
Bestétigung der von AnprEAs erschlossenen #lteren P#hlivi-
schrift gebracht hat. So muB die Schrift der dlteren Awesta-
aufzeichnung gewesen sein, da és bis zur Schaffung des Awesta-
alphabets in Iran iiberhanpt keine andere Moglichkeit schrift-
licher Fixierung gab. Es waren in dieser Aufzeichnung die

25

Vokale und Diphthonge — um hier nur davon zu reden — -

entweder gar nicht (dies gilt nur von Vokalen) oder durch
die matres lectionis «, », 7 (Diphthonge, wenn plene geschrieben,

1) Dariiber GeLpNER, Grundr. II, 33f. o
2) Axpreas, Bruchstiicke einer Pihlivi-Ubersetzung der Psalmen
aus der sassan. Zeit, Sitz.-Ber. d. preuB. Akad. 1910, 869.
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durch “, &, », 1) bezeichnet. Wir miissen also jedes Awesta-
zeichen paldographisch auf das éltere Schriftzeichen (Buch-
stabe oder Ligatur) zuriickfilhren, aus dem es entstanden ist,
und fragen, an Stelle welches (oder welcher) Buchstaben des
5 #lteren Textes es getreten ist, bzw. bei Vokal- (und Diphthong-)
Schreibungen ob diese (oder ein Bestandteil der letzteren) an
Stelle einer mater lectionis eingetreten oder ohne Gewéilrleistung
durch eine solche gesetzt ist. ,Dann werden wir beurteilen
konnen, wie die mazdayasnischen Priester der Sassanidenzeit den
10 ihnen vorliegenden #lteren Text transkribiert haben, und ob
sich ihre Transkription iiberall mit der Sprachgeschichte und Ety-
mologie in Ubereinstimmung befindet“ ). Diese Untersuchungen,
die in den Gathapublikationen von ANDREAs und WACKER-
NAGEL?) fortgesetzt sind, haben gezeigt, daB die Transkriptoren
15 zahlreiche Fehler begangen haben, und — was wichtiger
ist —, daB der erschlieBbare nicht transkribierte Text die
Grundlage unserer Uberlieferung ist. Wir nennen ihn kurz
den arsakidischen Text, wiewohl ja der Text der dlteren
Sassanidenzeit, nimlich vor der Transkription, im Wesentlichen
20 der gleiche gewesen sein muB. Dessen Umschreibung in
Awestaschrift, aus der dann unser weiterhin durch die Jahr-
hunderte getriibter Vulgattext hervorgegangen ist, kann
lediglich als eine Interpretation des arsakidischen Textes be-
wertet werden, wirkliche Uberlieferung war nur der letztere.
5 Ersichtlich ist das Haupthilfsmittel der sassanidischen Trans-
skriptoren bei dieser Umschreibung ihre eigene mittelpersische
Sprache gewesen. Uns dient als Hilfsmittel bei der Inter-
pretation des erschlieBbaren arsakidischen Textes die iranische,
die arische, die indogermanische Sprachwissenschaft, und
% auferdem tritt da die Metrik in hervorragendem MaBe als
Mittel bei der Ausdeutung ein. “Wenn bisher die Metrik in
einem oft unvereinbaren Widerspruch mit der anscheinenden
Vulgatiiberlieferung stand und vielfach iiberhaupt keine Uber-
lieferungsgrundlage hatte, so haben wir jetzt im arsakidischen

1) Axpreas, Die Entstehung des Awestaalphabetes und sein ur-
spriinglicher Lautwert, Verhandl. des Hamburger (XIII.) Or.-Kongr.
2) Nachrichten d. Gott. Ges. d. W. 1909, 11F.; 1911, 1f.; 19183, 363 ff.
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Text einen zwar manchmal vieldeutigen, aber im ganzen getreuen
Text als Untergrund des zu gewinnenden metrischen Textes.

Das Gesagte bedeutet kein vorschnelles Aburteilen iiber
den Wert der sassanidischen Transkription. Zwar, daB sie
zahlreiche Fehler enthilt, kann man jetat schon sagen. Aber
erst, wenn wir unsere Interpretation des arsakidischen
Textes sehr weit gefordert haben, werden wir imstande sein,
das Verhiltnis von Richtigem und Falschem im sassamdlschen
Text abzuschidtzen'). Dann auch wird die Aufgabe entstehen,
die handschriftliche Uberlieferung aufs Neue zu priifen.
Mancherlei Fragen dringen sich nun auf. Gehen unsere
Handschriften alle auf einen einzigen transkribierten Text
zuriick, oder hat die Transkription stiickweise, in wiederholten
Anldufen, an verschiedenen Orten, zu verschiedenen Zeiten
stattgefunden? Man kann jetzt schon sagen, daB wir mit
der Annahme einer einmaligen, einheitlichen und fiir die
Folgezeit allein maBgebenden Transkription nicht auskommen.
Manche Varianten erkliren sich nur als von einander un-
abhéingige Transkriptionen?). Umso entschiedener stellt sich
der arsakidische Text als einzige Uberlieferung von Autoritit
dar. Weiterhin ist zu fragen, ob hinter den uns vorliegen-
den Textvarianten auch Varianten des arsakidischen Textes
stehen; usw.

Im Rahmen der folgenden Untersuchungen habe ich nicht
die Aufgabe, dieses Rekonstruktionsverfahren in allen Einzel-
heiten darzulegen, und Punkte, die Widerspruch gefunden
haben, zu begriinden. Es bandelt sich fir mich darum, die
Bedeutung desselben fiir die Metrik an Beispielen zu zeigen,
wo der arsakidische Text eine andere Vokalisierung zulist,
und die Metrik eine Silbe mehr oder weniger fordert, als
unsere handschriftliche Uberlieferung zeigt.

Das dem ai. dsyati ,wirft’ entsprechende awestische Wort
ahyati (so lautet das Pris. nach Wh. 279) war im arsakidischen
Text - geschrieben. Das konnte ohyoti (anhyeiti) und

1) Vgl. unten S. 230, Anm. 2.
2) Ich bemerke mit Befriedigung, daB jetst auch MEwLer, Journ.
as. 1920, 187ff. dieses Problem aufwirft.

-
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ohoyoti (awhayeiti) gelesen werden. Letzteres ist Yt. 10, 20
in allen, Yt. 10,21 (zweimal) in einem Teil der Hs. iiber-
liefert. Nun zeigt ja schon der Vergleich mit dem Altindischen,
daB erstere Form die richtige ist, und es ist methodisch
richtig, in Féllen schwankender Uberlieferung mangels anderer
Indizien darnach zu entscheiden. Aber es ist eine wertvolle
Sicherung unserer Lesung, daf das Metrum iberall, auch
Yt. 10, 20 ein Prisens auf -aya- ausschlieBt. Das zwischen
Wurzelauslaut und Stammsuffix -yo- eingeschaltete -a- ist in
der wirklichen Uberlieferung, dem arsakidischen Text, nicht
enthalten, und beruht nur auf der Interpretation durch die
Transkriptoren, an die wir nicht gebunden sind?).

Y. 9, 28 lesen wir in einer Gruppe von achtsilbigen
Versen: gourvayahé padave zavars. Dazu bemerkt GELDNER,
Metrik, S. 51: ,fiir das Thema padha- fordert die Silben-
zihlung das kiirzere pad. Lies padwe d. i. padbya, abl. dual®.
Die arsakidische Schreibung des Wortes ist () xe. . Die
Endung ist also -vyo (fiir -fyo, e paldographisch = v, dat.
plur.) und das von den Transkriptoren zwischen Stamm und
20 Endung eingesetzte -a- ist ohne Gewihr. Die Uberlieferung
gestattet uns also, GELDNER'S metrische Lesung anzunehmen ?).
Doch gibt diese Stelle AnlaB, eine andre Frage aufzuwerfen.
Denn die arsakidische Schreibung des Verbums gibt ebenfalls
Raum fiir verschiedene Auslegungen. Der Verbalstamm ist
iiberliefert als s113. Nach Wb. 526 haben wir aber von grab
sowohl das Pris. gourvaya-®), als auch garobya-, gorowya-.
Darnach konnen wir an unserer Stelle ebensowohl gourvya-
(yurBya-) als gourvaya- (yurfoyo-) lesen. Da sind es nun
verschiedene Umstéinde, welche es empfehlen, iiberall wie an
s0 unserer Stelle das Pris. auf -aya- (-0yo-) anzunehmen. Zu-

1) MEmLLET, 8. 8. O.

2) Als themat. Dualform wiire p@dave zum mindesten singulir wegen
defektiver Schreibung des langen Stammvokals, der sonst mit 7 (2asto'bya)
oder 8 (doidrabya) geschrieben wird. Wirklich thematisch ist padazibya
V. 5,11; V. 6, 46; padayd Yt. 10, 28 ; athemat. padadyas, patbyas V. 14, 1.
Die anderen Formen sind mehrdeutig.

8) d. i. yurpoyo-, AxprEAS und WACKERNAGEL, Nachr. d. Gott. Ges.
d. W. 1911, 5.
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nichst, daB nach Wh. das -ya- Pris. nur in Texten geringerer
Uberlieferung, wie Vist. Yt. und Niréing. vorkommt, d. h. da8
GELDNER (N. A)) und BarTHOLOMAE, Wo Varianten' mit -vaya-
vorkommen, diese vorziehen; daB also in Versen wie Yt. 8, 59
mo hoi moriyo yurfoyoit (8)), Yt. 8, 60 yozi $oi moryo yur-
poyot (8) nicht nur das Metrum, sondern die Hss. selbst diese
Schreibung empfehlen. Denn wenn wir an der ersteren Stelle
z. B. die var. gourvit, an der andern gawrvyat lesen, so sind
diese Schreibungen von vornherein die geringwertigeren, weil
in ihnmen das Moduszeichen fehlt; an der letzteren Stelle
konnte also nur die var. gdurvyat mit der von GELDNER auf-
genommenen in Konkurrenz treten, wenn nicht eben das
Metrum GeLoner’s Entscheidung bestitigte. So fordern denn
das Présens auf -aya- (-oyo-), das auch von der Mehrzahl
der Hss. geboten wird, weiterhin die Verse: Yt. 5,65a ho
hoi Bozovo yurpoyot (8); Yt. 18, 147 uzyurpoyontoi zosto ohmo-
kom (10); Yt. 19, 48 ot (iiberliefert ada®)) o3is yovo poti opo-
yurfoyot (12); Yt.19, 51 ot wm ho8ro honyurBoyot (8); Y. 10, 2
yo onsus homyurpoyoti (8); V. 4,1 huvoi poriyurfoyoti (8).

Schwierigkeit bereitet da jedoch der Vers Yt. 19, 35, 36 aom :

xtarond hangsurvayata (9, statt 8). Soll man da etwa doch
-yurfyoto lesen? Trotz np. girdm aus *qrbhyami kann ich
mich nicht dazu verstehen. Es mag kiihner erscheinen, ist
aber doch wohl richtiger, mit GeLower, Metrik 105, hier
unter Berufung auf hangsurvayat § 51 das Aktiv -yurfoyot
einzusetzen. Diese Annahme setzt voraus, da8 im arsakidischen
Text mam3 ohne schlieBendes & als mater lectionis fiir den
auslautenden kurzen Vokal gestanden hat, und die Trans-
skription aus freien Stiicken ein Schlu8 -a zugesetzt hat.
Und daB wortauslautendes & im jiingeren Awesta vor der
Umschreibung in Awestazeichen vielfach nicht mit x bezeichnet
war, sondern man sich meist mit Defektivschreibung begniigte,
darauf weist manches hin. Wihrend in den Gathas jeder
auslautende Vokal seine Lesemutter hat, so daB auch kurzes

1) Im Zusammenhang metrischer Erorterungen setze ich den Text-
aushebungen die Silbenzahl bei.
2) S. unten S. 200.
Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. I. 14
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- regelmdfig mit x geschrieben war und demgeméB in der
Umschrift als -@ erscheinen muBte, ist ja im Gegensatz dazu
die Schreibung -d auch fiir langes -@ am WortschluB geradezu
ein Charakteristikum des jiingeren Awesta. Schon dies weist
5 auf vorwiegende Weglassung der Lesemutter & am Wort-
schluf hin. Weiterhin gibt es eine ganze Reihe von Fiillen,
wo ein unentbehrlicher Schlufvokal nicht iiberliefert ist, oder
wo unser Text am WortschluB ein - hat, das nicht berechtigt
und von den Transkriptoren ohne die Grundlage eines Lese-
10 zeichens x beigefiigt ist.
Einen solchen Fall habe ich in der Andreas-Festschrift,
S. 104 hervorgehoben. Dort hatte ich den scheinbaren Genetiv
sing. von -a-Stimmen auf -@ so erklirt, daB die Endung
-(0)hyo lediglich mit ~n° statt mit &-n° oder »n° geschrieben
15 war und daB das n in solchen Fillen félschlich x gelesen
sei’). Diese Annahme wird bestéitigt durch den instr. sg,
fem. xraozdyehya in dem Vers: oporom xrouZdiyoht frosruti
(10) Y. 9, 14; Yt.19,81. Das Wort war im arsakidischen
Text smaxm-n geschrieben, endete also wie ein am Wort-
20 ende defektiv geschriebener gen. sg. eines -(y)o-Stammes, und
wurde demgem#iB umschrieben. Wir haben auch Varianten
auf -he, die andere normale Schreibung des gen. sg. der -o-
Stdimme, und erkennen daraus, daB auch -he (paliographisch
= 1) offenbar nicht nur da die Schreibung ist, wo diese
25 Genetive mit (") n° bezeichnet waren, sondern auch an-
gewendet werden konnte, wo statt dessen lediglich r°
stand, einesteils gemdB der Plenarschreibung dieser Form
mit schlieBendem -, andernteils geméB dem hiufigen Eintreten
der Ligatur ¢ im Wert der jiingeren Aussprache & an Stelle
30 von einfachen -+ des arsakidischen Textes, sei es daB dieses"
fir einen i-Diphthong stand (in welchem Falle ja die Um-
schreibung mit dem Zeichen e im Lautwert von & aus a%i
berechtigt war) oder daB es nur -i bezeichnete?). Wenn

1) Ahnlich jetzt auch Memwrer, Journ. as. 1920, 198, jedoch ohne
prizise Erklirung des langen @, und noch ohne Kenntnis meiner Arbeit.
2) Fiir defektive Schreibung dieser Endung im ars. Text konnte
man auch auf yahi statt yohyo Yt. 10, 64 verweisen, wo dann eben im
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man etwa diesem Fall (n® statt »n° und 1m°) keine all-
gemeingiiltige Beweiskraft zuerkennen oder annehmen wollte,
daB das vorausgehende -~ eine Sonderbedingung fiir das Fehlen
von & (1) darstellte, so wire dazu zunéchst zu sagen, daB in
dieser Stellung das Fehlen der mater lectionis nicht nahe-
liegender, sondern eher befremdlicher wire, als etwa nach
VerschluBlaut. Und ferner gibt es genug andere Fille. —
Bei der Fiille der Probleme, auf die man bei der Awesta-
lektiire achten muB, habe ich mir leider fiir diese Frage
keine spezielle Sammlung angelegt. So weiB ich zu diesem
Problem augenblicklich nur folgendes auszufiihren.

Zundichst erinnere ich an die zahllosen Fille, wo der
nom. sing. fem. von -a-Stimmen scheinbar auf -@ endigt, wie
sura anahita. Dies steht fir n()mxsx =10, ist also nach mp.
Weise endungslos. Der Name der Gottin *Avaizi ist iibrigens
im ap. bei Artaxerxes II. ebenso unvollstindig geschrieben
ANaHaT2 Ham. 6, d. i. anahit und nicht anahiti zu lesen.
Denn fiir den Autor dieser Inschrift gab es iiberhaupt keine
vokalischen (und nasalen) Endungen mehr, und das voraus-
gehende IM2M2 AP2DeAN® ist nicht imam apadana zu lesen
(denn apadana ist kein Wort), sondern imam apadan, d. h.
das Substantiv hatte mp. Form. Nur daraus, daB in dieser
Beziehung der Zustand des mp. schon erreicht war, erklirt
sich die vollige Konfusion in dem System der Kasusendungen,
das nur fir inschriftliche Zwecke noch kiinstlich ins Leben
gerufen wurde, so da von anahit der genet. AneAHaTaHaYaA
gebildet werden konnte (A.). Das aw. sar(a anahit(a ist im
Prinzip nicht viel anders als jenes quasi ap. ana@h(i)t, nur
daB der awestische Autor zwar nach Ausweis des Metrums
die Endung noch gesprochen hat, sie aber nicht mehr ge-
sprochen wurde bei der ersten schriftlichen Fixierung des
Textes. Das Schluf -a des transkribierten Textes ist dann

engeren AnschluB an die Vorlage der SchluSvokal von den Transkriptoren
nicht beigefiigt wiire. Da sich dies jedoch in einer neunsilbigen Zeile
findet, fiir die ich keine metrische Herstellung weif, wage ich kein ab-
schlieBendes Urteil; es kann dieses yaki ja auch im Zusammenhang mit
dem metrischen Schaden entstanden sein.
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eine Repristinierung, die zwar richtig, aber unvollstindig ist,
weil ohne die Stiitze eines arsak. x kein @ geschrieben werden
konnte.

Wenn also Wortformen, die in aw. Sprache auf Vokal
(auch mit folgenden Nasal) oder Diphthong endigten, in der
dlteren Aufzeichnung dergestalt nach mp. Weise endungslos
geschrieben waren, konnte es geschehen, daf solche endungs-
lose Formen auch in der Transskription beibehalten wurden,
wie das Andreas-Festschrift S. 98 Anm. besprochene aw. haem
= mp. zém; oder sie wurden bei der Transskription in der
beschriebenen Weise durch Anhéngung von -a ins Altiranische
umgesetzt, wobei jedoch dieses -« auferdem noch jede vokalische
(nasale) oder diphthongische Endung vertreten kann. Dies
ist der Fall bei den instr. sg. von -¢-Stimmen auf -a statt
auf -a (gath. auf & = @, zu sprechen 6, j. aw. auslautender
Vokal mit mater lectionis 1 bezeichnet: Yt. 13,3 ¢ midro, so
alle mss.), im loc. sg. bei gara Y. 10,4 d.i. =5 anstatt ~()-s =
yoroi. Ferner Yt. 19,87!) aya = arsak. 58 statt nom. plur,
der an dieser Stelle ungrammatisch fiir acc. plur. steht also statt
ayanho (das wire arsak. smw=x), durch dessen Restituierung
die Stelle metrisch hergestellt wird. Ebenso ist Yt. 5,13
durch Abfall von Endungen im arsak. Text, die dann in der
sass. Umschreibung lediglich durch -¢ ersetzt sind, in Un-
ordnung geraten. Die Stelle lautet metrisch und in Wirklichkeit:

a  yohyo?) todvoro vostoro 8
b spoitoho wvispoi homoyounoho 10
¢ homo-nofonyo Burzonto 8

d  turvoyonto vispomom Jdvisutom dvoiso 12 usw.

Uberliefert ist da, um nur die in unserm Zusammenhang
interessierenden Schreibungen und Varianten zu erwihnen:
a) vastara, vastaro (vastra); b) spaeta, spita, spete (-e K. 12
nach dem folgenden Wort: vispa, vispe [K. 12]); ¢) -nafaeni,
nifaene (K. 12); homo-nofonyo- ,gleich schnell‘ oder ,gleich
stiirmisch® muB mit ved. nabhanyi- zusammenhidngen und

1) Whb. 47 ist die Stellenangabe Yt. 19, 37 ein Druckfehler.
2} yeile statt yeihd.
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unterscheidet sich von ihm durch dehnstufige Wurzelsilbe,
wiihrend das ¢, e der 2. Silbe (des Hinterglieds) wie manchmal
abusiv fiir den Epenthesenvokal i eingetreten ist. — barazanta;
d) taurvayanta (-ti L. 18, -te K. 12). Solche von den Trans-
skriptoren verlegenheitshalber gesetzte Schlu8 -a als Dual-
endung anzusehen, macht den Text ungereimter als er ist (bei
Vierzahl!). Ganz gekiinstelt ist die Annahme eines du. mse.,
der zu einem Stamm *nafaent gebildet sein soll (Wb. 1775). —
Yt. 5, 78 danavo tara vyaxana soll acc. plur. sein, steht also
mit dem oftmaligen Eintreten von nom. plur. fiir ace. plur.
bei -i- und -«-Stémmen fiir grammatisch und metrisch korrektes
donas turon viozonon (8); statt twrom usw. arsak. = usw.; —
Yt. 5, 86 naratit yoi taxma statt naras . ... taxmd, arsak.
mxna: statt noxo=:, also sogar Abfall einer durch -s und
folgendes Enklitikum gedeckten Endung. — In mehrfacher
Hinsicht interessant ist Yt. 10, 71 ha®ra ‘narya hamvarasta
(J. 10 -varati!) statt ho9ro moryoyo homvurty (8). Einerseits
ist das schlieBende ~ von homvurti, das in der Vorlage
von J. 10 gestanden hat, anscheinend schon im arsakidischen
Text, welcher der Transkription der andern Handschriften zu-
grunde liegt, abgefallen, so daB das endungslos gewordene
Wort durch ein nichtsbedeutendes -a erginzt wurde, .ander-
seits wurden die beiden ~ von (X)»-3 = noryoyo als ein-
faches konsonantisches y gelesen, was bei der Frage nach
dem Alter der Doppelsetzung von - zur Bezeichnung des
Konsonanten (im Unterschied von 7) nicht unwichtig ist. —
Der fiinfte Vers in Yt. 5, 89 muf gelautet haben: nipodrim
vispoyd urtovno stois (10) aber iiberliefert ist er mit nipatara
var. nipatar. Der Abfall der Endung, fir die in einer Hds.
nicht einmal -a eingesetzt wurde, ist deutlich. Woher aber
kommt das -z des Stammsuffixes? Offenbar war im arsak.
Text fiir ownxe® blofes =rnc® eingetreten, und die Trans-
skriptoren haben dies fiir defektive Schreibung einer msc.-
Form mit starkem Stamm gehalten.

Dem Ausgangspunkt unserer Erorterung, dem vermut-
lichen Eintreten von gourvayata an Stelle von yurpoyot kommen
wir wiederum niher mit der Betrachtung von Wortern, in

20
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denen wir ein Schwanken von Formen auf -t und -ta bezw.
-da finden. Verschiedentlich haben wir Varianten von diesen
Gestalten, welche darauf hinweisen, daf in den betreffenden
Fillen im arsak. Text lediglich n° als Wortschluf stand, dies
5 aber von den Transskriptoren sowohl als schliefendes -t wie
als Endung -ta, (-da) gedeutet werden konnte. So j. aw. ada,
das offenbar nicht immer gleich g. aw. ada (z=¥) ist, sondern
manchmal als Umschreibung von rx gleich sonstigem aat
(nxw) ist; so Y. 57,25; Yt. 6, 3; Yt. 19, 48, 50, 56, V. 20, 4.
10 Weiterhin kommt hier in Betracht der abl. sg. der -a-St. auf
-at und -@da, welch letzteres, wo es richtig ist, die Post-
position, die mangels einer Lesemutter nur mit -a geschrieben
ist, enthilt. BloBes rx° ist richtig als -at-a gedeutet Yt. 10,71,
wo hamarodat neben dem metrisch richtigen hamaradada steht
15 und Yt. 14, 31 ospiyom vorsom zmot o soyonom (10) [iiberliefert
zomada, zamat, zimada, zimat), im Gegensatz zu Yt. 10, 72, wo
zomada und zomat iberliefert, aber eine metrische Lesung nur
mit zmot (ohne Postposition) moglich ist'). Und ferner die
gelegentliche Vertanschung von yat und ya®a, woraus sich
20 ergibt, daf auch letzteres statt xn~ (transskribiert yada) nur
n geschrieben war?).

Nunmehr fragen wir, ob auch bei Verbalformen mehrfach
ein wortschlieBendes n bei der Transkription fdlschlich als
-ta gedeutet wurde, oder als -ta zu deuten gewesen wiire,

2 und einfach -f{ umschrieben wurde. Die iibrigen Fille aufer
gourvayata, wo GELDNER a. a. O. dies vermutet, sind nicht
anzuerkennen. Yt. 13,89 ist yo purviyo ¢idrom rvoisoyoto
ein zehnsilbiger Vers, an dem nichts zu &ndern ist. Yt. 5, 128
ist das medium bandayata, Yt.10, 123 yazate so sehr am

so Platz, daB wir uns bei der metrischen Unstimmigkeit (9 Silben)
einstweilen wohl bescheiden miissen. Dagegen haben wir in
unmittelbarer Nachbarschaft unserer Ausgangsstelle, Yt. 19, 33
SchluB barata in der Mehrzahl der Hss, aber die Var. barat

1) Ich vermute folgende Versabteilung: hokot vispo opikurntoti; yo
hokat (12) ostds to wvorsis o mostorynds do (10) vohunis o zmiot homrot-
dvoyoti (10) midrodruzom murtiyonom (8). — Weitere Belege von rzomat,
zpmndda unten passim. 2) Vgl. unten S. 238, 241.
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in J. 10, D. zeigt, daB dem ein n=2 zugrunde liegt. Die
Beifiigung des durch kein x des arsakidischen Textes gewsihr-
leisteten -a ist nach Ausweis des Metrums und der Grammatik
richtig. Ferner, gleichfalls im selben Textstiick, Yt. 19, 34
ist iiberliefert brasat') Yimo asato (7). Ich halte es wenigstens
fir wahrscheinlich, da8 hier filschlich die Zusetzung von -a
zur Verbalform unterlassen sei. Das Verbum kann meines
Erachtens nicht mit Wh. 971 zu ai. bhramati ,bewegt sich
unstit’ gestellt werden, denn das -sk-Priisens dazu wiire
bhrm-sko-, aw. *bras- (bezw. *Bros-), wo denn eine Schreibung
mit & in der Wurzelsilbe unberechtigt wire. Gehen wir
dagegen mit GELDNER 3 Yt. 24 von ai. bhramsate fallt‘ aus,
so ist es da anders, weil der Nasal von diesem Verb nicht
wurzelhaft, sondern 1nﬁg1ert ist, das -a- von ved. bhrasat eine
Dehnstufe in ved. bhrasayant- hat, zu welchem Kausativstamm
sich aw. brasa- verhilt wie aw. a-tapaite zu aw. tapayeiti.
Die Annahme des Mediums an unserer Stelle geschieht zwar
wesentlich des Metrums halber, stiinde aber in Uberein-

5

stimmung mit der Diathese der andersartigen Priisensbildung

al. bhramsate. — Ich kenne noch zwei #hnliche Fille, eben-
falls aus Yt. 19, die ich mit allem Vorbehalt, d. h. mit dem
ausdriicklichen Bemerken namhaft mache, daB ich da die
Anderung der Diathese zwar fiir moglich halte daf dies aber
nur durch den Vers begriindet ist. KEs handelt sich um
urspriinglich zweifellos metrische Stellen, fiir die ich keine
andre Heilung wei, ndmlich

Yt. 19, 47a  adat frasa hamrazayata 9
und Yt. 19, 49¢ aat he paskat hgmrazayata (9),
sowie 47c aat he paskat fradvarat Q)
und 49a adat frasa hgmdvarat ™.

Die iiberzéihligen Verse kidmen in Ordnung durch Einsetzung
von homrozoyot, die unterzihligen durch Einsetzung von
-dvoroto. Das Verbum dvar kommt medial und aktivisch vor;
das Verb hom-rozoyo- ist hier intransitiv, aber in anderer

25

30

Weise als in der Verbindung wvarasds- hqmrdzaya- (medial) s

1) var. barasat, vgl. S. 231, Anm. a. E.
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sich das Haar strihlen’. Man mag iiber den letzteren Her-
stellungsversuch sehr skeptisch denken, und ich selbst bin
nicht der Ansicht, daB gerade dieser Punkt geeignet sei, das
von GELDNER vorgeschlagene, und von mir gebilligte gaurvayat
5 Yt. 19,35 zu stiitzen. Jedenfalls kann dieses einzige dem
Metrum zuwiderlaufende gourvayata keine Instanz bilden, der
Awestasprache ein Prisens gaurvya- zuzuerkennen. - Und soviel
diirfte aus den vorstehenden Ausfiihrungen wohl auch hervor-
gehen, daB eine dringend erforderliche Untersuchung iiber die
10 Diathesen der awestischen Verba, bei der von vornherein ab-
zusehen wire von nicht entscheidenden Formen, wie den auf
-ti oder -te endigenden, auch bei Formen, wie den soeben be-
sprochenen, mit gréfter Umsicht angestellt werden miifte.
Wir konnten also bisher nur die Stammform yuroyo-
15 anerkennen, aber diese ist metrisch ausgeschlossen in Y. 57, 29
und den entsprechenden Versen Yt. 10, 1041):
yattit usastaire hindvo agourvayeite®) 13
yatcéit daosataire miyne 8
Die erstere Zeile kann, beiderorts in metrischem Zusammen-
2 hang stehend, nichts andres als einen Vers darstellen, als
solcher muB sie zwolfsilbig sein; also ist oywrfyo- zu lesen,
und da es ein solches Pris. act. nicht gibt, steht hier das
Passiv und ist opurfyotoi zu lesen. Das kann man mit
Bestimmtheit auf Grund der metrischen Feststellungen be-
25 haupten. Aber wir wollen ja unsere metrischen Ansichten
aus der Grammatik und Interpretation gewinnen, nicht um-
gekehrt! Nun, bei der bisherigen aktivischen Auffassung des
Verbs hat sich keine fiir beide Stellen befriedigende Uber-
setzung ergeben. Geroner®) mag Recht haben, Yt. 10, 104
% als die Originalstelle anzusehen. Jedenfalls paBt seine Uber-
setzung, die BArTHOLOMAE iibernommen hat, nicht in Y. 57, 29.

1) Auch Yt. 11, 6, wo ich zwar das Metrum nicht durchweg fest-
stellen kann, am SchluB jedoch sich klar ergibt: dvoido froturson fro-
dvoron (8) nionés dowwd, miondd doivoydzo (12) zofor ofiyurfyon(l) ito
rorudyonto (12). Die letzte Zeile ist unverstindlich, man gveif nicht ob
akt. oder pass.

2) var. -vyate Pt. 1, F.1 (Y. 57, 29). 3) KZ. 80, 517.
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Dort heit es: ,Sraosa, den vier Renner ziehen (27), die
schneller sind als Rosse, Wind, Regen, Wolken, Vogel,
Geschosse (28)%, 29: ,welche allen entkommen?), welche sie
von hinten verfolgen, und welche nicht von hinten eingeholt
werden; welche mit beiden Waffen herbeikommen, den guten,
wahrhaftigen Sraosa fahrend“. Wenn man nun fortfihrt zu
iibersetzen: ,wenn er (der Verfolgte) im ostlichen Indien ist,
so ergreift er (SraoSa) ihn“, dann ergéinzt man im Vorder-
und Nachsatz ein verschiedenes Subjekt, von denen keines
im vorherigen Text angedeutet ist. Das wiirde bedeuten, daf
die (von GeLpNER angenommene) Ubertragung aus Yt. 10, 104
eine recht ungeschickte Interpolation ist. Ubersetzen wir
dagegen: ,wenn einer im dstlichen Indien ist, dann wird

-

0

er ergriffien”, so haben wir im Vorder- und Nachsatz das

gleiche Subjekt, dessen Erginzung aus dem vorherigen kaum
Schwierigkeiten macht. Weniger gezwungen li6t sich Yt. 10,104
als Subjekt des Nachsatzes (agourvayeite ,er ergreift) Mithra
aus dem vorhergehenden ,seine (Mithra’s) Arme“ (yerihe bazava
erginzen. Doch auch hier ist die Konstruktion einfacher,
wenn wir im Vorder- und Nachsatz nur ein Subjekt an-
nehmen, und zwar singularische Wiederaufnahme von midro.-
aojanho. Die ganze Stelle lautet

a  yohyo duryo Eit Bozovo 8
b froyrofonti midre-ouzoho 9(?)
¢ yot &t udostoroi hindow oyurfyotoi 12
d yot Gt dousotoroi miynoi 8
e yot ¢it sonokoir rohoyo 8
f yot ¢t vimodyoi ohyo .zmo. 8

FaBt man mit BARTHOLOMAE (Grundr. Ia, S. 64, 67, 202) niyne
als 3. Pers. sg. med. (daneben niyne 1. Pers. Y. 10, 2; Yt. 4, 5),
so weiB ich nicht, warum dieses aktive Bedeutung haben
miiBte. Perfektische Formen dieser Art konnen aktive (daide
,er hat gesetzt) und passive Bedeutung haben (vaote ,er ist
genannt‘), dagegen von Prds. haben wir nur noch eine

1) Abnlich Geoner, Stud. 163. Das Verb ist jedoch apa + ya
wie Yt. 14, 57, vgl. Wbh. 1282.

25
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weitere 3. sg. med. auf -¢, und diese ist passivisch: mruye
,s wird gesprochen. Das wird auch von niyne gelten. Ich
iibersetze also: ,dessen lange Arme die Treubriichigen er-
greifen; wenn einer im ostlichen Indien ist, wird er ergriffen;
wenn im westlichen, wird er niedergeschlagen, — wenn einer
an der Miindung (?) der Roha, wenn einer in der Mitte der
Erde ist“.

Es bestiitigt sich also, da die Awestasprache kein sicher
bezeugtes Priisens *yurfyoti hat, und das Passiv yurfyotoi
stimmt zu ai. grhydte so vollkommen, wie das akt. yurfoyoti
zu ap. agrbayam und ai. grbhaydti.

Ein &hnliches Problem, wo Grammatik, Metrik und richtig
verstandene Uberlieferungsgeschichte sich gegenseitig aufhellen,
ergibt sich bei vaxs ,wachsen‘. Yt. 8, 92 lesen wir als letzte

> Zeile: sura vaxsyente vaxsa (7) mit den var. vaxSayente P. 13,

vaxsyante L. 18, vaxsayanta J. 10. Noch ohne Kenntnis der
Var. P. 13 hat GeLoNer, Metr. 73 nach Sinn und VersmafB
vaxdayante verbessert und KZ. 25, 482 an dieser Lesung fest-
gehalten. Warum er dann die Lesung von P. 13 nicht in
den Text der Neuausgabe aufgenommen hat, wei ich nicht.
Es liegt kein Grund vor, an dieser Stelle dem Wort vaxsa
eine andere Bedeutung (Wb. 1339 ,Besprithen, Benetzen‘) zu
geben als an den zahlreichen anderen Stellen, wo es ,Wachs-
tum‘ bedeutet. Und auBer der nur anscheinenden Abweichung
in der Présensbildung vaxsya-, die dem Metrum zuwiderliuft
und nur darauf beruht, daf in einem Teil der Hss. das -a-
fehlt, dessen Setzung von dem Dafiirhalten der Transkriptoren
abhing, gibt es auch keinen Grund, hier ein anderes Verbum
als mit GeLpNER vaxs ,wachsen‘ und zwar im Kausativ an-
zunehmen. Im Allgemeinen ist dieses Verbum richtig voka-
lisiert: neben dem einfachen thematischen Présens vaxsati
das tiefstufige waxsSyati, dazu der Kausativstamm vazdaya-.
So ist denn metrisch richtig einerseits vaxsayato Y. 10, 3 (var.
vaxsyato), anderseits wxsyeiti Y. 44, 3 (var. uxsayeiti), vgl
Yt. 7, 2a, f (zehnsilbig, ohne var.), Y. 10, 6 (var. uxsayeiti),
uxdyat-wrvara- Yt. 10, 61; 18, 43, 44; (Y. 16, 8 metr.?).
Schwieriger ist die Frage der Lesung in Komposita wie



Untersuchungen iiber die Metrik des jiingeren Awesta. 205

uzvaxs-. - Denn da konnte ein “nvwrimx gelesen werden als
uzvoxrdoyoti und *uzvoxsyoti sowohl wie als *uzuxsoyoti und
uzuxsyoti. Sprachlich moglich ist aber nur die erste und
letzte dieser Lesungen. Das ist richtig umschrieben Yt. 13, 14
(alle Hss) und 10 (Mf. 3, K. 13 wuzuasayante) in dem Vers
zmot') wzuxsyonti wrvoro ,vom Boden wachsen die Pflanzen
auf'. Dagegen ist Yt. 18, 78 wzuxsyan éa wrvard (P. 13
uzuxdayanta) unterzihlig. Man hat hier, der iiberlieferten
Form des Verbums folgend, immer iibersetzt ,es wuchsen die
Pflanzen‘. Der Zusammenhang ist aber ganz #hnlich wie an
der zu Anfang dieses Abschnitts besprochenen Stelle Yt. 8, 92
die Wasser flieBen und lassen die Pflanzen wachsen; mit
Annahme dieser Ubersetzung und der Lesung wzvoxsoyon to
urvoro (8) ist der Vers hergestellt.

Schwieriger ist Yt. 7, 4 zu beurteilen. Die handschrift-
liche Uberlieferung bietet:

a dat yat®) mdwhe raoxsne tapayeiti
b misti wrvarangm zairigaonangm zar(aymaem
c paiti zomdda uzuxsyeity

mdnham, das GELDNER’S Text gibt, haben zwei bei WrsTER-
GAaArRD verzeichnete Hss. Es ist eine als Subjektskasus in
jeder Stufe der iranischen Sprachgeschichte ausgeschlossene
Form, und kann nur verstanden werden als falsche Ergiinzung
des- von einem Teil der Hs. gebotenen endungslosen (mp.)
mih zu einer blof anscheinend altiranischen Form, wie das
in anderer (gegeniiber zu Grund liegendem raxn getreuerer)
Weise in der Var. mdwha durch blofe Anhéingung des unver-
bindlichen -a geschehen ist. Demgegeniiber ist mdnhe das
iltere als der mitteliranische, auch fiir den rectus fungierende
Cas. obliquus auf -2; raoxsne ist das attributive Adj. dazu in
der entsprechenden Form. Die Var. raoxsns zeigt nur den
im Pazénd bekannten Wechsel von ¢ und 2, geht also nicht
mit » = 1 auf arsak. ::wm~, welches echt awest. nom. sg.
rauxsno sein konnte, zuriick. Es ist das also ein junges

1) 2amada, zemata, zomat, siehe S. 200.
2) Fehlt F. 1, Pt. 4; steht L. 18.
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Textstiick, in dem die Awestasprache schon stark vom mp.
beeinflut ist, und zwar nicht erst durch die Uberlieferung,
sondern im Gebrauch des Verfassers selbst. Denn wihrend
manche grammatisch nicht einwandfreie Stiicke nach Ausweis
5 des Metrums offenbar in altiran. Sprache gedichtet, aber erst
in mitteliran. Zeit mit ungeniigender Bezeichnung mancher
Endungen erstmalig aufgeschrieben wurden, und dann bei
der Transkription unvollkommen in awestische Lautform er-
ginzt wurden, zeigt hier das Metrum (¢ = 10), daB die Form
10 manhe auf den Autor selbst zuriickgeht'). Das wrvarangm
zairigaonangm wird seit Hisscamany (Casuslehre 275) als
partitiver Genetiv des Subjekts (Typus Emmtov éxatépwv) auf-
gefaBt. GemdB dem Gebrauch des Casus obliquus in mp.
Lautgestalt und mp. Geltung als rectus bei mdwhe raoxsne
15 erblicke ich auch hierin den mp. Plural auf -an, d. h. den
als Obliquus und Rectus fungierenden ehemaligen gen. plur.
Weitere Beispiele von Genetiv als Subjekts- und (direkten)
Objektskasus bei Reicaerr, Elementarbuch § 497. Bei der
Mehrzahl derselben handelt es sich ebenfalls um Plurale.
20 Wiewohl ein solcher Genetivgebrauch keineswegs befremdend
ist?), mub doch erwogen werden, ob und in wieweit auch bei
den andern so verwendeten Gen. plur. der mp. Plur. auf -an
mit hereinspielt. Ich kann mich jedoch jetzt nicht auf eine
Untersuchung dariiber einlassen. — Die Zeile b ist 14-silbig,
2 und konnte in dieser Gestalt zur Not als Vers betrachtet
werden. Fiir wahrscheinlicher halte ich freilich, da8 der Vers

1) yat (s. vorige Anm.) ist kaum zu entbehren. Sonst kinnte man,
wenn man um jeden Preis den altiranischen Charakter dieser Zeile retten
wollte, eine achtsilbige Zeile herstellen: 0t mo rouxdno topoyoti. Das
wiire aber hier eine zuweitgehende Repristination. — Wie man sieht,
nehme ich auch bei sehr jungen ,awestischen® Produktionen gelegent-
lichen Gebrauch der alten, im normalen jiingeren Awesta herrschenden
Metra an. Sprachliche und metrische Untersuchungen konnen hier noch
manches zur relativen Chronologie beitragen, wobei die erwiihnte An-
nahme gepriift werden kann.

2) RercHeLT, a. a. O., gibt ein gathisches Beispiel eines solchen
gen. sg. des Objekts Y. 40, 2. Den gen. des Objekts kennt auch das ai.,
nicht dagegen, soviel mir bekannt, partitiven Genetiv des Subjekts.



Untersuchungen iiber die Metrik des jingeren Awesta. 207

als zwolf-silbig mit den Formen auf -an verfaBt, und die altiran.
gen. plur. erst nachtriiglich (d. h. wohl bei der Transkription)
eingefiihrte Altertiimelei seien. — c ist siebensilbig, zomada
(Varianten auf -a¢ s. S. 200) einsilbig. Wenn wir aber schon
in den beiden ersten Zeilen glaubten, Verse erblicken zu
sollen, so gilt das um so mehr hier, wo es sich nur um einen
achtsilbigen handeln kann. Die Unterzihligkeit liegt dann
wieder in dem uzuxsya-, eine Stammform, die ja auch insofern
zu unserm spit entstandenen Textstiick kaum paBt, als in
der spiteren Sprache ja nur ein vaxsaya- (mp. vizsetan), dies
allerdings nur in intrans. (nicht kausat.) Bedeutung fortlebt.
Hier ist jedoch wzvaxdaya- in der Bedeutung ,aufwachsen
lassen‘ anzuerkennen. Denn es ist ein viel nachdriicklicherer
Preis des Monds, zu sagen: ,dann, wenn der lichte Mond
Wiérme bringt, 148t er immer die griinen Pflanzen im
Friihling aus der Erde aufwachsen“ als wenn schlechthin
gesagt wire ,dann wachsen“. Dann auch ist der meistbe-
zeugte Singular (uzuzsyeiti, zu lesen wuzvoxsoyoti) erklirt und
ganz in Ordnung’). Dem gegeniiber ist die nur von J. 10 be-
zeugte Pluralform, die BaArTHOLOMAE (Wb. 1838) und REICHELT
a. a. 0. vorziehen nur die Beseitigung der lectio difficilior,
(als die der Sing. erscheinen mufte, wenn man mit -uxzsya-
swachsen‘ und wrvarangm als Subj., nicht Obj. rechnete).

Vom Aufgehen der Sonne gebraucht ist das Wort ohne
Variante und metrich richtig uzuaxsyeiti geschrieben Yt. 6, 2a
(achtsilbig) und 3a (zehnsilbig). Uber die metrische Gestalt
von Yt. 4,8c¢ will ich keine abschlieBende Meinung #uBern;
jedenfalls liegt da kein Zwang vor, eine andere Stammbildung
als wx$ya- anzunehmen. '

Wenn das Kompositionsglied vor uxsya- bezw. vaxsaya-
vokalisch auslautet, ist im Gegensatz zu uz-uasya-, uz-vaxsaya-
eine orthographische Unterscheidung beider Stammformen im
arsakischen Text moglich und denkbar. Denn in Fillen wie

1) Vgl. DeLerick, Vergleich. Syntax I, 832 A. Von REicHELTs
anderen Beispielen mit gen. plur. als Subj. Kasus hat eines (V. 19, 23)
das Verb im plur., das andere (H. 2, 18 iptv. med.-pass. sg.) ist kaum
ausschlaggebend.
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fra-uxsya- ist die Kompositionsfuge in der Regel hiatisch
(wofiir wiederum das Metrum das sicherste Kriterium), und
da konnte man erwarten, da8 der vokalische Anlaut des
2. Kompositionsgliedes im Hiat mit x geschrieben sei, also
fra-uxs- = wrmp; aber fra-vaxs = wrme. Es kommt solches
& im Anlaut des 2. Kompositionsgliedes vor?), jedoch- bei ver-
schiedenen Vokalverbindungen verschieden hiufig. Die ortho-
graphischen Gebrduche in diesen Fillen konnen hier jetzt
nicht im einzelnen untersucht und dargestellt werden. Es
geniigt hier, darauf hinzuweisen, daB die inlautende hiatische
Vokalverbindung -0 4 - hiufig geradeso wie der Diphthong
-ou- (-a0-) geschrieben wird, nimlich einfach mit 1. Belege
dafir sind z. B. froso-usdro- (frasaostra-), mido-uxto- (mi-
Baoxta-), fro-uxto- (fraoxta-). Es konnte also auch wuas- im
Inlaut nach Vokal wie wazs- einfach wn+® geschrieben sein.
und wenn das (wie sich bestitigen wird) der Fall war, stehen
wir bei solchen Komposita vor derselben Frage wie bei wzuas-
und wevaxs-. :

Y. 33, 9 ist W, wninaw als asaoxsayantd und asaoxsyantd
umschrieben. Erstere Lesung ist sprachwidrig, die Bedeutung
,die. Wahrheit wachsen lassend, vermehrend‘ empfiehlt die
Lesung wrto-vozsoyont-, wobei denn das folgende saradyayi
dreisilbig gelesen werden muB: sordyoys (BARTHOLOMAE,
Gaba-s 37: asa- uxjantd sardijajd). Dagegen hat afraoxsayant-
Yt. 13, 55 intransitive Bedeutung: ,nicht hervorwachsend".
Uberliefert ist afraozsayeinti§ in fast allen Hss., nur J. 10
hat afraoxsyanti. Und das ist hinsichtlich der Stammbildung
das Richtige, der achtsilbige Vers lautet: frodoto ofrouxsyontis,
Gleich darauf, Yt. 13) 564 sind die Handschriften in der
Schreibung sowohl der Wurzelsilbe als der Stammbildungssilbe
uneins. Wir haben fravaxsaya-, fravaxsya-, fraoxsaya-. Nach
Bedentung und Metrum wire jedoch gerade die einzige nicht be-
zeugte Variante fraoxsya- richtig: ot to nirom fro-uxsyonti (8)
,aber diese gedeihen jetzt'. Yt. 19, 2 ist fraoxsyan metrisch
unterzéhlig, die Bedeutung ist intransitiv. Ein intransitives

1) Axpreas und Wackernacer, N. G. G. 1911, S. 12.



Untersuchungen iiber die Metrik des jiingeren Awesta. 209

Prisens mit Stammbildungselement -aya-, wie wir es hier im
Metrum brauchen, haben wir aber bisher im Awestischen
nicht angetroffen. Doch ist dies, wie schon erwihnt, die
mittelpersische Form dieses Wortes, und stellt, wie die Be-
deutung lehrt, nicht die Fortsetzung des alten Kausativs
voxSoyoti dar, vielmehr ist der Verbalstamm als solcher aus-
gestorben, und vom Nomen vazsa- das Denominativ *vazsayati
(mp. vdzsitin) gebildet, woneben die andere Denominativ-
bildung mit -én- (SaLEmanwN, Grundr. Ia, S. 305 § 95) steht:
mp. vaxsenetan. Es stimmt nun zu dem jungen Sprach-
charakter des Zamyad Y&st, wenn wir an unserer letzten Stelle
das Metrum herstellen durch Einsetzung dieser Denominativ-
bildung fravaxsayon.

Betrachtungen, wie die soeben vorgelegten, lassen sich
sich auf Schritt und Tritt anstellen, und in den folgenden
Untersuchungen wird noch einiges von der Art vorzubringen
sein. Hier sollten diese Beispiele nur zeigen, daB zwar ein
Versuch der metrischen Textherstellung gegeniiber dem
Vulgattext manche Freiheiten in Anspruch nehmen mu8, man
aber dabei doch durchaus an die im arsakidischen Text ent-
haltene wirkliche Uberlieferung gebunden ist. Aus ihr den
wahren Text herauszulesen, ist keineswegs ganz einfach, und
kein Mittel darf unversucht bleiben, die Mehrdeutigkeit des
arsakidischen Textes richtig auszulegen, die Unsicherheit, die
diese Uberlieferungsform mit sich bringt, in die engsten Grenzen
einzuschliefen. Dazu ist nun, wie ich gezeigt zu haben hoffe,
wiederum die Metrik neben Grammatik und Ubersetzung ein
ganz wesentliches Hilfsmittel.

Wenn wir bei diesem Verfahren, dessen Methode durch
immer mehr ins Einzelne der altiranischen Orthographie und
der- awestischen Uberlieferungsgeschichte eindringende Unter-
suchungen gewi noch der Vervollkommnung fihig ist, vielfach
zu anderen Wortformen gelangen, als sie uns die sassanidische
Transkription bzw. die Vulgata bietet, so geht es nicht an,
fir die so erhaltenen Wortformen die Schreibweise anzu-
wenden, wie sie bei unserer Wiedergabe des Vulgattextes
durch lateinische (u. &) Schriftzeichen iiblich geworden ist.
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Diese unsere Transkription hat nicht die Aufgabe, annéhernd
die Laute einer Sprache, sondern moglichst genau die Buch-
staben eines in teilweise absurder Orthographie geschriebenen
Textes wiederzugeben. Es soll nun der Leser, und zwar
gerade, wenn ihm die hier angewandte Methode noch nicht
vertraut ist, immer vor Augen haben. ob er es mit einem
iibernommenen Schriftbild oder mit einer methodisch erarbei-
teten Lautform zu tun hat. Schon deshalb ist es wiinschens-
wert, fiir beides eine augenfillig verschiedene Schreibweise
anzuwenden'!). AuBerdem aber ist es zur Darstellung der
metrischen Textgestalt notwendig, eine Schreibweise zu ge-
brauchen, die den Silbenwert der Worter zum Ausdruck bringt,
kurz, die nach MaBgabe unseres jetzigen Wissens die wirklich
gesprochene Sprache anndhernd darstellt. Ich folge darin den
Anschauungen und der Bezeichnungsweise von ANDREAs. Auf
Besonderheiten, die fiir die metrische Geltung ohne Belang
sind, wie z. B. Spiranten (d, 8, ) an Stelle von Verschluf-
lautzeichen, gehe ich hier nicht ein. Was die Vokale betrifft,
so hat Anxpress in den mehrfach genannten zusammen mit
WackerNAGEL herausgegebenen GGathapublikationen fiir Vokale,
die idg. &, ¢, 0 entsprechen, 0 gesetzt. wenn die betreffende
Wurzelsilbe, das betreffende Suffix oder Flectionsendung (in
entsprechender Ablautstufe) in irgend einem einzelnen be-
stimmten Fall eine Schreibung aunfweist, der ein 1 des arsa-
kidischen Textes zu Grunde liegt, wodurch dunkle Aussprache
verbiirgt ist. Wenn dagegen in einem gleichartigen Wort-
element eine Schreibung mit 1 nicht nachzuweisen war, wurde
der Vokal, als seiner Klangfarbe nach unbekannt, mit a* be-
zeichnet. Da nun die Fille, wo fiir einen solchen Vokal
Schreibung mit » nachweisbar ist, zahlreicher. dagegen die a®
immer seltener geworden sind, da ferner die neugefundenen
mittelpersischen Texte ebenfalls zahlreiche Fille beibringen,

1) Es handelt sich also nicht um den Vorschlag einer neuen Trans-
skription des uns vorliegenden Awestatextes, was nur Verwirrung stiften
konnte. Den Text der Vulgatiiberlieferung umschreibe ich genau in der
Weise des Iran. Grundrisses. Wo eine andre Schreibweise gebraucht
ist, ist auch etwas anderes gemeint als der Vulgattext.
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wo solche Silben mit 1 geschrieben sind, nimmt ANDREAS jetzt
durchgehend ¢ an. Neuerdings hat Jacossomn in seinem Buch
»Arier und Ugrofinnen“ vieles beigebracht, was diese An-
schauung nachdriicklich bekraftigt. Ich glaube, wir kommen
der Wahrheit jedenfalls am nichsten, wenn wir immer o
schreiben. Uber die Frage der iranischen Vertretung von
nasalis sonans will ich mich bei Besprechung von JacoBsonn’s
erwihnter Schrift im Zusammenhang &ufern. Daf dieser Vokal
nicht » gewesen sein kann, hat BarTHOLOMAE, WZKM. XXV,
132f. Anm. erwiesen. DaB es ein dunkel gefirbter Vokal
war, steht gleichfalls fest. Ich schreibe hier dafiir gleichfalls
einfach o. Metrisch ungiiltige Vorschlagsvokale, erst recht
die teilweise blo8 orthographisch begriindeten, teilweise aber
in einer gewissen Sprachperiode sicherlich berechtigten ana-
ptyktischen Vokale lasse ich ganz weg.

Wo ich mich bei Einzelheiten auf miindliche Mitteilung
von ANDREAS berufe, fiige ich in Klammern A. bei

I. Prosaische und metrische Formeln
zur Ankiindigung direkter Rede.

In einem gemeinverstindlichen Vortrag, der in der ,Inter-
nationalen Monatsschrift fir Wissenschaft, Kunst und Technik,
Jahrgang 15 (1921) abgedruckt ist, habe ich (Sp. 636) ge-
sagt, daB im jiingeren Awesta mehrfach direkte Reden, die
in metrischer Form gegeben sind, durch prosaische Einschal-
tungen, wie ,also sprechend’, ,da bat er‘ eingefiihrt seien. Es
obliegt mir, diese Aufstellung zu bewahrheiten.

Um den metrischen oder unmetrischen Charakter der An-
kiindigungsformeln hervorzuheben, muB ich vielfach auf die
metrische Gestalt der umgebenden Partien, der folgenden Rede
und der vorausgehenden Erzihlung eingehen, wodurch gewisse
Abschweifungen notig werden. Wenn ich dabei, wie auch
in der Einleitung schon geschehen, dfter aufer 8-silbigen, auch
10- und 12-silbige, ja gelegentlich sogar 14-silbige Verse an-
nehme?), so miissen Nachweise iiber das sonstige Vorkommen
solcher Verse spiiteren Aufsitzen vorbehalten bleiben.

1) Siehe Einleitung, S. 187.
Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. I. 15
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Ich-gehe aus von V.2, 10 =14 =18. Die Stelle lautet:

a ot yomo frosusot rouco o 9
b wpo ropidvom huvont) poti odronom 12
¢ ho imom zom ofi Syovot 8
5 d sufroyo zuronoinoyo 8
e opi dim sifot 0§8royo 8
uty ouzono
f frito sponto oromotoi 8

g fro o Syovo vi Eo momohvo 9
10 h Bordri posvam o stowronom to murtiyonom o 14
Die Worte witi aojanc stehen hier inmitten 8-silbiger Verse.
Uber die Abweichungen von diesem Versma$ ist folgendes zu
sagen: 12-silbige Verse, wie iiberhaupt die Langzeilen, finden
sich auBer in rhythmischen Wechsel mit kiirzeren und in
15 der Mitte symmetrisch gebauter Versgruppen mit Vorliebe am
Anfang und SchluB eines in sich zusammenhéngenden Passus,
sei es an erster oder zweiter, bzw. letzter oder vorletzter Stelle.
So ist denn b = 12 normal, und von h= 14 gilt dasselbe.
Die 9-silbigen Zeilen lassen sich kaum dem Metrum einordnen.
20 Sei es nun, daB da metrische UnregelméBigkeiten vorliegen,
oder Stérungen eines urspriinglich glatten metrischen Ver-
laufs, so konnen sie jedenfalls doch den metrischen Gesamt-
charakter dieses Passus nicht ernstlich beeintrichtigen. Fiir
g besteht iiberdies die Moglichkeit, es durch Konjektur auf
25 die normale Silbenzahl zu bringen. Ich erwéhne meinen dies-
beziiglichen Vorschlag mit allem Vorbehalt, da ich selbst seine
Unsicherheit nicht verkenne. Es ist néimlich zu beachten,
daB aiwisvat in ¢ die Wurzel §yu- ,gehen‘ in der urspriing-
lichen transitiven Bedeutung?) enthilt, die im iranischen sonst
s durch das Kausativ Sydvaya- ausgedriickt wird: ,er trieb die
Erde mit der goldenen Suwra (?) an“®). Demgemif liegt es
in g nahe, beim Verbum Syu- ebenso wie beim Verbum nam-
das Medium zu erwarten: frofo $yovohvo ,rege dich‘ oder
,geh vorwirts’, vgl. prd cyavasva AV. 18, 3, 9. Wenn diese

1) Vgl. MemLLer, Journ. as. 1920, 192. 2) WackerNaaer, KZ. 25, 276.
3) Vgl. meine friilhere Behandlung dieser Stelle in einem noch un-
gedruckten Aufsatz in KZ.
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metrische Konjektur das Rechte triife, wire der AbschluB
dieser Versgruppe durch 10 - 14 gebildet, eine nicht seltene
Erscheinung. — Die Worte wifi agjano stehen also in einem
metrischen Textstiick, und lassen sich doch nicht dem vor-
herigen oder folgenden Vers einverleiben. Sie aus dem Text
herauszuwerfen?) oder durch willkiirliche Zudichtung auf einen
8-silbigen Vers zu ergénzen, geht nicht an.

Auch Yt. 10, 42 beginnt mit diesem unmetrischen wuti
ouzono; der zugehorige Dativ des Angeredeten, der ja noch
zur Ankiindigung der direkten Rede gehort, bildet einen
8-silbigen Vers. Die Rede selbst besteht aus fiinf solchen, deren
erster die vokativische Anrede ist. Darauf folgen zwei einiger-
maBen parallele Sitzchen, deren Subjekte ime . ... aurvanto
aspa und ime wuyrabdzava sind. Sonderbar, daf auBer DArmE-
sTETER ?), soviel ich sehe, niemand auf den Einfall gekommen
ist, die ausgesprochen nominativischen Sormen ime aurvanto?)
als Nominativ zu iibersetzen! SpreGEL, GELDNER, BARTHOLOMAE
iibersetzen es als Acc; nayonte (arsak. sn::) ist passiv und
niyontoi zu lesen. Aber ich muB leider gestehen, daB ich

mir iiber diesen Vers mit midraida nayonte doch nicht vollig, s

im klaren bin. Mit Recht lehnt BarraonoMAE (Wb. 365, Note 2)
die Schreibungen ohne i, mi®raeda, midrat ab. Das ¢ ist iiber-
liefert. Er entnimmt dem Uberlieferten einen Vokat. midra,
entsprechend dem gleichen Vokativ in der letzten Zeile, sicher

mit Recht, und daravf folgendes ide ,hier‘. * Damit hat der :

Vers eine Silbe zu viel. Dies erregt starke Bedenken gegen
die Richtigkeit dieser Textherstellung, zumal da diese lokale
Angabe im Zusammenhang zwar nicht unméglich, aber auch
gar nicht notig und ohne anschauliche Kraft ist. Auch ist
das schlieBende -« dieses Wortes nicht iiberliefert, alle var.
auf -da bezw. -t weisen auf ein abschlieBendes arsak. n° ("n™:
nx -). Die Uberlieferung wiirde also ebensowohl die Lesung
midro it gestatten, was dem Vers Geniige tite, aber gegen
die Stellung von hervorhebendem it hinter Vokativ habe ich

1) ,.al_s; sprechend* ist von GeLpNer, KZ. 25,184 eingeklammert.
2) 4. A.1I, 455: ,Voilh nos chevaux rapides emportés loin de Mithra®.
3) aspa ist streng genommen endungslos, s. oben S. 193.
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Bedenken. Endlich haben wir Varianten mit » hinter dem
Dental (midraidi, midraide [J. 10]), und es sieht so aus, als
ob hier eine vollstindigere Vokalisierung des arsakidischen
Textes durchschiene. In diesem Falle hitte dann J. 10 die
' beste Schreibung mit d (ars. 1), dem gegeniiber das d, ¢
(= pseudohistor. n) die jiingere Orthographie darstellen wiirde.
So wiirden wir zu id1 (i0o¢) gefithrt, was ich nicht iibersetzen
und im Vers nicht unterbringen kann, aber auch noch nicht
verwerfen will, da ich weder eine vollstéindig iiberzeugende
10 Herstellung des Metrums noch eine Erklirung fiir etwa un-
berechtigten Hinzutritt des - (i, ¢) geben kann. Bleibt also
ein Zweifel, und allenfalls eine metrische UnregelmiBigkeit,
so ist doch der Passus im Ganzen genommen unzweifelhaft
metrisch. ,Diese schnellen Pferde werden uns, o Mithra.....
15 weggefiihrt, diese Starkarmigen vernichten uns, o Mithra, mit
dem Dolch.“ Auch der vorausgehende Abschnitt (§ 41) ist
mit Ausnahme der Worte von sraoso bis yazata, die ich metrisch
nicht einordnen kann!), aus 8-silbigen Versen zusammen-
gesetzt. Das witi aojanc steht also auch hier unmetrisch

20 zwischen umgebenden Versen. —
Yt. 10, 53, 54 lautet nach den stereotypen Einleitungs-

worten a—f, midrom . ... yozomodoi . ... Zoyurvonhom:
g yo Podo wuztonozosto 8
h  yurzotor ohuroi mozdoi 3
25 wti ouZono

S54a ozom visponom Oomonom
b nipoto ohmi huopo,
C ozom vispomom OOmoOnom
d niSorts ohmi huopo, 8
30 Sind auch die folgenden Gebetsworte metrisch nicht vollkommen
klar, so steht doch deutlich das uti ouZono auBerhalb des um-
gebenden Metrums. — Nicht 8-silbige, sondern lingere Verse
sind es, welche an einer ganz dhnlichen Stelle auf das wti
ouzono folgen: Yt. 10, 73

o0 w o

1) 8 4+ 6 + 8 nach GELDNER's Abteilung in der Ausgabe. Soll man
in der Mitte etwa ergiinzen: [ho¢G] noimoifyo homviti (8)? Die Worte
sraoso bis adyo vispaéibyo fehlen in einem Teil der Uberlieferung.
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g yo podo uztono zosto 8

h  rvozomno oforoit vocom 8
uti ouZono:

i ohuro mozdo monyou sponisto, 10

k dator yoidonom osteotinom urtovon 12
Ganz dhnlich Yt. 8, 10 ¢ yo ouxto ohurai mozdoi (8) uti ouZono
d ohwro . ..usw.(10), e dotor ... usw. (12), wie soeben.

Beziiglich der Auffassung der solennen Anrede an Ohrmuzd
als 10- und 12-silbige Verse ist zu zeigen, in welchem Um-
fang sie in Verbindung mit anderen Versen vorkommt. Sie
dient auBerordentlich héufig, z. B. V.7,1; 9, 1; 10,1; 14, 1;
175 Yoa i1 8ipd 45061 56709538 ;. 2004 Yol 95:1:8l8 - Hip-
leitungsformel des @hwirié frasno. Dabei sind mehrfach auch
die folgenden Zeilen mit Verwendung von Versen verfaBt, so
daB sich nahezu der Eindruck eines metrischen Textes ergibt,
ohne daB jedoch der metrische Charakter sich einwandfrei
feststellen lieBe!). Vorausgeht im Allgemeinen die prosaische?)
Formel: pursot zuro9usdro ohurom mozdom (11). So auch in
einer Anzahl von Stellen, wo das folgende metrisch ist, in

welchem Fall also der metrische Text mit der Frage selbst :

anhebt. So V.2,1: a pursot...usw. (11), b ohuro . . . usw. (10),
¢ dotor . . . usw. (12)

d Fkohmaoi parvyo muatiyonom 8
2 opurso dvom yo ohwro mozdo 10
f  onyo mono yot zurousdrohyo 10
g  kohmoi frodoisoyo doinom 8
h  yom ohurim zurodusérvm 8

1) Metrische Form hat V. 11, 1, wiihrend im Ubrigen dieser Fargard
prosaisch ist: a) pursot usw. (11), b) ohuro usw. (10), c) dotor usw. (12),
d—1) ku®o nmonom youzdodoni (8), kudo o8rom, kudo opom (8), kudo
28m, ku®o yom, kudo urvorom, (12) ku®o norom wurtovonom, (8) kudo
norikom wrtovnim, (8) kudo strid(?) kudo mohom, (8?) kudo zvor, kubo
onoyrs routs (10) kudo vispd vohit moz00ddto urtotsdrs (14). — V.18, 8
umfaBt die Frage nur eine Zeile, die ein achtsilbiger Vers ist: ko osti
Syoto mordovna.

2) ,Prosaisch* nenne ich Stellen, an denen ich bis jetzt kein Metrum
erkennen kann.
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Zu f: in Ubereinstimmung mit mane muB auch der Name
Zarathustras im gen. stehen, vgl. Verf. Andreas-Festschrift
104. Auch Yt. 14, 34 heiBt es nach derselben Einleitung
b pursot ... usw. (10), ¢ ohuro... usw. (10), d dotor ...
usw. (12) weiterhin in metrischer Form:

e yot Bovomi ofisosto ofismorto 12
f  puru morom dvoiSoyontom 8
g s ohyo osti Poisozo 8

Voraus geht da a = 12: vurdroynom ohurodstom yozomodoi,
und diese Zusammenstellung a =12, b=11, ¢=10, d =12
findet sich auch Yt. 14, 1 und 42, wo jedoch das Folgende
nur teilweise metrisch ist. Man konnte also auf den Ge-
danken kommen, daB die 11-silbige Reihe zwischen 12- und
10-silbigen einen iiber- oder unterzéhligen Vers darstelle. Aber
solange wir vom Rhythmus innerhalb des Verses nichts wissen,
konnen wir die an sich ganz mogliche Annahme katalektischer
und hyperkatalektischer Verse nicht in Rechnung setzen. Und
gerade an diesen Stellen besteht m. M. n. besonderer Grund
zur Zuriickhaltung, und ich wiirde auf solche Stellen die Be-
hauptung 12-silbiger Verse nicht griinden wollen. Da8 ném-
lich die Einleitungszeile vurdroynom usw. sich dem 12-silbigem
Schema fiigt, geniigt nicht, um sie als wirklichen Vers zu
erweisen. Die Litaneiformeln mit yazamaide bilden némlich
zwar sehr oft regelmiBige 8-, 10- oder 12-silbige Verse, sind
aber wohl ebensooft ganz unregelmifige Gebilde, so daf man
den Eindruck gewinnt, die Autoren solcher Litaneien hétten
es zwar ganz gerne in Kauf genommen, wenn die Zusammen-
stellung irgendwelcher Namen mit yazamaide die gewohnte
Verslinge ergab, hitten sich aber gar keine Miihe gegeben,
durch Wahl geeigneter Epitheta dies zu erreichen. Wenn
also die Einleitungszeile hier allenfalls als ein solcher Zufalls-
vers zu gelten hat, im folgenden weitere metrische VerstoBe
sich finden, so konnen diese Stellen auch nicht dazu dienen,
durch die metrische Umgebung die Anrede ohuro usw.= 10,
dotor usw. = 12 als metrische Gruppe zu erweisen. Yt. 14,1
némlich folgt auf unsere Versgruppe eine Zeile von 15 Silben,
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und so konnen wir hochstens sagen, daf bei Abfassung dieses
Passus vorhandene Verse verwendet, aber nicht eigentlich,
daB er metrisch gebaut sei. Nicht giinstiger steht es Yt. 14, 42,
dessen vier erste Zeilen gleich denen von Yt. 14, 1 sind;
im Folgenden ist zwar leicht der 8-silbige Vers kuvo osti vur-
9roynohyo zu erkennen. Dann aber lassen sich zwei 10-silbige
Verse nur mit einigermaBen bedenklichen Annahmen heraus-
finden, néimlich ohurodotohyo momozvotis mit Kontraktion von
ngma-ozbaitid und in kva upa.stwitis kva nistuitid nur wenn
man mit Geroner (Metrik, S. 28) einmal kvo, das andremal
kuvo liest. Also alles in metrischer Beziehung problematisch!
— Zu der Yt. 14, 34f erforderten metrischen Lesung dvoi-
$oyontom ist noch nachtriiglich zu bemerken, dab diese Form
die einzig sicherstehende statt des handschriftlichen thisyant-
bzw. daibisyant- ist. Es ist das Part. zum Pris. dvoiSoyoti
Yt. 3, 14—16, V. 18, 61, woneben etwas wie *dvidyati nicht
vorkommt. dvoisoyont- ist metrisch erforderlich Y. 34, 4, ferner
Yt. 5, 35 = Yt. 10, 11 = Y. 57, 26 (dhnlich Yt. 10, 94) in
den achtsilbigen Versen f: pirvospoxstim®) dvoiSoyontom und
h: ovrotonom dvoisoyontom (vgl. Vist. Yt. 19), Yt. 10, 76a
tuvom oisom dvoisoyotom (8), Yt. 13, 31b uyrozouss dvoisoyon-
Byo (8), e: ovrodonom dvoisoyontom (8), Yt. 13, 69 ¢ ovrodoifyo
pora dvoisoyonByo (10), Yt. 19, 54h vonot vispe (sic!) dvoi-
Soyonts (8). So laBt sich metrisch lesen der Anfang von Sr.
B. 3 poto mo dvoisoyontot pori, mozdos to (12) oromotis o
spontos G0 (8). Unmetrisch dagegen ist die Stelle A. 1, 10.
Als widersprechend bleiben Yt. 10, 75f nivanat paro thisyan-
byd (8) [var. thisaindbyo!] und Y. 68, 13 aurvadaeibyasta paro
thisyanbyo (10) [etwa &a tilgen?]. thisyanmt- ist also un-

1) Das Kompositum kann nicht puru- ,viel* enthalten, nicht viele
Feinde, sondern die Feinde zuerst zu erspiihen, wird erbeten, vgl. Y. 9,21
purvd toyum plirvd yodom (8) [yodo- oder yudo-, jedenfalls mit dunklem
Vokal, vgl. pim. yud ,Dieb* A.] piirvd vurkom Pudyomodoi (8). ,Weit-
binreichendes Erspiihen (Wb. 902) kann nicht mit puru- ausgedriickt
werden, dafiir wiirde man diiraé- erwarten, vgl. such Yt. 9, 1 pouruspaxsti
diirat, das in sonst unklarem Zusammenhang heiSen muS ,vorheriges
Erspihen von ferne‘. Arsak. "NWned.1ME ist also fillschlich pouru-
statt pourva- umschrieben.
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geniigende Vokalisierung von arsak. n:»w+347, und keine Form,
die in der Sprache wirklich existiert hat?).
Yt. 13, 66 und 68, zwei Abschnitte, deren Eingang in
metrischer Hinsicht in Unordnung oder zum mindesten noch
5 unaufgeklirt ist, erfordern im Weiteren die metrische Lesung:

huvoi ko &it mofoi hviyoi visoi 10

huvoi zomtovoi hvoyoi dohyovoi 10

uti ouzono

2v0ipodyd mo dohyus midatoi o housotoi ¢o 14
10 bezw. zvoipodys mo d. frodotor ¢o wordatoi co 14.

Die bisherigen Darlegungen hatten zu zeigen, daB witi
aojano als Uberleitung von einer in metrischer Form gehal-
tenen Erzéhlung zu einer ebenfalls metrischen direkten Rede
mehrfach auBerhalb des metrischen Zusammenhangs steht. Da-

15 neben findet sich jedoch witi agjano als Teil eines Verses.

Yt. 5, 76a tom yozoto vistorus yo moutoryono 12
b wupo opom yom woitohvotim*?) 9

¢ wuriuxdot poti votohot 8
d wuti volofis ouZomo: 8
20 77a to fo wurto to wrsuxzdo, 8
b wurdvi swroi onohitoi, 8
¢ yot moi ovot doiwoyosmomom miZotom 12
d yo®0 sorom vorsonom foromi. 10
e 0ot moi tuvom wrdvi suroi omohitoi, 12
25 £ huskom purtum roicoyo 7
g turo vohvim wvoitohvotim. 8

76a) vgl. GELpNER, Metrik, S. 119. 76 b) angesichts der drei-
silbigen Messung des Kompositums upoopo- ist kaum Sandhi
upopom anzunehmen; etwa yom zu athetieren? 77c) ist das
30 reichlich bezeugte avat dem ebenfalls iiberlieferten avavat vor-
zuziehen. Die Unterzéhligkeit in 77f ist nicht zu beheben,
vgl. 78. — Der Vers uti votopi§ oudomo findet sich auch
Yt. 17, 17, 20 zwischen regelmiBigen 8-silbigen Versen. An
der ersteren Stelle ist der SchluBvers: sroyistom susruyoi vo-
35 ¢om (8) (GELDNER, Metrik S. 8, § 17), wihrend der vorletzte:

1) Vgl. MemwLer, J. as. 1920, 201.  2) WackerNaceL, KZ. 43,278 Anm.
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yohyo ozom froys zvoyontom dem 8-silbigen MaB widerstrebt.
Er ist vielleicht durch Zerdehnung der gen. plur.-Endung -3m
auf 10 zu bringen. Fiir den SchluBvers von Yt. 17, 22 (9 Silben)
weil ich keine sichere Herstellung (fro-ovoutom, 10-silbig?).

Der Vers uti votofis ouzono steht auch Yt. 19, 49 parallel
dem wuti zoxsodrom dofommno (8) Yt. 19, 47. Die beiden darauf
folgenden Reden sind metrisch und inhaltlich symmetrisch ge-
gliedert, so zwar, da8 die Rede in § 50 um einen Vers linger
ist als § 48. Schwierigkeit macht beidemale gleich der erste
Vers. Der Vorschlag Geroxer's (Metrik, S. 112, § 184), han-
disyanuha zu lesen, den BarrHOLOMAE A. F., I, 122 ange-
nommen hat, findet in den sonstigen Verhiltnissen keine ge-
niigende Stiitze. Ein Priisens disya- kommt in den metrischen
Texten nicht vor, nur doisoyo-. Mit homdoisoyohvo ist aber
in 48a, 50a ein 8-silbiger Vers angeschlossen. So wird man
daranf gefithrt, das nach Lautgestalt und Etymologie ritsel-
hafte inja, tinja') 3-silbig zu messen. Dazu brauchen wir uns
nicht einmal auf die Varianten mit Vokalschreibung zwischer
n und j zu berufen; Bestitigung bietet vielmehr Yt. 19, 82,
wo wir fiir das traditionelle inja me wrvisyatom mit der Lesung
wmoZo (?)*) moi rvoisoyotom den erforderlichen 8-silbigen Vers
gewinnen. Die Rede in § 48 lautet also:

a o020 ovol homdoisoyohvo, 10
b ators mozda ohurohyo, 8
¢ yozi oitot miyosohid) yot oxvirtom 12
d fro dvom poti opotoyo, 8
e noit opol uzroutoyohi 8
f zom poti ohurodotom 8
g 9rodroi wrtohyo yoidonom. 8
Der entsprechende Passus in § 50 lautet:
a tinoZo ovot homdoisoyohvo, 10
b - 0201 8rizofon dohoko 8

1) Ist das schlieBende -Zo griechischem -ye, slav. -fe gleichzusetzen ?

2) Auch andre Vokalisierung ist denkbar.

3) mi-yam, der kurze Wurzelvokal (aus ¥m) ist wegen des voraus-
gehenden y (vgl. AnDREAS und WacKERNAGEL, G.G. N. 1911, S. 12a)
plenar mit X geschrieben.

20

23

30
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¢ yozi oitot miyosohi yot oxvartom, 12
d fro dvom [z0d0ho] poti uzuxsomi  (8)
e zofor poti uzroutoyo[ni, )
t moit opoi dofropotohi 8
5 g zom poti ohurodotom 8
h murkoi urtohyo yoi8omom. 8

484 ist iiberliefert fra dvam paiti apada (7); BARTHOLOMAE

(Wb. 822) nimmt hier das Verbum @9- mit den drei Priverbien

fra, pati, apa an. Doch hat das (sehr vereinzelte) Verbum
10 @- wohl nicht transitive Bedeutung, und die krenzweise Ent-
sprechung zwischen 48d e und 50e f fordert hier dringend
eine Form von Wurzel pat- (GeLpNer, 3 Yt. 35). Dann ist
ein n des arsakidischen Textes filschlich mit & statt ¢ um-
schrieben. Die Liinge des Wurzelvokals fithrt mit Wahr-
scheinlichkeit darauf, da die verstimmelte Form von pat-
ein Iterativ war, womit denn auch die fehlende Silbe gewonnen
wire. Den naheliegenden Gedanken an eine Konjunktivform
auf -ani : 0-potoni habe ich aufgegeben, weil eine solche Text-
herstellung dem iiberlieferten @ von apa®a nicht gerecht wird,
20 und weil die Verdringung der jiingeren Konjunktivendung

-ani durch das altertiimlichere -@ jedenfalls seltener ist als das

Umgekehrte (GeroNEer, Metrik, S. 52, § 68). — 48 e uzraotayas

und 50f afrapatai als 2 sg. konj. wiren Andreas-Festschrift

S. 106 zu erwihnen gewesen. Bei dieser Auffassung der Verbal-
s formen kann aber das a von afrapatai nicht privatives a-,
sondern muB Priverb & sein, iiber dessen mogliche Stellung
vor Priverb pra-, fra- vgl. DELBrick, ai. Synt. 438. GELDNER
bemerkt 3 Yt. 835 mit Recht, da die Auffassung dieser Formen
als 2 sg. konj. fiir apaya nur 2 Silben gestattet. Es ist aber
nicht *apya zu lesen, sondern apai (opoi), und dies ist das-
selbe Wort wie aw. ape ,nach‘ Y. 19, 8, wo es ,darnach‘ be-
deutet. — 50d widerstrebt in der iiberlieferten Form dem
Metrum. Nahe lige, das -ni der Konjunktivform zu tilgen
und damit einen 10-silbigen Vers zu gewinnen. Doch steht
s5 dem Verschiedenes entgegen. In der Ubersetzung von BarTHo-

LoMAE (Wb. 1338) ,ich werde dich am Hintern (mit Flammen)

ansprithen“ ist #vam direkt vom Verbum abhiingig gemacht,

1

o

3
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und zadawha paiti ist lokale Bestimmung zu dvam. Die Pa-
rallele in 484 fra dwam paiti apada dagegen 1iBt erwarten,
daf auch hier der acc. #vam von der Postposition paiti regiert
sei, womit demn zadawha in eine syntaktisch unmogliche
Stellung geriickt wire. Ferner wiire der metrische Parallelis-
mus ganz wesentlich gestért, wenn die zweite dieser Reden
einen 10-silbigen Vers enthielte: durch das Uberwiegen der
zweiten Rede um einen 8-silbigen Vers ist das nicht in dem-
selben Mafe der Fall. Dieses Mehr an der zweiten Stelle, die
groBere Ausfiihrlichkeit der Drohung gegen den Drachen ver-
rit die Parteinahme des Autors bei der Schilderung dieses
Kampfes. So angesehen erscheint 50e als die Ausmalung
eines 48d entsprechenden Verses: wihrend dort die Drohung
gegen die ganze Person des Gegners gerichtet war, erwartet
man hier das ndmliche, erst darnach die speziell auf einen
Korperteil eingeschréinkte Drohung. Ich vermute deshalb, daf
der Text urspriinglich so gelautet hat, wie oben angegeben,
dann erst ein Interpolator durch Nennung eines andern Korper-
teils in d einen engeren Parallelismus zwischen d und e her-
stellen wollte, damit aber die metrische und syntaktische Sym-
metrie von 48 und 50 gestort hat. So wurde auch der ge-
wisse Humor, der darin liegt, daB das Feuer dem Drachen
die Fresse verbrennen will, ins Groteske itbertrieben. — Durch
die von BarrHOLOMAE A. F. I, 122, GELDNER, 3 Yt. 39 metri
causa vorgenommene stirkere Streichung wird nicht nur die
Uberlieferung allzusehr vergewaltigt, sondern auch der Situa-
tion zu viel von ihrem eigentiimlichen Leben genommen. —
Ich bin beziiglich dieser beiden Stellen der festen Uberzeugung,
daB ihr genauer Parallelismus uns bei Ubersetzung und Text-
herstellung zu leiten hat. Nicht im Ton gleicher Sicherheit
kann ich alle Einzelheiten meiner metrischen Wiederherstellung
vertreten. Wenn ich in Manchem stark von GELpNER’S Dar-
legungen 3 Yt. 35 ff. abgewichen bin, so hebe ich gerne hervor,
daB sie mir — hier wie an vielen anderen Stellen — sehr
forderlich gewesen sind. Wenn mein Versuch nicht befriedigt,
so kann er vielleicht doch Andern #hnliche Dienste tun.
Als etwas ausfiihrlichere prosaische Formel ist uns vor-

—
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hin (8. 215) das pursot zurodusdro ... usw. (11) begegnet, das
mehrfach Fragen in metrischer Form einleitet. Wie ist es
nun mit poti dim pursot zurodusdro (9)? GELDNER scheint
KZ. 25, 894 (Yt. 5, 90) das dim metri causa zu athetieren.
5 Ich wiirde das nicht fiir berechtigt halten'). Die darauf
folgenden Fragen sind allerdings an verschiedenen Stellen teil-
weise auch nicht metrisch. So folgt Yt. 8, 57b = Yt. 14, 49b
eine 9-silbige Zeile; auch Yt 10, 121 ist metrisch nicht ein-
wandfrei. Aber Yt. 5, 90 ist, soweit Uberlieferung und Inhalt
10 klar sind, die Frage auch metrisch in Ordnung. Nach der
Ankiindigung der Frage (a = 9, b Name des Befragten in
metrischer Form = 8) folgen drei 8-silbige Verse (c—e)?).
Wenn im folgenden das nur teilweise iiberlieferte noif tacars
anzuerkennen und die Auffassung von BarrHOLOMAE (Wb. 133)
15 richtig ist, kann ich mir die Satzkonstruktion nur durch eine
kleine Umstellung klar machen, die zugleich das Metrum be-
reinigen wiirde: :

f ‘yos tovo mozdo kurnovot 8
g noit tolor onmtoro-ordom 8
20 h toéor upori xvor xzsoitom, 8
i yos dvo moit ofidruzontoi 8
k aZi§ ta ardnais vawZakais ¢a 10
1 varnais ¢a varna-visais ca 10%)

Uberliefert: tatars [noit tatars] antars.arsdom upairi x®.
25 ,DaB dir der Weise nicht einen Weg bereite diesseits, sondern
einen Weg iiber dem Beherrscher (Konig) Sonne .. .“ Ich
gebe diese Textgestalt nur als eine Moglichkeit. Jedenfalls
aber folgt hier auf die nicht metrische Ankiindigung der
Frage (mit metrischer Namensnennung) eine Rede in mindestens
s 3 (allenfalls 9) regelméiBigen Versen. — Die 5-silbige Lesung

1) So tilgt auch BarraoLoMak, AF. I, 184 das dim in Yt. 19, 68a.
Es dﬂrftg' aber kaum entbehrlich sein, wenn schon metrisch storend.

2) Ahnlich, mit Verwendung der Verse d, e Yt. 24 (Vist. Yt.) 21,
wo folgt imat dama yat ahurahe mazdd, was mit Zerdehnung mozdd
einen 12silbigen Vers vorstellen kann. ‘

8) Die Formen auf -a@¥ kaon ich micht in altawestische Lautgestalt
umsetzen.
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ontoro-ordo- ist zu begriinden mit Yt. 17, 60 ontoro-ordom
nmonohyo (8) zwischen 8-silbigen Versen und Yt. 18, 3

a ozom dodom wrtim Co vohvim Purzotim 12
b froforoti ontoro-ordom mnmonohyo 12
¢ srirohyo xso®ro kurtohyo 8.

Uber die metrische oder unmetrische Gestalt der so wie in
Yt. 5, 90 eingeleiteten Frage in Yt. 5,94 wage ich keine
Ansicht zu duBern.

Eine metrische Variante der Einfiithrung von Zarathustras
Frage findet sich Yt. 12, 1a. Ich gebe den ganzen Passus
in seiner metrisch freilich nicht einwandfreien Form.

a poti dim pursot urtovo : 8
b wrtovon ohuro mozdo, 8
¢ 1801 dvom, ohuro mozdo, 8
d pursoi Svom f rasnvo,

e uxtohyo poti moi vidvd mrudi, 10
f 0doPyo ohi, odofyoxrotus 10
g 1 odofyo wispovidvo,

h %ot osti mondrohyo spontohyo wrsdotom, 12
i kot froZdotom, kot vicidrom, 8
k [kot] @omnohvontom [kot] vortohvontom [kot] youxstivontom (12)
1 tirodotom onyoi§ domon. ' 8

Die beiden SchluBzeilen sind aus Yt. 19, 9 iibernommen, und
wiirden ohne die hier eingeklammerte Erweiterung sich sehr
gut mit den beiden vorhergehenden Zeilen (h, i) zu einer
Gruppe mit rhythmischem Wechsel von langen und kurzen
Versen zusammenschlieBen. Wenn auch der Verfasser dieses
Stiicks lediglich als Kompilator gearbeitet hat, glaube ich
doch bestimmt, daf er diese metrische Form beabsichtigt, und
nicht selbst die iibernommenen Verse zom Nachteil des Metrums
geindert hat. In d ist neben dem meistbezeugten rasnya,
das Wb. 1517 nicht befriedigend erklirt, auch ra$nvo iiber-
liefert. DaB hier, am Anfang des RaSnu Y#st, eine Erwéhnung
dieses Gottes (oder wenigstens eine Anspielung auf seinen
Namen) enthalten ist, ist klar, so unsinnig dies auch ist in
einer Frage an Ohrmuzd, auf die sogleich dessen Antwort

15

85
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erfolgt. In der geringen Bewertung der Stelle stimme ich
also ganz mit BARTHOLOMAE a. a. O. iiberein. Wenn nun aber
hier eine Beziehung auf RaSnu vorliegt, so ist fernmer klar,
da8 die Form rasmvo als vok. sing. die richtige, aber ebenso,
5 daf die unsinnige Wendung der Frage an ihn in unmetrischer
Form eine Interpolation ist. Der genet. uxdahe bezeichnet
das Objekt, worauf geantwortet wird, und steht wohl fiir
Dativ, eine Konstruktion, welche durch die Yt. 5, 82 einmal
belegte mit Dativ der Person und Akkusativ der Sache nicht
10 ausgeschlossen wird. So bietet denn nur mehr g einen
metrischen Anstof. Die Zeile ist geringwertige Wiederholung

von f (und e). — Noch an einigen andern Stellen ist die
Einleitung der Frage metrisch?); so Y. 9, 1:
a 0t im?) pursot zurodusdro : 8
15 b ko mor ohi, yom ozom wvispohyo ohous 12
¢ ostvoto sroistom dodorso 8

d hvohyo yoyohyo hvonvoto omuirtohyo 12

Ferner Yt. 14, 47c: 0 ¢o poro ¢o pursoti (8).
Die Rede daevischer Wesen wird gewdhnlich mit dav
20 (= dop, ai. dabh, GerLpNER, Studien 85) eingefiihrt. Auch
dies steht — wenigstens einmal — selbst unmetrisch von
metrischer Erzdhlung zu metrischer Rede iiberleitend. Da
yo davata 4 Silben ausmacht, so konnte man, wenn silben-
zéhlende Metrik nichts weiter als ein Rechenexempel wiire,
2 ja annehmen, daB diese Worte mit einer 8-silbigen Reihe
zusammen einen 12-silbigen Vers ausmachen. Darnach sieht
aber die Stelle Y. 9, 24 keineswegs aus. GerpNer hat denn
auch Stud. 59 (nach einem verfehlten Versuch in seiner Metrik,
S. 132) die Verseinteilung wesentlich richtig getroffen?), freilich
s0 die Worte yo davata eingeklammert, als ob sie nicht dem
urspriinglichen Text zuerkannt werden sollten. Es besteht
jedoch, wie ich hier ausdriicklich bemerken michte, gar kein

1) Yt. 8, 5 ist mit GELDNER (Metrik, S. 26) zu lesen: ko ifro purso-
noyoti (8). 2) Cavaxp, KZ. 42, 171, :

3) Die direkte Rede beginnt mit 10silbigem Vers, von dem nichts
wegzuschneiden ist. Darnach wvurdoyoi, “1"31911 in den Schreibungen
vo190Ye, voradayé, varadyde.
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Grund und keine Berechtigung, solche prosaische Ankiindigungs-
formeln im metrischen Text fiir unurspriinglich zu halten. —
Yt. 17,19 steht witi davata ho yo duzdd (9) aero mainyus
pouru.mahrko (8) inmitten 8-silbiger Verse. GeLDNER, Metrik,

S. 87 gewinnt hier durch Ausscheidung von Ao metrische s

Gestalt auch dieser Einleitungsformel. Obwohl wir gerade
bei solchen iiber ein Herausfallen aus dem Metrum uns nicht
wundern diirften, geben einige nahverwandte metrische Aus-
driicke dieser Verbesserung Recht. Die Formel kehrt Y. 19, 1,

gleichfalls in wesentlich metrischem Zusammenhang?) wieder. 10

Unter den ganz dhnlichen metrisch richtig iiberlieferten Gruppen
ist zuerst als 8-silbig das versprengte Verspaar aus Yt. 24
(Vist. Yt.) 43 zn nennen: uti dopoto duszvorno (8) ohro monyus
purumurko (8), sodann das 10-silbige: witi aojomna witi
daomno in dem Yt.-Fragm. W. 22, 42, wo drei 8-silbige Zeilen 15
folgen, und Yt. 3, 14ab die 12-silbigen Zeilen: odopoto ohro
monyus®) purumurko (12) ovoyo moi Bovoyo wrto(m) vohidto(m)

1) Nimmt man in diesem Passus eine kleine Umstellung vor, so
ergibt sich fiir das Ganze metrische Form:

a opoxtorot hold moimot 8
b opoztoroifiyo hodo noimoifyo 10
¢ frodvorot doiwonom doivo 8)
d ohro monyud purumurko ©)
(statt fradvarat anro mainyus pourv,.mahrks daevanam daévd)
e uti dofloto [ho] yo Ouzdo ®)
f ohro monyud purumurko: 8
g Oruxs upodvoro, murndohvo 8
h  wurtovonom zurodusdrom. 8
i Oruxd hoi poridvorot Buti dowo 10
k ®&yozo morsovnom doveio. 8

Ich verkenne nicht, daf man gegen jene Umstellung anfiihren konnte,
daB gerade daévo, welches ich hier pach vorn geriickt, V. 19, 44 in prosa-
ischem Zusammenhang der Ankiindigungsformel witz davata ... pouru-
mahrko unmittelbar vorausgeht. Auch lieBe sich mit Zerdehnung doiwondm
in d ein (b gut entsprechender) 10-silbiger Vers gewinnen. Wie dem
auch sei, es geniigt mir, festzustellen, daB der Verfasser metrische Form
im Sinn hatte und die schleppende Wiederholung von apaztara- naéma-
in b lediglich die Herstellung des an zweiter (wie an vorletzter, — vgl. i)
Stelle so beliebten liingeren Verses (bzw. den Rhythmus a b ¢ d =
8, 10, 8, 10) bezweckte. 2) Vgl. ebenfalls ohne @it Yt. Frgm.
W. 22, 35 adavata awré matnyus (8) in Prosatext.
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vor einer Litanei aus Zeilen verschiedener Lange. Metrisch
ist ferner die Einfiihrung daevischer Rede Yt. 19, 57, 60, 62
oyom dopdriyom dopomno (8). Dies halte ich wenigstens fiir
die wahrscheinlichste Lesung, denn dao®ri- wire als Bildung
5 auf ar. -tri- auffillig (Wh. 674), ja unglaublich. Da nun die
Zeile ihrer Stellung wie ihrem ganzen Aussehen nach offenbar
metrisch sein soll, die fehlende Silbe aber nur bei diesem
Wort gewonnen werden kann, werden wir auf dofdriyo- (m.
od. n.) gefiihrt. Die ar. Bezeichnung des Mundes als Organ
10 des Sprechens vaktrd-, aw. vaxzadra-') hatte offenbar in *dap-
ora- ihr daevisches Gegenstiick. Wihrend aber fiir die aus
dem vazadra- hervorgehende Rede eine wurzelgleiche Primir-
bildung vac- f. vorhanden war, muBte deren daevisches Gegen-
stiick als Sekundérbildung von *dapdra- als dapdriya- (m. od. n.)
15 abgeleitet werden. Das einhellig iiberlieferte ayam (statt
ayom) miiBte demnach falsch sein, und wiirde sich vielleicht
so erkliren, daB das anscheinende dao®ri- schon frith fiir
fem. gehalten wurde. Der Anfang “der Yt. 19, 57 usw. auf
diese Ankiindigungsformel folgenden Rede ist einstweilen un-
20 verstindlich?), so da das noch durchscheinende Metrum nicht
zuverliissig hergestellt werden kann. Dann ist weiter zu lesen:

noit tot axvorno pory-ofovom, S
yot osti oriyonom dohyanom, 10
zotonom ozotonom Co, 8
2 yot to urtovno zurodusdrohyo.  10.

Obigem Einfiihrungsvers sehr @hnlich ist oyom?®) dopdri-
yom doPonto V. 19, 45 in einer Versgruppe, die auf eine kurze
prosaische Rede hinleitet. Wenn wir also auch mehrfach den
Fall haben, daf die Ankiindigungsformel metrisch, die Rede

s0 selbst aber prosaisch ist, so erklirt sich das einfach daraus,
daB diese Form eben einigermaBen stereotyp, die Rede selbst
aber immer eine andre ist.

GeLpNer hat unter Zustimmung von BarTHoLoMAE (A. F.
I, 11, vgl. ZDMG. 86, 576) gelehrt, daB «oxta mehrfach drei-

1) Ahurisch, vgl. vaydana-.
2) éber vermutlich nicht ,sinnlos* (Wb. 366).
3) Uberlieferung ayam.
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silbig als *avaxta zu lesen sei. Und in der Tat miite die
eine wie die andre Form im arsakidischen Text als (®)nmn
geschrieben sein. Die schriftliche Uberlieferung gibt uns also
Freiheit, welche von beiden Formen wir dem Text zuschreiben
sollen, m. a. W., ob wir diese Verbalform manchmal der Wurzel 5
vaé, oder wie BarTHOLOMAE jetzt doch vorzieht (Wb. 87),
immer der Wurzel aog zuteilen miissen. Priifen wir zunichst
die Beispiele bei GrLpNER, Metrik, S. 3:

V. 3, 28 (vgl. 26)

a Yo imom zom noit ofivurzyoti, 10 10

b spito-omo zurodusdro,; 8

¢ hovyo Bozvo dosing Eo 8

d dosino Bozvo hovyd co, 8

e ot ouxto iyom 20 : 6

£ moro yo mom noit ofivurzyohi 10 15
g = ¢, h=d. — nara (fir naro, thematische Form) zu

dem Vers f zu ziehen (im Unterschied von GrLpNER a. a. 0.)
erfordert der Zusammenhang sowohl als der Parallelismus
von a und f. Ubrigens wiirde gerade die Versabteilung hinter
nara dreisilbige Lesung von aoxta ausschlieBen. Hier jedoch 2o
steht die Einfiihrung der Rede auBerhalb des Metrums. In
einem andern Beispiel (Yt. 13, 90) miissen wir allerdings
durchgefiihrtes Metrum erwarten, denn das aoxta kiindigt da
keine direkte Rede an. Aber da steht es, in 2-silbiger Form

in einem 12-silbigen Vers: 5t
a Yo purvyo stois ostvotiyo 8
b wvotom ouxto vidowom ohurotkoisom 12
Cie—ta 8

d wvdéom fromrout vidoivom ohurotkoisom 12
Nun einige Fille, wo die Zeile mit ouxzto eine Silbe weniger 3o
hat als normale Verslinge, wo also *avaxta zunichst als
bestechend erscheinen konnte. Y. 9,16 und Y. 10,17 sind
untereinander sehr #hnlich. Erstere Stelle lautet:

a ot ouxto zurodusdro: 7
b nmomo houmoi,; vohus howmo, 8 35
¢ hudoto houmo ursdoto 8 =i iusw.

Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. I. 16
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und Y. 10,17 &= Y. 9,16a =7
b nomo houmoi mozdodotoi 8
¢ vohus houmo mozdodoto 8 mnomo houmoi 4 (12)%). —

Yt. 5, 88 am Schluf einer Gruppe von vier 8-silbigen Versen
s wird eine Rede (§ 89 a—d = 4 x 8) eingeleitet mit of ouxto
urdvi surd onohito (11). Ahnlich Yt. 5, 91, 95. Und Yt. 17, 54
findet sich vor einer Rede in metrischer Gestalt die An-
kiindigungsformel: ot ouxto wrti§ vohvi yo Purzott (11). In
diesen letzteren Fillen wiirde also die Lesung *avaxta einen
10 12-silbigen, in den ersteren (Y. 9, 16, Y. 10, 17) einen 8-silbigen
Vers ergeben. Wir haben aber — ganz abgesehen von
andern prosaischen Ankiindigungsformeln — schon einen Fall
(V. 8, 38) kennen gelernt, wo die Zeile mit ouxto jedenfalls
unmetrisch ist, und durch *avaxta nicht geheilt werden konnte,
15 anderseits in Yt. 13, 90 owxto metrisch gesichert gefunden.
Daher werden wir auch hier diese Verbalform bestehen lassen,
und Y. 9, 16, Y. 10, 17 das ot ouxzto zurodusdro als 7-silbige
prosaische Einfiihrungsformel ansehen, an den andern Stellen
das bloBe ot ouxto als auBerhalb des Metrums stehend an-
20 erkennen, und die Namen der Sprecher (Yt. 5, 88, 91, 95 wrdve
surd onohito (8), Yt. 17,54 wrti§ vohvi yo Purzoti (8)) als
Verse ansehen. Das Folgende wird dies bestiitigen. — Denn
auch V. 2, 31 spricht nicht fiir *avaxta. Da wollte GELDNEE
den 10-silbigen Vers d ot ouxto ohuro mozdo yomoi (= 22a)
25 durch Auflésung von aoxta und AusstoBung von ahura in
einen 8-silbigen verwandeln. Das geht nun freilich nicht an,
aber allerdings ist die Stelle metrisch nicht ganz glatt. Sie ist
aber fiir unsere Frage und auch in anderer Beziehung lehrreich
und interessant. Ich gebe zunichst den traditionellen Text:

30 a aat masta yimo : kuda te 8
b azom varam koromavane 8
¢ ya me aoxda ahuro mazda 9!
d aat aoxda ahuro mazdi yimai 10
e yima s$rira vivanhana 8 - na UBW.

1) Vgl. Y. 9, 3, wo nomo houmd: nicht in einem (etwa 12silbigem)
Vers unterzubringen, sondern eher als Versbruchstiick anzusehen ist.
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Wir hatten soeben gesehen, daB aoxda in d keine Auflosung
verlangt oder gestattet. In merkwiirdigem Widerspruch damit
scheint die 9-silbige Zeile ¢ zu stehen. Da wiirde also *avaxta
einen 10-silbigen Vers ergeben, was freilich der Zuriickstutzung
von d auf 8 Silben widerspricht, aber auch mit d = 10 nicht
in Einklang zu bringen ist. Denn wir diirfen natiirlich nicht
aoxda in beiden Zeilen verschieden behandeln: ist es in d
zweisilbig, so muB es in ¢ ebenso sein. Nun aber bietet ¢
noch einen Anstof; das ya am Anfang der Zeile kann un-
moglich richtig sein. Die Auffassung BarrHOLOMAE'S (Wh.
1211, 37), wonach es instr. sing. neutr. sein und vom Verbum
aog abhingen soll, ist gar nicht iiberzeugend. Der bloBe instr.
bei einem Verbum des Sprechens im Sinn von ,iiber etwas
sprechen® ist mir im Arischen und auch sonst unbekannt.
Daher ist die Ubersetzung , wie soll ich denn die Burg machen,
von der mir Ahura Mazdah sprach?* (Worrr) unmoglich.
Sie wire auch dem Zusammenhang nach matt. DaB sich die
Frage Auda .. koronavane auf den erwihnten vara- bezieht,
versteht sich von selbst, insbesondere aber geht sie auf die
in den ndheren Angaben (§ 30 u. vorher) liegenden Schwierig-
keiten. Wir erwarten also vielmehr: ,wie soll ich die Hohle
(das heiBt vara- nach meiner Uberzeugung) [so] machen, wie
mir Ohrmuzd es geheifen hat?“ Statt ya muB es also yadd
heifen, wozu Auda (vgl. WackerNaGeL, G.G. N. 1914, 32) in
einer beinahe korrelativen Beziehung steht, eine Ausdrucks-
weise, die wohl mit dem auf die Frage ka®a antwortenden
yada (Wb. 435) einen gewissen Zusammenhang hat. Der
Vers ¢ lautet also: yo®0 moi ouxto ohuro mozdo (10), und y@
ist eine Korruptel. Griindlichere metrische Einsicht hat uns
also gelehrt, daf die lediglich auf Grund metrischer Annahmen
dem Awestischen zugesprochene athematische mediale Flektion
von vaé gar nicht existiert. Und unsere Anschauung, daB
aoxta die richtige Vokalisierung aunfweist, daB of ouxto zuro-
Busdro eine prosaische Einfithrungsformel ist, wird nur be-

stitigt dadurch, daf wir daneben eine andere Formel haben, ss

die mit aoxta metrisch ist: yo ouxto ohuroi mozdoi (8) Yt. 8, 10;

hier ist, unmittelbar vor der prosaischen [Tbergangsformel
16*
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uti ouZono (8. 0. S. 214) nichts andres als ein Vers zu erwarten.
Dieser Vers ist variiert mit ot ouxto ohuro mozdo V.2, 40, 42
und yoi ouxto ohuro mozdo Vr.2,3. Dem Metrum wider-
spricht Y. 10, 9 g dado aoxta ahuro mazda (9), wo der Versuch,
eine metrische Heilung vorzunehmen, jedenfalls einen andern
Weg einschlagen muf als die Einsetzung von *avaxta') Wo
daher beim Kompositum das Metrum eine Silbe mehr erfordert,
ist diese durch Auflosung in der Kompositionsfuge zu ge-
winnen: ot moi oyom poti-ouxto (8) V.2,3f; Y. 9, 2.
Anders liegen die Sachen beim Verbum mru- ,sprechen’,
insofern bei diesem athematische (mraomi, mraoti, mraom,
mraot) und thematische Flektion (mravaiti, mravat) neben-
einander belegt sind. Zwar die Vulgatiiberlieferung konnte
uns bei manchen Formen keineswegs das Nebeneinanderbe-
stehen von beiderlei Bildungsweisen zuverldssig bezeugen, da
ja sowohl mraot als mravat Umschreibungen von arsak. m=m
sind. Aber die Metrik bestitigt von den Gathas an die
Richtigkeit von beiden Transkriptionen vgl. z. B. mravat Y. 45,2
als zweisilbig, mraot Y. 32, 2 als einsilbig. Dies besagt natiirlich
nicht, daf die Transkription in jedem einzelnen Fall immer
das Richtige getroffen habe, und es steht also nichts im Wege,
in der Zeile aat mraot ahuro mazdd (7) mit GeLoNer (Metrik S. 8)
mravati zu lesen, um einen achtsilbigen Vers zu gewinnen?).

1) Der Fehler liegt wohl in dem dadd, das, wenn es fiir dado stinde,
eine zwar mogliche, aber ungewdhnliche Schreibung wiire.

2) Da es sich hier allenfalls um eine prosaische Uberleitungsformel
handeln konnte (vgl. das ebenfalls 7-silbige ot ouxto zurodusdro), wire
ein Festhalten an der iiberlieferten Vokalisierung hier nicht bestimmt
zu widerlegen. Doch wiire dieser Fall, angesichts so zahlreicher Ver-
stoBe der Transkriptorenvokalisierung gegen Grammatik und Metrum,
wenig geeignet, die Glaubwiirdigkeit der Vulgatiiberlieferung allgemein
zu verteidigen. — Es ist iiberhaupt, wie bereits Einleitung S. 193 bemerkt,
noch nicht an der Zeit, ein allgemeines Urteil iiber den Wert der sassa-
nidischen Transkription zu duBern. Aber freilich besteht die Aufgabe,
auch solche Umschreibungen hervorzuheben, wo das Richtige getroffen
ist, ohne daB dies selbstverstindlich gewesen wiire. Dann wird sich noch
manches herausstellen iiber die Hilfsmittel, welche den Transkriptoren
bei ibrer Interpretation des arsakidischen Textes dienten. Das haupt-
siichlichste war offenbar ihre eigene lebende Sprache. Aber trotz der
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Dagegen wird muraof durch die Metrik als richtig erwiesen
in dem Vers wti mrout ohuro mazéo (8) Yt. 10, 137 u. 6., der
in die direkte Rede eingehoben ist. Eine prosaische Ein-
fithrungsformel mochte ich dagegen in dem stereotypen mraot
ahuro mazdd spitamai zaradustrai (Yt. 13,1 u. 6., Wh. 1192)
vermuten. Zwar kann man hier durch Auflésung entweder
in mrovot oder in spifo-omoi zur Not eine 14-silbige Zeile
gewinnen. Aber ich mochte in der Annahme dieses Lang-
verses moglichst zuriickhaltend sein, und da neben dem acht-
silbigen Vers yo spitomo zurodus®ro (z. B. Yt. 17, 18) auch
das bloBe spitama zaradustra in der Weise zwischen acht-
silbigen Versen vorkommt (z. B. Yt. 8, 13), dal man kaum
umhin kann, es mit Hiat in der Kompositionsfuge (spito-omo)
als achtsilbigen Vers zu messen, mdchte ich lieber auch in

dieser Formel den Namen des Propheten als achtsilbigen Vers 1

gelten lassen, und den Gottesnamen mit dem Verbum, sei es
nun mrout oder mrovot, als unmetrische, sechs- oder sieben-
silbige Ankiindigung betrachten.

AuBer in den besprochenen Fillen sind, soviel ich sehe,
die Ausdriicke zur Ankiindigung direkter Rede metrisch, wenn
sie in metrischem Zusammenhang stehen, und, wenn innerhalb
eines Prosastiicks, in prosaischer Form.,

Eine Besprechung erfordert aber noch die Einleitung
von Gebeten durch jaidyat. Die Formel lautet (Yt. 5, 18 u. 6.)
aat him jaidyat avat ayaptom dazdi me, bezw. (Yt. 15, 3 u. §.)
aom jaidyat . .. usw. Nach der Absetzung der Zeilen in
GELDNER’S Ausgabe wire ovot oyoftom dozdi moi ein acht-

zahlreichen VerstiBe des transkribierten Textes gegen das Metrum mu8
auch auf die Frage geachtet werden, ob die sassanidischen Schriftgelehrten
eine gewisse Kenntnis der alten Metra besaBen und durch diese geleitet
manchmal das Richtige gefunden haben. Diesen Eindruck erweckt z. B.
der Gegensatz von Yt.8,23d sadrom urvistrom (2-silbig) la nimruite 3
(r=m"3, nur J 10 hat mimravaiti) und Yt. 8,29d (vgl. Yt. 13, 93f)
udlatatom wimravaite 8 (ebenfalls 3MmMY:). Die thematische Form, die
metrisch erforderlich ist, ist ohne Varianten iiberliefert (vgl. BARTHOLOMAE,
Das altiran. Verbum, S. 8). — Manchmal hat man auch den Eindruck,
daB gerade eine falsche Vokalisierung veranlaBt ist durch das Bestreben,
dem Vers die notige Silbenzahl zu geben (barasatstatt brasata? vgl. S. 201).

-
)
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silbiger Vers, das vorausgehende stiinde also als prosaische
Einfithrungsformel auBerhalb des Metrums. Doch umfassen
diese ersten Worte gerade vier Silben, und das Ganze kann
also auch ein zwolfsilbiger Vers sein. Als solche habe ich
5 diese Formeln seit Jahren angesehen, dann aber, als ich die
nicht metrischen Ankiindigungsformeln erkannt hatte, in jenem
eingangs zitierten Vortrag das dat him (bezw. aom) jaidyat
in Ubereinstimmung mit der Awestaausgabe als auSerhalb
des Metrums stehend angesehen. Aber das war nur eine
10 Annahme. LBt sich nun nicht zwischen beiden Moglichkeiten
entscheiden? Ich glaube doch. KEs gibt noch auBer der
arithmetischen Tatsache, daf 4 48 = 12 ist, Griinde dafiir,
daB es sich hier um zwbolfsilbige Verse handelt.
Cananp hat Syntax der Pronomina im Awesta (Amsterdam
15 1891) S. 56 festgestellt, da8 die Nachstellung des enklitischen
Pronomens mé in einem Satze avat ayaptom dazdi me singuldr
wire, daB also abzuteilen ist aat him jaidyat avat ayaptom:
dazdi me ,da bat er sie um diese Gnadengabe: gib mir
(daB . .)“ nicht: ,Und er bat sie: Diesen Erfolg schenke mir“?).
20 Cananp hat dazu bemerkt, da8 die in Yt. 9 (4 u. 6.) ange-
wendete Formel: dazdi me vannhi seviste drvaspe tat ayaptom
nicht gegen diese Satzeinteilung spreche. Aber es ld8t sich
weiterhin positiv sagen, daB das Verbum jad ,bitten‘ immer
einen Objektsakkusativ bei sich hat. Nicht ganz deutlich
25 ist in dieser Beziehung eigentlich nur Yt. 8, 49 yo dodoti
kuasnuvonsi (8) puras oyofto Zodyontoi (8) oZodyomnos [Eut]2)
murtiyoi (8). Die Wortstellung scheint mir als Ubersetzung
zu empfehlen ,welcher gibt dem Menschen, der ihn bekennt,
der ihn um viele Gnadengaben bittet — [ja sogar auch]
s0 ungebeten“. Der Sinn empfiehlt freilich, den Akkusativ als
Objekt zu dadati gelten zu lassen ,welcher dem Menschen

1) BarTHOLOMAE- WOLFF.

2) Uberliefert: ajaidyamnai. Es ist der Nominativ erforderlich.
GELDNER, Metrik, S. 34 schligt 5-silbige Messung ajaidyamana- vor; doch
ist das Wort Y. 9,23 und Y. 68,21 im Metrum 4-silbig. Das schlieft
GeLpNer’s Vorschlag allerdings nicht aus. Obige Konjektur, die ich als
andre Méglichkeit zur Erwiigung stelle, schiebt ¢t des Sinnes wegen ein.
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viele Gnadengaben gibt, der ihn bittet*; aber es ist vielleicht
am richtigsten, hier die Konstruktion &zé xowol anzunehmen.
Ich nenne, als fiir die Konstruktion von jad instruktiv, nur
noch eine Stelle, wo die Verba jad und da@ nebeneinander
stehen, aber auch nicht etwa so, daB jad ohne Objekt nur
auf eine Heischeform von da@ vorbereitet, zu welcher dann ein
Objekt trite, sondern so, daB beide Verba ihr Objekt haben:
Y. 65, 12: wmat vo apo jaidyami usw.; 13: imat me apo dayata
(vgl. vorher 11: apo yanam vo yasami, mazintom tom me
dayata und apo istim vo jadyami). Wenn nun die Versab-
grenzung der syntaktischen Gliederung entspricht, wie das in
dieser primitiven Verstechnik zwar nicht ausnahmslos aber
doch in der Regel der Fall ist, so kann man den Versab-
schnitt doch nicht hinter ayaptom verlegen, weil man so
eine neunsilbige Gruppe erhielte und auch mit der Vers-
einteilung der folgenden Worte nicht zu Rande kime.
Streichung von him, woran GerpNEr, KZ. 25, 383 A dachte,
verbietet sich aus dem letzteren Grunde und weil damit
bei der Formel aom jaidyat nichts geholfen wire. Ferner reicht
die stereotype Formel eben bis dazdi me, und es ist schon
von vornherein nicht anzunehmen, daf ihr Ende jeweils
verschieden in die darauffolgenden Anreden der verschiedenen
angerufenen Gottheiten metrisch eingegliedert sei. Vielmehr
bilden diese, wie sich gleich zeigen wird, in sich geschlossene
metrische Einheiten. Also handelt es sich bei ot hwm Zodyot
ovot oyoftom: d0zdi moi bezw. ovom Zodyot . ..usw. wirklich
um zwolfsilbige Verse.

Die Einsicht in diese Sachlage ist erschwert dadurch,
daB die in Yt. 5 so oft darauffolgende Zeile metrisch unklar
ist. Im 15. YdSt aber ergibt sich die Anerkenntnis dieses
zwolfsilbigen Verses auch daraus, da8 man von dieser Tat-
sache ausgehend die weitere metrische Einteilung klar er-
kennen, dagegen dazdi mé unmoglich metrisch zum folgenden
ziehen kann. Der AnschluB des metrischen Textes an den
einzelnen Stellen ist folgender:

Yt. 15,3 a ovom Zodyot ovot oyoftom: dozdi moi, 12
b woyus yo uporokoryo, 8
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¢ Yyod0 ozom mizonmoni
d ohrohyo monyous domonom
e noi &i§ ovot yott) spontohyo.
Yt.15,8abc=383abec =12+ 8+ 8
5 d dvo 9risvo mozonyonom doivomom 10
e wvorniyonom to druyvotom 8
Vgl Yt. 5, 22. — Yt. 15,12ab =3ab =124 8
yot Bovoni ofivonyo
vispo(n) doiwd(n) murtiyons Co
vispon yotas poryokos ¢o;
yot Boromi ohrom monyum
fromitom ospohyo kurpo
Bdrisotom ofiyomonom
i upo pori zmo korono. 8
5 Uberliefert ist in d, e vispe daeva masyata vispe yatavo usw 2):
Man kann zweifeln, in welchem Umfang der Acc. von wvispo-
dem Text statt des accusativisch gebrauchten Nom. zuriick-
zugeben ist. Daf der nom. plur. yatavo hier nachtréiglich, statt
des Acc. plur. in den Text eingedrungen ist, erweist das Metrum
2 (vgl. Yt. 19, 29). — Yt. 15, 16 folgt auf die stereotype Ein-
leitung noch ein 12-silbiger Vers, so daB sich in den vier ersten
Zeilen der rhythmische Wechsel 12, 18, 12, 8 ergibt. Es heift
ndmlich nach ab = 8ab = 12 4 8:

o o W

10

E0R - ® RO
co 00 OO 00 OO0 OO

¢ yot Bovomi xvormohvostomo zotonom 12
25 d avorda®rso murtiyondm 8
e yot kurnovoni mofyo xso9rot o 10
f omorsonto posw viro 8
g ohousomonoi opo wrvoroi; 10
h  avoryon xvordom oZyommom. 8
30 i yomohyo xs09roi orvohyo 8
k noit outom oho noit yormom 8
1 noit zorvo oho moit murdyus 8
m noit orosko (yo) doivodato. ®)

Die metrische Gestalt dieses Stiickes erfordert einige Be-
% merkungen. Die in ¢, d erforderlichen Nominative sind in

1) Uberliefert: ya. 2) Vgl. Einleitung S. 192f.
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K. 40 iberliefert. In e denkt GerLoner, Metrik, S. 53, § 69
an Herstellung eines 8-silbigen Verses durch Lesung von kara-
nava und Weglassung der Postposition a. Diese hat ja auch
nicht vollen Uberlieferungswert (vgl. Einl, S. 200 und die var.
xdadrat). Doch ist sie in dem verwandten 8-silbigen Vers
yot kurnout ohyo xsodrat o Y.9, 4 (wsadrada, zs$adrat) und
wohl auch Yt. 19, 33 yeiihe zsadrada (var. -at) a®airyantu (8)
unentbehrlich. An unserer Stelle ist der 10-silbige Vers durch
den in der Rede waltenden Wechsel von lingeren und kiirzeren
Zeilen gestiitzt. — Das metrisch storende yo in m fehlt
an den Parallelstellen Y. 9, 5; Yt. 19, 32. — Mehr Schwierig-
keiten bietet h; da muB der metrische Wert jedes einzelnen
Wortes festgestellt werden. In z*aroda- liegen zwei Bildungen
nebeneinander, eine 3-silbige mit Suffix -atha- (Y. 84, 11; 48, 5)
und eine 2-silbige mit Suffix -tha- (Y. 49, 11). Im jiingeren
Awesta ist das Wort an allen metrisch klaren Stellen zweisilbig:
V.2, 28: 0870 visponom zvordonom (8); V. 5, 20: zvordom o
norov wrtovnoi (8); V.5, 38: xvordohyo & vosdrohyo o (8);
V. 5, 50: purviyom xvordonom xvorot (8); V. 5, 55 yato gatus
yuato zarsda yuto vastra®) (12, inmitten 8-silbiger Verse);
V. 6, 43: 2v0rds ohon nurfyo wrtovopyo (10). Einige andere
Stellen, deren Metrum mir nicht feststeht, iibergehe ich. Be-
ziiglich dieses Wortes ist auch zu beachten, da8 np. zval ,Speise’,
armen. zoh-, xah ,Speise‘ (HtBscumaNN, Armen. Gr. I, 160) auf
2-silbiges zvarada- weisen. — Fiir ajyamnom hat GELDNER,
Metrik, S. 84 die 4-silbige Messung ajyamana- vorgeschlagen.
Es kann aber wohl kein Zweifel sein, daB nur oZtyommno- in
Betracht kommt2). Also Yt. 19, 32f. ostw ufoi avordoi oZiyom-
noi (8), ebenso Yt. 13, 14: 20 poti ofroZtyomnas (8). Sonach muB
z’airyan 2-silbig sein in unserem Vers (= Y. 9, 4) awvoryin
wvordom oztyommom und Yt. 13, 50 yot hoi ohot [xvoryin)
zvordom oZtyomnom (10—12). Was aber zvairyan heibt, und
was fiir eine Form es ist, weiB ich nicht. Ein eigener Deutungs-
versuch erscheint mir als zu unsicher zur Mitteilung, und ich
unterdriicke daher auch Darlegungen dariiber, warum ich Bar-

1) Diesen Vers gebe ich absichtlich in der traditionellen Schreibung
wieder. 2) Vgl. BartaoLomag, A.F. III, 42, Aom. 2.
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THOLOMAE'S Auffassung dieses Worts (Wb. 1874, Grundr. Ia,
§ 255, 2) nicht fiir richtig halte, sowie Auseinandersetzung
mit sonstigen Erklirungsversuchen. —

Nach Yt. 15, 16 kommt in demselben Y&st . .. ja«dyat . . .

5 dazdi mé vor in § 20 (vgl. Yt. 5,30). Da folgt auf ab =
12 4+ 8 = Yt. 15, 3ab
¢ Yo% ozom omurtiys kurnovomi 12
d  wvispais?) (avi)?) kurSwon yaist) hofto 8
Das fiir karsvan von mir in den Text gesetzte kursiwon be-
10 darf der Begriindung. Das Wort karsvar-, karsvan- paBt an
einer Anzahl von Stellen ohne weiteres in das Metrum; ném-
lich Yt. 6, 3 ya honti hapto. karsvohva (8, -ohu ohne folgendes
a, 0), Yt. 11,14 = Y. 57,23 aoi hapto.karsvarim zam (8),
Yt. 10, 16 yo vispahu karsvohu mainyavo (10), Yt. 10, 67
5 hata karsvara yat arszahi (8)%), Yt. 10, 85 vi hapta karsvap
jasaiti (8), Y. 57,31 imat karsvars avazdite (8) yat x*ani-
radom bamim (d. i. pomiyom) (8). An den folgenden Stellen ge-
hort bamim zum gleichen Vers wie ztaniradom, also Yt. 10, 67
upa karsvara yat ztaniradom biamim (12, zwischen 8-silbigen
20 Versen) und Yt. 10, 138 taro imat karsvars yat ztaniradom
bamvm (14, voraus gehen 5 X 8 4+ 2 X 10). — Ganz &hnlich
ist Yt. 10, 15; aber da gehort bamwm zur folgenden 8-silbigen
Zeile, und in der Zeile mit karsvars fehlt eine Silbe: (a—c =
8 +10+10) d avi imat kars-vars yat atanirodon, (12) e bamim
% garasayanom (f g = 8+ 8). Gleichermafen miissen wir an
den folgenden Stellen eine Silbe mehr verlangen: vispais avi
kars-van yais hapta (10) Y. 65, 5; Yt. 10, 64, 89; Yt. 13, 94;
Yt. 19, 82, von welchem Vers aus das avi in den oben ge-
nannten 8-silbigen Vers (Yt. 15, 20; Yt. 5, 30) eingedrungen
s0 ist. In Yt. 19, 82 folgt auf diesen 10-silbigen Vers der 8-silbige:
pari yai§ hapta kars-vap. Ferner Yt. 8,33 avi kars-van

1) Vgl. 8.222 Anm. 3.

2) J. Scemipr, Pluralbildungen, S. 104, Anm.

8) Vgl. Yt. 12, 9 upa kardvars yat arszahi (8); wo in den folgenden
Paragraphen die gleiche Formel mit verschiedenen Kariyvar-Namen von
verschiedener Silbenzahl folgt. Ahnlich V. 19, 39. Solche Litaneien sind
metrisch belanglos.
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yms hapta (8) und Yt. 8, 40 avo wrvaitis (d. i ruwotis) hapta
kars.vap (10, Abschlub einer Reihe von 8-silbigen Versen);
Yt. 8,9 satavaeso avi hapta.karss.vairim (12). Die Awesta-
sprache hatte also zwei verschiedene Formen dieses Wortes,
eine zweisilbige und eine dreisilbige. Das lehrt die Awesta-
metrik, und das Mittelpersische gibt nun auch Auskunft dar-
iiber, wie die mehrsilbige Form gelautet haben mu8. Denn
mp. kesvir (woraus mit Verkiirzung mp. kisvir) kann nicht
auf aw. karsvar zuriickgefiihrt werden, vielmehr muf daB &
der ersten Silbe durch Epenthese eines ehemals in Mittelsilbe
stehenden i-Lauts entstanden sein (A)?). Die Grundform von
mp. kesvir muB also *ka*rsivar gelautet haben. Unsere Awesta-
liberlieferung hat mit einer Ausnahme (von der sogleich) keine
Spur von dem @ der Mittelsilbe erhalten, und es mag dahin-
gestellt bleiben, ob das als Defektivschreibung schlechthin auf-
zufassen ist, oder ob, (wohl unter dem Einflu der kiirzeren
mp. Form) in der schriftlichen Aufzeichnung die Schreibung
der kiirzeren awest. Form ka®rsvor-, -von- verallgemeinert
wurde. — Der Ansatz einer Form ka®rsivor-, -von findet nun
Bestitigung durch das Ai. Denn wir finden AV. 6, 116, 1
chir.sivana-, patronym. von *krsivan- ,Pfliiger’. Von dem da-
neben stehenden *£rswwar- kommt mit der bekannten Erweite-
rung des Suffixes -ver- zu -vero- (Bruamany, Grundr.? II, 1,
S. 857) krswald- ,Ackerbauer‘ (ep. gramm.), negiert dkrsivala-
(RV. 10, 146, 6; ! fiir » im 10. Mand. geliufig); krsivald- ver-
hilt sich also zu *krstvan- wie vidvald- klug* zn vidvan- u. 4.
Nun stehen die Suffixe -van- und -vant- in Wechselbeziehung,
(WairNeY, § 1234) und so finden wir neben (ai) *krsivan-
,Ackerbauer‘ auch aw. karsivant- (V. 8, 24) ,Ackerbauer’,
wo das im bisherigen fiir einen Teil der awestischen Formen
nur geforderte -i- auch iiberliefert ist. Das 7z der indischen
Worter, demgemif wir auch den in Frage kommenden awesti-
schen Formen ein langes 7 zuerkennen miissen, ist vor -v- aus
i gedehnt (WACKERNAGEL, ai. Gramm. I, S. 46, § 42), die Formen
stehen also in sekundérem Verhdltnis zu ai. krgi- ,Furche

1) Anders dariiber BArRTHOLOMAE, Zum altiran. Wh. 30.
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(WarrNeY 1234) aw. karsi- (kurdi-1)), und dessen Ablautstute
ist fir den Vokalismus der Wurzelsilbe in den Ableitungen
maBgebend. Wir werden also nicht nur dem aw. kursivont-,
das in der Bedeutung zu ai. krswald-, *krsivan- stimmt, sondern

5 auch dem neutr. kurswor-, -von-2) die dem ai. entsprechende
Vokalisierung geben. Bei der Form ohne 7, die keine genaue
Entsprechung im Ai. hat, konnte aber ein Zweifel iiber die
Ablautstufe der Wurzelsilbe bestehen. Sie ist nicht als sekundir
an ai. karsi- ,Furche’, aw. karsu- ,Ackerland‘ anzukniipfen,

10 sondern priméire Bildung, bei der wir neben vorherrschender
Tiefstufe der Wurzel (besonders bei nom. ag.) auch gelegent-
lich, so bei dem ntr. parvan-, Hochstufe finden. Die enge
Beziehung zwischen dem priméren *krsvar- und dem sekundéren
*krswar- empfiehlt gleichfalls, auch fiir ersteres Tiefstufe

15 anzusetzen und ich vokalisiere darum die kiirzere aw. Form
als kursvor-, -von-.

‘Ich fahre fort in der Aufzihlung der Stellen mit ... jai-
dyat . .. dazdi me. Wegen Yt. 15,24 vgl. Yt. 17, 34; 5, 34,
s. S. 57. — Yt. 15, 28 hat nach der Einleitungsformel (12 4 8)

» eine Reihe von 8-silbigen Versen; die Abweichung, daB an
Stelle des fiinften derselben eine 9-silbige Zeile steht, weiff
ich nicht zu beheben. Der erste dieser Verse ist dagegen
der Uberlieferung nach nur 7-silbig, ebenso wie Yt. 13, 32
die erste Zeile in einer Reihe von 8-silbigen Versen nach

2 unserer Einleitungsformel nur 7-silbig ist. Beide unterzihligen
Verse beginnen entsprechend dem Anfang so vieler dieser
Gebetsabschnitte mit yat. Ganz gleichartige Gebetsformeln
sind aber auch oft mit yada eingeleitet (vgl. z. B. aus der
Nachbarschaft Yt. 15, 20 ¢, 32f), so daf es hier auf der Hand

% liegt, durch Einsetzung von yo®o statt yaf den Vers herzu-
stellen. GeroNer hat an verschiedenen Stellen (Metrik, S. 55,

1) Auf die var. korsia: Yt. 4, 4, K. 12 (,ganz liederlich geschrieben®,
GELDNER) ist nichts zu geben.

2) Yt. 15, 20 in E. 1, K. 16 kors3- geschrieben. In diesen zwar
guten, aber modernen Hss. ist diese ganz vereinzelte Variante nichts
weiter als nachtriigliche Vokalisierung der unvokalisierten Transkription
kré- in den beiden besten Hdss. F. 1, Pt. 1, also ohne Gewicht.
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105; 3 Yt. 12) darauf hingewiesen, da8 mehrfach aus gramma-
tischen oder metrischen Griinden ya®a fir yat einzusetzen ist
oder umgekehrt (vgl. Einl. S. 200). — Yt. 15, 36 folgt nach
der Einleitungsformel a b =12 - 8:
¢ yot Bovoni friyo frito potizonto 12
d nmmonoi kovoi§ vistospohyo 8,
so daB sich wie Yt. 15, 16 die Versgruppe 12, 8, 12, 8 ergibt.
Yt. 17 und Yt. 5 haben wesentlich dieselbe Ankiindigungs-
formel fir das Gebet, nur daB statt aom jaidyat steht aat
him jaidyat. In Yt. 17 folgt darauf immer der stereotype
Vers wurti§ vohvi yo Burzott (8), worauf § 25 hauptsﬁchlich
S-silbige Verse folgen. — Yt. 17, 29 schliefen sich an die
Einleitungsformel (a b = 12 +- 8) Zeilen der Form 8, 12, 7, 12,
so daB die Linge der Glieder, die zuerst vom léingeren zum

kiirzeren herabgeht (12 + 8) darnach umgekehrt rhythmisch

von der kiirzeren zur lingeren Zeile ansteigt:
¢ 090 ozom fSouni vondvo 8
d ovoPoroni ofi mozda domofyo, 12

e yodo ozom omurxtim 7

f

ovoBoroni ofi mozdo domofyo 12.

vgl. Yt. 9, 9; die Silbenzahl von e 148t sich nicht auf 8 er-
ginzen. — Yt. 17,384 vgl. Yt.15,24; Yt 5,34; Yt. 9, 14;
Y. 9,8, s. u. S. 241. — Yt. 17, 38 folgt auf a b = 12 4 8 eine
Reihe von 8-silbigen Versen mit einem 10-silbigen Vers als
AbschluB. Ebenso Yt. 17, 42, 46. Komplizierter ist wieder
das Schema von Yt.17,50: ab =12 + 8:

¢ yodo ozomi purtons . 8

d od-tiurvonto vispo-ta*rvo ostois; 10

e pudro vispo-ta®rvo urvi-zroudo 10

f  wrvi-vurdro stvimonoudris, 8

g yohyo hofto soto usdromdm 10

h  Zom(i)yovorot posto h(w)yvidohyo. 10

i yo®o ozomi purtond 8
k moryohyo huyounohyo wurZotospohyo 12
1 yo9a ozoni purtono 8
m da“rsimikohyo doivoyosnohyo. 10

-
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Um die Erorterung dieses Stiicks moglichst abzukiirzen, gebe
ich zunichst meine Ubersetzung (c—g; Vermutungen iiber h
stelle ich zuriick). ,DaB ich eine Schlacht liefere dem AStur-
vant, dem Genossen(?) des Vispataru. Der Sohn des Vispa-
taru, dessen Helm und Schild spitz(?), dessen Nacken dick ist,
(hatte) 700 Kamele . ... hinter .. .. Da die iiberlieferte
Textgestalt metrisch nahezu einwandfrei ist, halte ich so
starke Anderungen, wie sie GerLoxer 3 Yt. 116f erwogen
hat, und die Annahme starker grammatischer Zerriittung, wie
sie Worrr's Ubersetzung (S. 198, Yt. 9, 30) voraussetzt (pudro
mit Epitheta als Apposition zu asta.aurvants) nicht fir be-
rechtigt. Ich iibersetze daher pu9ro mit Zubehor als Nomi-
nativ, vispa-9aurvo als Genetiv Singular. In der Ubersetzung
von yerihe . . .. ustrangm schlieBe ich mich BArTHOLOMAE an.
Zu vispa.9aurvdo vgl. GELDNER, a.a.O., S.116, A. 4. Das
Wort enthilt die Wurzel tar, und n des arsakidischen Textes
ist, wie manchmal, félschlich mit & statt { umschrieben. (O,
hat t); vispa.d@aurvo.astois sind zwei Worter im Genetiv, und
als Genetiv muB wvispota®rvo von einem -w-Stamm kommen.
Der Stamm ta®ru-, der sonst nicht vorkommt?!) aber ver-
schiedenen arischen Wortbildungen zugrunde liegt, verhilt
sich zu tbaeso.taurvi, vispa taurvari (daneben vispa.taurusi)
wie ai. tdku : tdkvan- : -takvart oder wie npésfuc : mpéofuv :
mpéoPepx. In dem Namen hat sich eine sehr alte Form er-
halten, und wir diirfen darin eine urar. Nebenform zu dem
ved. visvatir- erblicken. Die Vermutung liegt nahe, da der
Genosse (?, asti-) oder Sohn des Vispo-fa®ru- mit diesem auch
in Namensverwandtschaft stehe, also as-tirvont- heiBe (GELDNER,
a. a. 0.). Gleichviel, ob wir von der Schreibung .-aurvant-
oder .-urvant- ausgehen, so miiBten wir, wenn Giiltigkeit des
Worttrenners anzuerkennen wiire, fiir den 2. Teil des Namens
die arsakidische Schreibung r:1w annehmen. Die Zerlegung
von Komposita in Glieder durch solche Worttrennung ist aber
nicht selten falsch, und kann fiir uns nicht bindend sein;
asta.urvant- kann also auch arsak. m» X (ohne » nach n)

1) Vgl. RV. édru- ,schnell‘(?) in nicht vollig aufgeklirtem Zu-
sammenhang.
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wiedergeben, welches as$-turvant- zu lesen wire. Indem ich
dies fiir die richtige Lesung halte, nehme ich an, daB erst
nachdem die falsche Worttrennung (zugleich mit dem irrele-
vanten -a- nach t) eingedrungen war, statt des vermeintlichen
zweiten Teils -urvant- das geldufigere aurvant- geschrieben
worden sei, vgl. Yt. 14, 19 die Var. aurvato statt wrvato und
sonst mehrfach das umgekehrte. Es dringt néimlich nicht
nur die wahrscheinliche Namensverwandtschaft zur Lesung
des Namens als os-tirvont-, sondern auch das metrische Er-
fordernis. Denn etwa ein asta-arvant- metri causa zu astarvant-
zu kontrahieren, halte ich nicht fiir statthaft. Im Gegensatz
zum Verbum, wo wir von der mit -u- erweiterten Wurzel
tar- nur den Stamm tirvoyo- haben, liegt dann in diesem
Namen ein Verbal-Stamm t:irvo- vor ?).

Wenn man zur Beurteilung der stereotypen Gebetsein-
leitung . . . jaidyat . . . dazdi me ausginge von Yt. 5, so wire
es schwerer, zur Klarheit iiber ihre metrische Geltung zu
gelangen. Denn da folgt auf diesen 12-silbigen Vers ein
metrisch unregelmiBiges Gebilde: vanuhi soviste aradvi sare
anahite (13). Die darauf folgenden Gebete sind wieder metrisch
und zwar in Yt. 5, 18 wie Yt. 17, 46 (s. S. 239), in Yt. 5, 30
wie Yt. 15,20 (s. 8. 236). — Yt. 5, 22 (iibereinstimmend mit
§ 50 Anfang) enthilt nach den Emleltungsversen (ab=12 +13)
sechs (?) 8-silbige Verse (c—h), darnach i, k = 10 + 8 als Ab-
schluB. Dabei ist in ¢ yot fiir yada zu lesen (s. S. 200, 239), in d
povo fiir bavani (GeLpNER, Metrik, S. 54), wenn nicht etwa
mit Zerdehnung der Gen. plur. Endung (am ZeilenschluB)
Bovoni vispomom dohyundom (10) zu lesen ist, so daB der Anfang
mit 8410 dem Abschluf 10+ 8 gegengleich wire. — Yt. 5, 34
zeigt eine UnregelmiBigkeit. (Oben S. 238, 239 hatte ich bei
Erwihnung von Yt. 15, 24; Yt. 17, 84 hierher verwiesen; vgl.
auch Yt. 9, 14). Es heiBt ndmlich nach a b = 12 + 18:

¢ yot Bovoni ofiwonyo 8
ozim dohokom (5)
d 9rizofonom drikumurdom 8 ... usw.;

1) Vgl. Wb. 643, MEiLLET, Journ. as. 1920, 196.
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es folgen 8-silbige Verse. GELDNER hat KZ. 25, 385 erwogen,
ob da, wo der metrische Ablauf durch die 5-silbige Gruppe
unterbrochen ist, nicht eine Einrenkung des Metrums am
Platze wire, und BarTHOLOMAE scheint ZDMG. 36, 570 mit
5 dem Ausfall einiger Silben gerechnet zu haben. Der ent-
sprechende Passus Y. 9, 8; Yt. 14, 40; Yt. 19, 36 beginnt mit
dem 8-silbigen Vers: yo Zomot oZim dohokom. Man konnte
also hier zudichten: Zomoni oder yot Zons. Aber das Gegebene
ist so zu verstehen, daB die Fassung desselben Stoffs in
10 Gebetsform unter Verwendung der Verse aus der epischen
Erzihlung gemacht ist, wobei einfach die Worte yo Zonot
weggelassen wurden und der so entstandene metrische Ausfall
bequemerweise bestehen blieb. — Das Gebet Yt. 5, 42 hat
nach der Einleitungsformel (a b = 12 + 13) folgende metrische

1 Form:
Y080 ozom ovot xvorno 8

c

d opoyoni, yot vozotoi 8
e modyom zroyoho vurukurtohyo, 10
£ yot osti oriyonom dohyunmom 10
g

20 zotonom ozotomom Co, 8
h yot ¢o urtovno zuroduidrohyo. 10
In d ist iberliefert apayemi yim. — Yt. 5, 54 lautet nach
dem stereotypen Eingang:
¢ yot Povoni ofivonyo 8
25 d orvon hun@$ voisokohyo(?) 8
e upo dvorom xiodroswkom 8
f

oponotonom komhoi o 8
g Purzonty o urtovni o 8
d ist iiberliefert arva hunavo v(a)esake (8); Einsetzung der
%0 Genetivform des Namens fordert GeLoner, KZ. 25, 388, A. 2.
Die mp. np. Namensform v@si(k) verbietet an vagskahz zu
denken, also muB der statt acc. plur. stehende nom. plur.
hunavo zugleich mit dieser Anderung fallen. Der zu er-
wartende 12-silbige Vers in Yt. 5, 57a tom yazonta aurva
85 hunavo vagsakaya (~oom) gestattet jedoch nicht die Einsetzung
des Genetivs voisokohyo, sondern erhielte dadurch eine Silbe
zuviel. Es liegt nahe, daran zu denken, da an letzterer
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Stelle der mp. obliquus vesiké dem Vers angehore, was dann
auch von 54 d gelten konnte. In einem Vers mit so junger
Form konnte dann der Nom. Aunavo in Acc.-Verwendung nicht
AnstoB erregen. KEine Entscheidungsmoglichkeit sehe ich
nicht; in jedem Fall ist unsere Stelle metrisch einwandfrei,
und darauf kommt es bei der Frage nach dem metrischen
Charakter der Einleitungsformel allein an. — Yt. 5, 58 folgen
auf a b = 12413 mehrere 8-silbige Verse, Yt. 5, 69 lautet
das Gebet:

¢ yo®0 ozom ovoda vurdrom hotonor 12
d yodo vispoi omyo oryo 8
und Yt. 5, 73: ¢ yot Bovomo ofivonyo 8
d  danavo tara vyaxana 9
e 7 karom ca asabanam 7.
f + varom ta usabavom 7
g tonéistom ¢o dwuroikoitom 8

h  ohmi yoiSoi purtonohu 3
d ist mit Einsetzung des Acc. plur. metrisch korrekt; ¢ f sind
unverstdndlich, daher ihre metrische Beurteilung zweifelhaft
bleiben muB. — Auch Yt. 5, 82 ist metrisch, aber nicht ohne
Unebenheiten. Da heifit es nach ab = 12 + 13

¢ yot Povoni ofivonyo 8
d  oztiyom (?) duZdom tomohvontom 9)
e wuto hoi frosno potimrovoni 10
f novo to movotim Co 7
g xruzdronom dPoisopurstonom 8

h  yot mom pursot oxtiyo duido tomohvo 12
d konnte mit Zerdehnung ouZdom 10-silbig gemessen werden.
Zweisilbige Messung von axtiyom (Linge auf Grund der Var.
artyo, axtvm) erscheint mir an sich und wegen der offenbar
3-silbigen Geltung in h unwahrscheinlich. Daf bei den Zahl-
wortern in f kein glatter Vers zustande kam, kann meines
Erachtens nicht Wunder nehmen. — Yt. 5, 109; 113; 117
folgen auf unsere Einleitungsformel 8-silbige Verse, die einer
besonderen Erorterung nicht bediirfen.
Es ist wohl nach alledem kein Zweifel, daB auch in
Yt. 5 die stereotype Ankiindigung und Einleitung all dieser
Zeitsohr. f. Ind. u. Iran. Bd. I. 17
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metrischen Gebete urspriinglich als metrisch gedacht ist.
Man darf also vermuten, daB die 13-silbige Gruppe durch
eine Textinderung an Stelle eines Verses getreten ist. Diese
Vermutung wird sich zum Schluf bestétigen.
5 Bei den Gebeten der bisher besprochenen Yists war das
Schema folgendes: ,der und der Gottheit opferte NN.; —
er bat um diese Gnadengabe: Gebet; — die Gottheit gab
ihm diese Gnadengabe“. Das Mittelglied dieses Schemas ,er
bat um diese Gnadengabe“ fehlt dagegen bei sonst ent-
sprechender Anordnung in Yt. 9. Da steht das Gebet in
direkter Rede ohne Ankiindigungsformel zwischen dem Bericht
vom Opfer und der Gebetserfiillung. Das Gebet hebt immer
an mit der Anrede:
d0zdi moi vohvi sovistor 8
15 druvo-ospoi tot oyoftom 8.

Nur einmal ist in Yt. 9 dieses einfachere Schema ver-
lassen, und das reichere der andern Y#Sts angewendet, nimlich
in § 17 und 18. Da heibt es:

17a tom yozoto houmo frosmis PoiSoziyo 12

1

<>

20 b srro xsodryo zoridoidro 8
¢ Purzidtoi poti Borzohi 8

d  horo9yo poti Burzoyo, 8

e ot ham Zo0dyot ovot oyoftom: 9!

18a dozdi moi vohvi sovistoi 8

2 b druvo-ospoi tot dyoftom . ... usw. 8

Diese Stelle bestitigt nun allerdings, was Cauanp gelehrt
hat, daB némlich jaidyat . . bis . .. ayaptom zusammengehort.
Aber widersetzt sich diese Stelle nicht meiner Ansicht, daf
aat him jaidyat ... bis . .. dazdi me ein 12-silbiger Vers sei?
Nun ich denke, es ist klar genug, daB hier die 9-silbige Zeile
als Reminiszenz aus den andern Y#Sts eingedrungen ist. Das
dazdi me, in den andern YiSts mit der jaidyat-Formel eng
verbunden, hat hier diese Formel an sich gezogen, und damit
ist hier das Schema zu seiner vollen Form: Opfer : Gebets-
% ankiindigung : Gebet : Gebetserfilllung aufgefillt. Dadurch

hat sich hier die schleppende Wiederholung von ayaptom

ergeben, aber, weil dazdi me hier mit der Anrede an die

3

<
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Gottheit in einem Vers fest verkniipft ist, warde durch die Ein-
schaltung das Metrum gestort. Die Entstehung der metrischen
UnregelmaBigkeit in 17c¢ (9!) klirt sich also auf, und dies
bestéitigt indirekt die Bewertung der sonstigen Formel ot him
(bezw. ovom) Zodyot . . .. d0zdi moi als eines reguliren Verses.
Ubrigens lag die Ubertragung der Ankiindigungsformel so
nahe, daB es nur Wunder nehmen kann, daB sie in Yt. 9
nicht an mehreren Stellen oder sogar regelmiBig geschehen
ist, wodurch dann die metrische Struktur dieser Formeln in
Yt. 9 ginzlich verdunkelt worden wiire.

Vergleichen wir aber nun noch die Formel des Gebets-

anfangs in Yt. 9:
00201 moi vohvi sovistoi 8
d7ruUv0-08pPoi USW. 8
mit der Formel des Yt. 5:
ot him Zodyot ovot oyoftom: dozdi moi 12
vohvi sovistoi wrdvi suroi onohitor 13
und vergleichen mit letzterem weiter die Formel der Gebets-
erfilllung in Yt. 5 (19 usw.):
dodot ohmoi tot ovot oyoftom 10
urdvi: suro onohito 8
80 ist ersichtlich, daB auch in dem Gebetsanfang von Yt. 5
eine solche Ubertragung stattgefunden hat. Die feste Ver-
bindung von dozdi moi mit wvohvi sovistei in Yt. 9 hat es
bewirkt, da8 auch in Yt. 5 nach dazdi me ein vanuhi soviste
eingeschleppt wurde. Dadurch ist die Anrede im Gebets-
anfang erweitert, wéihrend bei der Gebetserfiillung die ur-
spriingliche, einen 8-silbigen Vers fiillende Bezeichnung der
Gottin unverindert, und so, wie es sich auch im Gebetsanfang
gehorte, erhalten ist.

Somit hat sich der metrische Bau aller dieser Formeln
bestitigt, und hat sich klar erwiesen, daB die viersilbigen
Gruppen ot him Zodyot und ovom Zodyot nicht auBerhalb des
Metrums vor einem 8-silbigen Vers stehen, sondern mit den
darauf folgenden Silben einen 12-silbigen Vers bilden.
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Etymologisches.

Von Erich Pagel.

1. Kampfer < skr. karpura.

Eine befriedigende Erklirung der Wortform ,Kampfer¢
hat meines Wissens bisher noch niemand gebracht. Die ge-
wohnliche Ableitung von skr. karpura oder arab. kafur 1aBt
die Herkunft des m ungeklirt. Zwar bringt WEeicanp-Hirr
(Deutsches Worterbuch) auch ein indisches kanp@ra bei, ein
solches Wort ist aber in keiner indischen (arischen oder nicht-
arischen) Sprache belegt, und Hey~e sagt in seinem Deutschen
Waorterbuch auch richtiger ,aus dem mittellateinischen cam-
phora, cafura, welches einem indischen kanpura ,Harz“ oder
»Pech® entspricht“. Hosson-Josson, A glossary of colloquial
Anglo-Indian words and phrases (London 1903), ScHRADER
(Reallexikon der Indogerm. Altertumskunde), Knuge (Deutsches
etymol. Worterbuch) und Fauk-Tore (norwegisch-déinisches
etymologisches Worterbuch) fithren ein kanpwra mit Recht
nicht mehr an.

Die nachfolgenden Zeilen wollen einen Erklirungsversuch
bringen, der zwar nicht absolute GewiBheit, so doch immerhin
grofe Wahrscheinlichkeit fiir sich haben diirfte.

20 Vergleicht man die verschiedenen Formen fiir Kampfer
in den europdischen Sprachen, so kann man deutlich eine mit,
eine ohne m unterscheiden:

mit m: mhd., nhd. Kampfer, engl. camphor, ndl., schwed.,
dén. kamfer, frz. camphre, span. alcanfor (veraltet auch canfor

2 und canfora), katalanisch (al)eamfora, port. cimphora, ital.
cdnfora, rumin. camfor, ungar. kdmfor, russ. kamford, mit.
camphora, ngr. #ipsope, Grundform *kdmfora;

1

=
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ohne m: mhd. gaffer, ital. cdfura, mgr., ngr. zagpovpd,
Grundform *kafwra (Betonung wohl auf dem w, ital. cdfura
hat sich nach dem héiufigeren cdnfora gerichtet).

. In den aufereuropiischen Sprachen finden wir:

arab. kafar (woraus tiirk., pers. und hindustani kafwr);

skr. karpwra, pali kappura, hindi kapar (tirhuti karpur);
die anderen neuindischen Sprachen haben fast alle dem skr.
karpiira entsprechende Formen;

malaiisch kdpor (javanisch kapir)').

Die Grundform *kafura ist < arab. kafu'r?).

Fiir *ka'mfora dagegen kann das arabische Wort nicht
in Betracht kommen; aber auch die Herleitung aus skr. kar-
pwra ist nicht ohne weiteres moglich.
~ Skr. karpar« muBte im Prakrit kappira werden (nach
der allgemeinen Regel, daB » + Konsonant = Doppelkonsonant
ergibt), und so heift es auch im Pali kappura. In einigen
Prakritdialekten wird » vor Konsonanten jedoch zu m: prakrit
damsana = skr. daréana; Piscuen, Grammatik der Prakrit-
sprachen (allerdings von P. als eine andersartige Regel ge-

faBt) § 74: ,Statt gedehntem Vokale tritt vor einem aus :

einer Konsonantengruppe vereinfachten Konsonanten oft kurzer
Nasalvokal ein: Lamkoda (Hemacandra), Maharastri kamkola
und Ardhamagadhi kakkola = skr. karkota.

1) Das Verhiiltnis zwischen skr. karpira und malaiisch kapor ist
noch nicht aufgehellt. Doch ist skr. karpira kaum aus dem Malaiischen
entlehnt. (Anders Faix-Torp, norweg.-diin. etym. Waorterbuch.) Die
Entlehnung des arabisches Wortes direkt aus dem Malaiischen ist aus
lautlichen Griinden ebenfalls kaum anzunehmen.

2) Arab. kafar < skr. karpiira, unter Auswurf des r mit Ersatz-
dehnung, vielleicht auch schon aus einer r-losen indischen Dialektform
(vgl. hindi kapiir); p im Inlaut von Lehnwortern wird im Arabischen
bekanntlich zu 7. Pali kappiira kommt nicht in Betracht, da pp im

Arabischen immer nur b6 ergibt. Warum aber arab. & () statt & (L'j)?
vgl. kalam < wdiapoc und ihnliches, wo in Lehnwortern % vor a, o0, u
durch / wiedergegeben wird. — kafar und kafar ()},SLY, )}:L:) haber
im Arabischen die Bedeutung ,Palmbliitenhiille*, ,Kampfer* aber wird

nur )).':Lf geschrieben.

o
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Danach diirfen wir Prakritdialekte annehmen, die jede
Verbindung » 4 Konsonant in m + Konsonant verwandelten
(m vor k, g im Sanskrit natiirlich gewohnlich », vor ¢, j ent-
sprechend 7); ich nenne diese Prakrits der Einfachheit halber
m-Prakrits. In diesen m-Prakrits multe skr. karpara zu
*kampura werden. Es bliebe noch der Wandel von # zu 6
zu erkldren. PisceEL gibt in § 90 seiner Prakritgrammatik
an, daB langer Vokal vor einfachem Konsonanten oft gekiirzt
und der Konsonant verdoppelt wird, wenn das Wort urspriing-
lich auf der letzten Silbe betont war; er fihrt § 127 auch
Worter an, in denen der seiner Voraussetzung nach urspriing-
liche Doppelkonsonant wieder vereinfacht wurde: Ardhama-
gadhi nangdla = skr. langala [,Schweif, Schwanz“], tambila
= skr. tambula [,Betel“]. Eine gleiche Entwicklung wie das
15 % in tambule mibte das % in *kampara durchgemacht haben,

das so entstandene *kampora natiirlich mit Betonung der
ersten Silbe.

m-Prakrit *ka'mpdra) aber ist die Stammform fiir euro-
piisch *ka'mfora, das [ ist wohl einer Beeinflussung des damals

20 bereits gebréuchlichen arabischen Wortes zu danken.

Es sei noch bemerkt, daB auch der arabische Artikel des
spanischen (und katalanischen) Wortes keine Stiitze fiir eine
arabische Herkunft von *kamfora ist, da auch sonst nicht-
arabische Worter mit al- verbunden sind, z. B. alpakko <

25 peruanisch pako.

Wenn so die lautliche Herleitung von *kamfdra einiger-
mafen geklirt scheint, so sind die sachlichen Schwierigkeiten
jedoch nicht so leicht zu beheben. Man konnte als Vermittler
des Wortes indische oder persische Kaufleute annehmen, die

s den in Indien aus Sumatra, -Borneo usw. eingefiihrten Kampfer
weiter vertrieben. Aber es bleibt dann immerhin eigenartig,
daB in Indien selbst keine derartige Wortform erhalten ist.

o

1

1=

1) Man vergleiche noch hindi kaskar ,Kalkstein® = skr. karkara
»hart*,  Erbsenstein; auBerdem noch skr. kaikata ,Panzer* zu lkarkara,
UnLenseck (altind. etymol. Worterbuch) nimmt hier allerdings an, da8
das 7% durch Dissimilation aus r entstanden sei. Als weitere Stiitze
meiner Annahme kann auch hindust. s@mp = skr. sarpa ,Schlange* gelten.
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2. manijaram, kunkuma.

Durch die Vermittlung der oben angenommenen m-Prakrits
mochte ich die Lautform zweier fremder Worter im Sanskrit
erkléiren:

mafjaram,mafijari, mafjari,BlitenstrauB® masnjart, Perle,
m-Prakrit-Wort, derselben (aber unbekannten) Herkunft wie
gr. pdpyapov, -pog, papyapitng (die griechischen Worter mit rl)s

kunkuma ,Safran®, m-Prakrit-Wort, entweder (wie gr. xpbrog)
aus dem Semitischen entlehnt (vgl. hebr. B3> karkom, usw.),
oder ebenso wie die semitischen Worter aus einer unbekannten
Sprache enflehnt (s. ScarapEer, Indogerm. Reallexikon).

Zu beachten wire noch, dab es sich bei allen drei Wortern
um Bezeichnungen von Handelsartikeln handelt.

Korrektur-Nachtrag.

1. Erst kiirzlich ist mir E. Kumn, Beitrige zur Pali-

Grammatik (Berlin 1875) zu Gesicht gekommen, wo S. 34 bei
Besprechung der Nasalvokale gesagt wird: ,Besonders hiufig
ist der nasal da, wo eine consonantengruppe mit » im spiel
_ist“. Nach Beibringung von Beispielen und Hinweis auf das
Vorkommen der Nasalierung im Prakrit und in besonders groSer
Ausdehnung in den neuindischen Sprachen (auch ohne das »
in Frage kommt), fihrt er fort: ,Wir haben es offenbar mit
einer alten neigung der indischen dialekte zu nasaler aussprache
zu tun . .., die auch in den ausléndischen transcriptionen . . ..
camphora, MoaMpPodpa = .... karpura Pataliputra zu tage tritt*.

An meiner obigen Auffassung éndert sich dadurch nichts.

2. Zu kunkuma habe ich noch folgende Bemerkung von
Lavurer-GRUNWEDEL in der Zeitschr. f. Ethnologie, Jahrg. 1896
(Bd. 28), Verh. S. 395—396 gefunden: ,Tibetisch gur-gum,
gur-kum oder kur-kum schlieBt sich unmittelbar an skr. kun-
kuma an, vielmehr an die semitischen Namen der aus Klein-
asien stammenden und von da nach Osten gewanderten Pflanze;
vgl. hebr. 0295 karkom... In diese Reihe mit dem 7 in der ersten
Silbe gehtren offenbar die ebenso gebildeten tibetischen Worter,

20

woraus klar hervorgeht, da8 zuerst iiber Persien und Ka¢mir 35

der Safran nach Tibet gelangte und nicht von Indien her“.
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Vikramaditya and his era.
By Harit Krishna Deb.

1. Traditions and their plausibility.

It is customary at the present day to regard the founder
of the Vikrama era as a semi-historical or legendary personage,
although the era belongs to an undoubtedly historical period.
The starting-point of the era has been placed in the year
58 B.C., 135 vears before the beginning of the Saka era.
Both these eras are closely bound up together by the traditional
history of their genesis. The traditions may be broadly divided
into two classes:—

(i) That in which the Vikrama era is stated to have
originated with an indigenous ruler who conquered the Sakas,
while the Saka era is said to have been founded by a Saka king.

(if) That in which the Vikrama era is considered to have
originated with an indigenous ruler, as in (i), but the Saka
era is assigned to another indigenous ruler. The influence
of the second form of the tradition was widespread in the
mediaeval age, as is evident from the statement of Alberuni
(c. 1030 A. D.) to the effect that the Saka era was in his
time looked upon as having been founded by a Vikramaditya,
the rescuer of the Hindoos from the hands of a tyrranical
Saka monarch!). The same influence is traceable, for the
first time, in an inscription of the 13th century which speaks
of the Saka era as “the era of Salivahana’?). It would seem,

1) Auserunr's India (Sacuav), II, 6. Cf. Bhattotpala’s commentary
on Vardhamihira’s expressions Sakabhiipakala etc. quoted by FLEET in
JRAS., 1913, p. 990.

2; JRAS., 1913, p. 997.
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therefore, that there was a consciousness, in the mediaeval
age, that Vikramaditya belonged to the Salivahana, or, as
earlier inscriptions spell the name, Satavahana, dynasty, —
a result harmonizing not only with the tradition that both
the Vikrama and the Saka eras were horn in the region
of Ujjain over which members of that dynasty are known
to have held sway, but also with the almost simultaneous
mention of Vikramaditya and Salivahana in that excellent
Prakrit book of verse. the Gathasaptasati. This book is an
anthology of 700 verses composed under the editorship of
Hala, a monarch of the Salivahana dynasty, whose flourishing
period lay, ‘according to most modern scholars, in the first
century A.D.'). The verses alluding to Vikramaditya and
Salivahana are: —

V, 64: samvahanasuharasatosiena dentena tuha Lkare lakkham
calanena Vikkamdaittacariai anusikkhaam tissa.

V,67: avannaim kul@y: do vvia jananti unnaim neum
goria hiaadaro ahava Salahananarindo.

No other verse in the collection refers to any recognizable

historical king or dynasty, at least not in this direct fashion. :

The naiveté of the idealized references, in such quick succession,
to Vikramaditya and Salivihana indicates that the Salivahana
dynasty to which Hala belonged had, before his time, given
to the world a king called Vikramaditya whose name had
already, in the first century A.D., become famous.

But the reliability of the second class of traditions, in
so far as they claim a native origin for the Saka era, has
been seriously shaken by the discovery of a Southern inscription

1) M. Senarr, in course of his classic pronouncements on the history
of monumental and literary Prakrits, observed that the Saptasatr should
be placed in the 3rd cent. A. D., if Gautamiputra Satakarni’s inscriptions
belonged to the 2nd cent. A.D. As will be shown further on in the
text, the inscrs. belong to the first cent. B. C.; and, following M. SeNARrT’s
relative estimate, the date of Hala’s Gatha should be pushed back to
the first cent. A. D.,—that is, to the period of Hala himself. On linguistic
grounds, therefore, the ascription of the compilation to its reputed com-
piler cannot be challenged.

-
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of the 6th century A.D. in which the Saka era is declared
to have been reckoned, not from the overthrow, but from
“the time of coronation” of a Saka king?). In the light of this
evidence, ALBERUNI'S statement appears to be on a level
5 with his other assertion that the Gupta era, which is now
known to have commenced with the rise of the Guptas, was
looked upon as having been reckoned from their downfall-
An indigenous origin of the Saka era is further discounte-
panced by the circumstance that it was, from at least the first
10 half of the second century A.D. in systematic official use
amongst the “Western Kshatrapas” who were foreigners. In
fact, it seems that Chashtana, the founder of this Scythian
or Parthian dynasty, was himself the founder of the Saka
era. This view, first suggested by CunniNeHAM, is supported
15 by the Jaina Kalikacarya-katha wherein it is stated that,
after the so-called Sakas (“Saga’-’tti khaya) had ruled for
some time over the Malava country, there arose a king
called Vikrama or Vikramaditya who destroyed the Sakas
and founded the era known by his name; but 135 years after-
2 wards, another Saka king uprooted the house of Vikramaditya,
reigned at Ujjain and set up what is known as the Saka era?).
This account is particularly credible in view of its Jain origin;
for, Jain chronologists generally take the Vikrama or the
Saka era as their leading landmark, following the fortunes
2 of Avanti, the country most closely associated with the early
history of Jainism. As already inferred, the “house of Vikra-
maditya” was the same as the Satavahana dynasty which
was very probably ousted from Malwa by Chashtana or one
of his race about the same time as the beginning of the Saka
s0 era; for Chashtana was ruling before 52 Saka, had Ujjain
for his capital and issued coins bearing a reverse-device copied
from the mintage of the Satavahanas®). We are also bound
to attach some significance to the fact that the monetary

1) JRAS,, 1913, p. 991—992.

2) 1bid., p. 993.

3) RarsoN, Cat. of Indian Coins, Andhras &c., p. clxvii. Saka 52
is the date of the Andhau inscr.
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issues of his successors contain a regular series of Saka dates,
standing apart, in this respect, from all other coins of the
period. Nor must we refuse to assign full value to the circum-
stance that the Saka era was adopted by Hindu astronomers
at an early date, in judging the locality in which the era
was born, seeing that Ujjain was the stronghold of renascent
Hindu astronomy. It is no objection to CuNNINGHAM'S theory
that Chashtana had the subordinate title ksatrapa. Seleucus
Wwas a satrap when he established the Seleucidan era (312 B. C.);
he took the royal title and the diadem six years later. The
royal title, it may be noted, occurs on the coins of Chashtana
in conjunction with the title ksatrapa, — a privilege which
Seleucus does not appear to have possessed.

Tradition, in its most plausible form, is thus in favour
of the assumption that the Vikrama era was founded by a
king called Vikramaditya, of the Satavahana dynasty, who
ruled in Malwa and destroyed the Sakas; and that the Saka
era was founded by a Saka ruler, very probably Chashtana,
who overthrew the Satavahana dynasty and established himself
at Ujjain.

II. Identification of Vikramaditya in the puranic list of kings.

It is hardly likely that such an epoch-making monarch
as Vikramaditya should pass unnoticed in the dynastic accounts
incorporated in some of the Puranas. In these accounts the
Satavahanas are called Andhras. The oldest version is con-
tained, according to Mr. Parcirer, the first scientific editor
of the texts, in the Matsya Purana which mentions thirty
kings of the “Andhra” dynasty with a total period of about
460 years!). Though these kings are enumerated after the
Kanvas, the earlier members of the dynasty are known from
epigraphic evidence to have ruled contemporaneously with the
later Mauryas and the Suigas. The first three kings are
mentioned in inscriptions at Nasik and Nanaghat, the third
or the fifth king is very probably named in the Hathigumpha

1) Parcirer, Dynasties of the Kali Age, pp. xiv and 36.
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inseription of the Suiga period, while the fifth king (or the
third again) is alluded to in an inscription at Sanchi. A palaeo-
graphic examination of these documents leaves no reasonable
doubt that the rise of the Andhra dynasty is to be dated
in the third century B.C. Dr. Vincent Suita has placed the
outer limits in c. 225 B.C. and c. 225 A.D., and the resulting
chronology is certainly approximately correct®), being tested
by allusions to two kings of the dynasty in two Greek books.
One of these books, the Periplus of the Erythraean sea, written
in the first century A. D., mentions a king Sandanes in
possession of the port Kalliena (modern Kalyana). Sandanes
is declared in the Periplus to have been a successor to the
“elder Saraganus”, — a name easily identifiable with “Satakarni”
which was a favourite designation of many kings of the
Andhra dynasty. Sandanes has been identified with the Andhra
king called Sundara generally in the Puranas, who must
be placed, according to palaeographic and Puranic evidence,
about the time of composition of the Periplus®): the slight
phonetic difficulty disappears if we take the Bhagavata reading

1) Some think that this result goes against Puranic authority. But
Mr. Pargiter has shown that the dynastic chapters of the Puranas are
to be traced back to a Prakrit original and retain to this day some
traces of Prakritism. The Matsya text of the Andhra enumeration, inter-
preted in the light of this finding, supports the view that the last Kanva
was succeeded not by Simuka (the first Andhra) but by a descendant
of his. Thus, we read —

Sisukandhral-sajitiyal prapsyatimam vasundharamn

where we seem to have the Prkt. form Sisukandhrassajatiyal, mistakenly
Sanskritized as Sisukandhral-sajatiyal; memory of an original genitive
seems to be preserved in Andhrajatiyah, the corresponding expression in
Visnu and Bhagavata. Also, in summing up, the Matsya says; “these
(ete) 19 Andhras will enjoy the maki”, and, “of those (tesam) the total
reign-period will be 460 years”, indicating probably, as hinted at by
Mr. ParGiTer himself, that only the last 19 of the 30 kings were rulers
of Magadha: the word maki, used in connexion with the Barhadrathas,
but not in connexion with the contemporary Aikgvakus and Pauravas,
looks like a special designation adopted by the Puranakara for Magadha,
or territory including Magadha. Cf. the Assyrian title shar kishshati
implying possession of Haran.

2) Smirn, Early History of India (3rd ed.), chart facing p. 218.
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of the name, Sunandana, — a procedure justified by the
occurrence of this form of the name in a southern MS. of
the Visnu which may have preserved the correct southern
nomenclature?). The other Greek book confirming Dr. SmiTr’s
scheme of Andhra chronology is Ptolemy’s Geography, written
in the second century A.D. In speaking of Baithana (modern
Paithan) as capital of Siro-Ptolemaios or Siro-Polemaios, and
of Ozene (modern Ujjain) as capital of Tiastanes, he makes a “Sri-
Puloma” of the Andhra dynasty a contemporary of “Chashtana”
of Ujjain. Since, according to the Andhauinscription, Rudradaman,
grandson of Chashtana, had.already begun his rule in 52 Saka,
perhaps jointly with his grandfather, the period contemplated
_in the Geography is earlier than 130 A.D., — a hypothesis

which might be advanced on the basis of the fact that Ptolemy

himself admits having drawn the materials for his Geography 1

from a slightly earlier treatise by Marinos of Tyre?). We
should therefore place a “Sri-Puloma” Andhra shortly before
130 A. D.: in Dr. Smits’s chronological table, the second of
the three (or four?) “Puloma’s of the Puranic list is placed

about 135 A. D., which is only a few years too late, if my ¢

calculations are correct®) As the period between Sunandana
(or Sundara) and Puloma II is stated in nearly all known
MSS. of the Puranas to have covered almost exactly half a
century *), the probable accessional dates of Sunandana and
Puloma IT are 70 and 120 A.D. respectively. This result
preserves the identification of Malichas of the Periplus with
Malichas, King of the Nabataeans (61—70 A.D.%). Our dating
also allows some credit to the contention that the reference
to King Kharibael of Arabia Felix as cultivating the friendship
of the “emperors” indicates that the Roman State was being

1) Pareirer, op. cit., p. 41, n. 83.

2) Bunsury, Hist. of Anc. Geogr., 11, pp. 519—521.

3) Smirn, EHL? chart facing p. 218. See, however, “The Oxford
History of India” (1919), pp. 119, 121, where Dr. SmitH seems inclined
to push back his Andhra dates by a few years.

4) PARGITER, op. cit., pp. 41—42.

5) JRAS., 1918
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governed by more than one emperor; for, Vespasian, who
ruled from 69 to 79 A.D. formally associated his son Titus
in the government of the empire after the latter had been
saluted by the title of Emperor by the soldiers who had
fought succesfully under his leadership in the Jewish war
(70 A.D.)Y).

When the Periplus was written, Ozene had ceased to be
a capital?), the seat of government having been transferred
to a locality called Minnagara where a King Mambares
(= Sanabares?) was ruling. Barygaza (modern Broach) was
in his dominions, and Greek ships landing at Kalliena were,
we are told, liable to be taken under escort to Barygaza?).
Sandanes was evidently not strong enough to contest this
infringement of his sovereignty by Mambares. There was
political turmoil also in the Sind region where “Parthian”
princes were contending for supremacy. Chashtana may
have been one of these princes who ultimately succeeded in
establishing himself at Ujjain. His earlier coins, bearing
Parthian symbols only ), show him to have started his career
as a satrap under Parthia.

The chronology of the Andhra or Satavahana dynasty
being thus settled in its main outlines, we have to see if
there is, anywhere in the Puranas, any indication as to the
reputed founder of the Vikrama era. We are disappointed
at first; for, there is no explicit statement in the Puranic
chronicles that such and such a king “will” bear the epithet
Vikrama or “will” establish the Vikrama era. But, in the
Matsya Purana, the word samvatsara, which is so prominently
associated in inscriptions with the Vikrama era from a quite
early period down to quite modern times®), is used in enume-

1) Suerontus, 7Titus, ¢. 5 and 6. [The name Kharibael reminds us
of Kharavela.]

2) Periplus (ScHOFF), p. 42. 3) 1bid., p. 43.

4) Rarson, op. cit., p. cxiii. ¢

5) IA., XX, p. 404. The distinctive use of the word samvat-sura
as applicable to Vikrama dates was, however, usurped for a time by
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rating the Andhra king Satakarnt who preceded Puloma I1)
and who flourished, according to our scheme of chronology,
in the first century B. C. The peculiarity is remarkable, since
the word samvatsara is not used in the dynastic chapter of
the Matsya Purana in enumerating any earlier monarch. Such
restraint in the employment of a word so characteristically
bound up with records dated in the Vikrama era appears to
me to have proceeded from deliberate choice; the object being
to indicate, by a sort of linguistic shorthand, the point of
time coinciding with the epoch of the “great historical
reckoning of Northern India”. The idea gains welcome con-
firmation from the circumstance that it is possible to assign
this king Satakarni to the middle of the first century B. C.,
if we acknowledge the existence of a king called Megha
Satakarni, with a reign-period of 38 years, in the authorities
consulted by Dr. Smire when he was writing the second
edition of his Early History of India2). The existence of this
king is testified to by MS. e Va. of Mr. Parciter which
places a Satakarni (with a reign-period of 29 years) after
Pulomg I%); though Mr. Parcirer, following other indications,
has, somewhat doubtfully, placed him after Puloma II in the
list he has prepared from various MSS. The situation thus
raises the presumption that Satakarni, the immediate predecessor
of Puloma I¢), was responsible for the foundation of the
Vikrama era. Is there any epigraphic support for this
conjecture? We shall see.

IIL. Epigraphic evidence: Vikramaditya =
Gautamiputra Satakarna.
Besides the Andhra inscriptions alluded to above as be-
longing to the period of the first three kings (and probably
also of the fifth king), we have certain other inscriptions of

other eras (e. g. Gupta); but, after these] other eras became obsolete,
the term again assumed its old distinction: violations are rare.

1) PareireRr, op. cit., p. 40, 1. 17.

2) Chart facing p. 202; king No. 15.

3) PARGITER, op. eit., pp. 36—37. 4) 1bid.
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the Andhra period at Nasik, Karle, Kanheri, Chinna, Amaravati
and Myakdoni. The most important of these inseriptions are
those at Nasik. Four of them, found in Cave No. 3!), con-
stitute an historical document of the highest value. They
mention the Satavahana kings, Gautamiputra Satakarni and
his son Vasisthiputra Pulumayi, who are usually identified
with “Gautamiputra” and “Puloma” II of the Puranic list,
not only on the ground of similarity in names, but also on
the basis of an assumption that the neighbouring inscriptions
of Ushavadata (Skt. lsabhadatta), son-in-law of “Satrap and
King” Nahapana, and the Junnar inscription of Ayama, an
umdatya of Nahapana, are dated in the years 41 to 40 of the
Saka era?). As Satakarni mentions Ushavadata in one of
his Nasik grants, and as thousands of coins, bearing Naha-
pana’s name but re-struck by Satakarni, have been discovered,
Pulumayi could not have ruled very much later than Nahapana.
Therefore, if Ushavadata’s records be dated in the Saka era,
Pulumayi becomes identifiable with Puloma II of the Puranic
list (= ‘Siro-Polemaios’ of Ptolemy) whose date, as we have
seen, must lie in the first half of the second century A.D.
But palaeography forbids this identification.

Let us take a well-known landmark, namely, the Girnar
inscription of Rudradaman, dated shortly after 72 Saka®)
(= 150 A.D.). Let us compare its characters with those of
the Nasik-inscriptions mentioning Nahapana or Vasisthiputra
Sri Pulumayi. If the last-named monarch were the same as
Ptolemy’s Siro Polemaios, a contemporary of Rudradaman’s
grandfather, we should not be able to detect any considerable
palaeographic difference due to age between the Girnar
inscription on the one hand and the Nasik epigraphs on the
other. But scrutiny, even of a superficial sort, reveals such
a difterence. The Girnar record. belonging as it does to the
latter part of the second century A.D., very naturally bears
close palaeographical relationship to epigraphs of the Gupta

1y EL, viii, p. 60—74.
2) Rapson, op. cit., p. xxvi.
3) EL. viii, p. 41.
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period, particularly in the following features. Its ‘tailed’ letters,
@, ka and ra, have long tails. Its ka has a much curved
horizontal. The hook of its kha begins almost in a locp. The
lowermost horizontal of its ja is sometimes bent slightly
downwards. The 7a is developing in a cursive direction. The »
right limb of ¢(a is generally elongatea. The na has a
distinctly curved base. The left limb of y« has evolved a
loop. The right limb of la is bent sharply to the left. Most
of its vwa's have lost the ‘neck’. These characteristic deve-
lopments are conspicuous by their absence from the records
mentioning Nahapana or Pulumayi. How, then, can we place
either Nahapana or Pulumayi anywhere near Rudradaman in
point of time?

It will be said, perhaps, that Nasik and Girnar are places
too far apart to entitle us to neglect the part which locality 1
may have played in shaping these differences. We have
materials, fortunately, for eliminating this element of uncer-
tainty. Some inscriptions are known of Yajha Srl Satakarni,
an Andhra king removed by two very brief reigns from
Pulema IT in tlre Puranic list. One of these inscriptions belongs :
to Nasik and forms, therefore, a perfect basis of palaeographical
comparison with the inscriptions of Vagisthiputra Pulumayi
found in the same locality. On instituting the comparison,
what do we find? The lettersia. to, na, /e and ve in Yajha's
record appear palpably later than the same letters in Pulu- 25
mayi's inscriptions. The e is seen to possess a rounded
right-haud element which was angular in the earlier period.
The ta is looped and its right limb is lengthened. The base-
line of n« is very much curved (l. 2 swmane). The right
vertical of la is bent sharply to the left: it was bent to the so
right in Vasisthiputra Pulumayi’s time. The va is truncated,
without the neck which earlier characterized it. Surely, such
a revolution required a much longer interval between Yajha
Sri Satakarni and Vagisthiputra Sri Pulumayi than that
vouchsafed by current chronology which is founded on an :s
identification of the latter with Puloma II

Separation in age, and not separation in locality, must
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likewise account for the striking differences between the
Amaravati inscription of VaSisthiputra Pulumayi and the
Chinna inscription of Yajha-Sri. An ink-impression of the
former has been published by Burcess in his Notes on the

s Amaravaty Stupa (No.121); and an estampage of the latter
has been made accessible to me through the kindness of my
friend, Mr. N. G. Masumpar, who is reediting the inscription.
The “tailed” letters of the later record are much longer than
the other single letters, as in the contemporary Girnar record

10 of Rudradaman: in Pulumayi’s inscription, on the other hand,
the “tailed” letters are proportionately much less long. The
medial ¢ in the case of Yajiia ends almost in a loop, a feature
not met with in the case of Pulumayi. The looped ta, with
a lengthened right limb, also distinguishes the later from the
15 earlier record. The cursive 7ia, the na with a curved base-
line, are further characteristic indications. Any one looking
at the two records placed side by side will never be persuaded to
believe that an inconsiderable period intervened between them.
Palaeographical comparison of the Nasik inscriptions of

20 Gautamiputra Satakarni with the earliest Andhra inscriptions
leads to the same result. Before of the idea of a Saka era
interpretation of the inscriptions mentioning Nahapana came
into vogue, GEore BUHLER, the father of Indian palaeography,
estimated that “the difference between the characters of
25 Gotamiputra Satakamni’s and those of the Nanaghat documents
are such that it is not possible to place them, as Pandit
Bragvannan has also seen, at a distance of more than about
100 years').” If this judgment has any value, Vasisthiputra
Pulumayi cannot be identified with Puloma II who is separated
so from the earliest Andhra princes by a period of three centuries.
It is true that Binier himself, writing thirteen years later,
placed both Nahapana and Pulumayi in the second century
A.D. But this adoption of the current belief involved the
formulation of a paradox in palaeography. For, it led him
3 to conclude that, in the second century A.D., three varieties

1) ASWL, v, p. 73.
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of letters, — “archaistic”, advanced and ornamental, — were
used promiscuously; and that “the contemporaneous employment
of more advanced types and of more archaic forms with an
admixture of more modern signs will have to be explained
in this, as in other cases, by a desire to select archaic and
monumental forms for epigraphic purposes and a failure to
completely carry out this intention?).”

If, therefore, palaeography is not to be set aside, Vasisthi-
putra Pulumayi must be considered to have flourished appre-
ciably before Puloma II of the Puranic list who ruled in the
first half of the second century A.D. He has consequently
to be identified with Puloma I who reigned in the first century
B.C. It follows that Gautamiputra Satakarni is the Satakarni
in whose connexion the Matsya Purana uses the word
samvatsara in such a remarkable manner. Satakarni is stated,
in his mother’s description of him, to have been a great
conqueror and to have destroyed sakas2). This circumstance
lends support to the idea that we have here a real Vikra-
maditya, famous in folklore and the reputed founder of the
era known by his name?).

1) Indian Palaeography, p. 43.

2) EI, viii, p. 61.

3) CunningHAM was, I believe, the first to connmect the career of
G. Satakarnt with the popular legends; see his remarks in Arch. Surv.
Zep., V,20. In his Coins of Ancient India, (pp. 105—107) both Sata-
kamr and Chashtana are placed in 78 A.D., Nahapana being assigned
to the first cent. B. C. Mr. D. R. BHANDARKAR pointed out (JBRAS., 1899)
that the logical consequence of placing Nahapana so early would be to
push back Pulumayi’s date to the first cent. B. C.; which, he thought,
was impossible. In 1908, Mr. R. D. Baneryr dated Nahapana c. 75 B. C.
on general palaeographic grounds (IA., 1908, p. 25f.). If this determina-
tion were accepted by the generality of scholars and combined with the
sound view that G. Satakarni came very shortly afterwards, the latter’s
claim to be identified with the founder of the Vikrama era could not
long remain uorecognized. It appears from a note in IA.. 1918 (April)
that in 1913 Mr. K. P. JavaswaL published the theory that either
G. Satakarnt or V. Pulumayi may have been the traditional Vikrama-
ditya; but, unfortunately, I have never seen that publication. Judging
from his note in JA., it would seem that he depends for his view on
the equation Nahapana = ‘Nabhoviabana’or ‘Nahavana' of Jain chrouo-
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IV. Coins.

Before passing on to other items of evidence confirming
our chronology, it will perhaps be useful to enumerate and meet
some of the arguments brought forward by scholars in support
of the theory that the Pulumayi of the Nasik inscriptions
flourished in the second century A.D. The arguments, which
devcte themselves chiefly to the establishment of a late date
for Nahapana, are given below, together with my answers: —

(1) The Periplus,composed ¢.80 A.D.(morecorrectly,70 A.D.),
mentions, as we have seen, a certain king Mambaros as ruling
at Minnagara, with the port of Barygaza in his possession.
Mambaros is thought by some to be only an incorrect form of
the name Nahapana. Hence it is concluded that Nahapana was
ruling about 80 A.D. It has also been inferred that Nahapana
may have founded the Saka era which would thus be used in
the inscriptions of his son-in-law, Ushavadata, at Nasik?).

But, besides the palaeographical difficulty, there is a good
deal to be said against the equation, Mambaros = Naha-
pana. This equation is based on two unwarrantable assumptions:
(i) that there is copyist’s blunder in the form Mambaros;
(ii) that the blunder has been aggravated by phonetic influences.
It is quite clear that a very large amount of phonetic and
philological imagination must be requisitioned in order to
transform Mambaros into Nahapana.

(2) The coins of Nahapana, it is said, exhibit Roman
influence in some details: the head of king on the obverse and

logists. This equation, was first proposed by OLpexsere (IA, X, 225) and
is, I think, correct. I take this opportunity of acknowledging my in-
debtedness to Mr. R. D. Banerst for having opened my eyes to the
hitherto unsuspected palaeographic difference between the records of
Ushavadata and Rudradiman;—but Mr. BaxerJr is not responsible for
working out every detail. Taking Mr. Banerir's dating of Nahapana,
I soon saw the necessity of identifying G. Satakarni with the Puranic
Satakarni in whose connexion, as I had already noted, the word samvat-
sara figured so curiously in the Mt. text. The other points came out
on further study of the inscrs. '

1) IA,, 9eme série, tome X, pp. 120—151; JRAS,, 1912, p. 786 and
1913, p. 992.
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the variety in its representation; the occurrence of the form
H with its ha-value and of the form P with its pa-value in
the spelling of the name Nahapana.

Against this it may be urged that, since Nalapana, in
striking his coins, followed the weight-standard of the Indo-
Greeks, he probably, borrowed from the same source the idea
that a ‘head of king’ should appear on his coins, rendering
useless the hypothesis that the coins of Roman emperors served
as his models?!). The dissimilarity of the ‘heads’ as appearing
on different specimens of Nahapana's coins is paralleled by
the coinage of the Arsacids, and proves the failure of the
die-cutters to preserve the Hellenic standard of the art which
these non-Hellenes borrowed. We should also remember in
this connexion the fact that Nahapana had a long reign and
the possibility of there having been many independent attempts,
with varying degrees of success, at representing him as he
was. Nor should we forget that many of his die-cutters were
indifferent imitators, as proved by their absurd reproduction
of the coin-legend on the obverse. The letter H, with its
ha-value, need not be considered distinctively Roman: Dr.
TromAs has shown it “in an alphabet which flourished quite
early in Syria and the whole Parthian world”2). The letter
P is probably Roman; but, if Nahapana’s original home was
Sistan?), his die-engravers may have known the Romans through
the Parthians whose first recorded embassy to Rome is assigned
to the year 92 B. C.%). It is to be noted that the earlier coins
of Nahapana use the Greek form IT; and it is possible that
the substitution of the Roman P took place shortly after the
first Parthian embassy to Rome. In fact, the advent of the

Roman letter in the middle of Nahapana'’s reign points to his :

first contact with the Roman world having taken place after
he had ruled for some years in India. His title ksatrapa
indicates that he considered himself subordinate to Parthia

1) For the hypothesis, see JRAS. 1908, p. 551.
2) JRAS., 1913, p. 643.

3) Smura, EHL3, p. 209.

4) Encycl. Brit", xviii, p. 62.
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or to a Parthian power; he could not, therefore, have been
unaware of the diplomatic relations between Parthia and Rome
or have remained unaffected by the culture of Rome, once
Parthia had initiated regular commerce with Rome. Attention

5 may also be drawn here to the essential identity of the Greek II,
often written I" in inscriptions, with the Roman P. The Roman
P, besides, does not seem to have closed its loop before the
Imperial period’); and most of the Roman P’s on the later
coins of Nahapana have the pre-Imperial open form 2).

10 As early as 1888, Newron pointed out that Nahapana's
coins conformed so much more in fabric and execution to the
Graeco-Bactrian standard than the coins of Chashtana, that
these two satrap-kings must have been separated by a con-
siderable interval®). The ‘Greek’ on the coins of Chashtana

15 and his successors is hopelessly corrupt and conventional;
whereas it is fairly correct and- intelligible on many coins
of Nahapana. The ‘head. of king’ on the coins of Chashtana
and his successors is very degenerate and conventionalized;
whereas the corresponding device on many coins of Nahapana

20 betrays affinities with the portraiture found on coins of the
earlier Indo-Greeks.

(3) In a Nasik cave inscription of Ushavadata, there is
a reference to 2000 suvarnas being equivalent to 70000
karsapanas*). “Surely”, says Prof. Rapson, the distinguished

2 authority on numismatics, “the reference here must be to the
contemporary gold currency of the Kusanas”?®). Taking these
karsapanas to be identical with the silver coins of Nahapana,
Mr. Rapson works out the ratio of silver to gold as 1 to 10.
But, according to Cunnineuam, another distinguished numis-

% matist, this ratio obtained, not in the Kusana period, but in the
earlier Indo-Greek period (before Eukratides)®). Nor can it be

1) 1bid., art. ‘P’.

2) JBRAS,, xxii (Mr. Scorr’s art. on the Jogalthembi hoard).

3) JBRAS,, ix, p. 8—10. Newron, however, posited an interval of
only half a century; but he placed Nahapana c. 60 or 70 B.C., and
even asked: ‘Did the Samvat era originate with Nahapana?’.

4) EIL., viii, p. 82. 5) Rapson, op. cit., p. clxxxv.
6) Coins of the Indo-Scythians, p. 19.



Vikramaditya and his era. 265

asserted that suvarpa here necessarily refers to any stamped
gold coin; all that we are entitled to infer from the inscription
is that these suvarnas were of fixed value and consequently
of fixed weight. Ancient Indians used bags of gold dust of
fixed weight, and CunNiNemAM thinks they may have used
“ingots” of gold'). Even if stamped gold coins be intended
by the term suvarpa in this inscription, what ground is there
for the supposition that it refers to gold coins of the Kushan
series? Were no gold coins current in India before the advent
“of the Kushans? Is it likely, again, that the Kushan gold
coins were known as suvarnpas? The Gupta gold coins which
were modelled on the Kushan currency, were called dinaras:
this name is obviously derived from Latin denarius, the
designation of the Roman coins upon which the coins of the
Kushans had been modelled. Probably, therefore, dinara, not
suvarna, was the name by which the Kushan gold coins were
known?). The suvarna, according to Manu, VIII, 134, was a
gold piece 80 raktikas in weight, calculated by CuNNINeHAM3)
as being equivalent to about 144 grains; the Kushan gold
coins, on the other hand, weigh about 123 grains.

(4) The same Nasik inscription speaks of kusanamala to
be given to the monks dwelling in the cave, along with cloths
for making robes (civarika). According to Professor D. R.
BrANDARKARY), the expression means “the value of KuSanas”,
i. e. of the silver coins issued by Nahapana as viceroy of
Kadphises I who was also known as “King Krsana”. If this
explanation were correct, Nahapana could not be placed earlier
than the first century A. D.

The first objection to this theory is the difficulty of
equating the palatal $a of kusapamula with the lingual sa
of the family designation Kushan. All the Kharoshthi inscrip-
tions, including legends on coins, and the only Brahmi inscription
(viz,, that found at Mat)®) giving the tribal or dynastic name

1) Coins of Amc. Ind., pp. 48—429.

2) Cf. C. CI-S, p. 20. 8) CAL, p. 47.

4) IA. 1918, ‘Dekkan of the Satavahana period’, p. 8 of reprint.
5) JRAS., 1914, pl. facing p. 878. I do not know if the Central

30
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Kushan, spell the word with a lingnal sa. The Mat inscription.
engraved under official inspiration, employs the long vowel
@ in sa. It would be surprising if we came across the same
word spelt with a palatal $¢ without the long @ in an inscription
» which shows no tendency to transform lingual into palatal
$a’s, and which was ex hypothesi caused to be engraved by
the son-in-law of a satrap of the Kushans.
Secondly, admitting, for the sake of argument, that such
a transformation could take place, is it likely that Kadphises I,
1 whose monetary issues were confined to copper, allowed or
directed his supposed satrap Nahapana to strike coins in silver
on his behalf and in such large quantities?
Thirdly, supposing that the extraordinary concession was
made in favour of Nahapana, how could these silver coins
15 come to be known as “KuSanas” or “Kusanas”, seeing that
the coin-legends contained the name of Nahapana only? They
could quite conceivably be called “Nahapanas”, but to call
them “Ku$anas” were singularly inappropriate.
Mr. BEANDARKXAR'S proposal is based on a comparison
20 suggested by M. Senart, of the expression kusamamula with
the expression padiko ca mase utukale (or variants) occurring
in some Kanheri inscriptions recording permanent endowments
with a double object. Since padika there stands for a coin,
kusana here must, according to Mr. BEANDARKAR, denote a
25 coin. It should be noted, however, that no such phrase as
mase utukale is to be found in the Nasik epigraph. Nor is
it very evident how this epigraph came to speak of the malya
of KuSana instead of Kusana itself, if Kusana was a coin
like padika. Moreover, the assertion that the Nasik expression
so corresponds to the Kanheri expression padiko’® . ... is based
upon the tacit assumption that, in these localities, endowments
used to be made only for two objects, viz., provision of clothes
and a seasonal allowance. But one of the Kanheri in-

Asian documents will overthrow my contention on this point; but it is
fair to mention that the Maharajakanikalekha, a not very reliable
authority, seems to support the spelling with a palatal sa.
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scriptions?) records. a permanent endowment with a quadruple
object, viz, annual grants for cloth, shoes, almshowl, and a
special grant for the season. We should not be surprised if
a fifth object actuates another philanthropist at Nasik. Possibly,

Ushavadata signifies by the term kusana nothing more than »

“cross-sewing”: it perhaps corresponds to kusi, adhakusi &e.
of Mahavagga, VIII, 12, 2, and may be philologically connected
with Latin eruz. This interpretation appears to be particularly
appropriate since the money was deposited with a gild of
weavers who probably did the work of sewing. My friend
Mr. S. N. Basu would go so far as to suppose that it was
usual to make permanent endowments with gilds in such a
manner that the resulting annuity could be recovered from
them preferably in kind, each gild making the payment due
from it in work belonging to its trade. Thus, inscription
No. 15 at Nasik records endowments for medical treatment
of sick bhiksus, the endowments being invested with three
gilds, one of kularikas, another of odayantrikas and the third
of tilapisakas. All these terms have not yet been satisfactorily
explained. = Tulapisakas have been correctly identified with
‘oil-millers’; but it should have been pointed out specifically
that the oil was milled out of tila seeds (Sesamum Indicum).
Odayantrika has been rightly connected by M. SExarT with
udayantra i. e. “water-machine”. The term kularika has been
doubtfully explained by BiHrLeEr and M. SExarT as “potter”
for which the standard Skt. expression is kulala; phonetically,
this equation is scarcely admissible. It would be more natural,
and, as another friend of mine, Mr. J. C. SixHa, says, more
in harmony with the practice prevailing in India down to
the present day, of giving lumpsums in advance to workers
and artisans (called the dadan-system), to explain all these
terms as belonging to the vocabulary of the medical code,
since the endowments aim at providing medical treatment for
the sick bhiksus. Both the terms, tilapisaka and odayantrika,

are intelligible from this standpoint; for the oil of tila seeds :

1) ASWIL, v, pp. 80—S81.
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is recommended for use in certain ailments, and udayantras
of some kind may well have been necessary for the treatment
of sick bhiksus. The word kularika, however, seemed obscure
until I consulted the De§inamamala of Hemachandra who
5 gives the word in the form kullariya, with the meaning (Skt.)
kandavika, a baker or confectioner. As diet has always been
an important part of Hindu medical treatment, the baker’s
function is obvious?).
Yet another explanation of the term kusanpamula may
10 be suggested. To one acquainted with the Manikiala stone
inscription mentioning Kanishka and the Wardak vase in-
scription alluding to Huvishka, the idea of equating kusana-
mala with kusalamula — a term found in both these records —
will naturally occur. The equation is, from the phonetic
15 standpoint. quite unexceptionable, since la and (southern)
la were interchangeable in the Nasik region, and there
would be little or no difference between a ma and a la
nasalised in presence of the succeeding ma; kusalamula means
literally ‘root of well-being’, hence ‘a meritorious foundation’
2 like the interment of holy relics (as at Wardak) or the
setting up of'an instrument for measuring time in the market-
place (as at Manikiala). Ushavadata, we know, had provided
for the food and clothing of monks resident in Cave No. 10
at Nasik. He may well have reserved a separate and in-
25 dependent source of income, guaranteed by a permanent
endowment, to be devoted by the monks to meritorious
foundations which could be referred to as kusanamula, i. e.
kusalamula.

V. The title Vikrama.

30 If Gautamiputra Satakarni be in truth the same as King
Vikrama or Vikramaditya of the first century B. C., we may
reasonably expect to find an indication of his wvikrama-title
in Nasik inscription No: 2 which, being little more than a
prasasti of Satakarni, should not fail to allude to his most

1) Fgr a “baker’s gild”, see EI, i, p. 165.
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characteristic epithets. The nature and urgency of the allusion
may be inferred from a comparison with the Allahabad prasasti
of Samudragupta!). What makes the comparison especially
relevant is the circumstance that Samudragupta affected the
cognate title parakrama ®); and this and his other designations
found on his coins %), — samarasatavitatavijaya, krtantaparasu,
apratiratha, — are hinted at, directly and by way of pun,
in .his Allahabad eulogy. Thus we read there:—

1. 17. Tasya samarasatavataranadaksasya svabhujabalaparakra-
markabandhoh parakramankasya parasusarasankusakti....
1. 24. prthivyam-apratirathasya.

Nor is this the only analogue. Direct or punning allusions
to the King’s titles as appearing in the coin-legends were a
feature -of the Gupta records. In the mutilated Eran inscrip-
tion*), we read: —

L. 17. pawrugsa-parakrama-dattasulka
1. 21. samarakarma-parakrameddham.

And both these expressions recall Samudragupta’s epithets

found on his coins. The same may be said of the description

of Samudragupta in the Bhitari stone-pillar inscription of

Skandagupta®): —

1L. 1-2. sarvvardjocchettuh prthivyam-apratirathasya . . .
krtantaparasoh . . . cirotsann-asvamedhaharttur . . .

The case of Samudragupta’s son, Chandra-gupta II, provides
a still closer analogy; for this king overthrew the Saka ruler
of Malwa and adopted the vikrama-epithet®). Of him we have
only a few brief inscriptions one of which, found at Udayagiri?)
has a pun on the title in

L. 2. vikramavakrayakrita.

1) Freer, Gupta Inscrs., pp. 1—17.

2) ArLaN, Cat. of Gupta coins, p. xxxi.
3) Ibid., pp. eviii—exi.

4) FLeeT, op. cit, p. 191

5) 1bid., p. 58.

6) Smire, EHL3, p. 290.

7) FrEET, op. cit., p. 35.
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Skandagupta gives himself, in his coins, the title Vikramaditya,
as well as its variant Kramaditya?). In his Bhitari stone-pillar
inscription, we read:—

1. 8-9. vinayabalasunitair-vikramena-kkramena,

» where we see a clear allusion to both the titles. What we
find crystallized into a custom in the Gupta period was no
doubt a common practice in earlier times. We must remember
also that if, as tradition asserts, the first century B.C. saw
the rise of an historical king with the title vikrama who

10 conquered Malwa and destroyed Sakas, Chandra-gupta II would
surely base his claim to the same title on the earlier precedent;
and even his predecessor Samudragupta may be deemed to
have been influenced by the same august example in adopting
the similar title parakrama We are, therefore, fully entitled

15 to look for at least a hint of the title vikrama in the Nasik
eulogy of Gautamiputra Sitakarni. The search will not be
in vain; for, among the many adjectives applied there to
Satakarni is the following compound: —

1. 4. vara-varana-vikema-caru-vikamae :

20 where we may discern an allusion to Satakarni’s vikrama-
title. What puzzles us here is the connexion of the word
vikrama with varana or elephant. Gupta analogy solves the
puzzle. Samudragupta indicates his parakrama-epithet on his
coins in différent ways: on the standard-type, by the word

9 parakrama; on the tiger-type the word is vyaghra-parakrama;
on the asvamedha-type it is asvamedha-parakrama. Chandra-
gupta IT indicates his vikrama-epithet on his coins in a similar
manner: his lion-slayer-type bears the legend simha-vikramah;
his archer and couch types bear the legend Sri-vikramah, the

s reference being to the image of Sri or Laksmi appearing on
the reverses of these coins?). Need we doubt that, just as
Samudragupta was vyaghra-parakrama and Chandra-gupta II
simha-vikrama, so was Gautamiputra Satakarnl varana-vi-
krama? For his choice of the varana in place of the simha

1) ALLAN, op. cit., pp. cxxi—ii.
2) ALLAN, passim.
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or vyaghra of the Guptas an explanation suggests itself. On
many of the Andhra coins, some of which can be attributed to
our Satakarni, we have the representation of an elephant?),
corresponding to the lion of Chandra-gupta II and the tiger
of Samudragupta. I cannot, however, explain the termination
-aditya in Vikramaditya: I can only point to the identity,
assumed in literature and in the Gupta lithic and numismatic
records, of Vikrama with Vikramaditya?).

VI. Did*Gautamiputra Satakarns establish an era?

It has been shown that Gautamiputra Satakarni flourished
in the first century B.C., had the title vikrama, and, as his

1) Rarson, op. cit., pp. 17—19.
2) Since writing the above, 1 have called to my aid the common
sense and the artist’s eye of my friend Kumar S. C. SinmasarMA of Susang.
Noticing the circumstance that the title vikrama never occurs on Gupta
coins except in conjunction with some such word as simha, Sri ete. (the
added word referring to a device on the coins), I asked him to examine
Mr. ALran’s plate of coins of Chandra-gupta II, exhibiting the legend
vikramaditya, and tell me if any trace of a representation of the sun
(@ditya, as I then understood it) could be found. He was positive that
nothing of the sort was represented; but suggested that the dwarf holding
an umbrella over the king’s head was obviously Visnu in his Vamana-
incarnation, and -aditya, if it had any reference to a device on the coins,
must refer to this figure of Visuu. As the king appears nimbate on the coins,
hemust have been deified, and Vamana himself was imagined to be honouring
him, Vamana's other name ‘Tri-vikrama’ inevitably suggested itself:
and when it was remembered that the Dwarf-Visnu took possession of
Heaven and Earth with his two ordinary feet, sending Bali, with a third
improvised foot, down to Patala to reign there, I could not help thinking
that the legend of Tri-vikrama had some connexion with the coin-legends
which claim for the king a conquest over Heaven and Earth. In order
to establish his title to be honoured by Visnu, it was necessary for him
to excel the god. It was clearly considered sufficient for this purpose
to declare that the king won Earth by his prowess and Heaven by his
good deeds (karmabhir-uttamail), inviting comparison with the behaviour
of Vaimana who had won Heaven and Earth by taking advantage of
Bali’s untrammelled philanthropy. It sounds a little blasphemous; but
to deify a king borders on blasphemy.

This, however, does not clear up the case in regard to the Sita-
vahana Vikramaditya: perhaps, -aditya there stood for deva.
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mother’s inscription affirms, was a mighty conqueror and a
destroyer of Sakas. Even then we may be required to prove
that he actually established an era of his own before we can
claim him as the founder of the Vikrama era of 58 B.C.
Attention has already been drawn, in connexion with the
peculiar use of the word samvatsara in the Matsya Purana’s
enumeration of Satakarni, to the circumstance that, in
epigraphic records dated in the Vikrama era some form of
the word samvatsara usually occurs. The Nasik inscriptions
referring to Satakarni or to Pulumayi express their dates in
the same manner: e. g., savachare 24, etc. This agreement
will doubtless be considered by careful critics as being too
fragile a foundation to support the inference that these
inscriptions are dated in the Vikrama era. Fortunately, it
is possible to prove from the inscriptions alone that Gautami-
putra Satakarni established an era to which all dated inseriptions
of the period should be referred.

Nasik inscriptions 2, 3, 4, and 5'), are official records
and are all incised in what is known as Cave No. 3. Of these,
inscription 2 records the dedication of the cave by Gautamil
Balasirl to certain monks, and is dated in the year 19 in the
reign of Pulumayl. Therefore, the three inscriptions, 3, 4
and 5, were all engraved later than this “year 19”. This has
been recognized by Sir R. G. Bmanparkar and Mr. D. R.
BrANDARKAR; but these scholars have interpreted the dates in
all the four inscriptions as regnal years of Pulumayi. Now,
that is clearly impossible, at any rate in inscriptions 4 and 5
which mention Satakarni but never allude to Pulumayi. In
both cases, the name of Gautamiputra Satakarni occurs at
the beginning, while the date is given at the end as savach-
hare 18 or savachhare 24. 1f, as Mr. BEANDARKAR holds,
“there is no cogent reason for assuming that this year 24
pertains to the reign of Gautamiputra Satakarni”, there is
absolutely no reason for the assumption that it represents the
regnal year of Pulumayi who is not even remotely referred

1) EL, viii, pp. 60~75.
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to here. Not a single instance is known to me of an inscription
recording the order of a king and dated in the regnal year
of another contemporary king, not his superior, whose name,
besides, is omitted from the record altogether. We are, there-
fore, compelled to conclude that inscriptions 4 and 5 were
incised later than the year 19 in Pulumayi’s reign, but that
they are not dated in Pulumayi’s regnal years and, besides,
mention Satakarni as authority for the orders embodied in
them. For the dates in inscriptions 4 and 5, only two ex-

planations are possible: either the year-numbers represent the -

regnal years of Satakarni, or they are referable to an era?).
Both these alternatives coincide if we suppose that the era
ran from the accession of Satakarni. The first explanation,
by itself alone, is incompatible with the conclusion already
drawn, that 3, 4 and 5 were all incised after 2 which records
the dedication of Cave No. 3 wherein all these inscriptions
are found. Hence the only course left to us is to refer the dates
in 4 and 5 to an era which must, in this case, have been
started by Gautamiputra Satakarni who was too great himself
to have adopted a reckoning set on foot by another con-
temporary, or nearly contemporary, monarch.

But the first alternative ltas been the choice of Mr. R.
D. Banersr in his latest paper on the subject. He thinks
that “a cave was dedicated either in the eigtheenth or before
the eighteenth year of the reign of Gautamiputra Satakarni,
and it was given to people for whose benefit 1and previously
enjoyed by Ushavadata was granted. Consequently Gautami-
putra Satakarni was perfectly justified in calling the cave
his own benefaction in the second record which was incised,
alongside the first, in the twenty-fourth year of his reign.
Subsequently, after the death of Gautamiputra Satakarni, his
mother caused the cave to be enlarged by adding chambers,
which she claims to be her own benefaction. I would take

1) Cf. FLeer, Gup. Inscr., No. 5 in which Chandra-gupta II is
mentioned, and the date is given at the end as sam 90, 3 . . . .; also, the
official records of Harshavardhana.
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the verandah in Cave No. 3 at Nasik to be the original cave
dedicated by Gautamiputra Satakarni and the remaining parts
of Cave No. 3 to be the work executed by the queen Balasiri')”,
The reason for this hypothesis is stated to be “the double
claim of (to) the benefaction of the cave both by Gautamiputra
Satakarni and by his mother the queen Balasiri”. The mother’s
claim is put forward in the dedicatory inscription No. 2; Sata-
karni’s claim is said to have been set forth in inscription
No. 5, by the phrase amhadhamadane lene. But, in the latter
record, though the order is issued under the authority of
Satakarni, the substantial text of the order has to be ascribed
to the mahddevi Gautami Balasiri. This is evident from the
construction: —

Siddha Govadhane amacasa Samakasadeyo r@janito rafio Gota-
miputasa Satakanisa () Mahadeviya ca jwasutaya ra@jamatuya
cacanena Govadhane [ama]co Samako arogavatavo(,) tato eva
ca vatavo (- —)

i. e. “Success: The royal words of King Gotamiputra Satakarni
are to be communicated to Samaka, the amatya at Govadhana.
Also, Samaka, the amatya at Govadhana, is to be addressed
in the name of the mahddevy who is the mother of the king
and whose son is living, with the usual civility, and then is
to be told as follows:—...."%)

The rest of the inscription, up to the word nibadhapetha,
in the last line but one, gives, in direct narration, the words
of the mahadevi. It will be urged, perhaps, that this con-
struction makes the mahadevi the donor of a field in the
village of Kakhadi, where as the preceding inscription records
the gift of a field, not by the mahadevi, but by her son,
Satakarni. To this it may be replied that Satakarni granted
the field, not in Kakhadi, but in Apara-Kakhadi: there is no
reason, therefore, for thinking that we have here a conflict

1) JRAS,, 1917, pp. 282—283.

2) I have ventured to translate rd@janita as ‘the royal words’ by
taking it as a compound made up of rajan and anita, from Vazz = to
sound, to speak; (cf. V bhan, often used in similar contexts).
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of claims. Besides, Satakarni’s grant, recorded in inscription 4,
was made to the ascetics of Triraémi in general, (imesa
pavajitana Tekirasina vitarama) whereas the grant spoken of
as having been made “previously” (pwwa) in inscription 5 is
therein stated to have been confined to the ascetics living in
a particular cave which is described in the record as “our
piocus gift”, showing that the two records speak of two different
grants altogether. Again, the expression “our pious gift”
appears vague, since two royal personages are mentioned,
Satakarni and his mother, the mahadevi. According to Mr.
BHANDARKAR, the expression means the pious gift of both
Satakarni and the mahddevt and refers to what is known to
us as Cave No. 3. According to Mr. Banersr, it means the
pious gift of Satakarni alone and refers to the verandah of
Cave No. 3. The only other alternative is to suppose that
it means the pious gift of the mahddevi alone; and this is,
in my view, the only reasonable explanation. The other
interpretations are open to serious objections. To take Mr.
BraNDARKAR'S proposal first: how could the cave, the dedication
of which by the mahadevi alone is recorded in inscription 2,
be characterized in inscription 5 as the joint gift of the
mahadevi and her son? If, on the other hand, as assumed by
Mr. Baners1, the cave referred to in inscription 5 be re-
presented by the verandah of Cave No. 3, how is it that we
do not find anywhere in that verandah any inscription recording
the supposed separate dedication? How was it, again, that
inscription 5 came to speak of the mahadevt, if she had nothing
to do with the “pious gift” mentioned therein? As a matter
of fact, the absence of allusion, in inscription 4, to any cave
constructed by Satakarni or his mother raises a very strong
presumption that there was no such cave in existence in the
year 18 when the order embodied in that record was issued.
Since, however, inscription 5, dated in the year 24 of ad-
mittedly the same reckoning, speaks of such a cave, which
must be identical with the cave wherein both these inscriptions
are found, the cave must have been constructed and dedicated

between the years 18 and 24, and the dedication recorded
Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. L. 19
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in an inscription within the cave. It is quite in harmony
with this conclusion that the only dedicatory inscription (No. 2)
concerning the cave should be dated in the year 19 which
is intermediate between the years 18 and 24. The fact
that this year 19 refers itself to the reign of Pulumayi does
not prove that it represents Pulumayi’s regnal year: it may
equally well denote the year of an era. We know from the
inscriptions of the Kushans and of the Western Ksatrapas
that the use of an era could be indicated by placing the
year-number immediately. before or after the name of the
reigning king in the genitive case. This idiomatic use of the
genitive has been availed of by Satakarni’s mother in her
dedicatory record in Cave No. 3 at Nasik; and what is more
natural than that Gautami should date her inscriptions in the

> era started by her son? The way to this inference is not

obstructed by the occurrence of the figure 18 in inscription 4.
It looks absurd at first sight that a cave dedicated in the
year 19 should bear an inscription dated in the year 18 of
ex hypothesi the same reckoning. But a little reflexion
will show that the date 18 need not necessarily be the date
of incision of the inscription which unquestionably records
an order given in that year. As to the exact date of incision
of the inscription, we are simply without evidence; but we
may be sure that it was not earlier than the year 18. And,
since the cave was dedicated by the queen in the year 19,
the incision must have been made later than the latter year.
Also, as inscription 5 is engraved in continuation of this in-
scription, it was very probably engraved earlier than that
inscription which mentions the year 24. Mr. Banerir's con-
tention that the phrase amhadhamadane lepe occurring in
inscription 5 conveys the claim, not of the mahadevi, but of
Satakarni, to the benefaction of the cave in which that in-
scription is engraved is further negatived by the consideration
that the source of the order quoted in the record could not
be King Satakarni, though he was undoubtedly the authority
sanctioning the order; for, the field disposed of by this order
is described as rajakam khetam amhasatakam, i. e. “a royal
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field in which we have a right”. This is certainly not the
way in which a king would describe land in his own territory.
Satakarni himself makes a gift of another field in the year
18, as recorded in inscription 4; but the field is described
therein simply as amhakheta or “our field”. Again, in in-
scription 3 is recorded the deed of gift of a certain village
by Pulumayi to certain monks; but the village is not
characterized by Pulumayl even as “our village”: with a
self-sufficiency belonging to the ruling kings of ancient India,
Pulumayi simply directs its bestowal on the favoured monks.
Another noteworthy feature of the grant recorded in inscription
5 is the use of the plural forms, nibadhapetha and pariharetha,
in the text of the order. M. Sexart, noticing this peculiarity,
comes to the conclusion that the order, proceeding from Sata-
karni and his mother, was conveyed to Samaka, the royal
officer, not directly, but through some intermediaries. The
fact of intermediation has to be acknowledged; but if, as
implied by M. SexarT, other officers acted as intermediaries,
it is very strange that no such functionaries are either named
or alluded to in the engraved record. According to my view
of the case, Gautamiputra himself was the intermediary,
issuing the order on behalf of his mother whose very words
he quotes. The plural forms are honorific, being applied to
a royal personage.

There is thus no double claim as suspected by Mr. BANERJI,
and we are free to regard inscriptions 2, 4 and 5 as being
dated in the era of Gautamiputra Satakarni. Inscription 3
should also be considered to refer, in the dates, to the same
era, since it records an order emanating from Pulumayi, the
grandson of Gautami. An important corollary follows: Sata-
karni and Pulumayl must have reigned contemporaneously.

The corollary confirmed.

The same conclusion is derived from the assumption of
Sir R. G. Beanparkar that all the four inscriptions are dated
in Pulumayi’s regnal years; but that assumption, as I have

shown above, is untenable. Yet, credit is due to that learned
19+
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scholar for having noticed other points in these inscriptions
which go to show that Satakarni was living as a king when
inscription 2, setting forth his achievenents, was composed®).
In that inscription, Balasri, his mother, calls herself mother
of a king (presumably Satakarni) as well as grandmother of
a king (presumably Pulumayi): this statement would lose its
point if she were not both at one and the same time. Again,
the inscription, though referring itself to Pulumayi’s reign,
recounts, in brilliant style, only the achievements of his father,
and has not a word in praise of Pulumayi. If, as is generally
assumed, the eulogy is posthumous, how is it that the ruling
king, to whose reign the date in the inscription is referred,
is altogether passed over in silence? Mr. BaNErsi, in course
of his defence of the common view, admits that he does “not
know why Pulumayi is [not] extolled”. The admission is
valuable: it shows the weakness of the usual hypothesis. A
third point noticed by Sir Ramxrisuna is the reference, in
Nasik inscription 8, to a gift by the Dhanakata(ka)sami of
a village to the sect of monks for whose residence the cave
was constructed by Queen Balasri. This inscription records
an order of Pulumayi; and Dhanakatakasvamr is the title
assumed by Satakarni in inscription 4. Consequently, Satakarni
should be regarded as having been living when Cave No. 3
was dedicated by his mother. M. SExarr, however, reads the
word as Dhanakatasamanehi, or even as Benakata®%); but
there is a blank space between fa and sa, and this space may
have contained a ka. The vocalization in the next two letters
is so uncertain in M. SENArT'S published ink-impression that
I cannot venture to decide in the absence of a better fac-.
simile if they stand for sami or for sama. It can be asserted,
however, with confidence that the initial letter is not Be but
Dha; and this remark applies also to inscription 4 where the
corresponding letter is read by M. SExarr as Be. The letter
ba, in the Andhra variety of this period, has its left vertical

1) Bombay Gaszetteer, vol. I, pt. II, pp. 150—151.
2) See that scholar’s ‘remarks’.
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curved inwards. This characteristic curve is absent from the
letters claimed by M. Sexarr as ba's. On the other hand,
both the letters have shapes so closely resembling the known
dha’s of the period that they have to be assigned the‘same
phonetic value.

It is possible to furnish a fourth clue. The rour Nasik
inscriptions, 2, 3, 4 and 5, in Cave No. 3, together with Karle
inscription 191!), constitute the entire body of extant official
records of Gautamiputra Satakarni and Vasisthiputra Pulumayi.
Prof. Rarson has shown that there is no reason to doubt
the attribution of the Karle record to Satakarni and the
restoration of the date to “year 18”2). That scholar has also
pointed out the identity of the amatya called Sivakhadaguta
in this inscription with the amatya called Sivaguta in Nasik
inscription 4. I have little doubt that the same personality
figures as Sivakhadila in Nasik inscription 3. The termination
1la corresponds to the pleonastic suffix illa of literary Prakrit,
avoiding doubling,. as usual in the orthography of these in-
scriptions; the full name being in Sanskrit Sivaskandagupta,
of which the second and third elements are absent in turn
from the two Nasik epigraphs?®), proceeding, be it noted, one
from Satakarni and the other from Pulumayi. The same two
Nasik documents further agree in mentioning the officer called
Vinhupala in No. 3 and Vinhupalita in No. 4 ; that Vinhupala
and Vinhupalita are slightly different forms of the same
name has been suspected even by M. SExarT?) who does not
believe in the contemporary rule of Satakarni and Pulumayi.
It is difficult to explain the occurrence of the names of the
same two amdtyas in the records both of Satakarni and of
Pulumayi, if we assume that the dates are given in regnal
years of these two kings; for then the period between the
two inscriptions becomes (24 — 18 4 x + 22) or (28 + x) years,
since inscription 5, belonging to Satakarni, gives the year-

1) EI., viii, p. 64.

2) Rarsox, op. cit., p. xlix.

3) Cf. BtuLER's remarks, El. I, p. 379, on abbreviation of compound
names, 4) EI, viii, p. 71.
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number 24, and he may have lived a few years longer still.
The difficulty is enhanced by the fact that in inscription 5
not one of these officers is alluded to, showing that they were
no longer amatyas at Govardhana. Is it likely that, after
the lapse of twenty-two years or more, these self-same
officers were reinstated in their former positions? No such
improbable premise has to be granted if we explain the dates .
in these documents as the years of an era, the explanation
entailing the inference that Satakarni and Pulumayi reigned
contemporaneously.

VIL. The constitution of Vikramaditya's empire.
The question arises here: Did Satakarni and Pulumayi
rule conjointly, or did they simply rule over different portions
of a partitioned empire? The first step towards an answer

> will have been taken when we shall have determined whether

Satakarni had any royal authority over Nasik and Karle,
the localities in which his three official inscriptions are found.
A singular feature of these documents is the statement con-
tained in each of them to the effect that it was “commanded
by spoken words” (aviyena anata); the absence of such a
statement from the charter of Pulumayi seems to show that,
when these orders were issued, Satakarni had not exactly
the same authority in Northern Maharashtra as Pulumayi
had. On the other hand, it is clear that Satakarni’s “verbal”
orders to the officers at Nasik and Karle had to be carried
out; of this apparent anomaly we shall presently see a
solution (see pp. 292—3 infra). Again, why does Satakarni,
in his Nasik grant of the year 18, emphasize his ownership
of the field given away in that charter by describing it as
amhakheta, unlike a king ruling over these territories? He
had evidently lost his title to that field as king. Inscription 2,
engraved a year later, gives a list of the countries over
which Satakarni had direct royal authority, since he is
described in that inscription as r@ja of these territories.
As Prof. Rapsox observes!), the Nasik and Poona districts

1) Rarsox, op. cit., p. xxxvi.
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do not seem to be mentioned in this list which contains
the names Asika (not identified), Asaka (the country watered
by the lower Gadavery), Mulaka (the country of which
Paithan was the capital), Suratha (Kathiawad), Kukura
(a portion of Rajputana), Aparanta (Konkan), Anupa (the
country of which Mahismati was the capital), Vidabha (Berar),
and Akaravanti (Malwa)!'). Satakarni is further described
in the same inscription as “lord” (pati) of six out of the seven
principal mountain-ranges of India, including the Eastern and
the Western Ghats?), besides four other apparently smaller
ranges to be located probably in Southern India. The countries
of which Satakarni was “king” obviously do not include all
the mountains of which he is said to have been “lord”; and
we have no reason to believe that the inscription puts forward
exaggerated claims on behalf of Satakarni, assigning to him
lands and mountains he did not actually possess. It follows
that he was “king” of a limited territory and “lord” of a
larger empire. He was in fact a “King of kings”, r@jardja,
as he is styled in the same inscription, with his son Pulumayi
as king at least of Northern Maharashtra.

It was an ancient custom, that of ruling by vassalkings
owing allegiance to a single suzerain. The custom probably
existed in India shortly before the time of Mahapadma; for,
this monarch is said, in the Puranas, to have “uprooted all
kings” (i. e. all the subordinate kings) and become “sole
monarch”, being “prompted by prospective wealth”®) such as
would accrue from the transference of administration of the
vassal-states to his direct control4). - There is no good authority
for the view, generally entertained, that his sons, departing

1) I have adopted Mr. D. R. BEANDARKAR's identifications of Asaka
and Mulaka, and Sir RamkrisENA’s identification of Kukura.

2) Rapson, op. cit., p. xxxiii—xxxv. The only big range left out
in the list is what is generally called Suktiman in the Purinas; perhaps
Sultiman = Suleiman.

3) PARGITER, op. cit., p. 25.

4) Cf. my paper on the Date of Mahapadma’s coronation, written for
the Poona Oriental Conference (1919); Mahapadma seems to have profited
by events in Persia.
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from his policy, revived the system of joint rule. The three
earliest Puranas definitely assert that Mahapadma'’s sons became
kings “in succession” (kramat)!); the tradition that the Nandas
ruled conjointly should be regarded as referring to the earlier
5 Nandas?). The Imperialism initiated by Mahapadma continued
down to the days of Chandragupta and ASoka, as is borne
witness to by the Arthasastra of Kautilya and the inscriptions
of Priyadar§l. Joint government by father and son is often
thought to have existed in the days of Pushyamitra Sunga
10 whose son Agnimitra was, according to Kalidasa, king of
Vidia during his father’s lifetime, with his father acting as
Generalissimo of the Empire. But the doubtful character of
the evidence afforded by Kalidasa’s drama renders implicit
reliance impossible, and it would be safer to infer that the
15 imperial system instituted by Mahapadma was handed down
through the Mauryas to the Sungas; and the first break in
the continuity of the tradition would seem to have taken
place in the days of Gautamiputra Satakarni.
The system of government adopted by Satakarni should,
20 under these circumstances. be, looked upon as an innovation,
or rather a revival, suggested by no proximate Indian model.
The title r@jardja itself, assumed by him, has distinctly exotic
associations; an equivalent title being known to have been
borne by Arsacid rulers of Parthia and, before them, by
25 members of the Achaemenian dynasty of Persia. Earlier
still, the title had been assumed by the Assyrian monarchs.
In India, it came to be used, with its variant r@jatiraja, by
the Indo-Parthians Maues, Azes, Gondophernes, etc., and also
by Hermaios, the last of the Indo-Greeks®). Since Hermaios
so was ruler of a small territory, striking, in his later years,
barbarized coins jointly with Kadphises I, the Kushan
chief who ultimately overthrew Greek rule in India (c. 50
A.D.)%), the title “king of kings” had ceased to signify power

1) ParGITER, 0p. cit., p. 26.

2) See my paper on Udayana Vatsardja (Calcutta, March, 1919), p. 6.

3) WriTEREAD, Cat. of coins in the Punjab Mus., vol. I, p. 85 and
passim. 4) JRAS,, 1912, p. 681.
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already in the first century of the Christian era. The formula
continued to be used, in the more pretentious form rajatiraja,
by the Kushan kings,and, in the Gupta period, developed
into the form mahardjadhiraja. This development appears to
have been necessitated by the revival of a system of rule
by feudatory kings under the Guptas who, as paramount
sovereigns, assumed the title maharajadhiraja, the earlier
forms, r@araja and rajatiraja, being no longer suitable for
indicating a real paramountcy?).

The Indo-Parthians, it is admitted, borrowed their style
“king of kings“ from the Arsacid rulers of Parthia among
whom Mithridates I or II was the first to adopt it on coins?).
It is highly probable that Satakarni, who is stated, in his
mother’s inscription, to have come in contact with the Parthians,
borrowed his title r@ardja from the same source. Here is
another indication of his early date; he would not have adopted
this style after Hermaios, the last of the Indo-Greeks. This
inference is not invalidated by the fact that the Kushans,
who came later, assumed a similar style: for, the Kushan
title always appears in the form rajatiraja (“over-king of
kings”), whereas the immediate predecessors of the Kushans
were generally described as rajardja and rarely as r@jatiraja.
On the other hand, the title “king of kings” was much prized
in the first century B.C. as proved by the recorded history
of Roman relations with Parthia and Armenia at this epoch.

Contemporary Rome and Parthic.

The Parthian empire was weakened after the death of
Mithridates II, about 88 B.C.,, as a result of internal dissensions
and Scythian invasions. Tigranes, King of Armenia, took
advantage of this weakness and enlarged his kingdom at the
expense of Parthia. He even occupied Cappadocia by expelling
Ariobarzanes I, a vassal of the Romans. He took the title
“kmg of kings”, evidently in imitation of the Arsacid monarchs

1) Cf. I"Lu'rs remarks on the titles in Gupta Inscrs., passim, and
E. J. Rapson’s paragraph p. 139 of his Ancient India.
2) ZDMG., 1906, — V. A. Ssura’s art. “I'he Indo- Parthian Dynasties”.
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of Parthia from whom he had conquered many kingdoms.
About 70 B. C., Lucullus demanded from Tigranes that he
should deliver up Mithridates (of Pontus), the enemy of Rome,
who had taken shelter in the Armenian court. Tigranes
answered that he would not desert Mithridates, and would
defend himself if the Romans attacked him. He was angry
also with Lucullus for calling him only “king” in his letter
and not “king of kings”, and, in his answer, would not give
him his title “imperator”. Tigranes was defeated in the
war which followed and had to content himself with the title
“king” for the rest of his life. At the time when Lucullus
was preparing to attack Tigranes, Phraates IIT succeeded his
father Sanatruces on the throne of Parthia. Phraates supported
his son-in-law, the younger Tigranes, when that prince rebelled
against his father, and invaded Armenia (65 B.C.) in alliance
with Pompey who abandoned Mesopotamia (wrested from
Parthia by the elder Tigranes) to the Parthians. But Pompey
soon changed sides, and supported the elder Tigranes, denying
the title “king of kings”, which Phraates had adopted again,
to the Parthian king. Shortly afterwards (c. 57 B. C.), Phraates
died and was succeeded by Orodes who was at first very
successful in his campaigns of conquest, but was eventually
defeated by the Romans (38 B.C.) All his successors bore,
like him, the title “king of kings”!); but the title, being left
uncontested, soon degenerated into mere form.

It would appear from all this that the title “king of
kings” was, in the first century B.C., regarded even by the
Romans, and was particularly in favour with the conquering
kings of Parthia and Armenia. Very probably, therefore,
Satakarni, the conquering king of India, whose period, as
determined by palaeographic evidence, was not much posterior
to the times of Mithridates and Tigranes, followed their
example in adopting the designation r@jard@ja, and justified
the procedure by reconstituting his government on a basis

1) For this résumé, I am indebted to arts. ‘Tigranes’ and ‘Phraates’

in Encycl. Brit." and to other standard books on the subject. See also
Plutarch, Lucullus.
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resembling that of Parthia which had so successfully with-
stood the aggressive attacks of Rome. It is useful to remember,
in this connexion, that classical historians speak to the des-
patch to Augustus, about 26 B.C, of a diplomatic mission
by Poros, an Indian monarch who claimed, in his letter to
Augustus, to be sovereign of 600 kings ). Allowing for the
customary exaggeration in numbers, it must be conceded that
Poros was a powerful potentate, with an empire modelled on
that of Parthia in so far as the administration was carried
on through subordinate kings. If my reading of Indian history
during this period be correct, Poros has to be identified with
Pulumayi. The identification seems to be phonetically un-
objectionable; the southern 4 being intermediate in sound
between la and ra, could easily pass into either form. Tiglath-
pileser IV of Assyria is called Pul in the Bible, Pillu in the
Kine’s List A, and Poros in the Ptolemaic Canon. The Indian
Poros’ letter to Augustus is said to have been written in
Greek, which is not impossible, since his father is stated in
the Nasik eulogy to have come in contact with the Yavanas.
The name of the hill on which the dedicated cave was con-
structed is called Zekirasi in one of the Nisik inscriptions;
and Tekirasi, as ingeniously, if diffidently, suggested by
M. Senarr, is merely the Greek equivalent Tewepag for the
Sanskrit Trirasmi The name Pulumaysi itself is quite possibly
identical with the Greek ntokepatog (= warlike, from nTéAepog,
Ef. for méhepog, war) which was a famous dynastic name
suitable for adoption by an Indian prince; and this identity was
very probably realized by Ptolemy. the Geographer (s. p. 255 s.).

The Indian diplomatic mission to Augustus was the prelude
to a largely increased commercial activity, tangible proof of
which is furnished by the numerous finds, in India, of Roman
coins of the Imperial period?). Trade-relations between India
and Rome existed even before the establishment of the
Empire under Augustus. Coins of the last years of the

1) McCriNpLE, dAncient India (1901), p. 77—79. I have faith in
Orosius: there were several embassies; see Buxsury, op. cit., p. 166, n. 6.
2) JRAS., 1904, p. 595f.
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Republic have been found within the casket at Manikyala');
and silk, according to MerivaLe?), was brought to Rome from
the farthest extremity of India in order to provide a silken
awning over the heads of the spectators in the circus, as early
as 46 B. C.%). Commercial intercourse would have acquainted
the people of India, however imperfectly, with the social and
political conditions in the Roman Republic. The very fact
that Poros desired an alliance with Rome as soon as Augustus
became emperor shows that India had been following with
interest, for some time past, the march of events in the great
Western State. Plutarch remarks, in his life of Pompey, that
the fame of Pompey and Caesar had reached the Indians before
the battle of Pharsaba (48 B.C.). Contact of a sort, hetween
Rome and Western India had been established earlier still
during the reign of Nahapana whose later coins, as we have
seen, employed the Roman P; and Parthia was, in all pro-
bability, the intermediary in the affair. After the territories
of Nahapana passed into the hands of Satakarni, political
necessity must have dictated the inauguration or continuance
of a watchful policy on the part of India with reference to
both Parthia and Rome. Satakarni, though he is said to have
“destroyed” Parthians, apparently did not destroy all of them;
and enough power was left to the Parthians to limit the
expansion of the Indian empire to the eastern confines of Sind.
His successor “Poros” recognized the value of an alliance with
Rome, newly organized under Augustus, in checking the eastern
ambitions of Parthia.

Monarchy and Republic.

To a period not very much anterior to the despatch of
Poros’ diplomatic mission to Augustus belong the earliest coins
of republican communities such as the Malavas, Yaudheyas,
Arjunayanas, Vrsnis, Kunindas and Sibis®); and to the same

1) ConniNGHAM, Arch, Surv. Rep., 11, p. 162,

2) Hist. of the Romans, II, p. 378.

3) McCrINDLE, op. cit., p. 110, quotes Pliny’s evidence for overland
route in Pompey’s time.

4) R. C. Majumpagr, Corporate life in Ancient India (1918), p. 113f.
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period, probably, is to be attributed the reference, in the
Avadanasataka, to the existence, in the Deccan, of a number
of non-monarchical communities side by side with monarchical
organizations. Demecracy was evidently in the air, but auto-
cracy was coming. In Rome, autocracy announced itself through
Caesar; in India, even if we are to rely on Western testimony
only, its ascendancy was complete before Augustus. Epigraphic
evidence carries back the date of this culmination to about
39 B.C, the date’ of the Nasik eulogy of Satakarni It may
not be without significance that, in the East, as in the West,
a supreme leader of the Army effected this revolution. The
imperatorship of Julius Caesar could not have failed to impress
upon the world the magic potency of brilliant military vie-
tories in bringing about a practical reconciliation between
the spirit of autocracy and the spirit of democracy. A reflexion
of this reconciliation is to be found in the fact that, in two
official records at Nasik, one of Satakarni and the other of
Pulumayi, the royal style is omitted, its place being
taken by the expressions Dhanakatakasvams and Navanara-
svami respectively?).

The latter expression has exercised many minds; but I
am convinced that by appealing to Rome alone can we find
out its-real meaning. It cannot represent Navanagarasvam?i
as proposed by M. Senarr: the phonetic difficulty appears
to be insurmountable, since the supposed total elision of ga
was hardly possible at such an early period. What demon-
strates, in my opinion, the impossibility of the suggestion is
the actunal occurrence of the word nagara, assuch, in inscription 5
- which mentions Satakarni, the father of the Navanarasvami;
the Prakrit of these inscriptions is relatively so regular that
we cannot very well suppose such a marked divergence. The
expréssion, as it stands, is capable of two interpretations: it
may mean either “the new master of men” or “the master
of new men”. The first translation would be admissible if
Pulumayi had not come to the throne long before this in-

1) EL, viii, pp. 65 and 71.

-

0

5

25

30

35



1

1

2:

o

0

b

<

B

288 H. K. Des.

scription was engraved. The only legitimate course left to us
is to translate the expression as “the master of new men”. But
who were the “new men”? 1t is here that Rome can help
us. In Rome, the new man, or novus homo, was the man
who did not possess the jus imaginum, that is, who could
not point to a forefather ennobled by high office. The highest
offices had come to be confined to a few houses, and it was
difficult for a “new man” to raise himself to a high office in
the State owing to the opposition of the nobilitas which,
though in origin partly patrician and partly plebeian, strove
to keep off “new men” from important official positions, just
as the patricians in old days had directed their efforts against
a plebeian invasion of their privileges as high officials?).
Pulumayi was created the Master or Head of “new men”
in India, in order to protect, ostensibly at any rate, their
interests against any attempt on the part of the nobility to
form a clique or monopolize the principal dignities of the State.
Satakarni remained Dhanakatakasvamz i. e. “Master of the
Treasury and the Army”, in accordance with the established
principle that the monarch should keep under his control the
Treasury (kosa) as well as the Army (danda)?®). The current
view .that Dhanakatakasvam? means “lord of Dharanikot” (a
locality in the Madras Presidency) cannot be upheld; for, in
the first place, epigraphs mentioning the locality spell the
name with a double nasal, as Dhamnakataka, etc.®). Also,
the position of the word Govadhanasa in the present inscription
requires the expression to be construed with this genitive, if
we want to get anything like a regular construction. The
supposed locality Dhanakataka must, accordingly, be conceived:
to be somewhere within the district Govardhana, and cannot
consequently represent Dharanikot. M. SEnarT’s attempt to
tide over this difficulty is altogether unconvincing; his prefer-
ence for the reading Bena® being, in my view, based upon an

1) Encycl. Brit.!, art. ‘Nobility’.

2) Cf. Arthadastra (ed. 1919), p. 325: tasmat kosadandasaktim atma-
samstham kurvita. But see 294 post.

8) EL, viii, p. 68; also,-Lipers’ List, Index 1I, s. . et var. lect.



Vikramaditya and his era. 289

imperfect examination of the document, as pointed out already
(see p. 278 supra). My explanation, on the other hand, yields a
perfectly intelligible meaning, namely, that Satakarni was
master of the Army and the Treasury of Govardhana, though his
son was appointed king there: it would be impolitic for him to
entrust Pulumayi with financial and military control, when
relegating to the care of that prince the administration of
a part of his empire. Of course, he was presumably Dhana-
katakasvami of his whole empire; but what affected the
district of Govardhana and the officers in charge of that
district was his supreme control over its Army and Treasury,
and this control was accordingly specifically emphasized here.
Lastly, if I may allow myself the liberty of making the remark,
it is an acknowledged canon of interpretation that the text
should not be altered except as a last resort, and yet this
is what is actually done in supposing Dhanakataka to represent
Dharanikot, or Navanara to represent Navanagara, — suppo-
sitions by no means free from phonetic difficulties and yielding
no really satisfactory explanation of the situation as a whole.

It may be asked here: Were there “new men” in India,
as in Rome? I do not hesitate to answer in the affirmative.
Prof. Reys Davips!) has drawn our attention to the fact
that, when Buddhism arose, there were, in India, a small
number of aristocratic republics; and, thanks to the labours of
Messrs. THOMAS, JAYASWAL?), MAJUMDAR®) and BEANDARKAR?),
we now know that in many of these republics the political
powers rested in the hands of a few families who were collec-
tively called ganas®). Outside these privileged families, there
must have existed those who, though gifted with merit, could
not aspire to occupy a high State-office. The family-bar may
occasionally have been relaxed, as in Rome; but the ruling

1) Buddhist India, p.17f.

2) Introd. to Hindu Polity (Modern Review, 1913). Dr. TroMas
(JRAS., 1914, p. 413) was the first to recognize the oligarchical nature
of ganas. 3) See p. 286, note 4 ante.

4) Carmichael Lectures, 1918.

5) Cf. JRAS., 1914, pp. 413—414 and pp. 1011—1012.
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power was never committed to the charge of the entire body
of the people, so long as the government called itself a gana-
government. The very constitution of a gana presupposes
the existence of “new men”. Even under a monarchical form
of government “new men” could exist, if the monarch selected
his high officials from among men who possessed the jus
imaginum. Kautilya, when discussing the merits of the
different kinds of amatyas (who were high State-officers) from
the point of view of their eligibility to office, uses the word
nava in antithesis to the word pitrpaitamahat): this technical
use of the term nava corresponds exactly to the Roman use
of the term novus in the phrase novus homo, proving
conclusively that men who had no claim, on grounds of
ancestry, to the higher offices of the State were called “new”
alike in monarchical India and in republican Rome. In the
territories of Satakarni were incorporated people accustomed
to monarchical as well as to republican rule. This is clearly
intimated in his Nasik eulogy wherein he is described as
savarajalokamadalapatigahitasasana i. e. “one whose orders
were obeyed by all Circles of States, kingly as well as
republican”?). To the latter class belonged the Malavas, of
whose gana or federation of ruling families we possess coins
struck as early as 100 B.C. They were not on good terms
with the Ksaharatas; Ushavadata has recorded?®) that he had
to send an army to relieve the Uttamabhadraka Ksatriyas
who had been besieged by the Malayas, i. e. Malavas. It
is probable that the disaffection of the Malavas towards the
foreigners assisted the schemes of Satakarni who would natur-
ally reward this somewhat refractory people with a constitution
harmonizing, technically at any rate, with their republican

1) Arthadastra, p. 14. K. applies the term nava to kings (op. cit.,
p. 326) who had no hereditary right to the throne, and passes strictures
on such rulers, indicating that his master was a hereditary monarch:
cf. the Brhatkatha description of Chandragupta Maurya as purvananda-
suta (JBORS.,, 1918, p. 91f.).

2) M. SeNART’s translation is indefensible, being based upon an
alteration of the text. 3) EI., viii, p. 78.
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traditions. This view gains support from the circumstance
that Satakarni is said, in the Nasik eulogy, to have “crushed
down the pride and conceit of the Ksatriyas”. The Ksatriyas
spoken of here ‘were very likely the tribe rescued by Usha-
vadata from the hands of the Malavas, and seem to have
existed as a republican community even in the fourth century
B.C.; for, historians of Alexander speak of Xathroi as an
‘independent’ tribe of the same locality?), and Kautilya speaks
ofa Ksatriyadreni in his list of samghas?). The rajasiya
coins, struck c. 2nd cent. — 1st cent. B.C., are probably
to be attributed to these Ksafriyas. It appears, therefore,
that Ushavadata helped the Ksatriyas against the Malavas;
but Satakarni reversed this policy and subjugated the Ksatriyas,
which was doubtless very much to the advantage of the Malavas.
We can explain, in this way, how the era of Satakarni came
to be taken over and perpetuated by the Malavas, being
represented, in epigraphs of the fifth and sixth centuries A. D.,
as having been “handed down by the gana-tradition of the
Malavas”®). We may suppose that many of the numerous
ganas, which existed in India before Satakarni, by his military
exploits, earned the right to rule over them, were reconstituted
with reference to his new scheme of empire-building. His
power, like that of every other ‘conqueror, was based on the
Army; without an efficient army under his command, danger
could be scented far and near. Consequently, he could not
afford to ignore the clamour of the masses against the classes.
It was a good stroke of policy to have attempted to rally
to his side the “new men” of the oligarchical communities of
which he had taken charge by creating Pilumayi Master of
new men: the growing influence of particular privileged
families had to be conserved as well as restrained. Nor was
the need for a constitutional change confined to the republics.
Even people accustomed to kingly government had their “new
man” problem, and Satakarni had to devise means of solving

1) Smara, EHLS, p. 99. 2) Arthadastra, p. 378.
3) I have assumed, with others, without strict proof, that the era
used in these records is the Vikrama era of 58 B. C.
Zeitschr. f. Ind. u. Iran. Bd. I 20
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it on lines similar to those he adopted in the case of the
republicans, if he wanted to weld the different parts of his
empire into a homogeneous whole. It had long been a vexed
question in Rome where the struggle of parties had only

5 recently become very acute, the popular party favouring the
cause of the new men and levelling bitter criticisms against
the aristocracy of birth!). Popular movements are notoriously
infectious; and the Western wave of commotion could not
but affect the pent-up waters of the East.

10 _ Vikramaditya a dictator.

The proposed interpretation of Pulumayi’s title, ground-
ed on analogy of conditions in India und in Rome, would
lead one to suspect that the phrase aviyena anata, occurring
at the end of every extant deed of gift proceeding from

15 (Gautamiputra, is connected with the original meaning of the
Roman term dictator, adopted as a title by Sulla and
Julius Caesar. BumLER has explained aviya as equivalent to
Skt. wkta, basing his interpretation on the authority of Hema-
chandra. M. SEnarT considers this explanation happy and

» draws our attention to the similar later expressions, svamu-
khajna etc., of which he regards the present expression as
the earlier equivalent?). The parallelism, however, is more
apparent than real. The later expressions, as pointed out
by Freer (Gupta Inscrs., p. 100, note), are found in records

25 of grants in which no d@takas or intermediaries are mentioned;
whereas, in the case of Nasik inscription 5, as rightly conjectured
by M. Senarr himself, the grant was not conveyed direct
from the donor to the royal officer, but through a process
of intermediation. The later expressions, besides, contain the

s element sva which gives them their raison d’étre in their
contexts, and this element is absent from the apparently
analogous expression in Satakarni’s records. The object -of
the insertion of the clause aviyena anata could not have been
to indicate the mere fact that the orders of Satakarni weré

1) Moumsew, Hist.of Rome, 4 vols., (,Everyman series), vol. IV, p.146 f.
2) EIL, vii, p. 69.
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conveyed, not in writing, but in words; for, that object could
be better served by putting in the word aviyena before
anapayatt in line 2 of Nasik inscription 4, at any rate. Add
to these considerations the fact that the expression occurs
in all the known grants of Satakarni, in territories belonging
not to himself but to his son, so far as kingly authority was
concerned; and we can readily see that the purpose of the
singular expression was to indicate that the authority behind
the grants was nothing less than the “word” of Satakarni
which could dispense with the necessity for a formal sanction
from his son, the ruling king. Now, this is exactly what a
Roman dictator could do within his own jurisdiction. The
Roman term is derived from dictare, frequentative of root
dicere, “to speak”’); and the Indian term aviya means, as
we have seen, “spoken”. The Dictator’s word was law; and
Julius Caesar, a contemporary of Satakarni, was conscious
enough of the real meaning of his title to openly avow his
adherence to this maxim. For this, we have the authority
of Sueronius who drew his information from Titus Ampius,
a contemporary of Caesar, according to whom Caesar publicly
remarked: “. .. Sulla was an ignorant fellow to abdicate the
dictatorship. Men ought to consider what is becoming when they
talk with me, and look upon what I say as a law”?). Unless we
suppose that Satakarni, like Caesar, arrogated to himself the
functions of a dictator, the Nasik inscriptions remain an enigma.
Only such an authority on his part could have superseded the
royal authority of Pulumayi at Nasik. It is not surprising, there-
fore, that Satakarni’s orders should be referred to as aviyena
anata, i. e. “commanded by spoken words” or “ordered dicta-
torially”. Colour is lent to this suggestion when we remember
that Julius Caesar was created “perpetual dictator“ in 44 B. C,,
and consider this fact alongside the fact that the earliest
known order of Satakarni, containing the phrase aviyena
anata, is dated in the (Vikrama) year 18 or 39—40 B.C.

1) Encyel. Brit.M, art. ‘Dictator’.
2) Suerontus, J. Caesar, c. Ixxvii (Bonn’s Library ed.).
20*
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Caesar’s perpetual dictatorship had no precedent in Roman
traditions, and has been fitly characterized as the New Monarchy.
Its essential affinity with, and easy adaptability to, hereditary
kingship were sure to be discerned by a king whose empire
5 consisted of kingdoms as well as republics. In Rome, the
crown was offered several times to Caesar; but he persistently
refused it, being apprehensive of popular disapproval. He
had been allowed to appropriate all the functions, all the
paraphernalia, all the insignia, of royalty, except the title
10 rex which had unpopular associations in the Roman mind.
In India, there was no such deep-rooted prejudice against
the regal title. The Licchavi oligarchy consisted of r@jakulas,
and their rulers were all called r@as; this was also the case
in the days of Kautilya, with the Vrjikas, Mallakas, Madrakas,
15 Kurus, Pancalas and Kukuras?); the last-named being mentioned,
as we have seen, in the list of countries owned by Satakarni.
As stated already, neither Satakarni nor Pulumayi was very
particular about the use of their royal title. In their case,
therefore, the royal style could easily co-exist with the republican
20 denomination “dictator”. In a composite empire liks that of
Satakarni, the joint adoption of royal and republican titles
was not only possible; it was eminently desirable. Such a
procedure might be calculated at once to pacify rebellious
spirits and to consolidate the sovereign’s authority; for, king-
25 ship would remain unimpaired, and men with republican
tendencies could afford to look upon the republican title as
at least a formal recognition of republicanism. They could
not base their demand for a more real democracy upon recent
happenings in Rome. Benevolent despotism has seldom failed
s to catch the popular imagination; and Rome, the whilom model
of republican government, had yielded herself to autocracy.

Closer study will bring to light many more points of
contact between India and Rome at this period. Looking
back upon the title Dhanakatakasvami, are we not reminded

1) Arthadastra, p. 8378. The meaning of rajadabdopajivinal, was
elucidated by Dr. R. C. MasuMDAR (0p. cit.).
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of Caesar taking in hand the supreme control of the Stare’s
Army and Treasury’)? The dates tally; Satakarni’s title
occurs for the first time in an inscription dated in the Vikrama
year 18, about five or six years after Caesar became the
virtual monarch of Rome. In the Jaina Kalikacaryakatha,
Vikramaditya is said to have freed from debt the people of
his country?), It is difficult to avoid connecting this with
the measures taken by Caesar to help the debtor’s cause?).
The Indian monarch, like his Western compeer, frequently
held public shows and entertainments; this is asserted in
his Nasik eulogy. Satakarni’s distinctive epithets, ekabamhana
and wpacarana pabhava, are strongly reminiscent of Caesar’s
designations, pontifex maximus and praefectus morum.
Nor is it less tempting to see in Satakarni’s claim to have
promoted the growth of the progeny of his people (Aufu-
bavivadhana) the counterpart of Caesar’s institution of extra-
ordinary rewards for the fathers of numerous families?).
Caesar’s attempt to minimize the oppression of the provincials
by the magistrates and capitalists of Rome®) finds its analogue
in Gautami’'s proud characterization of her son as one who
identified his own joys and sorrows with the weal and woe
of citizens and provincials alike, without distinction (poraja-
nanvisesasamasukhadukha)®). Agreement in so many details
can hardly be the work of accident. Roman influence is
probably also traceable in another feature. In the big in-
seription at Nasik, Gautami’s grandson, the “lord of (Da-
khina)patha”, is declared to be making over a village to the
dedicated cave in order to provide for its ornamentation.
The passage is:—

ctasa ca lenasa citananimita mahdadeviya ayakaya sevakamo
piyakamo ca nat ... ... pathesaro pitupatiyo dhamasetusa
dadaty gama . . . .

1) MomnsEN, op. cit., p. 441.

2) Perersoxn, 7hird. Rep. on Skt. MSS. (1887), MS. 204.

3) MomwMsEN, op. cit., p. 493f.

4) Ibid. 5) 14id.

6) We should distinguish, with Gautami, between puura and jana.
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Dhamasetw must signify here, as correctly pointed out by
M. SenarTt, “the pious foundation” of the queen, that is, the
cave itself. T cannot, however, agree with the learned French
savant when he says that pitupatiyo means “who is applying

5 to his father the merit of his donations”. This interpretation
requires °patiya to represent “pattika (from patti = Skt. prapti).
Apart from the circumstance that Satakarni was living when
the cave was dedicated and could not consequently be made
the recipient of “merits” which could only be applied, as

10 M. SenarT himself says, in favour of deceased persons, the
equation patiya = (Pali) pattika is hardly admissible. The
ending -ka is always conserved in these inscriptions; and we
should be surprised to find an exception in such a scrupulously
composed and carefully engraved record. It seems to me

15 that pitupatiyo was a title of the royal donor, corresponding
to the Roman designation pater patriae, applied for the
first time to Cicero after he had sternly despatched the
delinquents in the Catiline conspiracy (B.C. 63), and applied
again to Caesar.

20 VIII. Imscriptions and the puramic reign-periods.

Pulumayi’s reign over Nasik must have begun before
the year 2 of his father’s era; for, one of the inscriptions
there is dated!): —

Siri Pulumdaisa samvachare 2;

25 T'wo other inscriptions in the same locality are dated in the
years 6 and 7, referring themselves to the reign of Pulumayi
in the same manner?). We may, therefore, consider Pulumayi’s
reign from the year 2 onwards to have been uninterrupted.
It follows that Satakarni’s reign over Northern Maharashtra

30 could not have exceeded one year. As Northern Maharashtra
belonged to the earliest Satavahana kings, it is proper to
calculate their reign-periods from the point of view of

1) EL, viii, p. 94.
2) Ibid., pp. 59 and 94. The Myakdoni inscr. is dated in the year 8
(EL, xiv, p. 153) in the reign of Puloma IIL
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Maharashtra'). This result strikingly corroborates the identifi-
cation of the inscriptional Satakarni and his son Pulumayi
with the Puranic Satakarni and his immediate successor
Puloma I; for, this Satakarni, as already noted, is uniformly
credited with a reign of one year (ekasamvatsara) in the
Puranas which have evidently adopted here the correct stand-
point. Puloma I has to his credit a reign-period of 24 or
36 years, either of which accords well with the epigraphic
evidence, the latest inscription dated in the reign of Pulumayi
giving the figure 24 which is usually taken to mean his 24th
regnal year but which, according to my view of the case,
is referable to his 23rd regnal year, corresponding to the
24th year of his father’s era and reign. The hitherto accepted
identification of Gautamiputra Satakarni with the “Gautami-
putra” of the Puranas involved the rejection of the Puranic reign-
period for that monarch who is not assigned a figure higher
than 21 in any of the MSS. consulted by Mr. Parcrreg, although
Nasik inscription 5 gives the figure 24 and mentions him as
living. The presumption is that the Puranas are not much
divergent from the truth in enumerating the reign-periods
here, since even a reign of such a short period as six months,
belonging to a very near predecessor of Gautamiputra, has
been duly noticed?).

It does not follow, however, that Satakarni’s career of
conquest was terminated before the year 2 of his era and
reign; it is more likely that the “uprooting of the Khakha-
rata-vasa’ took some time, though Ksaharata administration
of Northern Maharashtra must have ended before Pulumayi
could begin his rule over that part of India. In this connexion
it may be pointed out that in Nasik inscription 4, Satakarni
speaks of a field as having been in the enjoyment of Rgsabhadatta
until the date of the order recorded in the inscription?), viz.,

1) Cf. Dr. SUKHTHANKAR's suggestive art. on the Home of the so-
called Andhras in Annals of the Bhandarkar Research Institute (1919).

2) PARGITER, 0p. cit., pp. 41—42.

3) M. SenarT takes ajakalakiya as a placc-name. This is not im-
possible, since a Bharaut inser. (Lipers, No. 795) speaks of a person
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—

the year 18 of his era and reign (khetam ajakalakiyam Usa-
bhadatena bhatam). Apparently, after the Ksaharatas had
been driven out of Maharashtra, Rsabhadatta was left in
possession of some lands, as landholder, in the districts newly
5 incorporated in Satakarni’s empire. This could scarcely be
considered a risky procedure, since Rsabhadatta appears from
his inscriptions to have been more a philanthropist than a
militarist. He was not even a raja, and, although a son-
in-law of Nahapana, purchased with good money a field from
10 Agvibhiiti, a Brahman, in order to provide food for the monks
dwelling in his cave at Nasik. There is nothing to show
that Rsabhadatta was ever much more than a mere nobleman,
occasionally entrusted with military duties just as any other
private individual could be. In or shortly before the year 18
15 (pertaining to the era and reign of Satakarni), something
happened, resulting in the lands, hitherto enjoyed by Rsabha-
datta, being vested in Satakarni. One such piece of land
was the village of Karajika, previously granted by Rsabha-
datta to the same monks as were made beneficiaries by
20 Satakarni’s Karle order in the year 1(x). Since both this
inscription and the Nasik inscription No. 4 represent Satakarni
as issuing his orders from “the victorious camp”, and since
both the records relate to Satakarni’s disposal of lands belonging
to Rsabhadatta, it may be reasonably inferred that the year 18
25 marked the complete victory of Satakarni over the Ksaharatas
involving the conquest of Malwa. It is quite consistent with
this conclusion that inscription 2 at Nasik, dated in the
year 19, declares Satakarni to be master of almost the whole
of the territory formerly owned by Nahapana; the eulogy
s seems to have been inspired by recent exploits of the mighty
conqueror. The territory ruled over by the Ksaharatas was,
therefore, conquered in two stages; one resulting in the
recovery of Maharashtra before the second year of Satakarni’s

called ajakalaka. Even then, the mention of Usabhadata as having
‘enjoyed’ the field now disposed of by Satakarni shows that Usabhadata
had been in possession of it very shortly before that disposal.
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reign; and another resulting in the conquest of Avanti and
other countries in the year 18 of his reign?).

Jain chronology and the evidence of imscriptions.

This finding throws some light on the reckoning given
in the introductory portion of a (Digambara) pattavals of the
Sarasvati Gaccha quoted and discussed by Horkrnte (Indian
Antiquary, p. 3411), according to which the year 492 A. V.
is equivalent to the year 22, if reckoned from the janma of
Vikrama, and to the year 4 if reckoned from the »@jya of
Vikrama. This statement is followed by the quotation of a
gatha: — sattari causadajutto tina kala Vikkamo huvai jammo.
Some have thought that this calculation implies the ante-
dating of Mahavira by 18 years; for, it makes the ra@jya
of Vikrama fall in 488 A. V. and the r@ya of Vikrama, it
is held, must have coincided with the beginning of the era of
Vikrama. Thus, 488 A. V. becomes equal to 58 B.C. But
this result goes against the equation 470 A. V.= 58 B.C.
upon which rests the date traditionally accepted by the J ains
for the death of their Jina. The contradiction is removed
if we interpret the quoted gatha in the light of a passage
in one of Lrumany’s MSS. of the Kalikacaryakatha®): —

aha te “Saga’-tti khaya. tav-vamsam chediuna puna kale

jao Vikkamardo puhavi jen'wrani vihiya (81)
tato puna panatise vasasae naravar Sago ast

jewankio ya samvaccharo-tti . . . . . . . . (32)
causaya-sattari varise Virdgo Vikkamo jao (58)

There can be no doubt that the period of panatise vasasae
refers to the interval of 135 years between the Vikrama and
the Saka eras. Consequently, jao Vikkamardo must mean
«Vikrama became king”, that is, “the Vikrama era was born”.
The period of 470 years spoken of in verse 58 as having
elapsed between the Vira and the “birth” of Vikkama leads

1) Cf. Bhandarkar, IA, 1918.
2) ZDMG., xxxvii, pp. 507 and 509.
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back, therefore, to 528 B. C., the accepted date for the passing
away of Mahavira. Comparing this verse with the gatha
quoted in the pattavali of HorrNLe, we can easily see that
they speak of the same reckoning, Vikkamo huvai jammo
corresponding to Vikkamo jao, that is, “Vikrama ascended the
throne”. Analogous uses of root jan are often met with in
Jain records; the paftavali itself speaks of Bhadrabahu (IT)
as having been “born“ (jatah) in 492 A.V. when it means
to say that he succeeded to the pontificate in that year; the
expression naravar Sago asi of the passage in the Kalika-
caryakatha corresponds to jao Swugo of a variant version of
the same account; in the patfavali quoted by Prof. PETeErson
in his Second Report (p. 1631.), we come across the expressions
Lohacaryastato jato and Padmanandi gururidto referring to
these pontiffs’ accession to the pontificate. It appears, therefore,
that the year 492 A.V. was the same as the year 22 of
the Vikrama era; yet it was the year 4, calculated from the
rajya of Vikrama. As the era must have started from
Vikrama’s coronation — this is what the history of known
eras teaches us— the rajya of Vikrama contemplated in the
passage must refer to his r»@jya over a locality different from
that which witnessed his original coronation and the foundation
of his era; in other words, Vikrama, in the year 18 (= 22—4)
of his era and reign, conquered the locality which is taken here
as the geographical standpoint. Since the MSS. come from
Rajputana and are written in a Rajputani dialect, it might
seem that the standpoint is Rajputana itself. But we must
remember that the introductory portion concerns itself with
the period between Mahavira and the middle of the first
century B.C.; and, for this period, the standpoint of Jaina
chronologists has usually been the country known to the
ancients as Avanti, the reckoning being based upon the
synchronism of the Jina’s death with Palaka’s accession to
the throne of Avanti. Moreover, the earlier pontifis are stated
to have resided in Malwa. Looked at from either of the
two standpoints, the tradition recorded in the Digambara
pattavali is supported by the testimony of the inscriptions
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which indicate that Satakarni, the varana-Vikrama, conquered
the territories of Nahapana, which included Avanti and
Rajputand, in the year 18 of his era and reign.

The last point,

One other point and I shall have concluded my essay.
Against the view that the era of 58 B.C. owes its origin
to a king Vikrama or Vikramaditya the objection has been
raised that it is only in late records that we come across
this name in connexion with the era, earlier inscriptions giving
it the appellation krta or describing it in its relation to the
tradition of the Malavagana. Prof. KieLHORN remarks: “Had it
been founded by a king Vikramaditya in 58 B, C, or had
there existed any tradition to that effect, it would indeed be
more than strange that no allusion should ever have been
made to this for more than a thousand years afterwards?)”.
In reply we may say that an era does not necessarily receive
a name immediately after it.is born; the Saka era is not
known to have received a name before the sixth century A. D.2).
The Vikrama era was in this respect particularly unfortunate.

Not so much as a century and a half had elapsed before :

Malwa was conquered by the very race the expulsion of which
by Vikrama had resulted in establishing the Vikrama era
over that region. The new dynasty officially employed the
Saka era, — an era of which the Vikrama era was a prototype
in form but an antithesis in spirit. Few would dare to court
royal disfavour by employing the Vikrama reckoning in
preference to the reckoning favoured by the Court, and fewer
still would have the hardihood, or the anxiety, to allude to the
name Vikrama in connexion with the earlier era. Accordingly,
we find a name kria invented for the reckoning, apparently

1) IA, XX, p. 407. ‘
2) JRAS., 1913, p. 987. At p. 990, ¢bid.. Freer explained Sakante

-

@

and Sakanrpante of Brahmagupta as “at the end of Saka or the Saka -

king”; but the expressions Vikramajanmanta and Vikramarajyanta of
HoernLE's pattavali MS. support Prthudaka’s explanation (quoted by
Freer in his footnote).
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to avoid hurting Scythian susceptibilities. The Sakas were
ultimately overthrown, it is true, by Chandra-Gupta II about
400 A.D. But this monarch signalized his victory by adopting
the title Vikramaditya himself. It became meaningless now
to apply the designation Vikrama to the earlier era; for, had
not the Gupta kings an official era of their own, and could
not that era be, with courtly propriety, termed “the era of
Vikramaditya”? The era of 58 B. C. could, however, be
referred to in terms recalling its association with the gana-
tradition of the Malavas (see pp. 290—291, supra). As the
Gupta era went gradually out of use, the Vikrama reckoning
revived and came to be associated with the famed epithet of its
founder without risk of confusion.

My task is done. The reader will pardon me if I have
detained him too long in attempting to bring within the
purview of history the career of a monarch who lived two
thousand years ago and who lives to this day in popular
memory which loves to dwell on the glory of his great achieve-
ments; “whose chargers drank the waters of the three oceans;
who destroyed Sakas, Yavanas and Palhavas, and, rooting
out the Khakharata family, restored the fame of his Satava-
hana race; who conquered his enemies, but was himself un-
vanquished; who was obeyed by all Circles of States, popular
as well as monarchical; who sympathized with the weal and
woe of citizens and provincials alike, without -distinction;
who never levied nor employed taxes but in conformity to
justice; who possessed the elegant vikrama of a choice elephant;
the abode of traditional lore; the refuge of the virtuous; the
asylum of Fortune; the fountain of good anners; the supreme
archer; the supreme hero; the supreme Brahmana”.

Calcutta, January, 1920.
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