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I. Hinweise auf die Fortpflanzung
in der Familie und im Viehbestande des Opferherrn
in der Symbolik der Brahmanas.

1. Die groB3e Bedeutung, die der vedische Inder der Fortpflan-
zung in seiner Familie und in seinem Viehbestande! beimaB, ist
bekannt. Es kann daher nicht tiberraschen, daf} die Opfersym-
bolik sich mehrfach mit diesem Gegenstande beschiftigt, und
dafB} die priesterlichen Exegeten in gewissen Ritualhandlungen
wie auch in den beim Opfer verwendeten Versen und Formeln?
symbolische Hinweise auf solche fortpflanzungsfihige Paarungen
(mithuna) sehen.

Eine solche Paarung setzt selbstverstindlich ein minnliches
und ein weibliches Wesen voraus,® und es ist das Natiirlichste,
wenn fiir derartige symbolische Paarungen Wérter? zusammen-
gekoppelt werden, von denen das eine das grammatische Genus
masculinum, das andere das grammatische Genus femininum be-
sitzt, wobei dann also das grammatische Genus mit dem Sexus
Ubereinstimmt.

1 Zur Koordination von praja ‘Nachkommenschaft’ und pas’avah ‘Vieh’
s. den Exkurs am Ende dieses Paragraphen (S. 4 ff.).

2 Dabei werden einzelne Worter ohne Riicksicht auf den Satzzusammen-
hang herausgehoben; vgl. Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss., Jahrgang 1942, Heft 8,
P- 3, 24ff. und § 12, p. 42, 24-31.

8 Vgl. Vadhila Sitra (Acta Orientalia VI, p. 142, 13-16) ekasmad aksarad
aniptarh prathamari padam [bezieht sich auf den Mantra TS. 1. 2. 2. 1, c:
vis've devasya nétuh, wo das Metrum anstatt des zweisilbigen netuh drei-
silbiges netuh fordert, vgl. unten § 3, D, b, FuBnote 1, S. 41], .. ., tad dhuh:
katamat tad vico ’naptam ity, etad dha vai tad vico ’naptarh yad etan nyi-
nam ivopastha eva strinam, atha haitad atiriktasya ripar yat prajananasya,
sa yad dha va ete na syatam no haiva mithunisyur na prajah
prajayeran, ‘Das erste Versviertel hat eine Silbe zu wenig. ... Nun sagen
sie: “Was ist das, was das Wort (d. h. das Wort netuh zweisilbig gelesen) zu
wenig hat?’ Was das Wort (netuh) zu wenig hat, das ist eben gewissermaBen
das Minus, nimlich die Scham der Weiber; dagegen hat das minnliche Glied
die Gestalt eines Plus [vgl. zu nyiina und atirikta Sitzber. Bayer. Ak. d Wiss.,
Jahrg. 1942, Heft 8, §7f., p.21-22]. Wenn diese beiden nicht wiren,
so wiirden sich (die Wesen) nicht begatten (kénnen), es wiirden
keine Nachkommen geboren werden.?

1.
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Exkurs zu § 1.

1. Die Koordination von praja ‘Nachkommenschaft’
und pas’avah ‘Vieh’ ist schon in den Mantras belegt, z. B.
RV. 3. 54. 17 prajavan nah pas’uman astu gatuh, ‘Reich an
Nachkommen, reich an Vieh soll unser (Lebens-)weg sein’; AV.
9. 6. 34 = AVPaipp. 16. 113. 8 (American Oriental Series IX
114) prajar ca va csa pas’tns’ ca grhanam as’nati (AVPaipp.
esa pas’Qn cas’nati); AV. 11. 1. 17 = AVPaipp. 16. go. 7 (ibid.
p.92) aduh (AVPaipp. dadan) prajarm bahulam pas’Gn nah (AV-
Paipp. me); AV. 12. 4. 2 = AVPaipp. 17. 16. 2 (ibid. p. 168)
prajaya sa vi krinite pas’ubhis’ copadasyati; TS. 7. 1. 6. 6 und
7. 1. 7.2 sa ma sahasra a bhaja (7. 1. 7. 2 sa ma pratistharh ga-
maya) prajayi pas’ubhih saha; S’B. 14. 9. 4. 23 (BAUp. 6. 4. 23
Madhy. = 24 Kinva) ma chaitsit prajaya ca pas’ubhis’ ca; TB.
1. 2. 1. 14-15 (ApS’S. 5. 8. 8) te mi prajite (bezicht sich auf die
beiden Feuerbohrholzer) prajanayisyathah prajaya pas’ubhih .. .;
TA. 1. 14. 1-4 md me prajiyd ma pas’indrh ma mama pranan
adayastarh gah; S’S’S. 2. 13. 14 prajam upaimi pas’tns’ ca; und
die in Bloomfields Concordance verzeichneten mit prajarh pas’tn
beginnenden Mantras.

2. Schr zahlreich sind die Beispicele fur diese Koordination von
praja und pas’avah in der Brahmanaprosa z. B.:

(a) prajapas’u: AB. 2. 17. 4; AitAr. 1. 1. 1 (77, 9-10 Keith);
TB. 3. 12. 5. 4. (b) prajakama, pas’ukama: AB. 3. 7. 5; 4. 11. 2;
PB. 2. 3. 25 19.15. 15 K. 10. 11 (139; 11); 11. § (150,21);12.13
(1735, 18). (c) AB. 4. 11. 5; TS. 7. 1. 6. 7 prajavan pas’'uman . . .
bhavati; TA. 1. 22. 1 prajaivan pas’umin bhavati. (d) S’B. 1. 6.
1. 17 apraja apas’ur bhavisyati; TS. 6. 3. 2. 5 apraja apas’ur
yajamanah syat; vgl. unten 4, S. 8. (e) TS. 6. 6. 4. 2 pra-
jayaivainarmh pas’ubhir vyatisajati; 7. 4. 3. 6 vyatisajyante prajaya
pas’ubhih. (f) PB. 9. 6. 7-8 tenatmanarh samas’rinat (sc. praja-
patih) prajaya pas’ubhir indriyena | punar evatmanarh sarhs’-
rinati prajaya pas’ubhir indriyena. (g) TS. 3. 4. 1. 2; 5. 2. 4. 4
prajayaivainarh pas’ubhih samardhayati (5. 2. 4. 4 samardh-
ayanti); 7. 1. 6. 7 prajayaivainar pas’ubhi rayya samardhayati;
S’B. 14. 3. 2. 1 vi va esa prajaya pas’ubhir rdhyate; TS. 2. 5. 5. 1
vi va etarh prajaya pas’ubhir ardhayati. (h) TS. 2. 5. 7. 5; TB.
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2. 1. 5. 1o prajaya pas’ubhir yajamanasya (TB. om. yajamana-
sya) vitistheran. (i) TS. 1. 5. 9. 7 visvan prajaya pas’ubhir eti.
(j) S’B. 1. 7. 3. 18 pisyati ha prajaya pas’ubhih. (k) TS. 7. 4. 3. 2
vardhante prajaya pas’ubhih; K. 12. 3 (165, 13) vardhate prajaya
pra pas’ubhir bhavati. (I) PB. 2. 16. 3; 16. 3. 9; MS. 1. 9. 5 (137,
4); K. 9. 14116, 15); 32. 1 (19, 16); TS. 5. 4. 4. 1; TB. 1. 6. Q.-
10; 2. 1. 8. 3; 2. 2.8.3; 4; 3. 12. 5. 11 trpyati prajaya pas’ubhih
(MS. prajayi ca pas’ubhis’ ca); ChUp. 5. 19. 2; 5. 20. 2; 5. 21. 2;
5. 22. 2; 5. 23. 2 trpyati prajaya pas’ubhih; MS. 1. 9. 5 (137, 6)
ta enarn trptah prajaya ca pas’ubhis’ ca tarpayanti; TS. 2. 5. 4. 3
trpta evainam indrah prajaya pas’ubhis tarpayati; TB. 2. 1. 5.
10~11 trptd enarh prajaya pas’ubhis tarpayeyuh | ta enarh trptah
prajaya pas’ubhis tarpayanti. (m) S’B. 12. 8. 2. 2; 12. 9. 1. 17
a prajaya pas’ubhih pyayate; 1. 6. 4. 9; 3. 9. 1. 5 evarh haiva
prajaya pas’ubhir dapyayate. (n) K. 25. 2 (105, 1-2); Kap. 38. 5
(210, 12—13) vy enarh (sc. bhratrvyam) prajaya pas’ubhis’ chind-
yam und chinatti. (o) AB. 2. 1. 7 pusyati prajar ca pas’tins’ ca;
TS. 2. 1. 9. 4; 2. 4. 6. 2 pusyati prajayd pas’ubhih [Zum Wechsel
zwischen Akkusativ und Instrumental bei der W. pus vgl. Syntax
of Cases I § 17, Excursus, A, p. 31]; PB.10. 1. 6 ardhamasas’o
hi prajah pas’ava ojo balarh pusyanti. (p) TB. 3. 3. 1.2 samedh-
ante >smi ime lokdh prajaya pas‘ubhih. (q) K. 10. 11 (139, 13);
11. 15 (151, 2); 12. 13 (176, 1) vindate prajarh va pas’in va [Zu
va...vd (= ca...ca)vgl Zt. f. Indol. und Iran. VIII (1931),
p. 295, col. 1, 22-36]. (r) TS. 2. 1. 8. 4 praja hi va etasmin pas’avah
pravistd athaisa pumant san vadavah siaksad eva prajarh pas’tan
avarunddhe; TB. 3. 9. 2. 3 praja vai pas’ava ekadas’ini, yad eta
ckadas’inah pas’ava alabhyante siksad eva prajam pas’in yaja-
mano ’varunddhe; TS. 5. 7. 8. 4 prajapatir va esa yad agnis,
tasya prajah pas’avas’ chandansi rlparh, sarvan varpan ista-
kanarh kuryad, ripenaiva prajarh pas’Gn chandansy avarunddhe,
’tho prajabhya evainar pas’ubhyas’ chandobhyo ’varudhya ci-
nute; 7. 4. 3. 2 annadyam avarunddhausadhir vanaspatin pra-
jam pas’tn. (s) AB. 1. 13. 24 so (sc. somah) ’sya (sc. yajama-
nasya) s’dnto na prajarh na pas’Gn hinasti; KB. 6. 2 (23, 8-9)
tena na ha va enar bhavo (6. 3, p. 23, 13 s’arvo; 6. 4, p. 23,
18-19 pas’upatir; 6. 5, p. 24. 1 ugro devo; 6. 6, p. 24, 6—7 mahan
devo; 6. 7, p. 24, 11—-12 rudro; 6. 8, p. 24, 18-19 is’ano; 6. 9,



6 Hanns Oertel, Widerspriiche zwischen Genus und Sexus.

p- 24, 24 as’anir) hinasti nasya prajarh nasya pas’tn. (t) S’B. 2. 1.
3. 8 (Kanva 1. 1. 2. 3); 2. 4. 4. 1 (Kanva 1. 3. 4. 1) bahuh prajaya
pas’ubhih syam; S’B. 12. 4. 1. 7 bahuh prajaya pas’ubhir bhavi-
syami; 1. 8. 1. 9 bahur prajaya pas’ubhir bhavisyasi; 10. 6. 1. 6
bahuh prajaya pas’ubhir asi; S’B. 1. 6. 3.30;1.7.2.8;2.1.2.6
(die Kanvaparallele 1. 1. 2. 3 prajayate ha prajaya pas’ubhih);
2. 1. 3. 8 (Kanva 1. 1. 3. 7) bahur haiva prajaya pas’ubhir bha-
vati; AB. 8. 11. 6 bahur ha vai prajaya pas’ubhir bhavati.
(u) K. 9. 15 (118, 12-13) prajanisnuh prajaya ca pas’ubhis’ ca
bhavati. (v) JB. 1. 150 (Caland § 43, p. 50, 12); 2. 93; 2. 108
(bis); 2. 125; 2. 164; 2. 166; 2. 177; 2. 266 (bis); 2. 285 (Caland
§ 154, p. 108, 7); 2. 288; 3. 26; 3. 75; 3. 83; 3. 98; 3. 149; 3. 224
bahuh prajaya pas’ubhih prajayeya; JB. 1. 150 (Caland § 43,
p- 50, 13); 2. 108; 2. 125; 2. 164; 2. 177; 2. 285 (Caland § 1354,
p. 198, 8-9); 2. 288; 3. 265 3. 75; 3. 83; 3. 98; 3. 149; 3. 224
bahuh prajaya pas’ubhih prajayata; JB. 1. 150 (Caland § 43,
p- 50, 14); 2. 285 (Caland § 154, p. 198, 12); 3. 26; 3. 75; 3. 83
bahuh prajaya pas’ubhih prajayate; JB. 2. 92; 2. 108; 2. 125;
2. 164; 2. 166; 2. 177; 2. 266; 2. 288; 3. 98 bahur eva prajaya
pas’ubhih prajayate; JB. 3. 75 bahuh prajaya pas’ubhih prajanisi.
(w) AB- 1.1, 11; 2. 17. §; 2. 33- 7; 2: 35. 4; 2. 39. 8; 3. 10. 4;
3- 35. 8; 3. 37- 4; 3- 38. 7; 3. 50. 5; 5. 22. 13; 5. 23. §; 6. 3. 11;
GB. 2. 4. 5 (214, 2 Gaastra); 2. 6. 15 (270, 5); TB. 2. 2. 9. 10;
3. 1. 4. 5 (wo prajayate ha vai prajaya pas’ubhih); 3. 3. 2. 2;
3. 3. 3. 4; S’BKanva 1. 1. 2. 3 (wo prajayate ha prajaya pas’ubhih
gegeniiber Madhy. 2. 1. 2. 6 bahur haiva prajaya pas’ubhir
bhavati); S’B. 14. 9. 2. 6 (BAUp. Madhy. 6. 2. 6 = Kanva6. 1.6,
wo prajayate ha prajaya pas’ubhih) prajayate prajaya pas’ubhih;
KB. 4. 8 (16, 13-16) prajayeya (ebenso prdjayata und prajayate)
prajayd pas’ubhih; TB. 1. 5. 6. 3 prajayata prajaya pas’ubhil;
TS.6.2.5.2;7.4.3.1;7.4. 7.3 praiva jayante prajaya pas’ubhih;
MS. 1.9. 6 (137, 7) yah prajaya pas’ubhir na prajayeta [die
Parallele K. 9. 14 (115, 21) in von Schroeders Text yah prajaya
pas’ubhir eva prabhavet, wofiir mit Caland ZDMG. 72, p. 13
und zu ApS’S. 14. 13. 3 ... pas’ubhir naiva prabhavet zu lesen
ist]; MS. 1. 9. 6 (137, 9) prajaya ca pas’ubhis’ ca prajayata; MS.
1. 9.6 (137, 10-11); 1. 9. 8 (140, 5-6); 1. 10. 7 (147, 19); 2. 3. 7
(35, 12); 2. 5. 5 (54, 16); K. 13. 7 (189, 19); K. 27. 1 (137, 11)
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= Kap. 42. 1 (246, 5) prajaya ca pas’ubhis’ ca prajayate; PB.
4. 7. 3; 8. 2. 4; 19. 3. 8 prajaya pas’ubhih prajayata; 22. 14. §
prajaya pas’ubhih prdjayanta und prajayate; 23. 20. 2 prajaya
pas’ubhih prajayante; PB. 2. 7. 4; 3. 10. 2; 20. 12. 3; 22. 5. 4;
23. 9. 2; 23.19. 7; K. 6. 5 (54, 7) = Kap. 4. 4 (41, 20); K. 9. 14
(116, 3); 32. 4 (22, 9); K. 35. 20 (66, 14) = Kap. 48. 18 (308, 15)
pra prajaya pra pas’ubhir jayate; JB. 2. 93 pra prajaya pas’ubhir
jayate; AB. 4. 23. 1—2 tato vai so ’bhavad atmana pra prajaya
pas’ubhir ajayata | bhavaty atmana pra prajaya pas’ubhir jayate
ya evarh veda; S’B. 11. 4. 2. 19 pra prajaya pas’ubhir jayethah;
MS. 1. 9. 8 (140, 2-3); 1. 10. 5 (145, 4); 2. 5. 2 (48, 18); 4. 2. 14
(38, 4-5) pra prajaya ca pas’ubhis’ ca jayate; TS. 1. 6. 9. 3; 4;
2.4+ 6. 1; 2.6 1..4; 5; 5:.6. 2, 35 6. 5. 11.3; TB.1. 1. 4. 8; 1.'5,
6. 3;2.1.5.4; 2.1.8. 3; 2. 2. 4. 4 pra prajaya pas’ubhir mi-
thunair jayate; Vadhila Sttra (Acta Orientalia VI, p. 217,
18-19, § 97?) pra haiva prajaya pas’ubhir mithunair jayate ya
evarh veda; TB. 1. 1. 4. 6 pra prajaya pas’ubhir mithunair ja-
nisyase; AB. 1. 1. 10 mithunenaivainarh tat prajaya pas’ubhih
prajanayati; 2. 39. 7 sa evainarh tat prajaya pas’ubhih praja-
nayati; TB. 1. 1. 4. 7 garhapatyenaivasmai prajarh pas’Gn pra-
janayat; AB. 2. 17. 4 prajapatim eva tat prajiyamanarh prajaya
pas’ubhir anu prajayate; PB. 2. 10. 3; TB. 1. 1. 6. 8 tarh lokarh
TB. om. lokarh) prajaya ca (TB. om. ca) pas’ubhis’ canu pra-
jayate (TB. pas’ubhir anu prajayate); TB. 2. 2. 4. 3 iman khalu
vai lokan anu prajah pas’avas’ chandansi prajayanta; GB. 2. 2. 1
(165, 9 und 11 Gaastra) pranapanau praja anu prajayante, . . .,
pranapanau pas’avo ’nu prajayante [K. 27. 2 (140, 18) = Kap.
42. 2 (249, 5) nur pranapanau vai praja anu prajayante]; TS.
6. 5. 10. 1 grahan va anu prajah pas’avah prajayante; K. 27. 2
(140, 9-10) = Kap. 42. 2 (248, 17) upans’vantaryamau vai pas’a-
vo ’nu prajayanta itaran grahan anv anyah prajah; PB. 20. 4. 8
ahoratre evanu prajaya pas’ubhih prajayate. (x) MS. 1. 6. 13
(107, 16); 4. 2. 13 (36, 7); 4. 2. 41 (37, 10) prati prajaya ca pas’u-
bhis’ ca tisthati; S’B. 11. 8. 1. 3 prati prajaya pas’ubhis tisthati;
S’B. 12. 1. 4. 3; 12. 2. 4. 16; 12. 3. 3. 4 pratitisthati prajaya pas’u-
bhir asmin loke; S’B. 10. 6. 1. 4 pratisthitah prajaya pas’ubhir
asi; ChUp. 5. 17. 1 pratisthito ’si prajaya ca pas’ubhis’ ca; TB.
3-2.10. 3; 3. 3. 2. 4; 5; 3. 3. 9. 12 pratitisthati prajaya pas’ubhir
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yajamanah; GB. 1. 2. 24; 1. 3. 1; 1. 3. 18; 1. 4. 8; 1. 4. 10;
1. 4. 11; 1. 4. 12 (hier auch pratitisthanti); 1. 4. 15; 1. 5. 20;
2.3.2;2.4.7;2.6.1;2.6.12 (ter); 2. 6. 15 pratitisthati prajaya
pas’ubhih; TS. 7. 1. 7. 2 prajayaivainarn pas’ubhi rayyar pra-
tisthapayati; PB. 8. 5. 15 prajayam eva pas’usu pratitisthati;
MS. 1. 4. 7 (55, 7-8) prajayarh caiva pas’usu ca pratitisthati; Va-
dhula Sitra (Acta Orientalia IV, p. 33, 32) prajayarmh pas’usv
asmin loka uttaraya (sc. ahutya) pratitisthama. (y) AB. 3. 7. 5
tarh-tam prajas’ ca pas’avas’ canlipatisthante, tasmat sa prajaka-
mena pas’ukdmena vasatkrtyah (vgl. GB. 2. 3. 3). (z) Mit der
W. prath, s. unten 35, FuBnote 2, S. 9.

3. Atma — prajah — pas’avah. JB. 1. 186 (JAOS. 19, p. 123,
8-9) und 3. 276 trini purusa indriyany: atma prajah pas’avah
zahlt drei ‘Krifte’ im Menschen auf: das Selbst (Individuum),
seine Nachkommen und sein Vieh. Ahnlich bezeichnet KB. 17. 1
(74, 24—75, 1) atma vai pancavins’ah (sc. stomah) praja pas’ava
upasargah die Nachommenschaft und das Vieh als “Zusatz’, ‘Bei-
fugung’ (vgl. zu dieser Bedeutung von upasarga AB.4.4.1; 2; 14)
zum Selbst (Individuum); vgl. dazu AB. 4. 6. 13 = GB. 2.5.3
ati vai prajatmanam (GB. prajasyatmanam) ati pas’avah, ‘Nach-
kommenschaft und Vieh (reichen) tiber das Selbst (Individuum)
hinaus’; der Kommentar bezieht es auf deren Zahl im Vergleiche
zu dem einen Individuum, svayam cka eva, putridayas tu
bahavo gavas’vadipas’avas’ ca bahavah.

4. aprajah, apas’uh, vgl. oben 2, d, S. 4. In bezug auf den
Mantra TS. 1. 3. 4. 2, i, der mit den Worten saha prajaya saha
rayasposena endigt, sagt das brahmana TS. 6. 3. 2. 5 yad etad
yajur na bruyad apraja apas’ur yajamanah syat, ‘‘saha prajaya
saha rayasposene’” ’ty aha, prajayaiva pas’ubhih sahemar Jokam
upavartate, ‘Wenn er (der Adhvaryupriester? der Opferherr?
s. Caland zu ApS’S. 11, 18. 2, Anm. 1) diese Formel nicht her-
sagte, so wiirde der Opferherr ohne Nachkommenschaft, ohne
Vieh sein; er sagt (die Worte): “Mit Nachkommenschaft, mit
Wohlstand”, so wendet er sich eben mit Nachkommenschaft, mit
Vieh dieser Welt zu’. Vgl. dazu K. 26. 2 (124, 2) = Kap. 40. 5
(230, 3) ‘“‘saha prajaya saha rayasposene’ °ti, saha prajaya pa-
s’ubhir imarh lokam upavartate; TA. 5. 9. 11 ‘‘saha prajaya
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saha rayasposene’’ ’ty aha, prajam eva pas’nt somapitham at-
man dhatte.

5. Nachkommenschaft und Viehbesitz in der Him-
melswelt. Einige Stellen weisen darauf hin, dal Nachkommen-
schaft und Viehbesitz nicht nur fiir diese (d. h. die Erden-) Welt
erstrebt werden, sondern auch fiir jene (d.h. die Himmels-)
Welt.! So in den Mantras (a) TB. 1. 2. 1. 14-15 (an die beiden
Feuerbohrer gerichtet) te mat pratah prajanisyethe, te ma pra-
jate prajanayisyathah | prajayda pas’ubhir brahmavarcasena
suvarge loke, ‘Aus mir (d. h. dem Opferherrn) werdet ihr mor-
gen in der Frihe fortgepflanzt werden, und ihr beide werdet, ins
Dasein getreten, mich fortpflanzen durch Nachkommen, Tiere
[= Vieh] und priesterliches Ansehn in dem Himmelsraume” (Ca-
land, ApS’S. 5. 8. 8); (b) TB. 3. 7. 6. 10 (an den Sruvaléffel ge-
richtet) syono me sida susadah prthivyar prathayi (sic?) prajaya
pas’ubhih suvarge loke, ‘Sei mir hold und richtig sitzend auf
der Erde; ... durch Nachkommenschaft und Vieh im Himmels-
raume’ (Caland, ApS’S. 4. 7. 2). Dazu (c) aus der Prosa TS. 3.
5. 4. 3 sagrhah sapas’uh suvargam lokam eti.,, ‘Mit seinem
Haushalte, mit seinem Vieh geht er zur Himmelswelt’.

1 Andere Stellen scheinen dagegen den Besitz von Nachkommen und Vieh
auf diese Erdenwelt zu beschrianken; vgl. S'B. 12. 1. 4. 3; 12. 2. 4. 16; 12. 3. 4. 4
pratitisthati prajaya pas’ubhir asmin loke mrtatvenimusmin, In dieser Welt
erhilt er durch Nachkommenschaft und Vieh ‘einen festen Stand, in jener
durch das Nicht-sterben (d. h. indem er dem Wiedertode nicht anheimfillt)’;
Vadhila Sitra (Acta Orientalia 1V, p. 33, 31-32) den Ausspruch des Aruni:
suvargam eva lokarh pirvayahutydbhijayima prajayarh pas’usv asmin loka
uttarayd pratitisthama, ‘Die himmlische Welt will ich durch die erste Opfer-
spende ersiegen, durch die zweite (aber) in dieser Welt in Nachkommenschaft
nnd Vieh einen festen Stand erreichen.’

2 In dem von Caland uniibersetzt gelassenen prathayi muf3 eine Form der W.
prath stecken, vgl. TS. 5. 6. 5. 3; TB. 1. 4. 10. 9; MS. 4. 1. 7 (9, 11) prathate
prajaya pas'ubhih; TS. 2. 1. 2. 3—4 pratheya pas’ubhih pra prajaya jayeya
und ta evainarh prathayanti pas’ubhih pra prajaya janayanti; S'B. 13. 1. 2. 3;
TB. 3. 8. 3. 6 prajayaivainarh pas’ubhih prathayati; TB. 3. 2. 8. 4 yajamanam
eva prajaya pas’ubhih prathayati; TB. 3. 3. 7. 5 yajfia eva yajamanarh prajaya
pas’ubhih prathayati. Statt TB. 3. 7. 6. 10 = ApS'S. 4. 7. 4 prathayi kénnte
man prathaya ‘Dehne (mich) in der Himmelswelt durch Nachkommenschaft
und Vieh aus’ als urspriingliche Lesart vermuten, doch ist ein Grund fiir die
Korruption von prathaya zu prathayi nicht ersichtlich.
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Eigentumlich ist eine Stelle, in der augenscheinlich von einer
Entfihrung der Nachkommenschaft und des Viehs des Opfer-
herrn durch die Sonne in jene (d.h. die Himmels-) Welt die
Rede ist. Es handelt sich dort, MS. 1. 8 9 (128, 14), um cin
Agnihotraopfer, Uiber dem, che es noch dargebracht worden ist,
die Sonne aufgeht (yasyahutam agnihotram sfiryo ’bhyudiyat).
Mit Bezug darauf heillt es: tad ahur: amur va esa (sc. siiryah)
lokarh samarohayati saha prajaya pas’ubhis’ ca yajaminasya,
tasmad uta bahur ahitagnir apas’ur bhavatiti, ‘Da sagen sie:
“Zu jener (d. h. der Himmels-) Welt macht er (der Sonnengott
Siirya) hinaufsteigen [es ist unklar, was als direktes Objekt zu
samarohayati zu erganzen ist; Caland zu ApS’S. g. 7. 6 erginzt
zweifelnd “das Agnihotra’] samt der Nachkommenschaft und
dem Vieh des Opferherrn; auch ein reicher Ahitagni (d. h. einer,
der das Opferfeuer gelegt hat) wird dadurch viehlos [man er-
wartet apraji apas’ur (oben 4, S. 8) bhavati parallel zum vor-
angehenden saha prajaya pas’ubhis’ cal.’”

Auf den Besitz von Vieh in jener (d. h. der Himmels-) Welt
bezichen sich auch folgende Brahmanastellen, in denen aber der
Besitz von Nachkommen in der Himmelswelt nicht erwidhnt
wird :

TS. 6. 1. 8. 5 (vgl. ApS’S. 10. 23. 9); 6. 4. 2. 5—6 (vgl. ApS’S.
11. 21. 5) asmai val lokdya garhapatya adhiyate >musma zhava-
niyo, yad garhapatya upavaped (6. 4. 2. 5 upasadayed) asmin
loke pas’umant syad, yad ahavaniye ’musmin loke pas’umant
syad, ubhayor upavapaty (6. 4. 2. 5 upasadayaty) ubhayor evai-
namh lokayoh pas’umantam karoti, ‘Flr diese Welt wird das
Garhapatyafeuer gegriindet, fiir jene (Welt) das Ahavaniyafeuer;
wenn er (den Sand) beim Garhapatyafeuer ausstreute {(das Was-
ser) beim Garhapatyafeuer hinstellte], so wirde er in dieser Welt
reich an Vieh sein; wenn beim Ahavaniyafeuer, so wiirde er in
jener Welt reich an Vieh sein; bei beiden Feuern streut er (den
Sand) aus [stellt er (das Wasser) hin], (so) macht er ihn (den
Opferherrn) in beiden Welten reich an Vieh.

MS. 3. 2. 7 (26, 3) jivah kurma upadheyah, ..., pas’Gnam
va esa medha, etarh vai medharh pas’yanta enarh pas’avo *mus-
minl loka upatisthante, ‘Eine lebende Schildkréte soll darauf ge-
legt werden; . . .; denn diese ist die Opferessenz der Tiere; eben
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diese Opferessenz erschauend hilt sich das Vieh in jener Welt
bei ihm (dem Opferherrn) auf.” Implizite ist das amusminl loke
auch in der Parallelstelle TS. 5. 2. 8. 5 zu upatisthante zu er-
ganzen: yat kirmam upadadhati yatha ksetravid afjasa nayaty
evam evainarh kirmah suvargam lokam afjasa nayati, medho
va esa pas’Gnarh yat kiirmo, yat kiirmam upadadhati svam eva
medhar pas’yantah pas’avah upatisthante, ‘Dadurch daB er
eine Schildkrote darauf legt, — wie ein Ortskundiger geraden-
wegs (zum Ziele) hinfiithrt, ebenso fiihrt die Schildkréte ihn (den
Opferherrn) geradenwegs zur Himmelswelt; die Schildkrote ist
ja die Opferessenz der Tiere; dadurch dal3 er die Schildkréte
darauf legt, hilt sich das Vieh bei ihm (dem Opferherrn) auf
[erginze: ‘in jener Welt, wohin ihn die Schildkréte gefiihrt hat’],
indem es seine eigene Opferessenz erschaut’. Die Parallele
K. 20. 7 (25, 22) = Kap. 31. 9 (156, 16) erwahnt die Himmels-
welt nicht: medho va esa pas’Gnam yat kurmo, yat kiirmam
upadadhity etam evainaih medham abhisarhjananah pas’ava
upatisthante.

DalB} ein vom ‘Wiedertode’ (punarmrtyu) unbedrohter Vieh-
besitz auch in der Himmelswelt erwiinscht war, geht aus S’B.
12. 9. 3. 11 hervor; diese Stelle ist von Oldenberg, Lehre der
Upanishaden (1915), Anmerkung 3, S. 341, 6-11 richtig inter-
pretiert worden (im Gegensatz zur Auffassung S. 30, 3-7).

6. Der Gedanke an ein reales Fortleben des Indi-
viduums in seinen Nachkommen liegt einer Zeremonie
zugrunde, bei der der sterbende Vater seine korperlichen und
geistigen Funktionen auf seinen Sohn iibertragt: KausUp. 2. 13
pitaputriyarh sampradanam, S’B. 14. 4. 3. 25 (BAUp. 1. 5. 25
Madhy. = 17 Kanva) samprattih. Die Beschreibung in der
KausUp. gibt ein ins einzelne gehendes, ganz konkretes Bild
der Ubertragung vom Vater auf den Sohn: der Sohn soll dabei
mit seinen Sinnesorganen die des Vaters beriihren (indriyair in-
driyani sarhsprs’ya); in elf Mantras werden die einzelnen Funk-
tionen aufgezahlt,! die der Vater auf den Sohn ibertragt; aus

! Der Wortlaut der in der Anandis'rama Series publizierten Rezension
weicht von dem in der Bibl. Ind. publizierten etwas ab: zwischen karmani und
sukhaduhkhe schiebt Anand. einen Mantra mit s’ariram ein, dagegen fehlt
in Anand. der Mantra mit manah; an Stelle von prajiim der Bibl. Ind. liest
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dem SchluBsatze geht hervor, daB3 die Ubertragung auf den Sohn
auch dann wirksam bleibt, wenn der Vater, wider Erwarten,
nicht stirbt; in diesem Falle verliert er gewissermallen seine alte
Personlichkeit und seinen alten irdischen Status und soll ent-
weder unter der Herrschaft seines Sohnes leben, oder das Leben
eines Wanderasketen fiihren (putrasyaivais’varye pita vaset pari
va vrajet).

Es ist klar, dall dieses sozusagen konkrete Fortleben des
Vaters in seinem Sohne nicht als allgemein - (d. h. fiir alle Men-
schen ohne Unterschied) — glltig angenommen wird, sondern
nur als die Wirkung eben der Sampradanazeremonie, von der
die Ubertragung der kérperlichen und geistigen Funktionen
vom sterbenden Vater auf den Sohn abhingig ist.

Daf} aber ein Faden (tantub)! die Vorfahren mit ihren Nach-
kommen verkniipft, dall der einfache Zeugungsakt cine Art
Wiedergeburt des Vaters in seinen Nachkommen bewirkt und
dem Vater ein Nicht-Sterben (vgl. den S’loka AB. 7. 13. 4 =
S’S’S. 15. 7, amrtatvarih gachati, in der Anmerkung, unten S. 14)
durch das Fortleben in seinen Séhnen und Enkeln? sichert, ist
ein dem vedischen Inder nicht fremder Gedanke.

Anand. dhiyo vijnitavyarh kamian. Fiir die ganze Sequenz vgl. die Parallele
KausUp. 1. 7, wo, wie an unserer Stelle, prana in der Bedeutung ‘Geruchs-
sinn’ steht. Zu anandamn ratimh prajatim (alle drei mit Bezug auf das Fort-
pflanzungsvermogen) vgl. Sitzber. Bayer. Ak. Wiss., Jahrgang 1937, Heft 3,
S. 18, 16 ff.

Die BAUp. sagt nur ganz summarisch athaibhir eva prinaih saha putram
avis'ati, ‘dann geht er (d. h. der sterbende Vater) mit eben diesen Sinnes-
funktionen in den Sohn ein’, ohne die pranah weiter zu spezifizieren.

1 Vgl. prajatantuh TaittAr. 7. 11. 1 = TaittUp. 1. 1. 1 (prajitanturth ma
vyavachetsih). So TS. 3. 5. 2. 3; 4. 4. 1. 25 K. 17. 7 (250, 9); 37. 17 (97, 21);
Kap. 26. 6 (108, 18); PB. 1. 10. 1; Vait. 25. 1 tantur asi, prajabhyas tva,
praja (Vait. prajam) jinva; TaittAr. 10. 63. 1 = MahanUp. 22. 1 prajiyis
tanturh tanvanah; AB. 3. 11. 19 und 3. 38. 5 (zu RV. 10. 57. 2 und 10. 53. 6)
erklirt: praja vai tantuh, prajam evasma etat saritanoti und TS. 3. 5. 2. 4
(zu TS. 4. 4. 1. 2) pitrn eva praja anusartanoti.

2 Zur Gleichnamigkeit von GroBvater und Enkel sagt W. Schulze, Kleine
Schriften 1934, S. 68, FuBnote 2 “Erst durch die Geburt eines Enkels scheint
das, ich mochte sagen, persénliche Fortleben des Individuums gesichert
(Rohde, Psyche, 491%)”” und FuBnote 4, in fine, auf S. 69 “Der urspriinglich-
sten Auffassung ist jedenfalls die Gleichnamigkeit von Enkel und GrofBivater
eine Gewihr realen Fortlebens gewesen.”
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In einem zum Teile dunklen! Mantra, der beim S’unasiriya-
tertialopfer in Verbindung mit der Haarschneidezeremonie ver-
wendet wird, heillt es TB. 1. 5. 5. 6 ckarh mdsam udasrjat para-
mesthi prajabhyas, tenabhyo maha avahad amrtarh martya-
bhyah, prajam anu prajayase tad u te martyamrtam,
‘Einen Monat gab Paramesthin den Geschopfen frei; dadurch
brachte er diesen GroBes: das Nicht-sterben den Sterblichen;
den Nachkommen nach wirst du geboren (Caland: “In deinen
Nachkommen wirst du wiedergeboren’), das ist, o Sterblicher,
dein Nicht-sterben.” In RV. 4. 54. 2; VS. 33. 54 devébhyo hi
prathamdrm yajiifyebhyo ’mrtatvarh suvdsi bhagdm uttamdm |
dd {d daminam, savitar, vy trnuse ’nicina jivitd ménusebhyah
wird das wirkliche amrtatva, das nur den Géttern verliehen ist,
mit dem dem sterblichen Menschen erreichbaren amrtatva, das
im Fortleben in den Nachkommen besteht, kontrastiert; Ludwig
iibersetzt: ‘Zuerst den heiligen goéttern zeugtest du unsterblich-
keit als hochsten anteil | und darauf, o Savitar, eréffnest du als
gabe das leben den menschen in ihrer aufeinanderfolge’ mit der
Bemerkung (V, p. 398) “wihrend jeder Gott fiir sich unsterblich
ist, ist es beim menschen nur das genus”; Lommel (Acta Orien-
talia XI, 134) ‘Den opferwiirdigen Gottern namlich erstens ver-
leihst du Unsterblichkeit (= dal} sie iberhaupt nicht sterben
mussen), das hochste Anrecht, sodann erschlieBest du als Gabe
flr die Menschen das Leben in der Aufeinanderfolge (wortlich:
die aufeinanderfolgenden Leben; gemeint: die genealogische Ab-
folge des in der Zeugung fortgepflanzten Lebens)’, mit der Be-
merkung: “Alle Wesen wollen fortleben, aber nicht zu sterben
ist nur den Géttern gegeben, wihrend das, was die Menschen
erwarten durfen, nur ist, da3 ithr Leben in ihren Kindern fort-
dauert, daB sozusagen die Fackel des Lebens von Hand zu Hand
geht.”

Vielleicht darf man auch RV. 5. 4. 10 prajabhir, agne, amrtat-
vam as’yam ‘Moge ich, o Agni, durch (meine) Nachkommen das
Nicht-sterben erlangen’ hierher ziehen, etwa im Sinne von
‘mége ich in meinen Nachkommen weiterleben’.

Aber die Anzahl von Stellen, die auf solches irdische Fort-
leben des Toten in seinen Kindern gedeutet werden kénnen, ist

! Caland zu ApS’S. 8. 21. 1 “Verse, deren Sinn ritselhaft ist.”
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gering. Jedenfalls bewegt sich die gewohnliche Auffassung des
dem Menschen beschiedenen Nicht-sterbens (amrtatva) durch
die Abwehr des Wiedertodes (punarmrtyu) in der Himmelswelt
in ganz anderen Bahnen, vgl. das von Boyer, JAsiat. 1901, II,
p. 451 ff. Zusammengestellte.

Anmerkung. Im Gegensatz zu dem absoluten amrtatva der
Gotter, das mit ‘Unsterblichkeit’ iibersetzt werden kann, handelt
es sich in bezug auf den Menschen immer um ein relatives
amrtatva, d. h. um ‘ein noch nicht Sterben’; und zwar wird
das Wort amrtatva in bezug auf den Menschen in den Brah-
manas in drei Bedeutungen gebraucht: (1) Nachdem der Mensch
nach seinem Tode in die Himmelswelt eingegangen ist, erlangt
er ein relatives amrtatva, solange es ihm gelingt, dort den Wieder-
tod (punarmrtyu) abzuwehren; (2) Nach dem Tode erlangt der
Mensch ein relatives amrtatva, insofern er hier auf Erden in
seinen Nachkommen weiterlebt, vgl. den S’loka AB. 7. 13. 4 =
S’S’S. 15. 17 rnam asmin sarnayaty amrtatvarh ca gachati
(S'S’S. vindate) I pita putrasya jatasya pas’yec cej jivato mukham;
endlich (3) wird es fiir den Menschen schon als ein relatives
amrtatva bezeichnet, wenn er auf dieser Erde seine volle irdische
Lebensdauer (d. h. hundert Jahre) erreicht; so z. B. PB. 22. i2. 2
etad vava manusyasyamrtatvarh yat sarvam ayur eti; 23. 12. 3;
24. 19. 2; §’B. 9. 5. 1. 10.

7. Die Instrumentale prajaya und pas’ubhih mit der
W. jan + pra (s. oben 2, v und w, S. 6-7 die Typen bahuh
prajaya pas’ubhih prajayate und prajayate prajaya pas’ubhih).
Nach Delbriick, Ai. Syntax § 84, p. 125, 3 von unten — p. 126, 4,
der diesen Instrumental zu den soziativen Instrumentalen stellt,
bezeichnet der Instrumental hier denjenigen Punkt, an welchem
etwas, was mit dem Subjekte vorgeht, in Erscheinung tritt. Uber-
aus haufig ist dieser Instrumental bei atmana! in der Phrase

1 Sukumar Sen, “The Use of the Cases in Vedic Prose’> (Annals of the Bhan-
darkar Oriental Research Institute, VIII-X, 1926-1930, Reprint) trennt
diesen Instrumental mit atmana (p. 77, 29-33 des Reprint) als ‘Adverbial In-
strumental’ von den Instrumentalen prajaya, pas’'ubhih mit der W. jan - pra
(p. 50, 22—-25), die er mit Delbriick als ‘Sociative Instrumentals of Circum-
stances® faBt. '
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bhavaty atmani, ‘er fiir seine Person gedeiht’® (oft im Gegensatze
zu parasya bhratrvyo bhavati ‘sein Rivale geht zugrunde’): AB.
2, 15,65 2. 16. §; 2. 31. 3; 3. 39. 3: 6. 4.9; GB. 2. 1. 732, 2, 2;
2.2.11; KB.1.2(2,10); S’B. 8. 4. 4.3;9.5.1.2; 7; 13. 3. 4. 2;
14. 4. 1. 8 (BAUp. 1. 3. 8 Madhy. = 7 Kanva); MS. 1. 9. 3
(132, 18); 1. 9. 8 (139, 10 und 18-19); 1. 10. 15 (155, 1); 3. 2. 7
(25, 16); 3. 3. 7 (40, 5); 3. 6. 10 (74, 14); 3. 8. 1 (92, 10); 3. 8. §
(99, 13); 3. 10. 5 (136, 17); 3. 10. 6 (138, 5); 4. 1. 10 (14, 14);
4. 3- 4 (43, 4); 4. 5. 6 (72, 5); 4. 6. 4 (83, 7); 4. 7. 6 (100, 7);
K. 8. 13 (97, 10) = Kap. 8. 1 (80, 15; K. 12. 3 (165, 5); 13. 4
(184, 12); 13. 5 (186, 4); K. 19. 11 (13, 9) = Kap. 31. 1 (143, 1);
K. 20. 6 (25, 17) = Kap. 31. 8 (156, 11); K. 20. 13 (33, 5) = Kap.
31. 15 (163, 3); K. 23. 7 (83, 7) = Kap. 36. 4 (191, 10); K. 24. 9
(100, 10) = Kap. 38. 2 (206, 8); K. 24. 10 (101, 22) = Kap. 38. 3
(207, 17); K. 25. 2 (104, 7-8) = Kap. 38. 5 (209, 17-18); K. 25. 6
(100, 1-2) = Kap. 39. 3 (214, 23); K. 26. 10 (135, 2) = Kap.
41. 8 (244, 24); K. 27. 8 (147, 9); K. 31. 4 (5, 16) = Kap. 47. 4
(288, 9); K. 31. 8§ (10, 12-13 und 10, 10) = Kap. 47. 8 (292, 6
und 11); K. 31, 9 (11, 13) = Kap. 47. 9 (293, 6); K. 37. 12 (93,
9); 37- 16 (96; 1); TS. 1. 7. 2. 3; 2. 1. 4. §; 2. 5. 8. §; 2. 5. 11. 9;
3203253 3.7 2; 3 4,6: 25 5. 3: 3. 1505, 3. 13,2 B, 4.-La
5.6.2.1;6.2.2.2;7;6.2.5.5;6.3.10.6;6.4.10.1;6.6.09. 1;
7520 5udis TB. 1. 4.9, §; 1.5, 6,2;'1.6: 6, §52. 1:5:.11; 3.2, G.28¢
35BeiBe 150309, 11.3; PB. 8. 5. 187 12. 13, 28; 16, 12, 3; 18, 1. 6;
21. 12. 4; 21.13. 4; SB. 4. 5. 4; 5. 2. 2; JB. 1. 99 (Caland § 14,
p- 20, 19); 1. 124 (§ 23, p. 31, 10); 1.157 (§ 49, p. 57, 12 von
unten); 1. 180(§63, p. 74, 25); 1, 197 (§ 74, p- 78, 11 von unten);
2.99 (§132, p. 152, 22-23); 2. 124 (§137, p. 162, 11-12); 2. 280
(§ 153, p. 196, 2 von unten); 2. 292 (§ 155, p. 199, 16) bhavaty
atmana; S’B. 1. 4. 1. 35 bhavati ha va atmani; MS. 3. 7. 10(90, 7)
bhavanty atmana;2 TB.1.8.7.2; MS.4.4.10(61,17) itmana punyo
bhavati; PB. 12.6.6; SB. 3. 2. 4. 5; 3. 4. 4; 3. 5. 3; 3. 6. 2 vasiyan

* Ahnlich JB. 1. 130 (Caland § 27, p. 34, 5 von unten) prati yajiar sthap-
ayati praty atmani tisthati ‘Er gibt dem Opfer einen festen Stand (und) steht
selbst fest’; JB. 3. 247 (§ 205, p. 285, 24) dare dvisantarh bhratrvyarh sara-
yati natmana (so Calands Emend. fiir °tmano der Hs.) dare dhavayati ‘Er
148t seinen Nebenbuhler in eine Spalte geraten, er selbst gerit nicht in die
Spalte’> (Caland).

? Zum Singular vgl. Syntax of Cases I § 59, Ex. 175, Rem., p. 184 ff.
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atmand bhavati; K. 7. 6 (38, 13) = Kap. 5. 5 (55, 3) s’reyaii-
s’reyan atmana bhavati (cf. S’B. 3. 5. 1. 21 kena mad esa s’reyin,
‘Im Hinblick auf was ist dieser besser als ich?’); TB. 2. 2. 4. 6
suvarna atmana bhavati durvarno ’sya bhratrvyah; S’B. 12. 1.
3. 22 sa paplyan bhavati s’reyansa atmana,! ‘Thm ergeht es
schlechter, (aber) diesen fiir ihre Person (ergeht es) besser.” Be-
achtenswert ist AB. 4. 23. 1-2 tato vai so >bhavad itmani pra
prajaya pas’ubhir ajayata | bhavaty dtmana pra prajaya pas’ubhir
jayate ya evarh veda, wo atmana und prajaya pas’ubhih neben-
einander stehen.

AuBer den von Delbriick angezogenen Stellen gehéren auch
folgende hierher: K. 11. 1 (143, 16); MS. 1. 9. 5 (136, 3—4); 2. 1. 4
(6, 7); 2. 1. 5(7,10); 3.9. 1 (113, 8) saumyo brahmano devataya,
‘Der Brahmane gehért in Hinsicht auf die Gottheit dem Soma
zu’; MS. 1. 6. 5 (94, 17), 2. 1. 9 (10, 13); 2. 5. 8 (58, 11) aindro
vai rajanyo devataya; MS. 2. 2. 3 (16, 19); 2. 5. 7 (56, 16); 3. 4. 3
(47, 17) barhaspatyo brahmano devataya; MS. 2. 5. 7 (56, 16);
2. 5. 9 (60, 6) brahmanaspatyo brahmano devataya; MS. 2. 3. 1
(26, 15) maitravaruno hi brahmano devataya; MS. 2. 3. 1 (26, 10)
aindravaruno hi rajanyo devataya; MS. 2. 1. 4 (5, 6-7) agniso-
miyo vai brahmano devataya; MS. 1. 10. 7 (147, 16); K. 36. 2
(69, 19) aindragnarh prsadajyarh devataya; MS. 3. 7. 9 (88, 18)
trikapalo vaisnavo devataya; MS. 1. 10. 10 (150, 14) dvadas’a-
kapala aindragno devatayda; TB. 1. 3. 6. 8 barhaspatyo va esa
(sc. naivaras’ caruh) devataya; SB. 2. 1. 10 gayatri chandasag-
neyi devataya, ‘Im Hinblick auf das Metrum ist sie eine Gayatri,
im Hinblick auf die Gottheit gehort sie dem Agni zu’; SB. 2. 1.
15 tristup chandasaindri devataya; SB. 2. 1. 21 jagati chandasa
sauri devataya; SB. 2. 1. 26 anustup chandasa prajipatya de-
vataya; SB. 2. 1. 30 paiiktis’ chandasa saumi devataya. Ganz
ahnlich rapena ‘im Hinblick auf ein charakteristisches Merk-
mal’: PB. 12. 9. 6; 13. 3. 4; 13. 9. 6; 14. 9. 2 gayatryah satyas
tristubho riipena ‘(Diese Verse) die (eigentlich) Gayatris sind,
sind im Hinblick auf den Wortlaut (weil sie z. B. das Wort vrsan
“Bulle’ enthalten, das auf Indra hindeutet, dessen Metrum die
Tristubh ist) Tristubhs.” PB. 14. 5. 10; 14. 11. 6; 15. 5. 6 gaya-

1 Siehe Anm. 2 S. 15.
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tryah satyo jagatyo rGpena; PB. 11. 10. 6; 14. 3. 5; 14. 9. 5;
15. 3. 4 jagatyah satyas tristubho rapena; PB. 12. 3. 7; 12. 11. 7;
13. 5. 7; 13. 11. 7 tristubhah satyo jagatyo riipena; PB. 11. 8. 2;
5; 14. 3. 2 vrsanvatyas tristubho ripena, ‘Weil sie (die Verse)
das Wort “Bulle” enthalten, sind sie Tristubhs’; PB. 11. 10. 5;
12. 5. 6 anustubhah satyas tristubho ripena.

II. Ubereinstimmung von Sexus und grammatischem Genus

in der Symbolik der Brahmanas.

2. Als Beispiele solcher Ubereinstimmung von Sexus und
Genus mogen folgende dienen:

(a) Die der Rezitation eines Verses vorangehende Silbe Hin
(hinkara, mascul.) als Mann, der Vers selbst (rc, femin.) als Frau.
PB. 6. 8. 5 prajapatir vai hinkara(h) striyo bahispavamanyo (sc.
rcah), yad dhinkrtya prastauti mithunam evasya (sc. yajamana-
sya) yajiiamukhe dadhati prajananaya, ‘Die Silbe Hin ist (iden-
tisch mit) Prajapati, die Bahispavamanaverse sind (d. h. symbo-
lisieren) Frauen; indem (der Prastotrpriester), nachdem er Hin
gemacht hat, das Prdludium intoniert, bringt er zu Anfang des
Opfers dieses (Opferherrn) eine Paarung zustande, zum Zwecke
der Fortpflanzung’; AitAr. 1. 3. 1 (87, 5 Keith) yad eva hin-
karena pratipadyatas3i vrsa vai hinkaro yosa rk, tan mithunar,
mithunam eva tad ukthamukhe karoti, prajatyai, (Der Grund,)
warum er mit der Silbe Hin beginnt, (ist:) die Silbe Hin ist ja
der Mann,! der Vers ist die Frau;! das ist eine Paarung; so bringt
er zu Anfang der Hymne eine Paarung zustande, zum Zwecke
der Fortpflanzung.’

(b) Der Vokativ soma (mascul.) als Mann, der Instrumentalis
des femininen Adjektivums citrabhih als Frau. Zu dem Tristichon
RV. 9. 62. 2527 = SV. 2. 125-127 = SV]Jaim. 3. 13. 1-3, das
mit den Worten anfingt: pavasva vaco agriyah soma citrabhir
titibhih, ‘Lautere dich, o Soma, der Erste der Rede, mit ausge-

1 Keith p. 179, 4-5 iibersetzt: ‘Now with regard to his beginning with the
word /i, the word is masculine and the 7¢ feminine.” Aber vrsan und yosa
beziehen sich nicht auf das grammatische Genus, sondern auf den Sexus:
‘Der Hinkara symbolisiert den Mann, der Vers symbolisiert die Frau. Es
konnte ebensogut wie im Beispiele (b) hinkaro vai punso riipam rk striyah
stehen. Vgl. unten Exkurs zu § 2, h, S. 21-27.

Miinchen Ak. Sh. 1943 (Oertel) 2
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zeichneten Hilfsleistungen’® bemerkt PB. 4. 2. 18 mithunam iva
va esa vyahrtih, . . ., someti punso raparh citrabhiritistriya, mithu-
nam evaibhyo yajiamukhe dadhati prajananaya, ‘Dieser Spruch
ist gewissermalen eine Paarung: ... ““O Soma’ hat das Charak-
teristikum des Mannes, “‘mit ausgezeichneten” (das) der Frau;
so bringt er zu Anfang des Opfers fiir diese (Opferteilnehmer)
eine Paarung zustande, zum Zwecke der Fortpflanzung.’

(¢) Der auf den Gott Sarasvat beziigliche Vers reprisentiert
den Mann, der auf die Gottin Sarasvatl bezligliche die Frau.
PB. 16. 5. 3—4 sarasvatas’ ca sarasvatyds’ cottare bhavatah |
mithunarh va etad yat sarasvans’ ca sarasvati ca, mithunam
evasya yajiamukhe dadhati prajananaya, ‘Die beiden nachsten
(Verse) gehoren (der eine) dem Sarasvat, (der andere) der Saras-
vati zu (d. h. sie sind an Sarasvat und Sarasvati gerichtet).
Sarasvat (mascul.) und Sarasvati (femin.) bilden cin (zeugungs-
fahiges) Paar; so bringt er zu Anfang des Opfers dieses (Opfer-
herrn) eine Paarung zustande zum Zwecke der Fortpflanzung.’

Vgl. mit Bezug auf das dem Sarasvat und der Sarasvati dar-
gebrachte Mus TB. 1. 6. 11 sarasvatyai carum nirvapati saras-
vate carurh, mithunam evavarunddhe; dazu TS. 3. 5. 1. 4 saras-
vatyai carurh (sc. nirvapet) sarasvate dvadas’akapalam,
sarasvatyai carur bhavati sarasvate dvadas’akapalo, >mavasya
vai sarasvatl paurnamasah sarasvan . . . mithunatvaya prajatyai;
mit Bezug auf das der Sarasvati und dem Pisan geweihte Mus
S’B. 2. 5. 1. 11 (Kanva 1. 4. 3. ¢) atha (Kanva om.) sarasvatas’
carur bhavati (Kanva caruh) pausnas’ carur, yosa vai (Kanva
om. vai) sarasvati vrsa pusi, tat (Kanva tad u) punar uparistan
(Madhy. om. uparistan) mithunarm prajananarh kriyate (Madhy.
prajananam, om. kriyate).

(d) Die drei Gétter Agni, Vayu und Aditya als Ménner, die
Gottin Usas als Frau. Mit Bezug auf den Vers RV. 7. 33. 7¢
trayo gharmasa usasarh sacante ‘Drei Gluten folgen der Usas’
heilt es PB. 20. 15. 3—5 agnir usasarh sacate, vayur usasarm sa-
cate, ’sav aditya usasarn sacate | trini mithunani tani! | esu!
mithunarh dve sarhbhavato, mithunad yat prajayate tat trtiyam,

1 So ist mit Caland nach JB. 2. 241 in PB. zu lesen und abzuteiler; der
Text der Bibl. Ind. liest trini mithunani tany esa | mithunarn dve sambhavato...
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‘Agni folgt der Usas, Vayu folgt der Usas, jener Aditya folgt der
Usas; das gibt drei (zeugungsfdhige) Paare; unter diesen paaren
sich (je) zwei (d. h. Agni, Vayu und Aditya paaren sich mit der
Usas); was aus der Paarung geboren wird, ist das Dritte’.! Fast
wortlich damit tibereinstimmend die Parallelen JB. 2. 241 (JA-
OS. 18, p. 34) und das S’atyayanabrahmanafragment (Bata-
krishna Ghosh, Collection of the Fragments of Lost Brahma-
nas, Calcutta, 1933, p. 48, frg. XVII).

(e) Sowohl der mit den Worten: indragaccha hariva dgaccha
beginnende Mantra als auch der diesen Mantra rezitierende
Priester (vgl. unten § 5, 3; S. 46) werden mit dem Femininum
subrahmanyd bezeichnet. Darauf beruht die symbolische Ver-
bindung von rsabha ‘Bulle’ (mascul.) mit subrahmanya ‘Subrah-
manyapriester” AB. 6. 3. 7 tad dhuh: kasmad asma (sc. subrah-
manydyai) rsabharh daksindam abhyajantiti, vrsa va rsabho yosa
subrahmanya, tan mithunar, tasya mithunasya prajatya iti, ‘Sie
sagen: “Warum treiben sie fiir diesen (Subrahmanyapriester)
einen Bullen als Opferhonorar herbei?”’ “Der Bulle ist der
Mann, der Subrahmanyapriester die Frau; das gibt ein (zeu-
gungsfihiges) Paar; damit sich dieses Paar fortpflanzen mége.””

(f) Die Masculina tava ‘dein’ (auf Agni beziiglich), varsasya
‘des Regens’ (so liest JB.), agne ‘o Agni’, abhisrstah ‘ausgegossen’
symbolisieren den Mann; die Feminina s’riyah ‘die Schénheiten?,
vidyutah ‘des Blitzes’, usasaim ‘der Morgenréten’, osadhih ‘die
Kriauter’ die Frau. RV. 10. 91. 5; SV. 2. 332; SV]Jaim. 3. 28. 4;
PB. 13. 2. 1 tava s’riyo varsyasyeva vidyutas’ citras’ (SV.; PB.
vidyuto agnes’; SVJaim. vidyuto agne) cikitra usasarh na keta-
vah (SV.; SVJaim.; PB. usasam ivetayah) | yad osadhir abhisrsto
vanani ca pari svayarh cinuse annam asye (SV.; SVJaim. asani;
in PB. fehlt dieser Stollen), ‘Deine (Deine, des Agni,; Deine,

1 Zur Trias “Vater — Mutter — Kind® vgl. S'B. 2. 5. 1. 18 (Kanva 1. 4. 3. 15)
tredhd barhih sarhnaddharh, tat punar ekadha bhavaty, evari hi prajananasya
riparh, prajananar hidarh, tredhavinihitarn hidam prajananam: pita mata
yaj jayate tat trtiyam; AitAr. 3. 1. 6 (132, 8 Keith) jaya puarvariiparh patir
uttarariiparh putrah sarmadhih; S'ankhAr. 7. 16 (Keith Ait. Ar. p. 310, 22)
jaya piirvariiparh patir uttarariipar putrah sarhhita; 7. 15 (ibid. p. 310, 13)
mata plrvariparh pitottararliparh praja sarnhitda; und vgl. Ludwig IV, p. 52
zu RV. 4. 45. 1.

o%



20 Hanns Oertel, Widerspriiche zwischen Genus und Sexus

o Agni,] Schonheiten erscheinen herrlich wie (die) des Blitzes
der Regenwolke, wie die Banner [wie das Kommen] der Morgen-
roéten, wenn Uber Kriuter und Geholz ausgegossen du dir selbst
im Munde die Speise rings aufschichtest’ wird von JB. 3. 87
interpretiert: yat “tava s’riyo varsasyeva (so liest hier und weiter
unten die JB. Hs.) vidyuta’ ity agneyam ajyarh bhavati, tenaiva
mithunam paficamam ahah kriyate; taveti punso riiparh, s’riya
iti striyai; varsasyeveti (so liest die JB. Hs. hier wie oben) punso,
vidyuta iti striya;! agna (so liest JB. mit SVJaim.) iti punsa,
usasam iveti striyai; yad osadhir iti striya, abhisrsta iti punso;
’bhipirvam evaitan mithunar prajananar dadhati yajamanasya
prajatyai, ‘Indem die Ajyaformel fir Agni lautet: “Deine Schén-
heiten wie (die) des Blitzes des Regens (usw.)”’, dadurch wird
der fiinfte (Opfer)tag zu einer (zeugungsfihigen) Paarung ge-
macht. (Das Wort) ““Deine’” hat das Charakteristikum des Man-
nes, (das Wort) ‘“‘Schénheiten” (das) der Frau; (die Worte) “‘wie
des Regens” (das) des Mannes, (das Wort) ‘‘des Blitzes” (das)
der Frau; (das Wort) “o Agni” (das) des Mannes, (die Worte)-
“wie der Morgenréten’ (das) der Frau; (die Worte) “wenn tiber
die Kréduter” (das) der Frau, (das Wort) ‘‘ausgegossen’’ (das) des
Mannes. Ordnungsgemil} bringen sie so eine fortpflanzungs-
fahige Paarung zustande, damit sich der Opferherr fortpflanzen
moge.’

(g) Der trivrt stomah (mascul.) und die gayatri (femin.) sym-
bolisieren die géttliche Paarung. JB. 3. 89 etad vai daivyam
paramarh mithunam prajananarh yat trivrc ca stomo gayatri ca
chando, daivyam eva tat paramarh (die Hsch. pararm) mithunar
prajananarh dadhati yajamanasya prajatyai, ‘Der Trivrt als
Stoma und die Gayatri als Metrum sind die héchste géttliche
fortpflanzungsfahige Paarung; so bringen sie die hochste gott-
liche fortpflanzungsfihige Paarung zustande, damit der Opfer-
herr sich fortpflanzen moge.’

Dagegen wird JB. 2. 81 (Caland § 129, p. 144, 4 von unten)
dem Masculinum trivrt stomah weiblicher Sexus beigelegt,
s. unten § 3, C, b, S. 37.

1 Vgl. Vadhila Sitra (Acta Orientalia VI, p. 132, 16) stry eva vidyut pu-
man stanafyi]tnuh.



§ 2, Exkurs zu § 2, h 31

(h) Die Schaukel (prefikha, mascul.) symbolisiert den Mann,
der Sessel (asandi, femin.) die Frau. AitAr. 1. 2. 4 (86, 3 Keith)
prefikham hotadhirohaty audumbarim asandim udgata, vrsa
val preiikho yosasandi, tan mithunarh, mithunam eva tad uktha-
mukhe karoti prajatyai, prajayate prajayd pas’ubhir ya evarnh
veda, ‘Der Hotrpriester besteigt die Schaukel, der Udgatrpriester
den aus Udumbaraholz verfertigten Sessel; die Schaukel (prefi-
kha, mascul.) (symbolisiert) ja den Mann, der Sessel (asandji,
femin.) die Frau; das ist eine Paarung; so bringt er am Anfang
der Hymne eine Paarung zustande zum Zwecke der Fortpflan-
zung; wer so weil3, der pflanzt sich an Nachkommenschaft und
_ Vieh fort.’

Exkurs zu § 2, h
Zur Bedeutung von vrsan und yosa.

In der obigen Stelle, AitAr. 1. 2. 4 (86, 3), iibersetzt Keith
vrsd vai prefikho yosdsandi mit “The swing is masculine, the
seat feminine’, vgl. seine Ubersetzung von AitAr. 1. 3. 1 (87, 5)
oben § 2, a, S. 17. Er faBt also vrsan und yosa als grammatische
termini technici auf, und bemerkt (AitAr. p. 66, 24) ausdriicklich:
“The grammatical terms yosan [sic, lies yosa) und vrsan are
used for feminine and masculine.” Darin stimmt er tberein mit
Aufrecht, AB. p. 431, 24-25 (zu AB. 6. 3. 7, oben § 2, ¢, S. 19):
“Das Masculinum hieB vrsan, das Femininum yosa. Vgl. AitAr.
1. 2. 4 und o&fter im S’B.” und mit Liebich, Zur Einfiihrung in
die indische einheimische Sprachwissenschaft II (Sitzber. d.
Heidelberger Ak. d. Wiss., Phil.-hist. Klasse, Jahrgang 1919,
XV) § 13, p. 10, 31: “Sodann sehen wir einige grammatische
Kategorien entwickelt: vrsan und yosa in bezug auf grammati-
sches Geschlecht (AB. 6. 3. 7), wofiir spiter puman und stri ge-
sagt wird.”

Ich glaube nicht, daB3 diese Bedeutung von vrsan und yosa
sich fiir die hier in Frage kommenden Brahmanastellen nach-
weisen 1aBt, vielmehr bedeuten die Worter hier immer ‘Mann’
und ‘Fraw’. Ganz klar ist diese Bedeutung in einigen S’B.-
Stellen:
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Zundchst S’B. 1. 5. 3. 15 sa vai: ‘“‘vyantu vetv” iti yajaty
ajamitayai, jami ha kuryad yad: ‘“vyantu vyantv” iti vaiva
yajed “‘vetu vetv” iti va, ‘‘vyantv’ iti vai yosa, “‘vetv' iti vrsa,
mithunam evaitat prajananar kriyate, tasmad: “‘vyantu vetv”
iti yajati, ‘Als Einladungsformel sagt er (abwechselnd): “Sie
sollen zur Entgegennahme herbeikommen‘ (und) “Er soll
zur Entgegennahme herbeikommen’’, um eine Wiederholung zu
vermeiden; denn wenn er als Einladungsformel sagen wiirde ent-
weder (nur): “Sie sollen zur Entgegennahme herbeikommen’’
(in der Pluralform) oder (nur): “Er soll zur Entgegennahme her-
beikommen'’ (in der Singularform), so wirde er sich einer
Wiederholung schuldig machen. (Die Pluralform) ‘““Sie sollen
zur Entgegennahme herbeikommen’ ist (d. h. symbolisiert) die
Frau, (die Singularform) “Er soll zur Entgegennahme herbei-
kommen” der Mann:! dadurch wird eine fortpflanzungsfihige
Paarung zustande gebracht; das ist der Grund, warum er als
Einladungsformel (abwechselnd sowohl): “Sie sollen zur Ent-
gegennahme herbeikommen” (als auch): “Er soll zur Entgegen--
nahme herbeikommen” sagt.” In dieser Stelle liegt die Unmog-
lichkeit, vrsan und yosa als grammatische termini technici zu
fassen, klar zutage, weil sich vrsan auf den Singular, yosa auf
den Plural bezieht.

S’B. 4. 4. 2. 18 yady ukthyah sydt: ‘“somarh prabhdavaye’ ’ti
briiyat, sa bibhrad evaitat patram agnin nestur upastham asi-
daty, agnir v@ esa nidanena yad agnidhro yosa nesta, vrsa va
agnid yosa nesta, mithunam evaitat pi—ajananarh kriyate, “Wenn
es eine Ukthyalibation sein sollte, soll er sagen: ‘“Lasse den Soma
kraftiger werden”; indem er dasselbe Gefal3 (wie bei der Patni-
vatalibation) hilt, setzt sich der Agnidhpriester dem Nestr-
priester auf den SchoB3; der Agnidhpriester ist ja seinem Wesen
nach (identisch mit dem Gotte) Agni, der Nestrpriester ist (d. h.
symbolisiert) die Frau; der Agnidhpriester ist der (d. h. symboli-
siert den) Mann, der Nestrpriester die Frau; so wird eine fort-
pflanzungsfihige Paarung zustande gebracht.” Hier kann sich
yosd unmoglich auf das grammatische Genus von nesta beziehen,
da dieses ein Nomen generis masculini ist; s. unten § 3, C, d, S. 39.

1 Weil ein Mann mehrere Frauen als Gemahlinnen haben kann.
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S’B.12.8.2.6(s. unten §3, A, b, 2, S.31) tasmad etasya yajiia-
sya vratam eva diksd, vrsa vai vratarh yosa diksa, vrsa satyar
yosa s’raddhi, vrsa mano yosa vag, vrsd patnyai yajamanas, tas-
mad yatraiva patis tatra jaya, ’tho yajiamukha eva tan mithunani
karoti prajatyai, ‘Deshalb besteht bei diesem Opfer die Weihe
in der Fastmilchobservanz (vrata, neutr.); die Fastmilchobser-
vanz ist ja der (symbolisiert ja den) Mann, die Weihe (diksa,
femin.) die Frau; die Wahrheit (satya, neutr.) ist der (symboli-
siert den) Mann, die glaubige Opferwilligkeit (s’raddhad, femin.)
die Frau; das Denkorgan (manas, neutr.) ist der (symbolisiert
den) Mann, die Stimme (vac, femin.) die Frau; was die Ge-
mahlin (des Opferherrn) angeht, so ist der Opferherr in bezug
auf sie der Mann; deshalb, wo immer ein Ehemann ist, da ist
auch eine Ehefrau; weiter bringt er so gleich am Anfange des
Opfers Paarungen zustande.” Auch hier kann sich vrsan nicht
auf das grammatische Genus von vratam, satyam, manah be-
ziehen, da diese Nomina generis neutrius sind.

Diese ganz klaren Stellen beleuchten auch die Bedeutung von
vrsan und yosa in den folgenden Beispielen:

S’B. 1. 2. 5. 15 (Kanva 2. 2. 3. 14) tasya (Madhy. om.) agnim
abhito ’nsa (Madhy. abhito >gnim ansa) unnayati, yosa vai vedir
vrsignih, parigrhya vai yosd vrsanarh s’ete,® mithunam evaitat
prajananar kriyate (Kanva om. mithunam bis kriyate), tasmad
asya agnim abhito nsda (Madhy. tasmad abhito ’gnim ansd) un-
nayati, ‘Die beiden Schultern dieses Opferbettes (Altars) fiihrt
er zu beiden Seiten des (Ahavaniya-)feuers hinauf; das Opfer-
bett (der Altar, vedi, femin.) ist (d. h. symbolisiert) die Frau, das
Feuer (agni, mascul.) den Mann; die Frau liegt ja dem Manne
bei, indem sie ihn umfaBt; dadurch wird eine fortpflanzungsfihige
Paarung zustande gebracht; das ist der Grund, warum er die
zwei Schultern dieses (Opferbettes) zu beiden Seiten des Feuers
hinauffiihrt.

S'B. 1. 3. 1. g (Kanva 2. 2. 4. 6) sa vai sruvam evagre (Kanva
sruvam agre) sarhmarsty athetarah sruco (Kanva sarmarsti, und
om. athetardh sruco), yosa vai srug vrsa sruvas (Kanva vrsa vai
sruvo yosah srucas), tasmad yady api bahvya iva striyah sardhar

1 Cf. RV. 1. 105. 2* 4 jiya yuvate patim.
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(Kanva yady api striyo bahvya iva saha) yanti ya eva tasv api
kumaraka iva (Kanva yady asam api kumaraka iva madhye)
puman bhavati sa eva tatra prathama ety (Kanva sa eva piirvah
pratipadyate) aniicya itards, tasmat sruvam evagre sammarsty
athetarah srucah (Kanva om. aniicya bis srucah), ‘Den Sruva-
16ffel (sruva, mascul.) reinigt er zuerst, dann die anderen! Opfer-
16ffel (sruc, femin.). Der Opferloffel ist (d. h. symbolisiert) ja die
Frau [Kanva: ‘Die Opferloffel sind ja (d, h. symbolisieren ja) die
Frauen’], der Sruvaléffel den Mann; das ist der Grund, warum,
wenn auch viele Frauen zusammengehen, sofern sich ein Mann,
wenn es auch nur ein kleiner Knabe ist,? unter ihnen befindet,
dieser vorangeht, die anderen (d. h. die Frauen) hinter ihm;
deshalb reinigt er den Sruvaléffel zuerst, dann die anderen Opfer-
loffel.

S’B. 1. 9. 2. 21; 22; 24 atha vedarh patni visransayati, yosa vai
vedir vrsa vedo, mithunaya vai vedah kriyate, tha yad enena
yajfia upalabhate mithunam evaitat prajananarh kriyate | atha
yat patni visransayati yosa vai patni vrsa vedo, mithunam evaitat
prajananam kriyate, tasmad vedarh patni visransayati | ... | tam

1 Wortlich: “Den Sruva (genannten Opferléffel) reinigt er zuerst, dann die
anderen Sruc’s (genannten Opferloffel)’. Zu diesem ‘pleonastischen’ (Havers,
Handbuch der erklarenden Syntax, 1931, § 39, S. 34, 34 ff. mit den Literatur-
angaben S. 217, 6 von unten) Gebrauche von itara (vgl. dhnlich ‘pleonasti-
sches’ anya, PW. s. anya, col. 362, 26—42 mit Vergleich von B 411 f.) vergleiche
PB. 5. 1. 4 trivrc chiro bhavati . . . pankta itara atma und 7 sakrd dhinkrtena
s’'lrasa paraca stuvate ... punarabhyavartam itarenatmana stuvate, tasmad
itara atma medyati ca krs'yati ca ‘Der (sogenannte) ’Kopf‘‘ (des Mahavrata-
itotra) besteht aus drei Tristicha, der andere (d..h. der vom ’Kopf‘ ver-
schiedene) ’Korper (des Mahavratastotra) besteht aus fiinf (Versen)’ und
‘Sie singen den (sogenannten) ”Kopf‘ (des Mahavratastotra), nachdem sie
einmal Hin gemacht haben ohne Wiederholung (der Tristichonverse) . . . mit
Wiederholung (der Verse) singen sie den anderen (d. h. den vom *’Kopfe*
verschiedenen, sogenannten) ’Korper‘‘ (des Mahavratastotra); deshalb wird
der andere ”Korper* (d. h. die vom ”Kopfe‘ verschiedenen Korperteile) fett
und mager’. Der Kommentar glossiert itara an beiden Stellen mit s’irovyatir-
ikta. Vgl. auch Minard, La Subordination dans la Prose Védique (Annales de
I’Université de Lyon, 3™¢ Serie, Lettres, Fasc. 3) 1936, § 419, Anmerkung,
p. 123.

2 So richtig Lévi, La Doctrine du Sacrifice dans les Brahmanas (1898)
p- 157, und Minard, La Subordination dans la Prose Védique, § 596, p. 165;
falsch und unverstindlich Eggeling.
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a vedeh sarnstrnati, yosa vai vedir vrsa vedah, ‘Die Gattin (des
Opferherrn) 16st den Opferbiischel auf; das Opferbett (der Altar,
vedi, femin.) ist ja (d. h. symbolisiert ja) die Frau, der Opfer-
biischel (veda, mascul.) den Mann; weiter wird der Opfer-
biischel zum Zwecke der Paarung gemacht; wenn er (der Prie-
ster) also wahrend des Opfers (das Opferbett, den Altar) mit
diesem (Opferbtischel) beriihrt, so wird dadurch ein zeugungs-
fahiges Paar zustande gebracht; weiterhin, was die Tatsache an-
geht, daB} die Gattin (des Opferherrn) den Opferbuischel auflést,
so ist (symbolisiert) die Gattin (des Opferherrn) die Frau, der
Opferbiischel (aber symbolisiert) den Mann; dadurch wird eine
zeugungsfihige Paarung zustande gebracht; .. .; der (Priester)
streut ihn (den Opferbiischel) bis zum Opferbette (Altar); das
Opferbett symbolisiert ja die Frau, der Opferbiischel den Mann.”

S’B. 2. 5.1.11 (Kanva 1. 4. 3. 9; oben § 2, ¢, S.18,25ff.) atha
(Kanva om.) sarasvatas’ carur bhavati (Kanva caruh, om. bha-
vati) pausnas’ carur, yosda vai (Kanva om. vai) sarasvati vrsa
ptsa, tat (Kinva tad u) punar uparistin (Madhy. om. upa-
ristan) mithunarh prajananarn kriyate (Madhy. prajananam, om.
kriyate), ‘Dann folgt das Reismus fiir Sarasvati (femin.) und das
Reismus fiir Pisan (mascul.); Sarasvati symbolisiert ja die Frau,
Pasan den Mann; so wird weiterhin eine zeugungsfihige Paa-
rung zustande gebracht.’ ’

S’B. 3. 3. 1. 11 tarh (sc. patnim) nesta vdcayati: ‘‘to to! raya
(VS. 4. 22) ity, athaindrh somakrayanya sarmkhyapayati, vrsa vai
somo yosda patny, esa va atra somo bhavati yat somakrayani,
mithumam evaitat prajananarh kriyate, tasmad enarm soma-
krayanya sarhkhyapayati, ‘Der Nestrpriester 140t sie (die Gat-
tin des Opferherrn) (den Mantra): “Dein Reichtum’ hersagen;
dann 1aBt er sie von der Somakuh anblicken; der Soma (symboli-
siert) den Mann, die Gattin (des Opferherrn) die Frau; die Soma-
kuh wird ja hier (d. h. bei dieser Zeremonie) zum Soma ; dadurch
wird eine zeugungsfihige Paarung zustande gebracht; das ist
der Grund, warum er (der Nestrpriester) sie (die Gemahlin des
Opferherrn) von der Somakuh anblicken 1a8t.

1 Zum Prakritismus to aus tava vgl. Wackernagel 1 § 48, p. 54, 17; Vedic
Variants II § 42, p. 25, 3 und § 748, p. 339, 9 von unten.
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S’B. 4. 4. 2. 18 udanayati nesta patnir, tam udgatra sarh-
khyapayati: ‘“prajapatir vrsasi retodhad reto mayi dhehi’” ti, pra-
japatir va udgata yosa patni, mithunam evaitat prajananari
kriyate, ‘Der Nestrpriester fithrt die Gemahlin (des Opferherrn)
heran; er 146t sie vom Udgatrpriester anblicken (wéhrend sie den
Mantra hersagt): ‘“Du bist Prajapati, der Mann, der den Samen
legt; lege Samen in mich”; der Udgatrpriester (symbolisiert) den
Mann, die Gemahlin (des Opferherrn) die Frau; so wird eine
zeugungsfihige Paarung zustande gebracht.

S’B. 4. 4. 2. 10 Vom Patnivataschoppen und dem Savitra-
schoppen soll der eine mit dem Upans’ugefiBle, der andere aber
mit dem Antaryamagefile geschopft werden. Dann fihrt der
Text fort: samanarh hy etad yad upans’vantaryamau, prano hi,
yo vai pranah sa uddno, vrsa vai priano yosa patni, mithunam
evaitat prajananarh kriyate, ‘Denn ein und dasselbe sind Upans’u-
und Antaryamagefil3, namlich der Atem, denn Einatmen und
Ausatmen sind ein und dasselbe; der Atem (symbolisiert) ja den
Mann, die Frau (des Opferherrn) die Frau; so wird eine zeugungs-
fahige Paarung zustande gebracht. '

S’B. 4. 4. 2. 15 athaha: ‘“gnit patnivatasya yaje’’ ’ti, vrsa va
agnid yosa patni, mithunam evaitat prajananarh kriyate; sa
juhoty: “agnazi patnivann’’ iti, vrsa va agnir yosa patni, mithu-
nam evaitat prajananar kriyate, ‘Er sagt: “Agnidhpriester, sage
die Einladungsformel zum Patnivataschoppen her”’; der Agnidh-
priester (symbolisiert) ja den Mann, die Gemahlin (des Opfer-
herrn) die Frau; so wird eine zeugungsfihige Paarung zustande
gebracht; er bringt die Libation dar (mit den Worten): ,,O Agni,
der du von den (Gétter-)frauen begleitet bist’’; Agni (symboli-
siert) ja den Mann, die Gemahlin (des Opferherrn) die Frau; so
wird eine zeugungsfihige Paarung zustande gebracht.’

S’B. 6. 3. 1. 30 daksinata ahavaniyo bhavaty uttarata esabhrir
upas’ete, vrsda va ahavaniyo yosabhrir, daksinato vai vrsa yosam
upas’ete,! ‘Das Ahavaniyafeuer ist rechts, links liegt dieser Spa-

1 Zum Volksglauben, daB bei der Beiwohnung der Mann rechts, die Frau
links liegen soll, vgl. JAOS. 26, p. 188-189, wo auch griechische und latei-
nische Parallelen. Zu den dort angefiihrten Stellen fiige hinzu: K. 20. 6
{25, 8) = Kap. 31. 8 (156, 2-3); K. 20. 9 (28, 12) = Kap. 31. 11 (159, 1);
S'B. 8. 4. 4. 11; PB. 8. 7. 10; 12. 10. 12; Caland zu ApS'S. 8. 6. 12".
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ten (abhri, femin.); das Ahavaniyafeuer (symbolisiert) ja den
Mann, der Spaten die Frau; rechts liegt ja der Mann der Frau
bei.?

S’B. 14. 1. 4. 16 atha patnyai s’iro ’pavrtya mahaviram iksa-
maniarh vacayati: ‘‘tvastrmantas tva sapeme’ ? ’ti, vrsd vai pra-
vargyo yosa patni, mithunam evaitat prajananarh kriyate, ‘Nach-
dem er das Haupt der Gemahlin (des Opferherrn) entblé8t hat,
138t er sie, wihrend sie den Mahaviratopf anblickt, sagen: “Zu-
sammen mit Tvastr wollen wir uns dir widmen’’;? die Pravargya-
zeremonie (pravargya, mascul.) (symbolisiert) ja den Mann, die
Gemahlin (des Opferherrn) die Frau; so wird eine zeugungs-
fahige Paarung zustande gebracht.’

An Stelle von yosd — vrsan steht in $’B. 2. 5. 1. 16 (Kanva 1. 4.
3. 13) yosa - retah ‘die Frau — der Samen’: yosd payasya reto
vajinam, ‘Die geronnene Milch (symbolisiert) die Frau, die Molke
den (mannlichen) Samen.’

In den obigen Stellen, die ja durchgingig nach demselben
Schema gebaut sind, handelt es sich immer um eine mystische
Identifikation irgendwelcher Gegenstinde oder Wesen mit den
Begriffen von ‘Mann’ und ‘Frau’ (vrsan und yosd), um daraus
das Symbol einer zeugungsfihigen Paarung abzuleiten. Dabei
kann das verglichene Objekt in seinem grammatischen Genus
mit vrsan (mascul.) bzw. yosd (femin.) iibereinstimmen, wie das
ja auch sonst in den in § 2 zusammengestellten Stellen der Fall
ist, aber notwendig ist dies, wie aus den in § 3 angefiihrten
Stellen hervorgeht, nicht.

Zur Bezeichnung der drei grammatischen Genera dienen pu-
mans, stri, napunsaka s. unten § 4, a, S. 43.

(Ende des Exkurses zu § 2, h)

(i) Das Darbhagras (darbha, mascul.) symbolisiert den Mann,
der Vers (rc, femin.) die Frau. TB. 3. 3. 2. 2 atho rg vava yosa
darbho vrsa, tan mithunam, mithunam evasya tad yajiie karoti
prajanandya, prajayate prajaya pas’ubhir yajamanah, “Weiter ist

1 Siehe FuBnote 1, S. 26.

2 Zu diesem Mantra vgl. Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss., Jahrgang 1942,
Heft 8, § 12, S. 43.
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der Vers (rc, femin.) die Frau, das Darbhagras (mascul.) der
Mann; das ist eine Paarung; so bringt er in dessen (d. h. des
Opferherrn) Opfer eine Paarung zustande zum Zwecke der Fort-
pflanzung; der Opferherr pflanzt sich an Nachkommenschaft
und Vieh fort.”

(j) Der Soma (mascul.) symbolisiert den Mann, die Sura
(femin.) die Frau. TB. 1. 3. 3. 4 somagrahans’ ca suragrahans’
ca grhnati, puman vai somalh stri sura, tan mithunarh, mithunam
evasya tad yajiie karoti prajananidya, ‘Er schopft die Soma-
schoppen und die Suraschoppen; der Soma ist der Mann, die
Sura die Frau; das ist eine Paarung; so bringt er in dessen (d. h.
des Opferherrn) Opfer eine Paarung zustande zum Zwecke der
Fortpflanzung.’

(k) In der Schnur oder dem Jochbande, mit dem sich die Gat-
tin des Opferherrn umgiirtet, wird ein Knoten (granthi, masc.)
geschirzt. Dieser Knoten symbolisiert den Mann, die Gattin des
Opferherrn ist die Frau. TB. 3. 3. 3. 4 granthirh grathnati, . . .,
puman vai granthih stri patni, tan mithunarh, mithunam evasya
yajfe karoti prajananaya, prajayate prajaya pas’ubhir yajamanah,
‘Sie schiirzt einen Knoten; .. .; der Knoten ist der Mann, die
Gattin (des Opferherrn) ist die Frau; das gibt eine Paarung; (so)
bringt sie im Opfer dieses (Opferherrn) eine Paarung zustande
zum Zwecke der Fortpflanzung; der Opferherr pflanzt sich an
Nachkommenschaft und Vieh fort.’

Anmerkung. Natiirlich braucht nicht immer im einzelnen
festgestellt zu werden, welcher Gegenstand den Mann und wel-
cher die Frau symbolisiert. So z. B. MS. 3. 4. 10 (57, 15) yat
kumbhias’ ca kumbhyas’ ca tan mithunar, yad dvandvarh
prajatyai, ‘Die Kumbhatépfe (mascul.)! und die Kumbhitopfe
(femin.)! sind eine Paarung; (die Tatsache), daB sie (je) ein Paar
bilden (dient) zur Fortpflanzung’; TS. 5. 6. 2. 3 kumbhas’ ca
kumbhis’ ca mithunani bhavanti mithunasya prajatyai, pra pra-

1 Wie sich die Kumbhatopfe von den Kumbhitépfen unterschieden, ist
nicht klar; Caland zu ApS’S. 16. 32. 5, Anm. 2: “Vermutlich ist die kumbhi
mit zwei brustihnlichen Erhchungen versehen”; Keith zur TS.-Stelle: “The
pots are given distinctive marks to ascribe to them male and female characte-
ristics.”
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jaya pas’ubhir mithunair jayate yasyaitd upadhiyante ya u caina
evarh veda. Ahnlich TB. 3. 3. 9. 11 atho yad vedas’ ca vedis’ ca
bhavato mithunatviaya prajatyai, ‘Weiter, daBl es (hier) den
Opferbesen (veda, mascul.) und das Opferbett (Altar, vedi,
femin.) gibt, (dient) dazu eine Paarung herzustellen, zum Zwecke
der Fortpflanzung.> PB. 18. 9. 20 vatsatary unnetuh sandas
trivatso gravastuto mithunatvdaya, ‘Eine Kilbin (bildet das
Opferhonorar) fiir den Unnetrpriester, ein dreijihriger, unver-
schnittener Bulle fir den Gravastutpriester, um eine Paarung
zustande zu bringen.’

II1. Widerspruch zwischen Sexus und grammatischem Genus
in der Symbolik der Brahmanas.

§ 3. Auf solche Fille, in denen Sexus und Genus iibereinstim-
men (§ 2) sind die Beispiele aber keineswegs beschrinkt: in einer
betrachtlichen Anzahl werden Woérter dem Sexus nach als méann-
lich oder weiblich aufgefat ohne die geringste Riicksichtnahme
auf ihr grammatisches Genus. Bei einer Anzahl solcher Stellen
(aber durchaus nicht immer) geben die Brahmanaexegeten An-
deutungen, die den vom grammatischen Genus abweichenden
Sexus verstindlich machen.

Ich stelle das Material in vier Gruppen zusammen: A. Nomina
generis neutrius mit méannlichem Sexus (S. 29-33), B. Nomina
generis neutrius mit weiblichem Sexus (S. 34-35), C. Nomina
generis masculini mit weiblichem Sexus (S. 35-39), und D. No-
mina generis feminini mit mannlichem Sexus (S. 39—43).

A. Nomina generis neutrius mit mdnnlichem Sexus.!

(a) Das Neutrum yoktra ‘Jochband” mit mannlichem Sexus.

Bei der Weihe (diksd) wird dem Opferherrn ein Giirtel (me-
khala, femin.) umgelegt, seiner Gattin ein Jochband (yoktra,
neutrum) um eine Paarung zustande zu bringen (mithunatvaya):
MS. 3. 6. 7 (69, 7) yoktrena patni sarinahyate (v. Schroeders
Emendation; die Hss. patnith sa nahyate) mekhalaya diksito
’tho mithunatvaya; TS. 6. 1. 3. 5 mekhalaya yajamanar diksayati

1 Zu Calands auf diesen Widerspruch gegriindete Vermutung vgl. unten
§4,S. 431
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yoktrena patnirh mithunatvaya; aus einem unidentifizierten Brah-
mana zitiert S’abara zu PGMi 6. 1. 18 (Bibl. Ind. I, p. 614, 18)
yoktrena patnirh sarhnahyati mekhalaya yajamanam mithunat-
vaya.

Dazu bemerkt K. 23. 4 (78, 15) = Kap. 36. 1 (187, 13) mekhala
punso bhavati yoktrar striyas, stri vai mekhala, puman yoktrar,
mithunam eva yajnamukhe viparyGhete (Kap. viparyGhati)t
prajananaya, ‘Der Gurtel (mekhald, femin.) gehort fiir den Mann,
das Jochband (yoktra, neutrum) fiir die Frau; die Frau ist ja
(identisch mit dem) Giirtel (mekhala, femin.), der Mann (mit
dem) Jochband (yoktra, neutrum); (so) befestigen die beiden
wechselseitig [Kap. ‘(so) befestigt (der Priester fiir die beiden
wechselseitig’]! eine (zeugungsfihige) Paarung beim Anfang des
Opfers zum Zwecke der Fortpflanzung.’?

(b) Das Neutrum manas ‘Denkorgan’ mit mannlichem Sexus.

(1) AB. 5. 23. 4-5 manasa prastauti, manasodgayati, manasa
pratiharati, vica s’ansati | vik ca manas’ ca devinarn mithunar,
devanam eva tan mithunena mithunam avarundhate, devanarh
mithunena mithunarh prajayante prajatyai, prajayate prajaya
pas’ubhir ya evam veda, ‘Mit dem Denkorgane (d. h. nicht laut)
fihrt er den Prastava(-teil des Samans) aus, mit dem Denkorgane
den Udgitha(-teil), mit dem Denkorgane den Pratihdra(-teil), mit
der Stimme (d. h. laut) intoniert der das S'astra; Stimme und
Denkorgan sind die Paarung der Gétter; so erreichen sie (die
Opferteilnehmer) Paarung durch die Paarung der Gétter; durch
die Paarung der Gotter werden sie (d. h. die Opferteilnehmer je-
weils) als ein (zeugungsfahiges) Paar geboren, zur Fortpflanzung;
wer so weil3, der pflanzt sich an Nachkommenschaft und Vieh fort.”

Ganz dhnlich Vadhala Satra (Acta Orientalia VI, p. 132,
15-16) tad eva vak caiva manas’ ca mithunam, ‘Gerade so sind
Stimme und Denkorgan ein (fortpflanzungsfihiges) Paar’.

1 Zur Bedeutung der W. @h + vi-pari und zur var. lect. von K.und Kap.
vgl. Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss., Jahrgang 1934, Heft 6, p. 58-60.

2 Caland zu ApS’S. 10. 9. 13 merkt an: “Den Opferveranstalter umgiirtet er
mit dem Giirtel, die Gattin mit dem Jochband, um die Paarung herzustellen,
weil die mekhala ein Femininum ist, das Jochband ein Masculinum (! so das
Kath.).”” Siehe aber oben § 2, a, FuBnote, S. 17, Exkurs zu § 2, h, S. 21-27,
und § 4, a, S. 43.
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Vergleiche damit in einer Erzihlung vom Wettstreite der Got-
ter und Dimonen, JB. 2. 291—292 (Caland § 155, p. 198, 2 von
unten) deva etad vaco mithunam apas’yann: | eko! >smakam iti
deva abruvatai,? >kdsmakam ity asurd; mana! eva deva abruvata?
vacam asuras, te deva manasaiva vacam asuranam avriijata, ‘Die
Gotter erschauten diese Paarung der Stimme; die Gotter gaben
ihre Wahl kund? (mit den Worten): “Einer (mascul.)! ist unser”,
die Asuras (mit den Worten): “Eine ist unser”; die Gotter taten
damit kund, daB sie das Denkorgan! wihlten,? die Asuras, (daf
sie) die Stimme (wihlten);? mit dem Denkorgane entrissen die
Gotter den Asuras die Stimme.”

(2) Zusammen mit den Neutris vratam und satyam steht
manal mit méannlichem Sexus auch S’B. 12. 8. 2. 6 (s. oben den
Exkurs zu § 2, h, S. 23) tasmad etasya yajhasya vratam eva
diks3, vrsa vai vratarh yosda diksd, vrsda satyarh yosa s’raddha,
vrsa mano yosa vag, vrsa patnyai yajamanas, tasmad yatraiva
patis tatra jaya, ’tho yajfiamukha eva tan mithunani karoti
prajatyai.®

Etwas anders stilisiert ist S’B. 10. 6. 5. 4 (BAUp. 1. 2. 4) so
’kamayata: dvitiyo ma atma jayeteti, sa manasa (Instrumental)
vacarm mithunath samabhavad? as’aniya (S’B. und BAUp.
Midhy. as’anayarm;® BAUp. Kanva hat die Poona ed. zu
as’andya die var. lect. as’anaya hi)® mrtyuh, ‘Er wiinschte: ‘“Moge

1 Hier geht das Maskulinum ekah dem folgenden Neutrum manah parallel,
worauf Caland, p. 200, 22, Anmerkung 4 (‘“obgleich manas ein Neutr. ist”)
hinweist.

2 Zu dieser Bedeutung des Mediums der W. bri vgl. Delbriick, Ai. Syntax,
p. 246, 7-14; den dort angefiithrten Stellen sind noch K. 31. 8 (10, 14) und
Kap. 47. 8 (292, 8) als Parallelen zu MS. 4. 1. 10 (13, 15) beizufiigen.

3 Vgl. S'B. 14. 4. 2. 31 (BAUp. 1. 4. 31 Madhy. = 17 Kanva) mana eva-
syatma vag jaya pranah praja, wo zur Sequenz atma — jaya — praja ‘Vater —
Mutter - Kind> AB. 3. 23. 7; 3. 24. 1; 3; 5 4tma — praja — patni zu vergleichen
ist, vgl. oben § 2, d, FuBnote 1, S. 19.

4 Ebenso S'B. 6. 1. 2. 6; 7-9 sa manasi (7-9 manasaiva) vacarh mithunar
samabhavat; vgl. Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss., Jahrgang 1942, Heft 8, S.19.

5 Eggeling: ‘By his mind he entered into union with Speech, to wit, Death
with hunger’; Boehtlingk: ‘Es (das Verhiillte) vermischte sich mittels des
Denkorgans mit der Stimme, der Tod mit dem Hunger,” Da aber S'B. 10. 6.
5. 1 (BAUp. 1. 2. 1) mrtyunaivedam avrtam asid as’aniyaya, ’s’andya hi
mrtyuh Tod und Hunger identifiziert werden, kann die Lesart as’anayarn des



32 Hanns Oertel, Widerspriiche zwischen Genus und Sexus

mir ein zweites Selbst geboren werden’; mittels des Denk-
organs paarte er, der Tod, der Hunger, sich mit der Stimme
[DeuBen: ‘Da pflog er als Manas mit der Rede Begattung’].’

(c) Das Neutrum ahah “Tag’ mit mannlichem Sexus.

JB. 2. 432 punso va etad riiparh yad ahas striyai ratris, tad
idarh punso ’tiriktarh?® mustirh? ratrya tine! dadhati mithunatvaya
prajananaya, pra mithunena jayate ya evarnh veda, ‘Der Tag hat
das Charakteristikum des Mannes, die Nacht (das) der Frau; so
legt er den das Plus des Mannes bildenden Penis in das Minus
(d. h. die Vulva) der Nacht, zu einer fortpflanzungsfihigen Paa-
rung; wer so weil3, der pflanzt sich durch Paarung fort.’

(d) Die Neutra yajus ‘Opferformel” und saman ‘Singweise’ mit
mannlichem Sexus.

Vadhila Sttra (Acta Orientalia VI, p. 139, 28) idarh va an-
vahuh: prajapatir yajiiam asrjata, so ’smat srstah paran ait, sa
(sc. yajiiah)® pra yajur avlinat® pra sameti; sa (sc. yajiiah) pra
yajur avlinat, tasmin mithunam aichata, tan navindad, yatha
puman punsi; [sa pra simavlindt, tasmin mithunam]* aichata,
tan navindad yatha puman punsi, ‘Da sagen sie noch: “Praja-
pati erschuf das Opfer (mascul.); dieses, nachdem es erschaffen
war, ging von ihm fort. Es (d. h. das Opfer, mascul.) erdriickte

S’B. und der BAUp. Madhy. nicht richtig sein; der redundierende Anusvira
muB getilgt werden; so richtig Hume: ‘He — death, hunger — by mind copu-
lated with speech.” Die var. lect. der Poona ed. in BAUp. Kanva as’anaya hi
mrtyuh ist aus par. 1 irrtimlicherweise nach par. 4 iibernommen.

1 Zu atirikta ‘penis’ und ina ‘vulva’ vgl. Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss., Jahr-
gang 1942, Heft 8, § 7, f, S. 21-22; zu musti ebenda § 7, e, S. 20-21.

2 Caland, p. 141, FuBinote 4: “DaBl im Anfang yajiia als Wesen zu denken
ist, das Yajus und Saman erdriickt, geht aus Kath. XXIII. 2 (75, 13) hervor.”
Vgl. auch das mit K. 23. 2 (75, 13) wortlich iibereinstimmende yajnas srstab
pra yajur avlinat Kap. 35. 8 (184, 22-23); weiter TS. 6. 1. 2. 4 prajapatir
yajiiam asrjata, so >smit srstah pardi ait, sa pra yajur avlinat pra sama [von
Caland zu ApS’S. 10. 8. 6 versehentlich mit “es (d. h. das Opfer) wurde
durch die Opferformel erdriickt und wurde durch die Melodie erdriickt” iiber-
setzt]; MS. 3. 6. 4 (64, 16) yajiio vai srstah pra simavlinat pra yajuh.

3 Zur Bedeutung der W. vli s. Geldner, RV-Ubersetzung 1, p. 275 zu RV.
2. 23. 16.

* Die eingeklammerten Worte fehlen in der Hs. und sind von Caland er-
ganzt.
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(durch seine Last) das Yajus, (es erdriickte) das Saman.” Es
(d. h. das Opfer, mascul.) erdriickte das Yajus; es wollte Paarung
mit ihm (dem Yajus); die konnte es nicht erreichen, wie ein
Mann mit einem Manne (keine fortpflanzungsfihige Paarung
erreichen kann);! es (das Opfer) erdriickte das Saman; es wollte
Paarung mit ihm (dem Saman); die konnte es nicht erreichen,
wie ein Mann mit einem Manne (keine fortpflanzungsfihige
Paarung erreichen kann).’

Caland, p. 140, FuBnote 10 bemerkt: “Zwar ist yajus ein Neu-
trum, aber die idltere Sprache scheint nur Masculina und Fe-
minina zu unterscheiden, oder sie betrachtet die Neutra als
Masculina.” Dazu vgl. unten § 4, S. 43.

(e) Das Neutrum brhat (sc. sima) mit mannlichem Sexus.2

1. AB. 5. 22. 12—-13 devdnam va etan mithunarh yad brhad-
rathantare, devanar va etan mithunena mithunam avarundhate,
devanam mithunena mithunarh prajayante prajatyai | prajayate
prajaya pas’ubhir ya evarh veda, ‘Das Rathantarasaman und das
Brhatsaman sind diese Paarung der Goétter;® so erreichen sie
(d. h. die Opferteilnehmer) Paarung durch die Paarung der Got-
ter; durch die Paarung der Gétter werden sie (d. h, die Opferteil-
nehmer jeweils) als ein (fortpflanzungsfihiges) Paar geboren,
zum Zwecke der Fortpflanzung; wer so weiB3, der pflanzt sich
an Nachkommen und Vieh fort.

Vgl. dazu JB. 2. 279 etad vai daivyarh mithunarh prajananarm
yad ubhe brhadrathantare, tad yad daivyarh mithunarm praja-
nanar tan ma prajanayad iti.

(2) JB. 3. 189 punso va etad riiparh yat brhat striyai gayatri,
tad yad atra brhat prstharh bhavati tenaivaitad ahar mithunarnh
kriyate, ‘Das Brhatsiman hat das Charakteristikum des Mannes,

1 Kontrastiere damit die fortpflanzungsfahige Paarung des Opfers (yajiiah,
mascul.) mit dem Opferhonorare (daksina, femin.) TS. 6. 1. 3. 6 (Caland zu
ApS'S.10.9.17); K. 23. 4 (78, 17) = Kap. 36. 1 (187, 16); MS. 3. 6. 8 (70, 3).

2 Kontrastiere damit das Neutrum rathantarasama mit weiblichem Sexus
unten § 3, B, a, S. 34.

3 Auf eine Heirat zwischen Rathantarasiman und Brhatsiman wird wahr-
scheinlich JB. 1. 145 (Caland § 38, p. 46, 19 und Over en uit het JB., Ver-
slagen en Mededeel. d. k. Ak. van Wet. Amsterdam, Afd. Letterkunde V, 1, 1,
p. 39-40) angespielt.

Miinchen Ak. Sb. 1943 (Oertel) 3
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die Gayatri (das) der Frau; dadurch daB hier das Brhatsiman
als Prstha(stotra) (verwendet) wird, dadurch wird dieser (Opfer-)-
tag zu einer (fortpflanzungsfihigen) Paarung gemacht.’

B. Nomina generis neutrius mit weiblichem Sexus.

(a) Das Neutrum rathantaram (sc. sama) mit weiblichem Sexus.

1. In der oben A, e, 1, S. 33 zitierten Stelle AB. 5. 22. 12-13
wird das Neutrum rathantaram (sc. sama) mit weiblichem Sexus
dem Neutrum brhat (sc. sama) mit méannlichem Sexus gegen-
ubergestellt.

2. JB. 3. 219 punso va etad riparh yat tristup,! striyai rathan-
taram (sc. sima), ‘Die Tristubh! hat das Charakteristikum des
Mannes, das Rathantarasaman (das) der Frau.

(b) Das Neutrum ghrtam ‘Schmelzbutter’ mit weiblichem
Sexus.

AB. 1. 1. 8-11 ghrte carurh nirvapeta® yo >pratisthito manyeta |

. | ... | tad yad ghrtarh tat striyai payo, ye tandulis te punsas,
tan mithunam, mithunenaivainam (sc. yajamanam) tat prajaya
pas’ubhih prajanayati, prajatyai, prajayate prajaya pas’ubhir ya
evarh veda, ‘Wer meint, daf} er ohne festen Stand sei, der bringe
ein Mus in Schmelzbutter dar, zur Fortpflanzung;® die Schmelz-
butter ist (identisch mit) der Milch der Frau, die Kérner sind (ein
Charakteristikum) des Mannes; das gibt eine Paarung; durch
die Paarung laBt er diesen (Opferherrn) sich an Nachkommen-
schaft und Vieh fortpflanzen; wer so weil3, der pflanzt sich an
Nachkommenschaft und Vieh fort.”

1 Zum Femininum tristubh mit ménnlichem Sexus s. unten D, a S. 39.

2 Das Medium ist bemerkenswert (Delbriick, Ai. Syntax, p. 252, 7 von
unten). Es ist in der vedischen Prosa sonst nur noch an vier Stellen belegt:
PB. 25. 10. 8 paurnamasarm nirvapante; 22 agnaye kamayestin nirvapante;
S'BKanva 1. 2. 1. 4 yasmai kdmayottarani havinsi nirvapeta (gegeniiber
Madhy. 2. 2. 1. § yam abhi kimam uttarani havinsi nirvapati); S'BKanva
1. 2. 1. 11 ya etdni havinsi nirvapate (gegeniiber Madhy. 2. 2. 1. 18 .. . nir-
vapati). Bei Caland, S'BKanva I, Introduction III § 35, p. 74 sind die beiden
Kanvastellen nachzutragen.

3 Der Dativus finalis prajatyai gehort logisch zu ghrte carurh nirvapeta, vgl.
Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss., Jahrgang 1941, Band II, Heft 9, § 7, S. 6-9.
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Ebenso K. 10. 1 (125, 10) mithunarh va etad yad ghrtam ca
tandlas’ ca, dhenva ghrtarmh payo ’naduhas tandila, mithune-
naivitmanam abhitah parythate,! ‘Die Schmelzbutter und die
Kérner ergeben eine Paarung; die Schmelzbutter ist ja (identisch
mit) der Milch der Kuh, die Koérner sind (charakteristisch fur)
den Bullen; durch die Paarung schiitzt er sich von allen Seiten’;
K. 22. 13 (68, 16) carur ghrte syat prajakamasya va pas’ukdmasya
va, mithunarh va etad yad ghrtarh ca tandilas’ ca, dhenva
ghrtarh payo ’naduhas tandula, mithunam eva yajilamukhe
dadhati prajananaya; MS. 1. 6. 8 (99, 10) adityarh ghrte carur
nirvapet pas’ukdmo, dhenva vai ghrtam payo >naduhas tandulas,
tan mithunarh, pas’inam pustyai prajatyai.

In diesen Stellen ist ganz klar angedeutet, daBl das Neutrum
ghrtam weiblichen Sexus hat, weil die Schmelzbutter mit der
Frauen- oder Kuhmilch identifiziert wird.

Zu vergleichen ist TB. 1. 1. 6. 5-6 (Caland zu ApS’S. 5. 22. 1)
dhenvai vi etad reto | yad djyam anaduhas tandula, mithunam
evavarunddhe, ghrte bhavati yajiasyaltksantatvaya.

C. Nomina generis masculini mit weiblichem Sexus.

(a) Das Maskulinum dyustoma mit weiblichem Sexus.

PB. 4. 8. 1-3 gaus’ cayus’ ca stomau bhavatah | ... | Gnati-
riktau bhavata, Ginatiriktarh va anu prajah prajayante, prajatyai,
‘Der Gostoma und der Ayustoma werden (angewendet), zur
Fortpflanzung;? . . .; diese haben (je) ein Plus® und ein Minus;?
infolge des Plus* und des Minus* werden ja die Nachkommen ge-
boren.’

1 Zur W. @h 4 pari vgl. Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss., Jahrgang 1934,
Heft 6, S. 5960 mit FuBinote 1. Zum Medium mit atmanam vgl. Delbriick,
Ai. Syntax § 155, p. 262.

2 Der Dativus finalis prajatyai gehort logisch zu Gnatiriktau bhavatah, vgl.
Sitzber. Bayer. Ak d. Wiss., Jahrgang 1941, 11, Heft 9, § 7, S. 6-9.

3 Ein Plus: insofern der Gostoma nicht 240, sondern 241 Stotriyaverse hat;
ein Minus: insofern der Ayustoma nicht 260, sondern nur 259 Stotriyaverse
hat (vgl. Calands Anmerkung zu PB. 4. 8. 3 und 4). Vgl. K. 33. 2 (27, 17);
TS. 7. 4. 11. 2 ekaya (sc. rca) gaur atirikta ekayayur Ginah.

4 Zu atirikta ‘penis’ und Gna ‘vulva’ vgl. Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss.,
Jahrgang 1942, Heft 8, § 7, f, S. 21-22.

3*
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Durch das Wortspiel mit Gina, das sowohl ‘um einen Vers de-
fektiv’ als auch ‘vulva’ bedeuten kann, deutet der Text an, warum
hier das Maskulinum dyustomah weiblichen Sexus hat.

So erkliren sich auch die folgenden Stellen: PB. 16. 3. 7
athonariktau stomau mithunau prajatyai, ‘Weiter sind diese
beiden Stomas (d. h. der Gostoma und der Ayustoma), da sie ein
Plus und ein Minus haben, ein (fortpflanzungsfahiges) Paar,!

1 Zu mithunau nicht “2wel Paare’, sondern ‘ein Paar, das aus zwei ein
zeugungsfihiges Paar bildenden (d. h. einem ménnlichen und einem weib-
lichen) Wesen besteht’. So wird das mithuniabhyam in TS. 6. 1. 10. 2 mithu-
niabhyar krinati mithunasyavaruddhai ausdriicklich ApS’S. 10. 25. 15 de-
finiert (Zt. f. Indol. und Iran. VIII, S. 294, Sp. 1, Z. 12-20); ebenso erklirt
S’ankara das mithunau in ChUp. 1. 1. 6 yadd vai mithunau samagacchata
Apayato vai tav anyo >nyasya kamam, ‘Wennsich zwei ein fortpflanzungsfihiges
Paar bildende (d. h. ein mannliches und ein weibliches) Wesen geschlechtlich
vereinigen, so erfiillen die beiden einer des anderen Wunsch® durch mithuna-
vayavau stripuminsau. Vgl. Oldenbergs und Whitneys Anmerkungen zu RV.
10. 17. 2 = AV. 18. 2. 33; Keiths Anmerkung zu TS. 7. 5. 9. 4, wo sich
mithunau auf den Maghada und die Puns’cali (JB. 2. 405, Caland § 165,
p. 215, 12—-13; ApS’S. 11. 17. 19; 11. 19. 6) bezieht. So auch beim Opfer-
honorar, das aus einem minnlichen und einem weiblichen Tiere bestehen soll:
TS. 3.5. 1.4 = TB. 1. 6. 1. 11 = 1. 7. 2. 1 mithunau gavau daksina; TB.
1. 1. 6. 11 mithunau gavau dadati; K. 8. 8 (91, 11) = Kap. 7. 2 (73, 13-14)
mithunau gavau deyau; KB. 5. 4 (19, 23) yan mithunau gavau dadati; S'B.
9. 5. 1. 57 tiparau mithunau dadyat (zur Bedeutung von tiipara vgl. Caland
zu PB. 4. 1. 2, Anm. 2). Vgl. weiter K. 13. 4 (184, 6) sa eta asrjata rsabharn
ca vas'am ca yamar ca yamyarh ca, tasmad yau yamau mithunau jayete
rsabho evanyo bhavati vas'anya; MS. 2. 5. 3 (51, 5) sa prajapatir etau mithu-
nau pas’d apas’yad rsabharh ca vas'am ca; (51, 9) sa etau mithunau pas'd
alabheta rsabham ca'vas’am ca; MS. 3. 4. 2 (46, 12) = K. 21. 11 (52, 1)
yugmadayujau va etau (K. om. vd etau) stomau mithunau prajananaya (K.
prajityai), ‘Diese beiden Stomas (, von denen er eine) eine gerade (Anzahl
vonVersen) hat, der andere eine ungerade, bilden ein (fortpflanzungsfihiges)
Paar, zum Zwecke der Fortpflanzung. [Fiir das Verhiltnis von ‘gerade’ und
‘ungerade’ zu ‘minnlich’ und ‘weiblich’> s. unten § 3, D, b, S. 42]; Ait-
Ar. 1. 3. 1 (89, 8 Keith) dvau vai santau mithunau prajayete prajatyai, ‘Diese,
da sie zwei sind (und) ein (fortpflanzungsfihiges) Paar bilden, pflanzen sich
fort, (und dienen so) dem Zwecke der Fortpflanzung’; JB. 2. 89 (Caland § 131,
p. 149, 8) athaitiv udbhidvalabidhau, prajananakamo haitabhyarh yajeta,
trivrtpaficadas’au stomau bhavatah saptisaptadas’a, dnatiriktau mithunau
prajanani, Jetzt diese beiden: der Udbhid (-ekdha) und der Valabhid (-ekdha);
mit diesen beiden soll opfern, wer Fortpflanzung begehrt; deren beider Sto-
mas bestehen (beim Valabhid) aus neun und aus fiinfzehn (Versen), (beim
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zum Zwecke der Fortpflanzung’; PB. 23. 5. 2; 23. 22. 4 yad gaus’
cayus’ ca dve ahani bhavato mithunau stomav upayanti praja-
tyai, ‘Insofern es diese zwei (Opfer)tage gibt, (nimlich den
Go(tag) und den Ayus(tag), wenden sie zwei Stomas an, die ein
(fortpflanzungsfihiges) Paar bilden,® zur Fortpflanzung’; PB.
24. 14. §; 25. 1. 12 athaite go-ayusi, mithunau stomav upayanti
prajatyai ‘Weiter gibt es diese (beiden) Go- und Ayus(tage); da-
bei wenden sie zwei Stomas an, die ein (zeugungsfahiges) Paar
bilden, zum Zwecke der Fortpflanzung.’

(b) Das Maskulinum trivrt (sc. stomah) mit weiblichem Sexus.

JB. 2. 81 (Caland § 129, p. 144, 4 von unten) tasya trivrd bahis-
pavamanarh bhavati, nylinarh vai trivrn nylinam prajananar:
tad yat prajananam tan ma prajanayad iti, ‘Das Bahispava-
mina(stotra) dieses (Opfer)tages ist ein Trivrt(stoma); der
Trivrt(stoma) hat ein Minus;? was ein Minus hat, ist zur Fort-
pflanzung geecignet; (er winscht): “Was zur Fortpflanzung ge-
eignet ist, das soll mich fortpflanzen’.” Das brahmana deutet
durch das Wortspiel mit nyGina® (=‘um eine Silbe defektiv’ :: ‘vul-
va’) an, warum dem Maskulinum trivrt hier weiblicher Sexus zu-
geschrieben wird. Zu vergleichen ist PB. 19. 3. 9 dve sarhstuta-

Udbhid) aus sieben und aus siebzehn (Versen); (da) sie ein Minus und ein
Plus haben [d. h. nach Calands Erklarung: weil der Udbhid sieben Verse hat,
also einen Vers weniger als die Strophe der achtsilbigen Gayatri Silben, und
der Valabhid neun Verse, also einen Vers mehr als die Strophe der acht-
silbigen Gayatri Silben] bilden sie ein (fortpflanzungsfahiges) Paar (und sind)
zur Fortpflanzung tauglich’; S'B. 2. 5. 2. 16 (Kanva 1. 5. 1. 14) bezieht sich
mithunau bhavatah auf das vorangehende yan mesi ca mesas’ ca bhavatah.
Vgl. auch den Mantra beim Somakaufe S'B. 3. 3. 3. 4 .. . dhenus te, mithunau
te gavau, tisras te >nyah mit dem brahmana 3. 3. 3. 18 atha yan mithunau bha-
vatah samithunam evaitat (scil. somam) krinati.

Auch S'B. 10. 1. 1. 10 na ha va asyaputratdyai ki cana s’anka bhavati ya
evam etau mithunav atmanarh cagnirh ca veda ‘Wer das Selbst und Agni als
ein fortpflanzungsfihiges Paar kennt, der braucht in keiner Weise Sohnlosig-
keit zu fiirchten’, gehort hier, obwohl Atman und agni das gleiche grammati-
sche Genus masculinum haben.

1 Siehe FuBnote 1 S. 36.

% Caland, p. 145, 25, Anm. 2: “weil der Trivrt eine Silbe zu wenig zur
Viraj hat”.

? Zu nyiina ‘vulva’ s. Sitzber. Bayer. Ak. d. Wiss., Jahrgang 1942, Heft 8.
§ 7, f, S. 21-22.
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narh virdjam atiricyate, dve striya {ine, prajananaya, prajananam
eva tat kriyate prajatyai, ‘Von diesen (Versen), wenn sie zu-
sammengezihlt werden, iiberschreiten zwei die Viraj (d. h. die
Zahl 10 oder ein Vielfaches davon; in diesem Falle belauft sich
die Anzahl der Verse auf 202 an Stelle von 200); das Weib hat
zwei Minus (s. dazu Calands Anmerkung zur Stelle), zur Fort-
pflanzung; so wird eine Fortpflanzung zustande gebracht, zum
Zwecke der Fortpflanzung.

Oben § 2, g (JB. 3. 89), S.20 wurde dem trivrtstomah in
Ubereinstimmung mit seinem grammatischen Genus ménnlicher
Sexus beigelegt.

(c) Das Maskulinum pragatha! mit weiblichem Sexus.

PB. 4. 3. 8 vrsa? va esa retodhda yad abhivartah, pragithesu
reto dadhad eti, yad itah samanarh sama bhavaty anyonyah pra-
gatho reta eva tad dadhati, yat purastat samanah pragatho bha-
vaty anyonyat sama reta eva tad dhitamh prajanayanti, ‘Der
Abhivarta ist der Mann, der Besamende; er fuhrt fortwiahrend
den Samen in die Pragathas ein; dadurch dalB3 von hier an (d. h:
wihrend der ersten Jahreshilfte) das Saman dasselbe ist, der
Pragatha (aber) verschieden, fithren sie den Samen ein; dadurch
daf3 nachher (d. h. wiahrend der zweiten Jahreshilfte) der Pra-
gatha derselbe ist, das Saman (aber) verschieden, bringen sie
den eingefithrten Samen zur Geburt.”

Vgl. JB. 2. 378 (Batakrishna Ghosh, Collection of Fragments
of Lost Brahmanas, Calcutta, 1935, p. 72-75, fgm. XXXIII)
prajapatir va abhivartah prajas’ chandansi, sa esa prajapatih
prajasu garbharh dadhad ety, anyasv — anyasu (sc. rksu) stuvanti
samanena samnd, reta eva tat sificanti, tasmad bahvisu reto
dadhati; samanih purastad rco bhavanty anyad-anyat sama, reta
eva tat siktarh prajanayanti, tasmat samana bahtn site, ‘Der
Abhivarta ist (identisch mit) Prajapati, die Metra (mit den) Ge-

1 Caland zu PB. 4. 4. 1: “A pragitha is a combination of two verses: either
a brhati (of 8 4+8+412-+8 syllables) and a satobrhati (of 124841248 syllables).
or a kakubh (of 841248 syllables) and a satobrhati. By repetition, out of
these two verses are made three.”

2 Zur Gleichsetzung von abhivartah mit vrsa vgl. die Gleichsetzung mit
rsabhah, PB. 18. 6. 14 abhivarto brahmasama bhavati, brahmano va esa
rsabha, rsabhatam evainam (sc. yajamanam) gamayati.
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schopfen; dieser Prajapati befruchtet fortwahrend die Geschépfe;
auf verschiedenen Versen singen sie das Stotra, (aber) mit der-
selben Saman(melodie); so entlassen sie den Samen; daher be-
samt ein (Mann) viele (Frauen); danach sind die Verse dieselben,
(aber) die Siman(melodie) ist verschieden; so bringen sie den
eingefiithrten Samen zur Geburt; deshalb gebiert dieselbe (Frau)
viele Kinder.

Zum weiblichen Sexus von pragidthah (mascul.) ist zu be-
achten, daf} er aus Versen (rk, femin.) besteht.

(d) Das Maskulinum nestr ‘der Nestrpriester’ mit weiblichem
Sexus.

S’B. 4. 4. 2. 18 yady ukthyah syat: “somar prabhiavaye’ ’ti
briiyat, sa bibhrad evaitat patram agnin nestur upastham asi-
daty, agnir va esa niddanena yad agnidhro yosd nestd, vrsa va
agnid yosa nestd, mithunam evaitat prajananarh kriyate, ‘Wenn
es eine Ukthyalibation sein sollte, soll er sagen: “Lasse den Soma
kriftiger werden”; indem er dasselbe Gefil3 (wie bei der Patni-
vatalibation) hilt, setzt sich der Agnidhpriester dem Nestr-
priester auf den SchoB, der Agnidhpriester ist ja seinem Wesen
nach (identisch mit dem Gotte) Agni, der Nestrpriester (symboli-
siert) die Frau; der Agnidhpriester (symbolisiert) den Mann, der
Nestrpriester die Frau; so wird eine zeugungsfiahige Paarung
zustande gebracht.” Vgl. oben Exkurs zu § 2, h, S. 22.

D. Nomina generis feminini mit mdnnlichem Sexus.

(a) Das Femininum tristubh mit mannlichem Sexus.

JB. 3. 219 punso va etad riiparh yat tristup striyai rathantaram,
‘Die Tristubh hat das Charakteristikum des Mannes, das
Rathantara(siman) (das) der Frau’ (vgl. oben § 3, B, a, 2, S. 34).

Der minnliche Sexus von tristubh erkliart sich wohl daraus,
dafB die Tristubh Indras Metrum ist (RV. 10. 130. 5 indrasya
tristub iha bhago ahnah) und daher = ‘Kraft’, TS. 3. 2. 9. 3;
TB. 1. 7. 9. 2 indriyam vai tristuk; TS. 2. 4. 11. 2 indriyarh vai
viryam tristuk; S’B. 5. 3. 1. 2 viryarh tristup; daher ist es charak-
teristisch fiir die Tristubh, daB sie das Wort vrsan enthalt: JB. 3.
69; 101; 208 vrsanvad vai tristubho riipam.
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(b) Das Femininum anustubh mit mannlichen Sexus.

In der folgenden Stelle werden zwei Arten von anustubh
unterschieden, von denen die eine dem Manne gleichgesetzt
wird, die andere der Frau. '

Viadhula Satra (Acta Orientalia VI, p. 215, 28-216, 17 [§ 97a]
und p. 217, 12 [§ 97P]): 1. plrnahutir ha va anustub diksaniya-
sya, saisa dvitrins’iny anustup saisa stry, agnisomiyasya pas’oh
prayajaniyaja upajaya esa trayastrins’iny anustup sa esa pu-
mans, tad etan mithunam. 2. yaya (sc. rca) vasativarir grhnati
saisa dvatrins’iny anustup saisa stri, savaniyasya pas’oh prayaja-
nliydja [upajaya] esd trayastrins’iny anustup sa pumans, tad etan
mithunam. 3. astau krtvah pavayaty (Calands Emend. fiir
krtvavapayaty) ekadas’a krtvo dvitlyarh dvadas’a krtvas trtiyam,
yaivagrayanarh prati vag agra agacchat saitasarn dvatrins’iny
anustup saisd stry, antibandhyasya pas’oh prayajaniiyaja upa-
jaya esd trayastrins’iny anustup sa esa pumans, tad etan mithu-
nam. 4. ta va etah sad anustubho yajfie bhavanti, ta idarh sarvarh
prajanayantis’ (Calands Emend. fiir "yanti) caranti yad idarnh kirh
ca. 5. tad dhuh: katama uttarah sad anustubha iti. 6. pra vo
devayagnaya (RV. 3. 13. 1) iti pratahsavane ’nustubhar hota
pratipadyate, saisa dvatrins’iny anustup saisa stri, vag agrega
agra etv (TS. 3. 1. 10. 2, g) ity esd trayastrins’iny anustup sa esa
pumans, tad etan mithunam. 7. i tva ratharh yathotaya (RV. 8.
68. 1) iti madhyandine savane ’nustubharh hota pratipadyate,
saisd dvatrins’iny anustup saisa stri, vag agrega agra etv (TS. 3.
1. 10. 2, g) ity esd trayastrins’iny anustup, sa esa pumans, tad
etan mithunam. 8. tat savitur vrnimaha (RV. 5. 82. 1) iti trtiyasa-
vane ’nustubharh hota pratipadyate, saisa dvatrins’iny anustup
saisa stri, vag agrega agra etv (TS. 3. 1. 10. 2, g) ity esa trayas-
trins’iny anustup, sa esa pumans, tad etan mithunam. 9. eta
uttarah sad anustubhas, ti va eta dvadas’a sampadyante, dva-
das’a masah sarhvatsaralh, sarhvatsara eva pratitisthati 10. ta va
eta indram evagre devanarh putrarh janayar cakruh.

Es werden hier zwei Gruppen von Anustubhs unterschieden:
die erste Gruppe in §§ 1—4, die zweite Gruppe in §§ 6-9. In
beiden Gruppen werden Anustubhs mit mannlichem Sexus sol-
chen mit weiblichem Sexus gegeniibergestellt, die jeweils eine
fortpflanzungsfihige Paarung zustande bringen. Am Schlusse
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(§ 10) wird gesagt, daBl Indra aus der Paarung dieser Anustubhs
erzeugt wurde. ‘1. Der Volléffelspendevers! beim Weiheopfer ist
die (eine) Anustubh, sie ist die aus zweiunddreiig (Silben) be-
stehende Anustubh, sie (symbolisiert) die Frau; die (elf) Voropfer,
die (elf) Nachopfer (und) die (elf) Zuopfer des dem Agni und
Soma geweihten Opfertieres die sind die aus dreiunddreillig
(Silben) bestehende (andere) Anustubh, die ist der Mann; das
(d. h. diese beiden Anustubhs) ist eine (fortpflanzungsfihige)
Paarung. 2. Der Vers, mit welchem man das iibernachtige Wasser
schopft (d. i. TS. 1. 3. 13. 1, a) ist die aus zweiunddreiBig (Silben)
bestehende (eine) Anustubh, die ist die Frau; die (elf) Voropfer,
die (elf) Nachopfer (und) die (elf) Zuopfer des Opfertieres bei der
Somakelterung, die sind die aus dreiunddreiig (Silben) be-
stehende (andere) Anustubh, die ist der Mann; das ist eine (fort-
pflanzungsfihige) Paarung. 3. Das (zuerst) achtmal, zum zweiten
Male elfmal (und) zum dritten Male zwolfmal (wiederholte) “Er
lautere sich” und die Stimme, die dann zum Agrayanaschoppen
zuerst hinzukam,? das ist deren aus zweiunddreiBig (Silben) be-
stehende (eine) Anustubh, die ist die Frau; die (elf) Voropfer,
die (elf) Nachopfer (und) die (elf) Zuopfer beim Antibandhya-
opfertiere das sind die (andere) Anustubh, die ist der Mann; das
ist eine (fortpflanzungsfihige) Paarung. 4. Das sind die sechs
Anustubhs (der ersten Gruppe) beim Opfer; die bringen fort-
wiahrend alles, was hier ist, zur Geburt. 5. Nun sagen (fragen)
sie: “Welches sind die nachsten sechs Anustubhs (d. h. die sechs
Anustubhs der zweiten Gruppe)?”’ 6. Der Hotrpriester rezitiert

! Caland, p. 216, 21—22: ““ ‘der Vers der Volloffelspende’ TS. 1. 2. 2, ¢”’;
d. i. vis've (Vedic Variants III § 731, p. 370) devasya netur marto vrnita sa-
khyam vis've raya isudhyasi dyumnarh vrnpita pusyase svaha. TS. 6. 1. 2. 6
berechnet die Silbenzahl wie folgt: saptaksararh prathamarh padam astak-
sarani trini, ‘Das erste Versviertel hat sieben Silben (indem netur als zweisilbig
gerechnet wird), die (anderen) drei (Versviertel) haben acht Silben’. Vgl. oben
§ 1 FuBnote 3 S. 3. ‘

% Caland p. 216, 27-30 paraphrasiert die Stelle: ‘““Weib ist das acht-, elf-
und zwoélfmal wiederholt ‘Lautere dich’ beim Schopfen des Agrayanaschop-
pens, wozu an zweiunddreiBigster Stelle die Stimme kommt, die bei dieser
Gelegenheit ‘freigelassen’ wird, vgl. Caland-Henry, L’Agnistoma, S.165.”
Zu vag agra agacchat vergleiche den weiter unten mehrmals angefiihrten
Mantra TS. 3. 1. 10. 2, g vig agrega agra etu. Das Imperfectum agacchat ist
auffallig.
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bei der Morgenpressung den Anustubhvers RV. 3. 13. 1; das ist
die aus zweiunddreiBig (Silben) bestehende (eine) Anustubh, die
ist die Frau; der Mantra TS. 3. 1. 10. 2, g ist die aus dreiund-
dreiBig (Silben) bestehende (andere) Anustubh, die ist der Mann;
das ist eine (fortpflanzungsfihige) Paarung. 7. Der Hotrpriester
rezitiert bei der Mittagspressung den Anustubhvers RV. 8. 68. 1;
das ist die aus zweiunddreilig (Silben) bestehende (eine) Anu-
stubh, die ist die Frau; der Mantra TS. 3. 1. 10. 2, g ist die aus
dreiunddreifiig (Silben) bestehende (andere) Anustubh, die ist
der Mann; das ist eine (fortpflanzungsfihige) Paarung. 8. Der
Hotrpriester rezitiert bei der Abendpressung die Anustubh RV.
5. 82. 1; das ist die aus zweiunddreiBig (Silben) bestehende (eine)
Anustubh, die ist die Frau; der Mantra TS. 3. 1. 10. 2, g ist die
aus dreiunddreilig (Silben) bestehende (andere) Anustubh, die
ist der Mann; das ist eine (fortpflanzungsfihige) Paarung.
9. Das sind die nachsten sechs Anustubhs (d. h. die sechs Anu-
stubhs der zweiten Gruppe). Sie ergeben (zusammen mit den vor-
her in §§ 1-4 besprochenen sechs Anustubhs) zwélf; das Jahr
hat zwolf Monate; im Jahre hat er (der Opferherr) einen festen
Stand. 10. Diese (d. h. die als minnlich und weiblich gedachten
Anustubhpaare) erzeugten zuerst von den Gottern den Indra als
ihren Sohn.’

Der Sexus der Anustubhs hingt in dieser Stelle von der
Silbenzahl ab; die gerade Zahl ‘zweiunddreilig’ deutet auf weib-
lichen, die ungerade Zahl ‘dreiunddreiBig’ auf mannlichen Sexus.
Dazu bemerkt Caland p. 216, 20-21: ‘33 ist atirikta, das Ab-
zeichen des Mannes”, vgl. dazu den Kontrast von atirikta und
(ny)tna oben § 3, A, ¢ (S.32) und C, a und b (S. 35 und 37).
Auch sonst werden die geraden und ungeraden Zahlen auf den
Sexus bezogen: PB. 16. 14. 6; 19. 11. 7; 20. 11. 10; 21. 6. 4;
21. 9. 5; 22. 6. §; 22. 7. 7 ubhaye stoma yugmantas’ cayujas’ ca,
tan mithunarh, tasman mithunat prajayate, ‘Beide (Arten von)
Stomas (werden verwendet), die geraden und die ungeraden; das
ist eine (fortpflanzungsfahige) Paarung; von dieser Paarung her
pflanzt er (der Opferherr) sich fort’; JB. 2. 81 (Caland § 129,
p- 145, 1); 2. 162; 2. 206; 2. 281 tasyobhaye stoma bhavanty
ayujas’ ca yugmantas’ cai, ’tad vai daivyarh mithunarh prajana-
narh yad ubhaye stomas: tad yad daivyarh mithunar prajananarm
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tan ma prajanayad iti, ‘Beide (Arten von) Stomas werden fiir
diesen (Opfertag verwendet), die ungeraden und die geraden;
diese beiden (Arten von) Stomas sind die gottliche fortpflan-
zungsfihige Paarung; (er wiinscht): “Was die géttliche fort-
pflanzungsfihige Paarung ist, das moge mich fortpflanzen’”;
MS. 3. 4. 2 (46, 12) yugmadayujau va etau stomau mithunau
prajanandya, ‘Gerade und ungerade sind diese beiden Stomas,
ein fortpflanzungsfihiges Paar! bildend, zum Zwecke der Fort-
pflanzung’; K. 21. 11 (52, 1) yugmadayujau stomau mithunau?
prajatyai; TS. 5. 4. 8. 5 yugmadayuje juhoti mithunatvaya, ‘Die
geraden und die ungeraden bringt er dar, zum Zwecke einer
Paarung.’?

IV. Calands Ansicht,
daB die dltere Sprache nur Masculina und Feminina unterscheide
und die Neutra als Masculina betrachte.

4. Caland, der zu ApS’S. 10. 9. 13 den Gebrauch des neutralen
yoktra und zu JB. 2. 292 (Caland § 155, p. 200, 22, Anm. 4)
den des neutralen manas mit mannlichem Sexus anmerkt, kniipft
Acta Orientalia VI, p. 140, FuBnote 10 an den mannlichen Sexus
des neutralen yajus die Bemerkung: “Zwar ist yajus ein Neutrum,
aber die altere Sprache scheint nur Masculina und Feminina zu
unterscheiden, oder sie betrachtet die Neutra als Masculina.”

Dieser Annahme Calands steht Folgendes entgegen:

(a) Nicht nur die Unterscheidung der drei grammatischen
Genera, sondern auch die drei grammatischen termini technici
(pumans, stri, napunsaka) dafiir finden sich schon S’B. 10. 5. 1-2
und 3 mit Bezug auf die Benennung der Altarziegel, wobei zu
bemerken ist, daB napunsaka aus *na-stri-punsaka ‘nicht mann-
lich (= generis masculini) oder weiblich (= generis feminini)’
verkiirzt ist und nicht etwa ‘nicht einen Menschen bezeichnend’
also ‘siachlich’ bedeutet (Wackernagel, KZ. 67 [1942], p. 164f.).

! Zum Dual mithunau vgl. oben § 3, C, a, FuBnote 1, S. 36.

2 Dagegen hat TB. 3. 2. 2. 6 ayufigiyufigan mustinl lunoti mithunatvaya
prajatyai, ‘Er schneidet muust’s [eine musti ist eine Handvoll] immer von un-
gerader Anzahl, der Paarung, der Fortpflanzung halber’ (Caland zu ApS'S.
1. 4. 4), verbindet also die ungerade Zahl allein mit der Fortpflanzung, sofern
die Lesart richtig ist. '
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(b) Wie aus den Zusammenstellungen in § 3 ersichtlich ist,
stechen Nomina generis neutrius mit méannlichem Sexus nicht
allein, sondern daneben finden sich Nomina generis neutrius mit
weiblichem Sexus; Nomina generis masculini mit weiblichem
Sexus; und Nomina generis feminini mit ménnlichem Sexus
(wobei noch zu beachten ist, daB3 in der Stelle § 3, D, b, S. 40 f.
das Femininum anustubh mit mannlichem Sexus dem Femini-
num anustubh mit weiblichem Sexus gegeniibersteht).

Daraus ergibt sich, daB der Widerspruch zwischen dem gram-
matischen Genus und dem Sexus bei den oben behandelten No-
minibus fur grammatische SchluBfolgerungen tiberhaupt nicht
herangezogen werden darf, weil in ihnen der Sexus eines Nomens
ohne jede Riicksicht auf sein grammatisches Genus lediglich
durch sachliche Erwiagung der Brahmanaexegeten zum Zwecke
mystischer Identifikationen bestimmt wird.

Wie ginzlich unabhingig vom grammatischen Genus der
Sexus bei solchen mystischen Identifikationen war, beweist die
Tatsache, daf3 selbst Woértern, denen iiberhaupt jede Beziehung
zum grammatischen Genus abgeht, gelegentlich ein Sexus bei-
gelegt wird. So schreibt PB. 4. 2. 18 dem Imperativ pavasva
minnlichen Sexus zu: mithunam iva va esa vyahrtih, “pavasve”
>ti punso raparh ‘‘vaca’ iti striyai, ‘Dieser Spruch ist gewisser-
maBen eine Paarung; “Lautere dich” hat das Charakteristikum
des Mannes, ‘“‘der Rede” (das) der Frau; ebenso JB. 3. 9 so
(= sa [sc. rk] + u) vai mithunarh bhavati, “pavasve” ’ti vai
punso ruparh ‘‘vaca’ iti striyai, tad etan mithunar prajananari
kriyate. Dem Adverbium ucca schreibt JB. 2. 422 (Caland § 168,
p. 220, 38) méannlichen Sexus zu: ete vai daivyarh mithunar yad
ete gayatrya, ‘‘ucca ta’” (im Mantra SV. 1. 467 und 468 = SV-
Jaim. 1. 49. 1 und 2; RV. 9. 61. 10 und 9. 1. 1) iti punso riipar,
““svadisthaye "t striyai, tad etan mithunarh prajananar kriyate,
pra mithunena jayate ya evarmh veda, tasmad ete gayatryau
karye, ‘Diese zwei Gayatriverse sind die gottliche Paarung:
“Empor dir’” hat das Charakteristikum des Mannes, ‘“‘mit der
suBesten” (das) der Frau; so wird eine fortpflanzungsfihige
Paarung zustande gebracht; wer so weil3, pflanzt sich durch Paa-
rung fort; deshalb sind diese beiden Gayatriverse anzuwenden.’
Vgl. weiter S’B. 1. 5. 3. 15 (oben Exkurs zu § 2, h, S. 22), wo



§ 5. Lexikalischer Widerspruch zwischen Genus und Sexus 45

der Singular auf den ‘Mann’ und der Plural auf die ‘Frau’ be-
zogen wird ; und Vadhiila Sttra (Acta Orientalia VI p. 215, 28 ff.
(oben § 3, D, b, in fine, S. 42), wo die gerade Zahl die ‘Fraw’, die
ungerade Zahl den ‘Mann’ symbolisiert.

V. Lexikalischer Widerspruch zwischen grammatischem
Genus und Sexus.

5. Ganz verschieden von den oben §§ 3—4 behandelten Wider-
spriichen zwischen grammatischem Genus und Sexus, die, wie ich
gezeigt zu haben glaube, Uberhaupt nicht in das Gebiet der
Grammatik, sondern in das der brahmanischen Symbolik und
Mystik gehéren, sind die folgenden lexikalischen Beispiele,
in denen

(1) Ein Nomen generis neutrius (a) ein mannliches und (b) ein
weibliches Wesen;;

(2) Ein Nomen generis masculini ein weibliches Wesen;

(3) Ein Nomen generis feminini ein ménnliches Wesen be-
zeichnet.

1. Das Nomen generis neutrius mitram ‘Freundschaft’ in der
Bedeutung von (a) ‘Freund’ und (b) ‘Freundin’?

(a) AB. 6. 20. 3 und 17; AitAr. 1. 2. 2 (83, 17 Keith) tad u
vais’vamitrarh, vis’vasya ha vai mitrarh vis’vamitra dsa. Vgl.
JUB. 3. 3. 6 tad etad vais’vimitram uktharh, tad annar vai
vis’vam prano mitram.

TS. 6. 4. 8. 1 weigert sich Mitra den Soma zu téten mit der
Begriindung: sarvasya va aharh mitram asmi und so auch S’B.
4. 1. 4. 8 sarvasya va aharh mitram asmi, na mitrarh sann amitro
bhavisyami, . . ., tasmat pas’avo ’pakrdman: mitrarh sann
amitro ’bhid iti. Dagegen haben die Parallelen MS. 4. 5. 8 (75,
12); K. 27. 4 (142, 14); Kap. 42. 4 (250, 20) mitro *ham asmi.?

1 Dieser Gebrauch ist nach Oldenberg RVNoten I, p. 39, 37 (zu RV. 1.
36. 17) dem RV. fremd.

2 Vgl. dazu das Wortspiel mit dem Eigennamen Sumitra JB. 1. 163 (Actes
du onzieme Congres Internat. des Orient., Section Aryenne, Paris 1897,
p. 230, 13; Caland § 53, p. 60, 4 von unten) sumitra evaharh (so liest nach
Whitneys Abschrift eine Hs., die anderen evaha) sumitrayasmi durmitro dur-
mitraya und PB. 13. 6. 10 sumitrah san krdram akah.
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AB. 8. 27. 2 tasya raja mitrarh bhavati . . . yasyaivarh vidvan
brahmano rastragopah purohitah.

S’B. 1. 5. 3. 17 yataram vai sarhyattayor mitram (Eggeling:
‘a friend, an ally’) agacchati sa jayati, tad etad upabhrto *dhi ju-
hlirh mitram agacchati, tena prajayati.l

Auch bei dualischem Subjekte steht der Singular mitram TB.
2. 2. 7. 1-2 tasmad apy amitrau sammgatya namna ced dhavyete
mitram eva bhavatah, vgl. dazu S’B. 13. 1. 6. 1 tasmad apy
amitrau sarhgatya namna ced abhivadato ’nyo ’nyar sam eva
janate.

Dagegen steht der Plural mitrani TB. 1. 7. 8. 7 mitriny evis-
mai kalpayati; AitAr. 3. 1. 6 (131, 16-17 Keith) und S’ankhAr. 7.
18 (Keiths Ait.Ar. p. 310, 5 von unten) vaca vai vedih sarmdhi-
yante vaca chandansi vaca mitrani (Keith: ‘friends’) sardadhati
(S’ankhAr. sarhdadhiti),

(b) TS. 6. 2. 9. 2 patni hi sarvasya mitram.

2. Das Nomen generis masculini darah ‘Ehefraw’.

BAUp. 6. 4. 12 Kanva: s’rotriyasya darena nopahiasam
icchet (= PGS. 1. 11. 6) gegeniiber S’B. 14. 9. 4. 11 (BAUp. 6.
4. 11 Madhy.) s’rotriyasya jayaya upahasam neccchet. In der
vedischen Prosa ist darah (sing. mascul.) nur in dieser Kanva-
stelle belegt. Vgl. Renou, Gr.Sk. § 207, p. 276, 7-8 und § 208,
p- 276, 5, wo die Kanvastelle nachzutragen ist.

3. Das Nomen generis feminini subrahmanya in der Bedeu-
tung ‘der die Subrahmanyaformel rezitierende Priester’ (s. oben
§ 2, e, S.19); vgl. AB. 6. 3. 4 kasmad enarh pumansarh santari
strim ivacaksate.?

Die feminine Form AB. 7. 1. 2; S’B. 4. 3. 4. 22; PB. 18. 9. 10.
Dagegen die maskuline Form subrahmanyi S’B. 3. 3. 4. 9; PB.
25. 4. 5; 25. 15. 3; 25. 18. 4; Vadhilasitra (Acta Orientalia VI,
. 200, 15 [§ 85]).

! Der Instrumental mitrena S'B 5. 3. 5. 13 und der Akkusativ mitram S'B
11. 4. 3. 20 konnen generis masculini oder neutrius sein.

2 Ganz dhnlich stilisiert ist striyah satis tin (TA. ta) u me punsa ahuh in
dem Ritseiliede RV. 1. 164. 16; AV. 9. 9. 15; AVPaipp. 16. 67. 6 (American
Oriental Series I1X, 1936, p. 67); TA. 1. 11. 4; Nir. 14. 20, das sich auf die
sechs Jahreszeiten (rtu, generis masculini) bezieht, denen weiblicher Sexus
beigelegt wird.
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VI. Zusammenfassung

6. Widerspriiche zwischen dem grammatischen Genus eines
Nomen und seinem Sexus finden sich auf zwei ganz verschiedenen
Gebieten:

A. Auf lexikalischem Gebiete (oben § 35) z. B. bei dem Nomen
generis masculini darah in der Bedeutung ‘Ehefrau’.

B. Auf dem Gebiete der Brahmanasymbolik (oben § 3), inso-
fern verschiedenen Wesenheiten (Personen oder Sachen) ein
Sexus zugeschrieben wird, der ihrem grammatischen Genus
widerspricht, um eine mystische Identifikation zustande zu brin-
gen, z. B. dem Nomen generis masculini nestr ‘der Nestrpriester’
weiblicher Sexus: vrsd va agnid yosa nesta, ‘Der Agnidhpriester
ist der (symbolisiert den) Mann, der Nestrpriester die Frau’ oder
dem Nomen generis feminini tristubh ‘das Tristubhmetrum’
minnlicher Sexus und dem Nomen generis neutrius rathantara
(-saman) ‘die Rathantaramelodie’ weiblicher Sexus: punso va
etad rpam yat tristup striyai rathantaram, ‘Die Tristubh hat
das Charakteristikum des Mannes, das Rathantara(-saman) (das)
der Fraw’. Bei solchen Identifikationen kann zwar das gram-
matische Genus mit dem ihm zugeschriebenen Sexus iiberein-
stimmen (oben § 2), nicht selten aber widersprechen sich beide
(oben § 3). =

Derartige mystische Identifikationen (B) gehéren in das Ge-
biet der Brahmanasymbolik, nicht aber in das Gebiet der Gram-
matik. Das obiter dictum Calands (oben § 4): “Die iltere Sprache
scheint nur Masculina und Feminina zu unterscheiden, oder sie
betrachtet die Neutra als Masculina’’, dem der mannliche Sexus
bei Nomina generis neutrius in einigen Beispielen der Gruppe B
(oben § 3 A) zugrunde liegt, gilt also fiir das Altindische nicht.
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Akkusativ und Instrumental bei der W. pus § 1, Exkurs, 2, o (S. 5, Z. 18-20).

Caland tiber das Verhiltnis des Genus neutrum zum Genus masculinum und
femininum § 4 (S. 43-45).

Dativus finalis, caudaler, mit zwischengestellter Parenthese § 3, B, b, Ful-
note 3 (S. 34) und C, a, FuBnote 2 (S. 35).

Dual mithunau ‘ein zeugungsfihiges Paar, das aus zwel geschlechtsverschie-
denen Wesen besteht’ § 3, C, a FuBlnote 1 (S. 36) und D, b FuBinote 1 (S.43).

Femininum, grammatisches, mit miinnlichem Sexus in der Brahmanasymbolik
§ 3, D (S. 39-43).
lexikalisch § 5, 3 (S. 46, Z. 24).
Fortleben des Individuums in seinen Nachkommen § 1, Exkurs, 6 (S. 11-14).
Fortpflanzung in der Familie und im Viehbestande des Opferherrn in der
Symbolik der Brahmanas § 1 (S. 3).

Genera, grammatische, termini technici fiir die drei in den Brahmanas § 4
(S. 43, Z. 24-31).
Genus und Sexus, Widerspruch zwischen, in der Brihmanasymbolik § 3
(S. 29-43). v
lexikalischer § 5 (S. 45-40).
Gerade und ungerade Zahl, in der Symbolik der Briahmanas auf den Sexus
bezogen § 3, D, b (S. 42, Z. 23ff.).

Heirat zwischen Rathantarasiman und Brhatsaman § 3, A, e, Fuinote 3 (S.33).
Himmelswelt, Viehbesitz in der, § 1, Exkurs 5 (S. 9-11).

Instrumental und Akkusativ bei der 4/pus § 1, Exkurs 2, o (S. 5, Z. 18-20).
und Lokativ bei der 4/stha + prati § 1, Exkurs, 2, x (S. 7, Z. 32ff.).
Instrumental als Kasus desjenigen Punktes, an welchem etwas, was mit dem
Subjekte vorgeht, in Erscheinung tritt § 1, Exkurs 7 (S. 14-17).
Instrumentale prajayd und pas’ubhih bei der 4/ jan -+ pra § 1, Exkurs 7
(S. 141f.).

Koordination von praja ‘Nachkommenschaft’ und pas’avah ‘Vieh’ § 1, Ex-
kurs 1—4 (S. 4-8).

Lokativ und Instrumental bei der 4/sthia -+ prati § 1, Exkurs 2, x (S.7,
Z. 321t.).

Mann liegt der Frau rechts bei, Exkurs zu § 2, h, FuBnote 1, S. 26.
Maskulinum, grammatisches, mit weiblichem Sexus in der Brahmana-
symbolik § 3, ¢ (S. 35-39).
lexikalisch, § 5, 2 (S. 46, Z.17ff.).
Miinchen Ak. Sb. 1943 (Oertel) 4
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Medium mit dtmanam § 3, B, b, FuBnote 1, S. 35.
der 4/bri § 3, A, b, FuBnote 2, S. 31.
der 4/vap + nis § 3, B, b, FuBnote 2, S. 34.

Nachkommenschaft und Vieh in der Himmelswelt § 1, Exkurs 5 (S. 9-11).
Nachkommen, Fortleben des Individuums in seinen, § 1, Exkurs 6 (S. 11-14).
Neutrum, grammatisches, mit minnlichem Sexus in der Brahmanasymbolik
§ 3, A (S.29-34).
lexikalisch, § 5, 1, a (S. 45—46).
Neutrum, grammatisches, mit weiblichem Sexus in der Brahmanasymbolik
§ 3, B (5. 34-35).
lexikalisch, § 5, 1, b (S. 46).
Neutrum, sein Verhiltnis zum Maskulinum und Femininum nach Caland § 4
(S. 43-45).

Plural und Singular in der Brahmanasymbolik auf den Sexus bezogen, Exkurs
zu § 2, h, S. 22, Z. 10-22.
Prakritismus, vedischer, Exkurs zu § 2, h FuBnote 1, S. 25.

Rechts liegt der Mann der Frau bei, Exkurs zu § 2, h, FuBnote 1, S. 26.

Sexus und Genus, Ubereinstimmung von, in der Brahmanasymbolik § 2
(S. 17-29). '
Sexus und Genus, Widerspruch zwischen, in der Brahmanasymbolik § 3
(S. 29-43).
lexikalischer § 5 (S. 45-46).
Sexus in der Brahmanasymbolik bezogen auf gerade und ungerade Zahl § 3,
D, b (S. 42, Z. 2311.).
auf Singular und Plural, Exkurs zu § 2, h, S. 22, Z. 19-22.
auch Wortern zugeschrieben, denen jede Beziehung zum grammatischen
Genus fehlt § 4 (S. 44, Z. 106).
Singular und Plural in der Braihmanasymbolik auf den Sexus bezogen, Exkurs
zu § 2, h, S. 22, Z. 19—22.

Trias: ‘Vater — Mutter — Kind’ § 2, d, FuBnote 1, S. 19 und vgl. FuBnote 3,
S. 31.
Ungerade und gerade Zahl in der Brahmanasymbolik auf den Sexus bezogen

§ 3, D, b (S. 42, Z. 23f1.).
“Unsterblichkeit’ (amrtatva) relative beim Menschen = ‘das noch nicht Ster-
ben’ § 1, Exkurs 6, Anmerkung, S. 14, Z. 6-23.

Viehbesitz in der Himmelswelt § 1, Exkurs 5 (S. 9-11).

Zahl, gerade und ungerade, in der Brahmanasymbolik auf den Sexus bezogen
§ 3; D, b (8. 42, Z. 23ff.).



Wortverzeichnis

atirikta § 3, A, ¢, FuBnote 1 (S. 32) und § 3, C, a, Fuinote 4 (S. 35).

anustubh (femin.) mit mannlichem Sexus § 3, D, b (S. 40).

anya ‘pleonastisches’, Exkurs zu § 2, h, FuBnote 1, S. 24.

anortatva (in bezug auf den Menschen) § 1, Exkurs 6, Anmerkung, S. 14,
Z. 6-23.

ahah (neutrum) mit miannlichem Sexus § 3, A, ¢ (S. 32).

atma - jaya — praja ‘Vater — Mutter — Kind’ § 2, d, FuBnote 1 (S. 31) und vgl.
FuBnote 3, S. 31.

dtmanam mit Medium § 3, B, b, FuBinote 1, S. 35.

dyustoma (mascul.) mit weiblichem Sexus § 3, C, a (S. 35).

itara ‘plenastisches’, Exkurs zu § 2, h, Fufinote 1, S. 24.

ana § 3, A, ¢, FuBnote 1 (S. 32) und § 3, C, a, FuBnote 4 (S. 35).

4/th -+ pari § 3, B, b, Fullnote 1, S. 35.

4v/th + vi — pari § 3, A, a, FuBinote 1, S. 30.

kumbha- und kumbhi-Tépfe, § 2 (in fine) FuBnote 1, S. 28.

ghrta (neutrum) mit weiblichem Sexus, § 3, B, b, S. 34-35.

v/jan + pra mit den Instrumentalen prajaya und pas’ubhih, § 1 Exkurs 7,
S. 14-17.

to, vedischer Prakritismus fiir tava, Exkurs zu § 2, h, FuBinote 1, S. 25.

trivrt (- stoma, mascul.) mit weiblichem Sexus § 3, C, b (S. 37-38).

tristubh (femin.) mit mannlichem Sexus § 3, D, a (S. 39).

dara (mascul. sing.) ‘Ehefrauw’ § 5, 2 (S. 46).

nestr (mascul.) mit weiblichem Sexus, Exkurs zu § 2, h (S.22) und § 3, ¢, d
(S. 39).

pas’avah koordiniert mit praja § 1, Exkurs 1—4 (S. 4-8).

4/pus mit Akkusativ und Instrumental, § 1, Exkurs 2, o (S. 5, Z. 18-20).

pragatha (mascul.) mit weiblichem Sexus § 3, C, ¢ (S. 38).

praja koordiniert mit pas’avah § 1, Exkurs 1—4 (S. 4-8).

brhat (- saman, neutrum) mit minnlichem Sexus § 3, A, e (S. 33).

4/brii, Medium, § 3, A, b, FuBnote 2, S. 31.

manas (neutrum) mit ménnlichem Sexus § 3, A, b (S. 30-31).

mitra (neutrum), lexikalisch, mit ménnlichem und weiblichem Sexus § 5, 1a
und b (S. 45—46).

mithunau (Dual) ‘ein zeugungsfihiges Paar, das aus zwei geschlechtsverschie-
denen Wesen besteht” § 3, C, a, FuBnote 1 (S. 36) und D, b, FuBnote 1 (S. 43).

yajus (neutrum) mit mannlichem Sexus § 3, A, d (S. 32-33).

yoktra (neutrum) mit miannlichem Sexus § 3, A, a (S. 29-30).

yosa und vrsan nicht grammatische termini technici § 2, a, FuBnote 1 (S. 17)
und Exkurs zu § 2, h (S. 21-27).

rathantara (- saman, neutrum) mit weiblichem Sexus § 3, B, a (S. 34).

4/vap + nis, Medium § 3, B, b, FuBinote 2, S. 34.

4%
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vrsan und yosa nicht grammatische termini technici § 2, a, FuBBnote 1 (S. 17)
und Exkurs zu 2, h (S. 21-27).

vi...vi(=ca...ca)§1, Exkurs, 2, q (5.5, Z. 23-25) und S. 335, Z. 7-8.

vrata (neutrum) mit mannlichem Sexus § 3, A, b, 2 (S. 31).

4/Vvli § 3, A, d, FuBBnote 3, S. 32.

satya (neutrum) mit minnlichem Sexus § 3, A, b, 2 (S. 31).

sampratti- und sampradiana Zeremonie § 1, Exkurs 6 (S. 11).

saman (neutrum) mit mannlichem Sexus § 3, A, d (S. 32-33).

subrahmanyi (femin.) lexikalisch, mit mannlichem Sexus § 2, ¢, (S. 19) und
§ 5, 3 (S. 40).

4/stha -+ prati mit Instrumental und Lokativ § 1, Exkurs, 2, x (S. 7, Z. 32ff.).
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