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Die Macht und hervorragende Stellung der Brahmanen unter den Volkern
Indiens, von den dltesten Zeiten fast bis auf die Gegenwart, ist eine so merk-
wiirdige in der Culturgeschichte einzig dastehende Erscheinung, dass sie schon an
gich die Aufmerksamkeit eines jeden Gebildeten, der an der geistigen Entwicklung
der Menschheit ein reges Interesse nimmt, in hohem Masse verdient. Man friigt
sich vor allem, wie ist dieser schon Jahrtausende andauernde Einfluss einer privi-
legirten Classe iiber soviele Millionen Menschen entstanden, und wie konnte er
sich durch so lange Zeitriiume erhalten? Wie der Ursprung sovieler alten Ein-
richtungen, so ist auch der des Brahmanenthums im Dunkel grauer Vorzeit ver-
loren. Keine alte Urkunde, keine Inschrift meldet, wann diese michtige Korper-
schaft in’s Leben trat. Die Brahmanen selbst beanspruchen gottlichen Ursprung;
ihr hoher Rang und ihre bevorzugte Stellung, ihre Satzungen und Gebriuche sind
so alt wie das Universum selbst. und werden nach einer jeden der periodisch ein-
tretenden grossen Weltzerstirungen bei jeder Neuschdpfung immer auf’s neue wieder-
hergestellt; bei ihnen herrscht das Dogma, wihrend die Geschichte entweder keine,
oder nur eine sehr untergeordnete Geltung hat. Geschichtschreibung hat in Indien
nie gebliiht, da die Brahmanen, die fast einzigen Triger wissenschaftlichen Lebens
in Indien, nie Sinn fiir exacte historische Forschung gezeigt, auch nicht ein ein-
ziges streng historisches Werk, wie die alten Chinesen, Griechen und Rdmer, ver-
fasst haben. Sie haben es hdchstens zu legendenhaften Chroniken gebracht, den
sogenannten Purdnas, in denen die Weltschépfung und das Weltende nicht fehlen
dirfen, und die ganz mit Mythologie zersetzt sind. Schon die fussere Form, die
gebundene Rede, in der alles Geschichtliche, oder was wenigstens dafiir galt, @ber-
liefert wurde, schloss die streng historische Bearbeitung aus. Die einzigen, wirklich
historischen Urkunden sind Inschriften, die aber nicht iiber die Mitte des dritten
vorchristlichen Jahrhunderts hinausreichen, wie die Denksédulen des Konigs Aschoka,
unter dessen Regierung das dritte Concil der buddhistischen Kirche Statt fand. Ja
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die dltesten historischen Zeugnisse tiber Indien, und speciell die ‘Brahmaneu, ver-
danken wir einem Griechen, dem Megasthenes, der ungefibhr um das Jahr 300
v. Chr. Gesandter des Kdnigs Seleukus am Hofe des Sandrakottos (Chandra-
gupta®) zu Pataliputra, dem jetzigen Patna, war. Die Fragmente seiner
Berichte, die uns noch erhalten sind, zeigen klar, dass zu seiner Zeit die indische
Cultur schon fast stabil geworden war; ja sie hatte schon einen grossen geistigen
Gihrungsprocess iiberstanden. Das alte Brahmanenthum war bereits in seinen
Grundfesten erschiittert, seine Allmacht im Schwinden begriffen, und zum Theil
schon gebrochen. KEs war die Religion des Buddha, des grossen Denkers und Mo-
ralisten von Kapilawastu, eines Mitgliedes der Kriegerkaste (Kshatriya), der
ithm diesen gewaltigen Stoss versetzt hatte.

Bei diesem ginzlichen Mangel aller historischen Zeugnisse tiber die Entstehung
des Brahmaunenthums sind wir auf die #ltesten Religionsurkunden der Brahmanen,
die Wedas, deren lebendige Triger gerade sie selbst sind (da sie dieselben aus-
wendig wissen sollen), angewiesen. Da ich im Verlauf dieses Vortrags ofter auf
dieselben zuriickzukommen habe, so mdgen hier einige Bemerkungen iiber sie am
Platze sein.

Die Wedas sind vier an Zahl, ndmlich Rik, Jadschus, Sima und
Atharwa, wovon indess nur die drei ersten seit den idltesten Zeiten kanonische
Geltung hatten, wiihrend der vierte erst spiter zu demselben Range erhoben wurde.
Jeder Weda besteht aus zwei Haupttheilen, nidmlich aus einer Sammlung (San-
hitd) von in verschiedenen Metren abgefassten und von verschiedenen Verfassern
herrihrenden Liedern (Rigveda - sawhita), oder von Opferspriichen und Opfer-
formeln, manchmal mit Erliuterung ihres allegorischen oder mystischen Sinnes
(Yajurveda - saJuta in verschiedenen Redactionen), oder von Liederstrophen, die
zum Singen eingerichtet sind (Samaveda-samhitd), oder aus Liedern, Zauber-
formeln, Segen u. s. w. nebst Prosastiicken (Atkarvaveda - samhita.) An jede
dieser vier Sammlungen schliessen sich ein, oder sogar mehrere Biicher an, die
Brdhmanas®) heissen, d. h. Ausspriiche der Brahmdpriester, iber welche ich bald
weiter zu reden haben werde. Diese enthalten Speculationen iiber die Bedeutung

*) Die Aussprache indischer Worte und Namen anlangend bemerke ich, dass wenn sie
cursiv gedruckt sind, die Consonanten dieselbe Geltung haben, wie im Englischen, also ¢h wie
tsch zu sprechen ist; ist diess nicht der Fall, so sind sie so wie deutsche Worte zu lesen.
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der beim Opfer angewandten Liederverse und Formeln, sowie iiber den Ursprung,
die Vollziehung und Bedentung der Opfergebriuche, und diirfen als die ersten, oft
freilich sehr kindischen und phantastischen Versuche der Begriindung brahmanischer
Theologic und Philosophie angesehen werden. Jedes dieser Brdhmanas enthilt
einen Theil, gewohnlich das Aranyakam genannt, d. h., was im Freien, nicht im
eigenen Hause, studirt werden soll. In diesem findet sich in der Regel eine so-
genannte Upanishkad ®), d. h. ein theologisch-philosophischer Tractat iiber die letzten
Griinde alles Seins, {iber die Seele und das Brakma; sie enthalten das Tiefsinnigste
und Geistvollste, was brahmanische Speculation hervorgebracht, und haben allen
den spiitern Systemen der Philosophie zur Grundlage gedient., Sie waren urspriinglich
Geheimlehren und durften vom Lehrer nur wenigen auserwiihlten Schiilern mit-
getheilt werden.

An diese fiir inspirirt gehaltenen Werke, die direkt aus dem Munde Brahma's
kommen, und folglich keinem menschlichen Verfasser zugeschrieben werden, schliesst
sich eine zahlreiche liturgische und exegetische Literatur, die die Hilfswissenschaften
des Weda behandelt, wie Grammatik, Metrik, Chronologie, Exegese, Ritual u.s. w.
Sie gehdren im weitern Sinne ebenfalls zum Weda, haben aber menschliche
Verfasser.

In allen diesen Schriften nun, in den dltesten wie in den spitesten, die einen
Zeitraum von wenigstens 1000 — 1200 Jahren umspannen, finden sich die Worter
Brahma . Brahma und Brahmana, wohl die wichtigsten und vielsagendsten in
dem so ausserordentlich reichen Wortschatze des Sanskrit. Da eine KErdrterung
derselben zur richtigen Erkenntniss des Wesens und der Stellung des Brahmanen-
thums durchaus nothwendig ist, so mdge mir verstattet sein, hier einige Bemerk-
ungen iiber dieselben zu machen. Die Bedeutung namentlich von Brakma ist
nicht iiberall die gleiche; sie weicht in den iltesten Stiicken, den Liedern des Rig-
weda, von der spiter gebriiuchlichen ab.

Seiner Bedeutung ®) nach ist es ein Abstractum, seinem grammatischen Ge-
schlecht nach ein Neutrum, und lautet eigentlich Brahman, von der Wurzel brih
»wachsen'', mittelst des Suffixes man abgeleitet, (vgl. carmen, semen), und heisst

1) ,,Gewiichs, Spross‘‘. In diesem Sinne findet es sich nicht mehr im Sanskrit;
dagegen existirt es noch in der nur dialektisch davon verschiedenen Zendsprache,
llk
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wo es nach den phonetischen Gesetzen Baresman lautet, das ebenso flectirt wird
wie Brahman. Unter Baresman (jetzt Barsom genannt), verstehen die Priester
der zoroastrischen Religion gewisse Zweige, die unter Hersagung bestimmter Formeln
von einem Baume abgeschnitten, dann in ein Biindel zusammgebunden, und beim
feierlichen Gottesdienst, der sogenannten Izeschneceremonie, eines Ueberrestes des
altindischen Somaopfers, gebraucht werden. Das Eigenthiimliche in der Verwendung
dieses Biindels von Zweigen besteht darin, dass es in die Nihe aller Opfergegen-
stinde, wie Wasser, Homa, Milch, Butter u. s. w. gebracht werden muss, wie um
alle einzeluen Theile des Opfers durch ein gemeinsames Band zu vereinigen. Wenn
auch diese Bedeutung durch keine Stelle der wedischen Lieder belegbar ist, so
finden sich doch noch Spuren ihrer einstigen Existenz im Sanskrit. In einem in
Europa bis jetzt unbekannten wedischen Buche, der Madaitrayani- Samhita*) des
Jadschurweda, wovon ich ein vollstindiges Exemplar besitze, wird Brahma mit
dem Zweige eines Palischabaumes identificirt (4, 1, 1.). Auch kennt das alte Ver-
zeichniss wedischer Worter (die Nighantavas) die Bedeutung ,,Speise‘*, welche sich
leicht aus der von ,,Gewiichs* herleiten liisst. Ausserdem findet sich auch im
brahmanischen Cultus etwas dem persischen Baresman ganz Analoges. Beim
Somaopfer wird ndmlich ein kleiner, beschnittener und ebenfalls zusammengebundener
Biischel von Kuschagras gebraucht, der Veda heisst, was ein Synonym von Brahma
ist. Er muss, solange das Opfer dauert, immer von einer Hand in die andere
wandern, um die Allgegenwart des Bralma zu versinnbildlichen. Es unterliegt
demnach kaum einem Zweifel, dass dem Worte Brahman wirklich urspriinglich
die Bedeutung ,,Spross, Gewichs'* zugekommen ist. An diese schliesst sich ganz
natirlich

2) die von ,,Wachsthum, Gedeihen* an. In dieser scheint es sich wirklich
hie und da zu finden (vgl. Rv. 7, 103, 8). Aus dieser entwickelt sich die von

3) .,Mittel zum Gedeihen und Wachsthum*, was Gedeihen und Wachsthum
bewirkt, ndmlich ,,Opfergaben, heilige Lieder, Gesinge und Spriiche.'* In diesen
Bedeutungen kommt es in den alten Liedern des Rigweda hdufig vor. Es kann
dort je nach dem Zusammenhang der Stellen bald mit ,,Opfergabe** (vgl. die von
Speise), ,,Lied** oder ,,Gebet‘‘, bald aber auch sehr haufig mit ,,Gesang" iibersetzt
werden, aber auch das Zusammenwirken aller dieser drei wesentlichen Elemente des
brahmanischen Opfercultus bezeichnen. Da Opferspriiche, Liederverse und Gesidnge
den Hauptinhalt der Wedas bilden, so kann es auch geradezu Veda, d.1. die
heilige Wissenschaft bedeuten. Nach altindischer Anschauung ist nun das Brahma
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zam Gelingen des Opfers ganz wesentlich; es wird ndmlich angenommen, dass es
wiahrend der ganzen Opferhandlung gegenwirtig ist. Das Opfer gilt aber bei den
Brahmanen als ein Mittel alle Wiinsche zu befriedigen, mdgen diese auf Erlangung
von Nahrung und Reichthum, oder Nachkommenschaft, oder Ruhm und Ehre, oder
auf die des Himmels nach dem Tode gerichtet sein. Da das Opfer ohne die Ge-
genwart des Brakma, d.i. ohne die lebendigen Triger desselben, die Brahmanen,
und ohne sein Symbol, den obenerwihnten Biischel von Kuschagras, ganz wirk-
ungslos ist, und sonach alles Gedeihen und Gelingen von dem Brahma allein abh-
hiingt, so nimmt es

4) die Bedeutung von ,,Triebkraft der ganzen Natur**, und schliesslich die
von ,,hochstes Wesen'', ,,das schlechthin Absolute'’ an. Es wird oft genug in den
theologischen Speculationen iiber die Wedas, den Brahmanas und Upanischads, mit
Pradschiapati, dem Herrn der Wesen, dem Weltschopfer, und dem A tman, der
Seele, u.s. w. in Verbindung gebracht. Auf welchen Schliissen die Annahme, dass
das Brahma die Schopferkraft der Natur sei, beruht, zeigt eine Stelle des be-
rithmten philosophischen Gedichtes Bhagawad-Gitd, auf das deutlichste. Hier
heisst es (3, 14, 15). ,,Die Wesen entstehen aus dem Regen, der Regen kommt
vom Opfer; das Opfer kommt von der Haadlung, (d. h. den zur Vollziehung des
Opfers, das als ein Wesen gedacht wird, erforderlichen Ceremonien), die Handlung
(die Ceremonie) kommt aus dem Brahma, und das Brahma aus dem Einfachen,
Untheilbaren (akshara); desswegen ist das ewige, allesdurchdringende Brahma stets
beim Opfer gegenwirtig.** Nach dieser Stelle hat selbst das Brahma, wenn es
den Urgrund des aus dem Opfer fliessenden Wachsthums und Gedeihens in der
Natur bezeichnet, wieder einen Ursprung, und zwar in dem Einfachen, schlechthin
Absoluten. Dieses wird in dltern wedischen Schriften, wie schon in der Samhita
des Atharwaweda, durch die Priidicate ,,das hdchste, erste'* (para, jyeshtha) von
dem gewdhnlichen Brakma unterschieden. Spiter wurde ein solches Pridicat fiir
iberflissig erkaunt, und mit dem Worte DBrakma allein das schlechthin Absolute,
das Ewige und Bleibende in der Welt bezeichnet. Dieses Begrifis hat sich dann
die Speculation beméchtigt. Die jetzt noch massgebende Definition fiir den ortho-
doxen Hindu ist die von Schankara Atschirja, dem Wiederherrsteller brah-
manischer Macht und Einflusses (er lebte im 8. oder 9. Jahrhuundert unserer Zeit-
rechnung) in seinem beriihmten Commentar zu den Brahma-Sitras °): ,,Das Brahma
1st seiner Natur nach ewig, rein, mit Intelligenz hegabt, emancipirt (von der Materie),
allwissend, mit Allmacht begabt.‘’




Aus diesem Neutrum Brdahman nun bildet sich durch Verlingerung des a
der letzten Sylbe zu @ und Wechsel des Accentes die Form Brahkman, Nom. sing,
Brakmd; (im Griechischen entspricht die Ableitungssylbe uwv, z. B. “yyspwvr),
Von der oben angegebenen Grundbedeutung des Brdahman ,,Spross, Gewiichs,
Wachsthum* ausgehend, bezeichnet das Concretum Brakman ,,einen, der wichst',
oder ,,der das Wachsthum in sich trigt.‘‘ In dieser urspriinglichen Bedeutung
findet es sich nirgends in den Liedern des Rigweda. Hier bezeichnet es schon
eine mehr oder minder bestimmte Personlichkeit. Es lassen sich folgende drei
Hauptbedeutungen in den wedischen Schriften nachweisen: 1) Brahmane iberhaupt,
2) Benennung eines besondern beim Opfer aufgestellten Priesters, und, 3) der Gott
Brahma, der Weltschdpfer. Wenn es ,.Brahmane* im Allgemeinen bedeutet, so
bezeichnet es in den alten Liedern einen Mann, der die Kraft des Brahma besitzt,
in dem sie zur vollsten Erscheinung kommt, und der das Wachsthum und Gedeihen
des Irdischen wie des Geistigen in seiner Gewalt hat. Man hat es in diesem Sinne
mit ,,Beter'* und .,Priester** iibersetzt. Da diese Bedeutungen bereits in populir-
wissenschaftliche Werke tibergegangen sind, so will ich sie hier kurz beleuchten. Eine
nihere Untersuchung aller Stellen des Rigweda, in denen das Wort Brakman sich
findet, hat mir nimlich gezeigt, dass es weder ,,Beter* noch ,,Priester** im strengen
Sinne des Wortes bedeuten kann, Die Brahmdanas (Plur. von Brahman) sind
dort keine ,,Beter‘‘; fiir den Gebetspriester, d. h. denjenigen, welcher die Verse des
Rigweda, die beim Opfer unentbehrlich sind, zu sprechen hat, findet sich schon in
altenLiedern der Name Hofar, d. 1. Rufer. Ja die Brahmdanas sind sogar manchmal
(wie Rv. 1,10, 1) von den ,,Singern** und ,,Recitirern‘* beim Opfer unterschieden
und bezeichnen diejenigen, welche den Saft der Somapflanze (Sarcostemma viminale)
auspressen, und ihn den Gdottern opfern und selbst trinken. Ja gerade die Be-
reitung des Somatrankes scheint schon sehr frith das eigentliche Metier der Bral-
manas gewesen zu sein (vgl. Rv. 5,40, 8. 8§, 31, 1. 32, 16. 9, 112, 1.); desswegen
ist auch Soma gerade der Gott der Brahmanen, und sie allein haben das Vorrecht,
ihn in Gestalt des Pflanzensaftes zu trinken. Sie sind zwar- Priester, bilden aber
unter denselben eine besondere Klasse. da in der wedischen Zeit auch Kscha-
trijas, d. 1. Miinner der Kriegerkaste, bei der Vollziehung von Opfern thiitig sein
konnten, wie das Beispiel des Konigs Wischwamitra zeigt, auf den ich spiiter
ausfiihrlicher zuriickkommen werde. Gerade das Beispiel dieses Konigs, sowie noch
mancher anderer (des Varshagiras, Rijras’va) zeigt auch, dass selbst das Dichten

von Liederversen (7ik). die beim Opfer angewandt wurden, kein Vorrecht des
Brahman war, sondern dass die Mitglieder der Kriegerkaste, die Konige und der
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Adel ebenfalls Rischi’s, d. h. Dichter von solchen Versen sein konnten. Ja im
Artareya-Brahmana (2, 19) wird emnes Rischi (Kavasha Ailisha) gedacht, der
als ,,Sohn einer Sclavin* (dasiputra) und ,,Nichtbrahmane (abrdhmana) bezeichnet
wird, und sonach der niedersten Kaste, oder den Schudras angehdrt zu haben
scheint. Dieser wollte mit andern Rischi’s an der Vollziehung eines Opfers theil-
nehmen, wurde aber, nachdem er anfinglich zugelassen worden war, von ihnen
wegen seiner niedern Geburt vom Opferplatze vertrieben; aber da die Gottheit
(Sarasvati) sich ihm geneigt zeigte und ithm ein wirksames Lied offenbarte, so
wurde er wieder zuriickgerufen, und als der ,,vortrefflichste’’ bewillkommt und sein
Lied spiter dem Rigweda einverleibt.

Trotz alledem, dass die Brahmanen in der wedischen Zeit auch ausgezeichneten
Minnern anderer Klassen gelegentlich die von ihnen beanspruchten Privilegien zu-
gestanden, so scheinen sie doch schon in der éltesten Zeit eine den iibrigen Stinden
gegeniiberstehende, bereits ziemlich abgeschlossene Kaste gebildet zu haben, in die
ein nicht darin (Geborner nur sehr schwer Aufnahme finden konnte. Dass die
Brahmanas den Kshatriyas, d. h. dem Konig und Adel gegeniiber schon zur
Zeit der Abfassung der iltern Lieder des Weda bereits als eigene Kaste betrachtet
wurden, geht unwiderleglich aus mehreren Stellen derselben hervor (wie Rv. 4, 50,8.9):
Vor dem Konige beugen sich die Vilker, dem ein Brahmdn voranschreitet; dem
Konig helfen die Gotter, der dem Hilfe suchenden Brahmén Schitze spendet
(vgl. auch Rv. 1, 108, 7). Hier bezeichnet es nicht etwa schlechthin einen Priester,
sondern einen solchen, der im Besitze des Brahma, d. i. der Wachsthum und
Gedeihen gebenden geheimen Macht ist, und der eine héhere Macht besitzt als der
Konig selbst. Diese Macht dussert sich als grdsseres Wissen und Konnen ; nichts
ist seiner Weisheit verborgen, nichts seiner Macht unerreichbar. Er heisst . der
Rede hochster Himmel.** (Rv. 1, 164, 35.)

Die zweite, mehr spezielle Bedeutung des Wortes Drakmdin ist die des so-
genannten Brahmipriesters beim Opfer. Dieser 1st bei jedem feierlichen Opfer,
selbst den kleinen Neumonds- und Vollmondsopfern unentbehrlich; denn bei allen
solchen Opfern, selbst den kleinsten, sind wenigstens drei Hauptpriester erforderlich,
nimlich ein Hotar, d. i. Rufer, dessen Obliegenheit es ist, theils ganze Lieder
des Rigweda, (si#kta), theils einzelne Verse desselben (ri%k), theils ganze Litaneien
(shastras genannt) zu recitiren; ferner ein Adhwarju, d. i. Opferkoch, der alle
Handarbeit beim Opfer, wie die Schiirung des Feuers, das Kochen der Opferspeisen,
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die Bereitung des Soma, das Werfen der Opfergaben, wie Reiskuchen, Butter,
Fleisch, Somasaft u. s. w. in das Feuer zu besorgen, und die Opferspriiche (yajus,
ihre Sammlung ist der Jadschurweda) herzusagen hat. Zu diesen beiden kommt
noch ein Brahmén, dessen einziges Geschift darin besteht, liber den regelrechten
Gang der Ceremonien zu wachen, jeden bei der Recitation oder der Handlung selbst
begangenen Irrthum zu bemerken, und die verderblichen Wirkungen desselben durch
ein Sihnopfer wegzuschaffen (S. Atwtareya Brahm. 5, 33. 34; S. 374 ff. meiner
Uebersetzung). Er steht zu den {ibrigen Priestern nicht etwa im Verhiltniss eines
Priisidenten, der alle Anordnungen zu treffen hat, sondern er wird als Arzt be-
trachtet, und auch so genannt, da er die durch die Fehler der anderen Priester
angerichteten Schiiden .des Opfers zu heilen hat Er gibt die Befehle zum Vollzug
der einzelnen Ceremonien nur ausnahmsweise, wie er z. B. beim Somaopfer die
Singer der Samastrophen auffordert, den Gesang anzustimmen, wihrend der Adh-
warju dem Gebetspriester, dem Hotar, den Befehl zur Recitation der Rikverse
gibt. Der Brahmin bhat sich beim Opfer viel weniger Anstrengung zu unter-
zichen , als die andern dienstthuenden Priester, wie der Hotar und Adhwarju,
deren Greschiift wirklich sehr anstrengend ist. Desswegen heisst es schon in einem
Liede des Rigweda (8, 92, 30.) ,,Sei nicht so faul wie ein Brahmépriester.* Dessen-
ungeachtet erhiilt er dieselbe Belohnung wie die f{ibrigen Hauptpriester, die sich
miide recitirt, gesungen und gearbeitet haben. Diess gab auch zu Erwigungen
Anlass, warum er fiir sein Bischen Arbeit ebensogut wie die andern belohnt werde.
Er verrichte, heisst es, seine Arbeit ,,mit dem Geiste.** Indess ist der Grund ein
anderer; der Brahméipriester soll ndmlich die drei zur Vollziehung eines Opfers er-
forderlichen Wedas, den Rik, Sima und Jadschus kennen, d. h. nach indischer
Sitte, auswendig wissen. Ausser dieser nur schwer zu erwerbenden Kenntniss aller
heiligen Texte, die mindestens so umfangreich sind, als der ganze Homer und
die noch erhaltenen Stiicke der drei grossen griechischen Tragiker zusammenge-
nommen, muss er ein vollkommenes Verstindniss des so ungemein complicirten
Opferrituals haben, und selbst den Sinn, Bedeutung und Ursprung der verschiedenen
Ceremonien kennen, sowie im Stande sein, bestrittene Punkte des Rituals endgiiltig
zu entscheiden. Hieraus folgt klar, dass er eine hohere Stelle einnimmt als die
andern; er ist, um mich eines modernen Ausdrucks zu bedienen, wissenschaftlich
gebildet, ein eigentlicher Doctor der brahmanischen Theologie, wihrend die andern
nur Praktiker, oder besser, blosse Handwerker sind, denen nichts am tiefern Ver-
stindniss der Opferkunst liegt. Schon in einem Liede des Rigweda (1, 71, 11.)
wird als die Wissenschaft des Brahman die Wissenschaft von dem, was geworden
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ist, (jatavidyad) d. h. von dem, was existirt, bezeichnet. Ein alter Wedencommen-
tator, Jaska ¢), nennt den Brahmin ,einen, der alle Wissenschaft hat, der méchtiger
ist, als die alte Ueberlieferung** (Rik, Sdman und Yajus); denn er fasst sie zu
einer Einheit zusammen, durchdringt und beherrscht sie. Die Ausspriiche beriithmter
Brahmdpriester wurden auch friihzeitig gesammelt. Sie bilden den wesentlichen
Inhalt der Brahmana und Upanischad genannten wedischen Schriften, wovon
ich bereits gesprochen habe. Da der Brahmin als Inhaber des hochsten Wissens
und unbeschrinkter Macht iiber alles, was existirt, in der Wesenkette die hichste
Stelle einnimmt, so ist es nicht zu verwundern, dass das Wort auch als Name
von Gottern, wie namentlich des Brihaspati, der unter den Gdttern dieselbe
Stellung hat, wie der Brahmane unter den Menschen , némlich die eines
Lehrers, in idltern wedischen Schriften gebraucht wird. Ja bereits in spitern
Biichern der wedischen Epoche und namentlich wihrend der epischen Zeit wurde
der Brahmdn zu dem Range einer besondern Gottheit und zwar zum Weltschopfer
erhoben, einen Rang den er im smndischen Pantheon bis heute behauptet, da er mit
Wischnu und Schiwa zusammen die indische Gotterdreiheit (Zrimairt:) bildet.

Von diesem Worte Brahman nun ist Brakmana 7), die gewohnliche Bezeichnung
eines Mitgliedes der Brahmanenkaste, abgeleitet; es bedeutet eigentlich ,,was einem
Brahman angehort'*, und ist dann ein I’atronymikum oder Gentilicium geworden,
und heisst ,,der Sohn, oder Nachkomme eines Brahmdin.‘* Dieses so ungemein ge-
wohnliche Sanskritwort findet sich in den iltesten Ueberresten der wedischen Lit-
eratur, den Liedern des Rigweda, verhiltnissmissig selten. Sein Vorkommen ist
indess weder aufl eine besondere Kategorie von Liedern, noch auf eine besondere
Epoche beschriinkt. Wir miissen in den Liedern zwei Bedeutungen unterscheiden,
eine adjectivische und substantivische. Im adjectivischen Sinne heisst es ,.brah-
manisch** oder ,,was von den Brahmanen kommt;'* so die ,,brahmanischen Viter*
(Rv. 6, 75, 10.) aber auch, ,,was dem Brahmipriester zugehort'*, wie das Trink-
gefiss ®). (1, 15, 5. 2, 3v, 5.) Als Substantiv bezeichnet es ohne Zweifel die Brah-
manen im spidtern Sinne als eine abgeschlossene Kaste. Die merkwiirdigsten Stellen,

~vielleicht die dltesten, in denen es sich in diesém Sinne findet, sind in einem Liede

des siebenten Buches (7, 103) enthalten, das den Froschen als den Regenboten

gewidmet ist ?). Ich will die betreffenden Strophen dieses interessanten, aber etwas
schwer verstindlichen Liedes hiehier setzen.

1) Die Frosche, die das Jahr hindurch ruhig dalagen, liessen ihre durch den
Regen geweckte Stimme wieder erschallen, (wie) Brahmanen, die ihrem Geliibde
g .
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getreu sind. (Diess bezieht sich darauf, dass die Brahmanen, wenn sie sich fir
eine Ceremonie vorbereiten, schweigen miissen. Ist die Zeit um, so erschallen die
Gebete aufs neue).

7) Wie die rings umher erklingende Stimme der Brahmanen beim niichtlichen
Somafeste (atfirdatra) anzeigt, dass die Kufe mit Soma gefillt ist wie ein Teich,
so sind wir an dem Tage, wo ihr herumhiipfet, o Frdsche! mit Regen gesegnet.

8) Sie (die Frosche) liessen ihre Stimme erschallen, (wie) Brahmanen beim
Somaopfer, wenn sie das Wachsthum machen fir das ganze Jahr. Sie die (Frdsche)
erscheinen (iiberall); keiner bleibt verborgen (wie) die (durch Anstrengung) er-
hitzten und von Schweiss triefenden Somamundschenken (die beim néchtlichen Soma-
fest aufzuwarten haben).

Man hat in diesem gewiss alten Liede eine Satire auf die Brahmanen finden
wollen, weil sie mit Frioschen verglichen sind. Indess ist diess nur scheinbar. Der
Verfasser, angeblich der beriihmte Brahmane Wasischtha, von dem ich bald
welter reden werde, stellt in diesem Liede die Frosche und die Brahmanen nur
desswegen zusammen, weil beide Beziehung zum Regen haben; die Frosche zeigen
durch ihr Quacken an, dass Regen gefallen ist; wihrend die Brahmanen durch
Auspressung und Darbringung des Somasaftes den Donnergott Indra so stirken
und kriiftigen, dass er die Dimonen in der Luft schlagen, die Wolkenburg spalten
und der lechzenden KErde den fruchtbringenden Regen senden kann. Das Lied
wird in Verbindung mit dem vorhergehenden, an den Regengott (Parjanya) ge-
richteten, jetzt noch zur Zeit grosser Diire gebraucht, wenn der heissersehnte Regen
nicht kommen will. Zwanzig bis dreissig Brahmanen gehen an einen Fluss, und
recitiren diese beiden Hymmuen, um den Regen herabzulocken.

In einem andern alten Liede (1, 164, 45.) wird der Brahmanen also gedacht:
»wDie Sprache hat vier Grade; die weisen Brahmanen wissen sie; die drei ver-
borgenen offenbaren sie nicht; die vierte sprechen die Menschen."* Hier bezeichnet
Brahmanas offenbar Minner, die in die Geheimnisse der Natur eingeweiht sind,
welche sie andern Menschen, also Nichtbrahmanen, nicht mittheilen.

Die wichtigste Stelle in dem Rigweda iiber die Brahmanen, und namentlich
ihren Ursprung ist in einem Liede des zehnten Buches (90.) enthalten. Das Lied
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selbst heisst Purusha-sitkta, d. h. das Lied vom Menschen, und gilt fiir eines der
allerwichtigsten im ganzen Weda (es findet sich auch im Jadschur- und Athar-
- waweda), und wird jetzt noch von jedem orthodoxen Brahmanen jeden Morgen,
nachdem er sein Bad genommen, hergesagt. Die Weltschopfung ist darin als Opferung
eines Puruscha oder menschlichen Wesens mit tausend Kopfen, tausend Augen
und tausend Fiissen dargestellt. Die Gotter opferten ihn. Aus diesem Opfer ent-
standen die verschiedenen Thiere, die Verse des Rigweda, die Gesinge u.s.w. Nun
heisst es weiter (Vers 11 und 12). ,,Als die Gotter diesen Urmenschen zertheilten,
in wieviele Theile zerlegten sie ihn? Was wurde sein Mund, was seine Arme? Was
sollen seine Schenkel und Fiisse geworden sein? Sein Mund ward der Brahmane,
seine Arme der Kschatrija, seine Schenkel der Waischja; aus seinen Fiissen wurde
der Schiidra gehoren.

Diese Stelle wird von den Brahmanen als die magna charta ihrer bevorzugten
und dominirenden Stellung angesehen. Sie wurde spiter dahin gedeutet, dass dieses
Urwesen Brahma sei, und dass die Brahmanen aus seinem Munde, die ibrigen
Kasten ans den iibrigen Korpertheilen hervorgegangen seien. Sie beweist jedenfalls,
dass das Kastenwesen in Indien sehr alt ist, und sich bereits in der wedischen
Zeit findet. Man hat dieser Zeit das Kastenwesen absprechen wollen, weil mit
Ausnahme dieser Hymne nirgends in den alten Liedern eine deutliche Erinnerung
daran sich finde. Die Hymne selbst hat man ganz an das Ende der wedischen
Periode verlegt. In ihrer gegenwiirtigen Fassung ist sie wohl nicht dlter als die
Mehrzahl der Hymnen des zehnten Buches und die des Atharwaweda. Aber die
darin enthaltenen Ideen sind sicherlich uralt; namentlich der descriptive Theil der-
selben sieht wie eine versificirte Opferformel aus. Und in der That steht das Lied
im Jadschurweda auch unter Formeln, die sich auf das Menschenopfer beziehen,
das in fritheren Zeiten in Indien tblich war.

Wenn man indess auch zugibt, dass diese Hymne mit ihren Gedanken erst
ein sehr junges Produkt der wedischen Zeit sei, so ist damit immer noch kein zu-
reichender Beweis geliefert, dass die Kasten in der frithesten Zeit der Einwanderung
der Arier in Indien {iberhaupt noch nicht existirten. Wie wir oben gesehen haben
(S.9), kommt schon der Brahman i1m Gegensatz zum Rajan, d.h. einem Mit-
gliede der Kriegerkaste (sie heissen statt Kshatriya ofter Rajanya) vor, was deutlich
auf Kastenunterschied hinweist. Zudem ist es schwer denkbar, dass das Kasten-
system, dessen in allen Theilen aller vier Wedas !°) bald hiufiger, bald seltener

2*
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gedacht wird, sich pldtzlich in der spidtern wedischen Periode gebildet habe. Der
Grund, dass die Namen der Kasten in denjenigen Hymnen des Rigweda, die mit
Recht oder Unrecht als die dltesten gelten, (denn eine eingehende Untersuchung -
mit sichern Resultaten fehlt bis jetzt ganz) nicht erwihnt werden, kann auch ein
anderer sein. Man darf nimlich nicht tbersehen, dass die weitaus iliberwiegende
Zahl wedischer Hymnen fiir Opferzwecke und zum Theil fiir ganz bestimmte Cere-
monien gedichtet, oft nur die poetischen Variationen uralter Opferformeln ') sind,
und dass sie ferner in ihrer Mehrzahl von brahmanischen Verfassern herriihren.
Da das Ceremoniel in den Liedern nicht vorgeschrieben ist, sondern sich hier fast
alles um die Anrufung der verschiedensten Gotter dreht, so war auch keine Ge-
legenheit geboten, der Kasten besonders zu gedenken. Die Opferer, d. h. diejenigen,
welche die Opfer bringen lassen, (die sogenannten Yajamandas) heissen ,,Geber
im Allgemeinen, auch ,,die Reichen'* (maghavan), ohne dass die Kaste genannt
wire. Nach den Brihmanas, welche sich den alten Sammlungen von Liedern
und Sprichen anschliessen, wie wir gesehen haben, sind die drei obern Kasten
Brihmanas, Kschatrijas und Waischjas (Ackerbauer), in welche die altarischen
Einwanderer zerfielen, allein berechtigt, ein Opfer bringen zu lassen; aber das Voll-
ziehen derselben ist bereits das ausschliessliche Privilegium der Brahmanen. Fir
alle Opfernden. welcher dieser drei Kasten sie auch angehorten, wurden im Ganzen
dieselben heiligen Verse und Opferformeln angewandt mit einigen unwesentlichen
Unterschieden, wie z. B. in der Wahl der Metra. Auch gab es fiir die Konige
besondere Opfer, wie z. B. das Aschwamedha d. 1. Pferdeopfer, das Konigs-
Weiheopfer (rdjasiyu). Nur die Schudras waren vom Antheil an allen Opfern
ausgeschlossen. Da es nun keine besonders fiir Brahmanen, oder fir I{schatrijas,
oder Waischjas gedichteten Lieder und Opferspriiche gab, wie es wirklich deren
fir die Ceremonien der Schudras gibt (denn diese diirfen nicht einmal Wedaverse
hdren), so war fir die wedischen Poeten gar keine (elegenheit vorhanden, in ihren
Hymnen der Kasten zu gedenken. Das Nichtvorkommen der einzelnen Namen
derselben beweist desswegen noch gar nicht ihre Nichtexistenz. Der Schluss war
jedenfalls voreilig. Es lisst sich ausser den gegebenen noch ein weiterer positiver
Grund anfiibren, dass die Kasten schon in der dltesten Zeit wirklich vorhanden
waren. In den Religionsurkunden der so nahe verwandfen Iranier, dem Zendawesta,
finden sich ganz deutlich die vier Kasten, nur unter andern Namen, nidmlich:
1) Athrava ,Priester* (Skr. Atharvan), 2) Rathaéstao ,Krieger**, 3) Vastryo
fshuyas ,,Ackerbauer*, 4) Hdaitis (Pehl. hutokhsh) ,,Handwerker'* (Yasna 19, 17.
Westerg.). Nihere Angaben dber das gegenseitige Verhiltniss dieser Kasten zu
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einander enthalten die Zendschriften zwar nicht; aber wir konnen aus mehreren
Umstiinden schliessen, dass die Priester, die Athravas, bereits eine Art Kaste bil-
deten. So wird z. B. dem Zarathustra (Zoroaster) von Ahuramazda (Ormuzd) ver-
boten, einen heiligen Spruch jemand anders als einem Athrava, d.i. Priester, mit-
zutheilen (Yashts 14, 46. Westerg.) Niemand als der Sohn eines Priesters darf
Priester werden, und die Tochter von Mitgliedern der Priesterkaste diirfen nur
innerhalb der Kaste verheirathet werden, ein Gebrauch, der heute noch besteht.
Der Unterschied der iibrigen Kasten hat sich indess bei den Zoroastriern ebenso
verwischt, wie auch bei den Hindus sich nur die Brahmanenkaste im Ganzen rein,
aber doch in unzéhlige Abtheilungen gespalten, erhalten hat, wihrend die ibrigen
drei Kasten sich in eine grosse Zahl von Mischkasten aunfgeldst haben, so dass
heutzutage vier Kasten eigentlich nur in der Theorie, aber nicht in der Wirklichkeit
existiren. Dieser Umstand nun, dass sich bei den Zoroastriern noch ein Rest des
Kastenwesens erhalten hat, spricht sehr fir die Annahme, dass dasselbe schon bei
den Indern in der iltesten Zeit, jedenfalls seit ihrer Einwanderung in Indien be-
stand. Wie eng der Zusammenhang zwischen den alten Indern und Iraniern noch
in der wedischen Zeit gewesen sein muss, zeigt eine von mir kirzlich entdeckte
deutliche Anspielung auf den Anfangsvers des Atharwaweda, die sich im Zenda-

westa findet '%).

Wir diirfen es nach dieser Untersuchung als eine kaum zu bezweifelnde That-
sache aussprechen, dass die Brahmanen bereits in der dltesten wedischen Zeit eine
besondere Kaste bildeten, dass die Aufnahme in dieselbe zwar nicht unmédglich,
aber doch mit den grossten Schwierigkeiten verbunden war. Diese Schwierigkeiten
gind am anschaulichsten in der Sage von Konig Wischwiamitra abgespiegelt,
Da dieser Konig durch den bekannten Spottvers von Heinrich Heine eine ge-
wisse Celebritit in Deutschland erlangt hat, so will ich die so interessante Sage
iiber seinen Kampf um die Erlangung der Brahmanenwiirde hier einflechten. Sie
findet sich in verschiedenen Schriften des indischen Alterthums, namentlich aber
in den beiden grossen epischen Gedichten, dem Mahdibharata und Rdamdyana; am
ausfiihrlichsten und anziehendsten aber in dem letztern (I, 51 — 65). Nach diesem
war Wischwidmitra ein grosser Konig und kam auf seinem Zuge durch die
Erde, begleitet von seiner ganzen Armee, zu der Einsiedelei des Brahmanen Wa-
sischtha, der ihn mit seinem Heere gastlich aufnahm. Eine wunderthitige Kuh
im DBesitze von Wasischtha lieferte die kdstlichsten Speisen und Getrinke fiir den
Konig und die ganze Armee. Der Konig erbat sie sich von Wasischtha fir 100,000
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gewdhnliche Kiihe; aber der Brahmane schlug ihm seine Bitte ab. Nun steigerte
der Konig sein Angebot. Als aber alles vergeblich war, gab er Befehl, die Kuh
mit Gewalt wegzufiihren, aber es gelang ihm nicht; dean die Kuh kehrte stets zu
ihrem Herrn zuriiek. Sie forderte nun den Wasischtha auf, ihr zu erlauben, mit
Wischwamitra und seiner Armee in offenen Kampf zu treten. Nach einiger Zo-
gerung ertheilte ihr Herr die Erlaubniss zum Kampfe. Die Kuh rief sodann durch
ibr Briillen ganze Heere von Kriegern hervor. Nach lingerem Kampfe wurde Wisch-
wamitra mit seiner ganzen Armee vollstindig besiegt, und verlor noch obendrein
hundert von seinen Sohnen. Nach seiner Niederlage begab er sich auf den Hima-
laya, unterzog sich schweren Kasteiungen, als deren Lohn ihm Mahiddewa (Schiwa)
,,die Wissenschaft der Waffen** in allen ihren Theilen offenbarte, und ihn sogar
mit himmlischen Waffen versah. Er kehrte zuriick, griff sofort die Einsiedelei
des Wasischtha an, verbrannte sie und jagte alle ihre Einwohner in die Flucht.
Jetzt kam es zum Zweikampf zwischen Wischwimitra und Wasischtha. Der Brah-
mane bedroht nun Wischwimitra mit dem Brahmastocke (brahmadanda); dieser
aber erhebt seine feurige Waffe (dgneyam astram), und heisst Wasischtha Stand
halten. Der Brahmane erwiedert seine Aufforderung mit folgenden hohnischen
Worten: ,,Wie kann deine Kschatrija-Macht mit der Macht eines Brahmanen iiber-
haupt verglichen werden? Schau, du erbirmlicher Kschatrija! meine gottliche
Brahma - Macht!** Die feurige Wafle, welche Wischwamitra zum Kampfe erhob,
wurde von dem Stocke des Brahmanen unschiidlich gemacht, ,,wie Feuer vom Wasser
geloscht wird.“ Er focht dann mit andern gottlichen Waffen, darunter selbst mit
dem Dreizack des Schiwa, und der furchtbaren Waffe des Gottes Brahmi selbst,
gegen den Brahmanen; aber sein Brahmastock verschlang sie alle. Jetzt nahm
Wasischtha eine furchtbare Gestalt an; Feuer spriihte aus allen Poren seines Kdrpers.
Die Eremiten besiinftigten ihn, um grosses Unheil, etwa einen Weltbrand, zu ver-
hiiten ; der Brahmane that dem Laufe seiner Rache Einhalt, da seine Ueberlegenheit
von seiner Umgebung anerkannt war. Wischwimitra selbst erkannte die Nichtigkeit
seiner ganzen Macht im Vergleich mit der brahmanischen mit den Worten an:
,Pfui der Stirke eines Kschatrija! die Stirke eines Brahmanen allein ist Stirke;
durch den Brahmastock allein sind alle meine Waffen vernichtet worden.** Dem
Konig blieb nun nichts ibrig als sich entweder in seine untergeordnete Lage zu
finden, oder sich durch langdauernde Kasteiungen, durch fortgesetzte Concentration
des Geistes, die Brahmanenwiirde zu erwerben. Der ehrgeizige, willenskriftige
Wischwimitra entschloss sich zu dem letztern. Nachdem er seine Bussiibungen
eintausend Jahre lang fortgesetzt, erschien ihm der Gott Brahmé, von allen Gottern
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gefolgt, und kiindigte ihm an, dass er ein ,koniglicher Rischi (rdjarshi)* sei, d. h.
er habe jetzt den Rang eines Rischi oder Weisen, gehdre aber immer noch der
Kriegerkaste an, wenn er auch darin die hochste Stufe erreicht habe. Wischwa-
mitra betrachtete diese Auszeichnung als eine ganz ungeniigende Belohnung seiner
durch die Kasteiungen erworbencn Verdienste. Er begann seine Bussiibungen, wo-
durch nach indischer Anschanung sich jeder eine tibernatiirliche Macht erwerben
und den Gottern alles abtrotzen kann, auf's neue. Nach Verfluss von weitern
tausend Jahren erschien Brahmi wieder mit den Gdttern, um ihm seinen Lohn zu
geben; er wurde als ,Rischi** schlechthin, d. h. als Weiser und Seher proclamirt,
ohne einen auf die Kaste deutenden Beisatz. Aber auch diese Auszeichnung be-
friedigte ihn nicht. Er setzte seine Kasteiungen fort; aber die Gotter geriethen
in Sorge ob seiner tidglich wachsenden tbernatirlichen Kraft, und beschlossen, ihn
durch eine himmlische Nymphe, die Menaki, verfiliren zu lassen. Der Plan
gelang nur theilweise, da Wischwdmitra sich bald seiner unwiirdigen Leidenschaft
zu schiimen begann und die Nymphe wieder fortschickte. Nach Verfluss von weitern
tausend Jahren ertheilte ihm Brahmé& den Rang eines ,,grossen Rischi** (maharshi),
ohne Beisatz der Kaste. Aber auch dieser hohe Titel geniigte ihm nicht; er ver-
langte den eines Brahma - Rischi, d. h. eines Rischi der Brahmanenkaste. Brahma
sagte ihm, dass er seine Sinne noch nicht ganz bezihmt habe, und folglich dieses
hochsten Ranges noch nicht wiirdig sei. Wischwamitra unterzog sich nun noch
viel hirtern Kasteiungen als bisher. Nach Verfluss von tausend Jahren war seine
Kraft so gewachsen, dass sie den Gottern den grossten Schrecken einflosste. Sie
wandten sich in ihrer Noth wieder an eine himmlische Nymphe, die Rambhi,
mit dem Auftrage, Wischwiamitra zu verfilhren. Dieser erkannte die geheime Ab-
sicht der Gotter, und verfluchte die Nymphe, dass sie sofort in Stein verwandelt
wurde. Aber nun hatte ihn dieser Fluch mit seinen fiir die himmlische Nymphe
go furchtbaren Folgen aller seiner Kraft beraubt, und so musste er seine Kastei-
ungen von neuem beginnen. Er unterzog sich den furchtbarsten, ganz unerhirten
Anstrengungen weitere tausend Jahre. Nach Verfluss dieser Zeit hatte er allen
Zorn vollstindig besiegt. Endlich liessen sich die Gotter aus Furcht, er mochte
durch seine Busskraft Himmel und Erde zerstéren, herbei, ihm die heissersehnte
Brahmanenwiirde zu verleihen. Brahmi begriisste ihn als ,,Brahma - Rischi.** d. h.
als einen Rischi der Brahmanenkaste. Wischwimitra, ausser sich vor Freude, dass
endlich nach Verlauf von vielen tausend Jahren sein Wunsch in Erfiillung ge-
gangen war, verlangte von den Gottern, dass er als Brahmane von den Wedas
sowohl als von seinem grossen Gegner, Wasischtha, anerkannt werde, was auch
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wirklich geschah. Also solche Anstrengung, Ausdauer und Mihsale aller Art
kostete es nach indischer Anschauung einen michtigen Konig, um den Rang, die
Wiirde uud die geistliche Macht eines Brahmanen zu erringen!

Dieser lehrreichen Legende liegen historische Facta zu Grunde, wie ein niiheres
Studium der Lieder des Rigweda ergeben hat. Unter den zehn Biichern, in welche
diese Sammlung der uralten heiligen Hymnen der Brahmanen zerfillt, enthilt das
dritte die Lieder des Wischwimitra und seiner Familie, das siebente die des Wa-
gischtha und seiner Angehdrigen. Aus beiden sehen wir, dass beide Rischis am
Hofe eines in der wedischen Zeit beriihmten Kdnigs, des Suddis, die Stelle eines
Purohita '®) (d. h. der Vorgesetzte), eines geistlichen und weltlichen Rathgebers, einer
Art von Premierminister, bekleideten. Geistliches und Weltliches waren so eng
miteinander verbunden, dass sie nicht geschieden werden konnten. Alles Gliick
und Gedeihen hing von der richtigen Vollziehung der Opfer ab. Ihrem Gelingen
allein verdankte der Kdnig den Sieg iiber seine Feinde. Soviel scheint festzustehen,
dass Wischwimitra der Kriegerkaste, und nicht der der Brahmanen angehdrte, und
dass er oder seine Familie lingere Zeit um Anerkennung des von ihnen kraft des
Besitzes alter wunderkriftiger Lieder und héherer Weishelt beanspruchten Brahmanen-
rangs zu kdmpfen hatte; denn der Zug, dass Wischwidmitra ein Kschatrija war,
kehrt iiberall wieder. Der Grund des Hasses zwischen Wischwimitra und Wa-
sischtha und der vielleicht durch mehrere Generationen hindurch andauernden Er-
bitterung zwischen beiden Familien scheint der gewesen zu sein, dass Wischwiamitra
von Wasischtha, oder auch umgekehrt, aus der Premierministerstelle am Hofe des
Sudas verdringt wurde; denn nach indischer Sitte sind Ministerstellen erblich. Wa-
gischtha, in dessen Hymnen das Wort Brakma so ungemein hiufig sich findet,
beanspruchte als Inhaber des Brakhma eine héhere Macht. In den Liedern seiner
Familie wird 1hm sogar ein ibernatirlicher Ursprung zugeschrieben (er heisst der
Sohn des Mitra- Varuna und der Urvas'i. Rv. 7, 33, 11.). Seine Weisheit und
sein Wissen wird als ganz ibernatiirlich geschildert. Indess Wischwimitra scheint
sowohl als Dichter von Opferliedern als auch durch practische Ausiibung der Opfer-
kunst sich einen grossen Ruf erworben zu haben. Die formliche Anerkennung seiner
Familie als einer brahmanischen scheint zwar keine Folge seiner Kasteiungen, die
wohl alle mythisch sind, sondern die der Adoption eines jungen Brahmanenknaben
gewesen zu sein, der von seinem unnatiirlichen Vater (laut der alten im Aifareya
Brdihmana erzihlten Legende '*) an einen Konig verkauft worden war, um an
der Stelle seines Sohnes, dessen Leben dem Gotte Waruna verfallen war, geopfert
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zn werden, Wischwimitra adoptirte ihn, nachdem er von dem Opfertode durch
die Gnade der Gotter erlost war, zum Verdruss von fiinfzig seiner Sohne, und

setzte ihn zum Erben seiner ,,Wissenschaft*, d. h. der von ihm gedichteten Lieder
und von ihm erworbenen Opferkenntniss ein.

Obschon sich der Ursprung der Familie des Wischwimitra aus der Krieger-
kaste nie verwischt hat, so wurde er doch spiter als einer der Griinder des Brah-
manenthums anerkannt, und erhielt einen Platz unter den 7 grossen Rischis, die
nach brahmanischem Glauben als Sterne erster Grosse im Bilde des grossen Biren
prangen. Ja der heiligste Vers des ganzen Weda, die sogenannte Grdyatri, oder
Savitri, (er ist im Gayatri-Metrum und an den Gott Savitar d.i. die Sonne, ge-
richtet) findet sich in der Sammlung der Lieder des Wischwamitra (Rv. 3, 62, 10.).
Jetzt noch existiren Nachkommen seines Geschlechtes '*), sowie von dem des Wa-

gischtha, wie ich durch meinen Verkehr mit Brahmanen erfuhr. Mehrere davon
waren meine Schiiler.

Die Geschichte des Wischwiamitra erdffnet bereits einen Einblick in das Ver-
hiiltniss der Brahmanen zu den ibrigen Kasten, insbesondere zu der Kriegerkaste.
Wir sehen hier die geistliche und weltliche Macht im Kampfe auf Leben und
Tod miteinander. Der Inhaber der weltlichen Macht unterliegt, und kommt zur
Einsicht, dass seine Macht nichts sei im Vergleich mit der eines Brahmanen.
Hieran reihen sich einige interessante Fragen, die ich in Kiirze beantworten will.
Vor allem ist man begierig zu wissen, durch welche Mittel denn die Brahmanen

zu einer so ausserordentlichen Macht gelangten, wie sie dieselbe befestigten, und wie
gich die weltliche Macht dazu verhielt

Wie wir bereits bei der Erklirung ‘der Worte Brahma und Brahmana ge-
sehen haben, verdanken die Brahmanen ihren Einfluss und ihre hervorragende Stellung
hauptsichlich ihrem hoheren Wissen, besonders aber der Opferkunst. Um diess
begreiflich zu machen, muss ich hier einiges iiber das indische Opfer im Allge-
meinen ') bemerken. Dieses hat eine andere und viel weiter greifende Bedeutung
als bei den Griechen, Romern oder Hebrdern. Die Opfer, welche die Brahmanen
bringen, sind in der Regel weder Dankopfer, die man den Gottern fiir erwiesene
Wohlthaten bringt, noch Siihnopfer, wodurch man sich von den schweren Folgen
eines Verbrechens oder einer Siinde loskauft, sondern sie sind das Mittel zur Be-
friedigung aller Wiinsche, auch der iibertriebensten. Durch Opfer kann man sich,

3
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(wie schon oben bemerkt wurde) irdischen Besitz, Nahrung, Viehstand, Nach-
kommenschaft, Ehre, Ruhm, den Ruf der Heiligkeit, Macht und Gewalt, und nach
dem Tode einen Platz im Himmel erringen und selbst ein Gott werden. Die Ge-
winnung des Himmels und des Ranges einer Gottheit ist meist der Hauptzweck
der Opferer. Selbst die Gotter, denen man opfert, haben sich 1hren Rang erst
durch Opfer erworben, eine Anschauung, der man schon in den Liedern des Rig-
weda begegnet. Anfangs waren die Opfergebriuche sicher einfach, aber schon
wihrend der Zeit der Abfassung der Mehrzahl wedischer Lieder wurden sie bereits
so complicirt, dass weder ein Priester noch ein Tag dazu ausreichte. Die Zahl
der verschiedenen Riten, von denen jeder eine symbolische Bedeutung hat, mehrte
sich von Tag zu Tag, um das Opfer in die Linge zu ziehen und so die Taschen
der Gliubigen zu leeren. Je complicirter das Opfer wurde, desto schwieriger wurde
auch seine Vollziehung, aber auch desto sicherer sein Erfolg. Wollte ein an die
Opferwunder Gldubiger einen bestimmten Zweck erreichen, so erfuhr er bald, dass
ein Opfer nicht geniigte. Er musste einen langedauernden Opfercursus durchmachen,
indem er vom einfachen zum complicirten Opfer fortschritt. Zuerst hatte man die
zum Opfer nothigen drei heiligen Feuer zu griinden; so wurde man ein Agnihotri,
d. h. einer, der das tdglich vorgeschriebene Feueropfer bringt, wie die Anhinger
der alten wedischen Religion jetzt noch in Indien heissen. Nun folgen die Neu-
monds- und Vollmondsopfer, bei denen noch vier Priester geniigen (drei Haupt-
priester und ein Assistent). Zum gliicklichen Erfolg war aber noch ein grosses
Somaopfer, dessen Vollziehung wenigstens fiinf Tage in Anspruch nimmt, und sechs-
zehn Priester erfordert, nothwendig. Ja wer der Erreichung seines Wunsches ganz
sicher sein wollte, that wohl einen ganzen Cyclus von sieben Somaopfern (das so-
genannte Jyotishfoma) zu bringen. Wer Lust hatte, weiter zn opfern, dem war
ebenfalls Gelegenheit geboten. Die Zahl der Priester konnte vervierfacht werden,
so dass 64 nothig wurden (bei dem sogenannten Saurvato-mukha Opfer). Fiir die
Kschatrijas gab es noch besondere Opfer, wie das Aschwamedha, d.i. Pferde-
opfer, das Ridschasiiya, d.i. das mit der Konigsweihe verbundene Opfer. Das
Pferdeopfer war das allerkostspieligste, da der Konig zu demselben Brahmanen von
allen Theilen Indiens einzuladen, und sie alle mit Geschenken zu bedenken hatte,
8o dass seine Schatzkammer fiir lange erschopft wurde. Es gab Opfer, die soge-
nannten Satfras, d.i. Opfersitzungen, die ein ganzes Jahr, ja sogar eine ganze
Reihe von Jahren dauern konnten, so dass die Opferkunst ein eigentliches und
zwar sehr eintrigliches Gewerbe wurde. Es bildeten sich ganze Corporationen von
Brahmanen, die ihr ganzes Leben der Vollziehung von Opfern widmeten. Die Konige
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mussten sie unterstiitzen; denn das Wohl des Landes hing davon ab. Wo viel

‘geopfert wird, da fillt nach einer heute noch in Indien herrschenden Anschauung

reichlicher Regen. Bei anhaltender Trockenheit sagen die Brahmanen jetzt noch,
dass es Folge von Abnahme der Opfer sei, die von der englischen Regierung keine
Unterstiitzung fiinden, wie sie es immer von Seite der einheimischen Fiirsten ge-
funden. Die Hauptgottheit des Somaopfers war stets Indra, der durch Gewitter
Regen spendende Gott. Die Brahmanen hatten es in ihrer Gewalt, durch die Be-
reitung des Somatrankes aus dem Safte des Sarcostemma wviminale ihn so zu
stirken, dass er die von einem Didmon geraubten Wolkenwasser befreite und auf
die diirstende Erde ausgoss.

Die urspriingliche Bedeutung der Brahmanen lag hauptsiichlich darin, dass
sie die Gewitter- und Regenmacher waren, und so als die Inhaber des Brahma,
d. i. des Wachsthums und Gedeihens, als Nahrungsspender galten. Die Anschauung
muss uralt sein, und schon frithe tiefe Wurzeln in den Gemiithern des indischen
Volkes geschlagen haben. Da die Wissenschaft der Brahmanen fiir ganz unent-
behrlich galt, so wussten diese schlauen Kdopfe sehr bald den Kreis ihrer Thitigkeit
zu erweitern. Sie versprachen nicht nur dem verschmachtenden Volke Regen vom
Himmel herabzuzaubern, sondern vermdge ihrer Kenntniss der heiligen Lieder und
Gesinge, jeden Wunsch zu befriedigen, dem Kinderlosen Nachkommenschaft, dem
Armen Reichthum, dem Konige Macht und ausgedehnte Herrschaft, dem Ehrgeizigen
Ruhm und Ehre u.s. w. zu erwirken. Sie standen der Menge als wahre Wunder-
miinner gegeniiber, in deren Dienste die Gotter und alle Naturkriifte standen. Darf
es da Wunder nehmen, wenn sie von der ungebildeten Masse des indischeu Volkes
wie Gotter angestaunt und verehrt wurden? Da ihre Geltung von dem Besitze der
heiligen Lieder, Spriiche und der Kenntniss der Opfer abhing, so trugen sie Sorge,
ihre Wissenschaft geheim zu halten. Der Weda durfte lange gar nicht schriftlich
aufgezeichnet werden, und hat sich Jahrhunderte lang nur durch miindliche Ueber-
lieferung erhalten; ja selbst heute gibt es noch viele Brahmanen, die einen der
Wedas, selbst ohne den Inhalt zu verstehen, wortlich auswendig wissen '), Die
Brahmanen konnten als die einzigen Inhaber einer so wichtigen Wissenschaft den
Aberglauben des Volkes auch fir sich allein ausbeuten, und haben diese Gelegenheit
auch trefflich zu beniitzen verstanden. Nicht nur wollten sie durch die extrava-
gantesten Geschenke (dakshind) geehrt sein, sondern sie beanspruchten auch eine
gesellschaftliche Sonderstellung ; sie wollten mit einem Worte nicht unter, sondern
iiber dem (Gesetze stehen. Sie wollten nicht etwa blosse Mittelpersonen zwischen
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den Gottern und iibrigen Menschen, wie die Priester anderer Nationen, der Juden,
Perser, Griechen, Romer u. s. w. sein, sondern ihre Macht war der der Gotter
gleich ; sie waren selbst auf der Erde wandelnde Gdtter. So heisst es in einem
wedischen Buche (S’afapatha Brahmana 11, 2, 2, 6.): , Es gibt zwei Arten von
Gottern, ndmlich die eigentlichen Gotter, wihrend die Brahmanen, welche die
heilige Ueberlieferung, d. i. den Weda, auswendig wissen (s'us’ruvdmso aniichandh),
die Menschengotter sind. Die Verehrung ist bei beiden gleich; die Gotter erhalten
Opfergaben (dhuti); die Brahmanen aber, welche die heilige Ueberlieferung aus-
wendig wissen, (zeschenke (dakshina). Durch Opfergaben stellt man die Gotter
zufrieden ; durch Geschenke die Menschengdtter, ndmlich die Brahmanen. Diese
beiden Arten von Gottern machen den Opferer glicklich, wenn sie befriedigt sind“.
Ja es finden sich Stellen, in denen die Brahmanen sich noch eine hohere Macht
zuschreiben als selbst die Gotter besitzen. So heisst es im Atharwaweda (Sambh.
11, 5.) vom Brahméitschiri, d. h., von einem Brahmanen, der sich dem Studium
der heiligen Wissenschaft widmet, (was nicht alle thun), also einem Studenten
brahmanischer Theologie: ,,Die Gotter sind vereinigt in ihm; er hat die Erde und
den Himmel gegriindet . . . Er war vor dem Brahma geboren; aus ihm kam das
Brahma . . . Er erzeugt die gittliche Wissenschaft, das Wasser, die Welt u. s. w.*

Ber diesen masslosen Anspriichen, welche die Brahmanen erhoben, die sich
fir allmichtig und allwissend, in der That fiir die eigentlichen IHerren der Welt
ausgaben, war es ganz natiirlich, dass sie der iibrigen Menschheit gegeniiber eine
streng geschlossene Kaste bilden mussten. Noch in der wedischen Zeit scheinen
sie mehr Gewicht auf die Vererbung der so allmichtigen heiligen Wissenschaft als
des unversiegbaren Reichthumsquells vom Vater auf den Sohn und die Nachkommen,
als auf die Reinerhaltung des Blutes durch Heirathen in der Kaste gelegt zu haben.
Als im Verlaufe der Zeit die zahlreichen Brahmanenfamilien, fiir deren Vermehrung
schon durch das Geselz gesorgt war, dass jeder Vater einen Sohn haben miisse
(hat er keinen leiblichen, so muss er einen adoptiren) den {ibrigen Stiinden gegen-
iiber immer mehr eine Sonderstellung einzunehmen begannen, so wurden Heirathen
ausserhalb der Kaste verboten. Sie wurden immer abgeschlossener, was eiuen nach-
theiligen Einfluss auf die ibrigen Klassen der Gesellschaft ausiibte, die sich in
Folge des von den Brahmanen gegebenen Beispiels ebenfalls kastenartig abschlossen.
Nicht bloss Heirathen mit den Mitgliedern anderer Gesellschafts-Klassen wurden
verboten, sondern auch gemeinschaftliche Mahlzeiten, ja selbst die Beriihrung. Die
Kasten wurden fiir eine gottliche von Anbeginn her existirende Einrichtung erklért,
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die kein Sterblicher ungestraft verletzen diirfe. Die Brahmanen nahmen darin die
hochste Stelle ein, und erklirten kraft ihres gbttergleichen Ranges ihre Personen
fiir heilig und unverletzlich. Fir das grosste aller Verbrechen galt der Brahmanen-
mord. Dagegen konnte kein Konig einen Brahmanen wegen irgend eines begangenen
Verbrechens an Leib und Leben strafen, ohne die schwerste Schuld auf sich zu
laden. Selbst das Eigenthum des Brahmanen galt fir so heilig, dass, wenn er
kinderlos und ohne nihere Verwandte sterben sollte, seine Hinterlassenschaft nie
dem Konige zufallen darf, der sonst in solchen Fillen nach indischem Gesetz ein
unzweifelhaftes Recht auf das Eigenthum von Mitgliedern aller andern Kasten hat,
sondern muss irgend einem Brahmanen gegeben werden. Gegen Angriffe auf ihr
Eigenthum durch die Konige, die friiher ofter stattgefunden zu haben scheinen,
suchten sie sich durch Androhung der verderblichsten Folgen sicher zu stellen.
,,Des DBrahmanen Weib* heisst es (Hv. 10, 109, 4.) 1st schrecklich, wenn sie ge-
nommen wird; sie stiftet Unheil im hdchsten Himmel.** Ebenso bringt die Kuh
eines Brahmanen dem, der ihn derselben beraubt, das grosste Unheil; ihr Fleisch
verwandelt sich in Gift fir den, der sie schlachtet und isst, u. s. w. (Atharv.
Samh. 5, 18.)

Den Konig suchten sie in eine vollstindige Abhingigkeit zu bringen, und
wohl nie hat eine Priesterschaft soviel erreicht, wie die Brahmanen. Der Konig
hatte stets einen Brahmanen als Purohita, d. i. Premierminister (s. oben) anzu-
stellen, der Geistliches wie Weltliches zu verwalten hatte. Bei der Anstellung
desselben hatte er sich sogar einer seiner Wiirde wenig angemessenen Ceremonie
zu unterziehen. Er musste nimlich die Fiisse des anzustellenden Brahmanen waschen
und dabei folgende Worte sprechen (A«f. Brahm. 8, 27) ,,Ich wasche, o Gotter,
den rechten und linken Fuss (des Purohita), dass mein Reich beschitzt und ge-
sichert bleibe. Mogen die Wasser, mit denen ich sie gewaschen, meinen Feind
vernichten!** Der anzustellende Brahmane ist die personificirte Gliicksgdttin; dess-
wegen muss der Konig bei dieser Gelegenheit sagen: ,Ich bereite der Gottheit
des Gliickes einen Sitz.‘’

Der Konig, wenn seine Herrschaft von irgend welcher Dauer sein sollte,
musste von den Brahmanen formlich zum Konige geweiht werden. Diess geschah
wihrend des Rédschasiiya, d. 1. Konigsweiheopfers. Der eigentliche Akt der Weihe
war die Besprengung mit Wasser. Da die Vollziehung dieser Ceremonie fiir die
Kaste sehr eintriglich war, so versiumten die Brahmanen keine Gelegenheit,
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wiederholt den Konigen zu erzihlen, wie dieser oder jener alte Herrscher durch
dieses Opfer seine Macht fest begriindet, seine Feinde besiegt und vernichtet habe
Sie erfanden auch allerlei Geschichten, in welchen die verderblichen Folgen der
Missachtung oder sogar Misshandlung der Brahmanen seitens der Kschatrijas den
Konigen vor Augen gefiihrt wurden, um sie zu schrecken. Eine der interessantesten
Legenden dieser Art ist die von dem Konig Nahuscha. Dieser hatte durch die
Kraft der von ihm gebrachten Opfer eine solche Macht erlangt, dass er die ganze
Erde beherrschte. Er wurde aber so iibermiithig, dass er sich vermass, eintausend
Brahmanen zu seinen Palankintriigern zu machen. Als er einmal einen dieser
Heiligen, den Rischi Agastja, mit dem Fuss beriihrte, so verfluchte ihn dieser,
eine Schlange zu werden. Der Fluch ging in Erfillung.

Die masslosen Anspriiche der Brahmanen auf Allmacht und Allwissenheit
wurden indess nicht immer bereitwillig von den Konigen anerkannt, und es scheint
sogar nicht an blutigen Kdmpfen zwischen den Triigern der geistlichen und welt-
lichen Gewalt gefehlt zu haben. Die geistig hervorragendsten Mitglieder der Krieger-
kaste liessen sich nicht selten in einen Wettstreit mit den Brahmanen ein, wer
im Wissen der iiberlegenere sei, wie wir aus mehreren in den wedischen Biichern
tiberlieferten Legenden wissen und blieben sogar Sieger. So erklirten sich beriihmte
Brahmanen, wie Jadschnawilkja und Gargja fir besiegt von Kschatrijas im
Wissen, und baten sie um Unterricht, was gegen das Herkommen verstiess, da
nur die Brahmanen des Lehramts walten diirfen. Der Koénig Dschanaka wurde
in Folge seines hohen Wissens sogar ein Brahmane (S'atapatha Brahm. XI, 6,
2, 1—10.).

Die rohern Mitglieder der Kriegerkaste scheinen hauptsichlich darch die Reich-
thiimer und Schitze, welche die Brahmanen durch Ausbeutung des Aberglaubens
des Indischen Volkes sich erwarben, zu Angrifften gegen sie getrieben worden zu
sein, wie aus der Geschichte des Aurwa (im Adiparva des Makdabhirata) erhellt.
Die Brahmanen begniigten sich indess nicht immer mit der Anwendung geistlicher
Waffen und namentlich ihrer fir furchtbar gehaltenen Fliiche, sondern sie griffen
sogar zum Schwerte, um ihre dominirende Stellung den Konigen gegeniiber zu he-
haupten. Sie scheinen indess vielfach im Stande der Nothwehr gehandelt zu haben;
denn sonst wire es kaum denkbar, wie die Brahmanen iiberhaupt Gebrauch von
Waffen machen konnten, da diess Recht gesetzlich ausschliesslich den Kschatrijas
zusteht. So allein erklire ich mir die bekannte Sage von Paraschu Rima, dem
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Sohn des Brahmanen Dschamadagni, der, well ein Kschatrija seinen Vater er-
schlagen, der ganzen Kriegerkaste den Untergang schwor, und sie auch so voll-
stindig vertilgt haben soll, dass die spitern Kschatrijas als Nachkommen von brah-
manischen Vitern und Kschatrijamiittern angesehen wurden. Die Beschreibung des
Kampfes ist natiirlich ganz ibertrieben, da die Brahmanen als im Waffenwerk un-
geiibt, sicherlich nicht im Stande waren, die darin erzogenen Kschatrijas auszurotten.

Wenn auch schon die Brahmanen bei jeder Gelegenheit kund gaben, dass
ihre Macht grosser sei als die der Konige, so haben sie doch nie die konigliche
Gewalt sich angemasst. Sie wollten nur dem Konige nahe stehen, seine Rathgeber
sein und von ihm mit reichen Geschenken bedacht werden. Sie haben auch stets
Gehorsam gegen die Konige gelehrt, da sie die konigliche Gewalt als eine von
Gott eingesetste erklirten und erkannten. Nie schrieben sie sich die Macht zu,
Konige ein- und abzusetzen. Siindigt der Konig gegen die Gesetze der gottlichen
Weltordnung, so trifft ihn nach brahmanischer Anschauung immer von selbst die
Strafe als die Folge seiner frevelhaften That. Unter sich selbst haben sie nie eine
Hierarchie aufkommen lassen. Alle Brahmanen stehen sich gleich; nur durch
hervorragendes Wissen und wissenschaftliche Leistungen kann ein Brahmane sich
hoheres Ansehen und auch Einfluss und Geltung bei seinen Standesgenossen verschaffen.

Wir wiirden den Brahmanen indess Unrecht thun, wollten wir sie nur als
eine Classe von Menschen darstellen, die bloss auf den Aberglauben der Masse
speculirte und davon sich néhrte, ohne die geistige Entwicklung der Menschheit
gefordert zu haben. Als die von Anbeginn an durch gottliche Ordnung bestellten
Lehrer der Menschheit und die Triiger alles Wissens waren sie stets die eifrigsten
Pfleger aller Arten von Wissenschaften. Sie begniigten sich nicht damit, die heiligen
Ueberlieferungen der Vorzeit durch Auswendiglernen treu zu bewahren, sondern die
denkendsten Kopfe unter ihnen waren bestrebt, aus diesem Schatz der Ueberlieferung
heraus theils Systeme zu entwickeln, theils ganz neu zu schaffen. So begriindeten
sie das Studium der Grammatik, in welchem Zweige des Wissens sie mehr leisteten
als die Griechen, und machten daraus eine formliche Wissenschaft, die in 3996
kurzen aphoristischen von Pinini verfassten Lehrsitzen vorgetragen, und eingehend
commentirt wurde. Erst seit der Schipfung der vergleichenden Grammatik, einer
Wissenschaft des 19. Jahrhunderts, ist die hohe Wichtigkeit der grammatischen
Studien der Inder erkannt worden, und nicht ohne Einfluss auf diese junge Wis-
senschaft geblieben. Auf dieselbe Weise cultivirten sie die Rhetorik und Aesthetik,
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und schufen sich verschiedene Systeme der Philosophie. Die Ziffern, mit denen die
ganze Welt schreibt, sind eine Erfindung der Brahmanen ; die dltesten algebraischen
Gleichungen und ihre Losung stammen von den Ufern des Ganges. Astronomie
und Medizin blihten ebenfalls; in der erstern sind indess griechische Einfliisse
unverkennbar.

Gegenwirtig unter der Herrschaft der Englinder geht das Brahmanenthum
einer Krisis entgegen. Der Einfluss der Kaste ist im Schwinden; ihre alten Ein-
nahmsquellen, die Opfergeschenke und andere freiwillige Gaben, fangen an zu ver-
siegen; auch finden sich nur noch wenige indische Fiirsten, die nach altindischer
Sitte denen, die einen der Wedas auswendig gelernt, oder sich eine genane Kenntniss
irgend einer indischen Wissenschaft, wie der Grammatik, Rhetorik. Mathematik,
Philosophie u. s. w. erworben haben, jihrliche Stipendien aussetzen Die Brahmanen
haben indess die Zeit begriffen. Da sie sehen, dass mit dem Auswendiglernen von
Tausenden von Regeln der Grammatik, Rhetorik, Philosophie n. s. w. sich fiir eine
ganze Kaste nicht mehr der Lebensunterhalt erwerben lisst, so fangen sie an, die
englischen Schulen zu besuchen, Englisch zu lernen und sich wenigstens in ihrem
grossen Vaterland die Mehrzahl der niedern Beamtenstellen zu sichern. Ja einige
haben es schon zu einer solchen Meisterschaft in der englischen Sprache gebracht,
dass ihnen Lehrstiihle der englischen Litteratur in Indien ibertragen werden konnten,
Da sie die intelligentesten und fihigsten Kopfe unter den Hindus sind, so werden

gie immer eine grosse Rolle in der Geschichte und Culturentwickelung ihres Vater-
landes spielen.




Anmerkungen.

1. Siehe mehr iiber die Brihmanas in meiner Ausgabe und Uebersetzung
des Aitareya DBrdalkmana (2 Bd. Bombay 1863) Bd. I Introduction (pag. 1 — 7;
49 — 53). Ich habe in diesem Werk den Versuch gemacht. ein Brihmana zum
erstenmale vollstindig zu {ibersetzen. Seither hat die Erklirung dieses um-
fassenden und reichhaltigen wedischen Literaturgebiets keine wesentlichen Fort-
schritte gemacht; man begniigt sich in der Regel mit blossen Ausgaben des Textes
nebst Commentar, und gelegentlicher Uebersetzung einiger leichter besonders in-
teressant schemender Stellen. Die Erklirung namentlich des rituellen Theils ist
ungemein schwierig. Wiire ich nicht wihrend’ meines Aufenthalts in Indien in
der gliicklichen Lage gewesen, von Opferpriestern Erkundigungen -einzuziehen, so
wire ich nie im Stande gewesen, namentlich das Technische des indischen Opfers
zu begreifen. Das mir zu Gebote stehende ausserordentlich reiche Material be-
ziiglich des Opfercultus systematisch zu bearbeiten, habe ich bis jetzt leider
keine Zeit finden konnen, so wiinschenswerth es auch bei dem gegenwirtigen
kritischen Zustande der Wedastudien sein dirfte, und so oft ich auch schon
von Freunden und Kennern des wedischen Alterthums dazu aufgefordert wor-
den bin. Fir das tiefere Verstindniss der wedischen Hymnen ist eine
pihere Kenntniss des Opferrituals ganz unentbehrlich, da in denselben eine
Menge Anspielungen auf die Opfergebriiuche vorkommen. Der Mangel an der
néthigen Detailkenntniss in diesem Gebiete ist auch bei allen modernen Ueher-
setzungsversuchen wedischer Hymnen, selbst solchen, die von den bedeutendsten
Sanskritisten herriihren, unverkennbar; daher auch das Vage, Nebelhafte, und Un-
bestimmte in den Uebersetzungen so vieler Verse. Man hat sich sehr hiiufig durch
blosses Rathen aus dem Sinn und Zusammenhang zu helfen versucht. Wenn auch
nicht zu liugnen ist, dass auf diese Weise mancher glickliche Griff gemacht und
manche Dunkelheit aufgehellt worden ist, so ldsst sich auf der andern Seite mit
Bestimmtheit hehaupten und auch nachweisen, dass dieses Verfahren zu einem voll-
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kommenen Verstindniss der uralten wedischen Hymmnen vollig unzureichend ist.
Wer diese ehrwiirdigen Dokumente mit Sicherheit interpretiren, oder, um mich
eines treffenden Ausdrucks Max Miiller's zu bedienen, entziffern will, der muss sich
zuerst eine eingehende Kenntniss des gesammten wedischen Alterthums, und na-
mentlich aller Opfergebriauche, hiuslichen Ceremonien, Sitten, Rechtsgebriuche, der
philosophischen Speculation u. s. w. durch das Studium aller wedischen Sambhitis,
der dazu gehdrigen Brihmanas, der zahlreichen Upanischaden, der alten Opfer- und
Rechtshiicher mit ihren Commentaren erwerben, und nach sorgfiltiger Scheidung
des Aeltern von dem Jiingern interpretiren. Wie sehr gerade diese Anschauung
mangelt, zeigt das grossartig angelegte und sonst vieles Treffliche enthaltende
Petersburger Sanskritworterbuch fast auf jeder Seite. Ihr Mangel lisst sich anch
bei der Art wie es zu Stande kam und kommt, leicht begreifen. Man sammelt
die einzelnen Worter in den verschiedensten wedischen Werken, soweit sie zu-
ginglich sind (manche, welche ich sogar selbst besitze, fehlen), ordnet sie alpha-
betisch, und sucht nun mit moglichst geringem Zeitverlust durch eine mdglichst
rasche Ueberblickung der Stellen in denen ein Wort vorkommt, meist ohne Zu-
ratheziehung der Commentare, da deren Studium zu viele Zeit erfordern wiirde,
und sie hidufig auch gar nicht zugiinglich sind, den Sinn des Wortes zu errathen.
Dieses Verfahren kann aber in schwierigen Fillen (und deren Zahl ist ausser-
ordentlich gross) meist nur zu einem halben Verstindniss, ofter aber auch zu einem
volligen Missverstindniss fithren. Will man aber zu einem sichern Resultat riick-
sichtlich der Bedeutung namentlich eines technischen Ausdrucks gelangen, so geniigt
es nicht, nur die betreffenden Stellen, in denen derselbe vorkommt, fliichtig anzu-
sehen, sondern man muss die ganze Ceremonie, zu deren Nomenclatur er gehort,
vollkommen verstehen. Wie ist diess aber mdglich, wenn man nicht, ehe man
den Druck eines Lexikons beginnt, die ganze Literatur in all' ihren Theilen ein-
gehend studirt hat? Gerade in diesem Mangel an der ndthigen umfassenden und
genauen Detailkenntniss liegt die Schwiiche des sonst so niitzlichen und als Reper-
tortum von Parallelstellen so ausserordentlich brauchbaren Petersburger Sanskrit-
worterbuchs. Dagegen bildet eine bis in’s Finzelnste gehende Kenntniss aller Sitten,
(Gebriuche, Ceremonien, philosophischen Legriffe u. s. w. gerade die Hauptstirke,
der von den Verfassern jenes Worterbuchs so geringschitzig behandelten indischen
Commentatoren. Dessenungeachtet bin ich nicht geneigt, die Erkldrungen der
letztern in allen Fillen zu adoptiren. Sie haben, wie ihre starke, so auch ihre
sehr schwache Seite. Hiezu gehdrt vor allem der Mangel eines methodischen Ver-
fahrens, die Sucht zu etymologisiren, und die Bedeutung der Warter hiiufiz ohne
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Riicksicht auf die Parallelstellen bloss durch Etymologie zu bestimmen, was noch
schlimmer ist, als das Errathen des Sinnes aus dem Zusammenhang unter Ver-
gleichung einer geniigenden Anzahl von Parallelstellen. Auch kommt es nicht selten
vor, dass sie spitere Anschauungen in iltere Texte hineintragen, in die sie nicht recht
passen wollen. Sieht man indess auf die Resultate der indischen, und der modernen
europdischen Wedenerklirung, so diirfte keine von beiden Richtungen unbedingt zu
empfehlen sein; denn viele von den im Petersburger Worterbuch niedergelegten Er-
klirungen sind, sofern sie von den indischen géinzlich abweichen, und fiir sie nirgends
in der grossen indischen Literatur ein Anhaltspunkt zu finden ist, jedenfalls ebenso
unzuverlissig, als die von den indischen Commentatoren nur auf Grund einer Ety-
mologie gegebenen. Alles hier Gesagte konnte ich durch eine Reihe von Beispielen
erirtern, doch da diess hier zu weit fiilhren wiirde, so begniige mich mit den eben
gegebenen Andeutungen, um dem Uneingeweihten zu zeigen, wie schwierig immer
noch die Interpretation des Weda ist, und wohl noch lange bleiben wird. und wie
sehr man sich auch hier vor Einseitigkeit zu hiiten hat.

2. Die Zahl der Upanischaden ist sehr gross, Ich besitze allein 101,
die in einem Werke gesammelt sind, das ich von Baroda in Guzerat erhalten habe.

Da ein Verzeichniss derselben Sanskritisten von Interesse sein diirfte, so erlaube ich
mir ein solches hieher zu setzen.

1) Tripuratapana-upanishad 16 Blitter in Folio; 2) Siwrya-upanishad 2 Bl.;
3) Avyaktanrisimha-upanishad 5 Bl ; 4) Akshamalika-upanishad 8 Bl.; 5) Yoga-
kundali-upamishad 8 Bl.; 6) Kundalika-upanishad 3 Bl.; 7) S‘ukarahasya-upaish-
ad 6 Bl.; 8) Vedantasiravisrama-upanishad 1 Bl.; 9) Adhyatma-upanishad
4 Bl.; 10) Pipda-upanishad 1 Bl.; 11) Atharvanarahasyetris’ikha- bralomanam
4 Bl.; 12) Anubhavasara-upanishad 3 Bl.; 13) Pas‘upatabrahma-upanishad 6 Bl. ;
14) Savitri-upanishad 2 Bl.; 15) Rudrahyidaya-upanishad 4 Bl.; 16) Ganapati-
upanishad 3 Bl.; 17) Samavedoktavajras’uchi-upanishad 5 Bl.; 18) Siilaka-
upanishad 2 Bl.; 19) Bdahvricha-upanishad 2 Bl ; 20) Nirvanashatkam 1 Bl.;
21) Atmabodha - upanishad 4 Bl.; 22) Blikshuka-upanishad 2 Bl ; 23) Devi-
upanishad 3 Bl.; 24) Tarasara-upanishad 3 Bl.; 25) Bhdavana-upanishad 3 Bl.;
26) S'ariraka-upanishad 2 Bl.; 27) Annapirna-upanishad 23 Bl.; 28) Para-
brahma-upanishad 4 Bl.; 29) Atma-upanishad 1 Bl.; 30) Avadita-upanishad
3 Bl.; 31) Dars’ana-upanishad 16 Bl.; 32) Tripuwra-upanishad 2 Bl ; 33) Ka-
tha-upanishad 4 Bl.; 34) Paryyalada-upanishad 3 Bl.; 35) Omkara-upanishad
2 Bl.; 36) Mahavakya-upanishad 2 Bl : 57) Kawalya-upanishad 1 Bl ; 38) Muk-

4 *
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tiki-upanishad 12 Bl.; 39) Nrisumha-upanishad 25 Bl.; 40) Ekalkshara-upanishad
1 Bl.; 41) Akshi-upanishad 3 Bl.; 42) Brahmavidyd-upanishad 6 Bl.; 4135) Man-
dalabrahma-upanishad 6 Bl.; 44) S'vefas vetara-upanishad S Bl : 45) Aruneya-
upanishad 1 Bl.; 46) Bharga-upanishad 1 Bl.; 47) Jabali-upanishad 2 Bl.;
48) Paramahamsaparivrajaka-upanishad 4 Bl.; 49) Amyitandda-upanishad 2 Bl.;
50) Ndadalbindu-upanishad 2 Bl.; 51) Atharvas‘ira-upanishad 4 Bl.; 52) Athar-
vas ikha -upanishad 1 Bl.; 53) Mdaitreyi-upanishad 23 Bl ; 54) Ramatapana-
upanishad 11 Bl.; 55) Yogatatva-upanishad 1 Bl.; 56) Atmabodha-upanishad
1 Bl.; 57) Yogatatvabodha-upanishad 7 Bl.; 58) Adtma-upanishad 2 Bl.; 59) Ad-
hydatma-upanishad 4 Bl. (verschieden von Nr. 9); 60) Tris“ilhabralima-upanishad
9 Bl.; 61) Sitd-upanishad 3 Bl.; 62) Nurdlamba-upanishad 4 Bl.; 63) Kildig-
nirudra-upanishad 2 Bl.; 64) Amritabindw-upanishad 2 Bl.; 65) Kshuriki-
upanishad 2 Bl.; 66) Kaushitaki-upanishad 10 Bl.; 67) Ramatapini-upanishad
15 Bl.; 65) Sannydsu-upanishad 9 Bl 69) Twriydtitivadhita-upanishad 3 Bl.;
70) Ydajmavalkya-upanishad 3 Bl ;3 71) Hayagriva-upanishad 3 Bl.; 72) Saty-
ayana - upanishad 4 Bl.; 73) Saubligyalakshi -upanishad 4 Bl.; 74) Giruda-
upanishad 4 Bl.; 75) Dattitreya-upanishad 3 Bl.; 76) Kalisanitarpapa-upanish-
ad 1 Bl.; 77) Krishna-upanishad 2 Bl.; 78) Brahmavidyi-upanishad 1 Bl.;
79) Omkara-dhvani-nida-upanishad 9 Bl.; 80) Brihad-jabaila-upanishad 36 Bl.;
81) Mahd -upanishad 30 Bl.; 82) Tejobindu -upanishad 27 Bl.; 83) Nirada-
parivrdjaka-upanishad 31 Bl.; 84) Mahdndrayana-upanishad 13 Bl.; 85) S'dn-
dilya-upanishad 13 Bl.; 86) Vardaha - upanishad 15 Bl.; 87) Gopdila-uttarati-
pini - upanishad 11 Bl.; 88) Paingala - upanishad 8 Bl.; 89) Yogachiddamani-
upanishad 7 Bl.; 90) Mudgala~upanishad 3 Bl 91) Advayatdaraka-upanishad
3 Bl ; 92) S‘arabha-upanishad 3 Bl.; 93) Vasudeva-upanishad 2 Bl.; 94) Brahma-
upanishad 2 Dl.; 95) Sariraka - upanishad 26 Bl. (identisch mit Nro. 26);
96) Dalkskinamarti-upanishad 2 Bl.; 97) Sriskanda-upanishad 1 Bl.; 98) Nir-
vapa-upanishad 1 Bl ; 99) Blikshuyoka (moksha 2)-upanishad 1 Bl.; 100) Yo-
gas ilhi-upanishad 1 Bl.; 101) Yoga'sikha-upanishad 20 Bl

In dieser Sammlung, welche eine der vollstindigsten ist, fehlen wohl ab-
sichtlich mehrere allgemein bekannte gerade wegen ihrer Allgemeinheit, wie die
Chéandogya-upanishad, die Brihad-aranyaka, Mandikya u.s.w. Max Miller hat in
in der Zeitschrift der Deutschen Morgenlind. (zesellschaft (Bd. XIX p. 137—158) ein
alphabetisches Verzeichniss aller Upanischads, soweit deren Namen zu seiner Kenntniss
agekommen sind, gegeben. Er zihlt deren 149, von denen er indess viele nicht gesehen
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zu haben, sondern nur dem Namen nach zu kennen scheint. In der mir gehdrigen
Sammlung, deren Liste i1ch so eben gegeben, finden sich indess mehrere, die in
Miiller's Liste nicht vorkommen, wie die Omkdara-upanishad und Bharga-upanishad.
Sie sind natiirlich von sehr ungleichem Alter. Ihre grosse Zahl begreift sich leicht
ans dem Umstande, dass nach brahmanischer Anschauung zur Begriindung irgend
einer neuen religidsen Anschauung eine fiir geoffenbart geltende Schrift erforderlich
war. Da die Upanischads eigentlich Geheimlehren (rahkasya) waren und auch
geheim gehalten wurden, so konnte man die Zahl derselben, sowie ihre Aechtheit
und Uniichtheit nicht sofort erkennen. Sie waren desshalb am geeignetsten um
individuellen Ansichten gittliche Sanction zu verleihen, da sie fiir einen Theil des
inspirirten Weda gehalten wurden. Desswegen wurden nicht nur die zu den ver-
schiedenen Redaktionen der Brihmanas, und namentlich zum Atharwaweda gehirigen
Upanischads (auch davon besitze ich eine Sammlung) sorgfiltig gesammelt und
bewahrt, sondern auch neue fabrizirt. Mehr Einzelnheiten tber die Upanischads
hoffe ich an einem andern Orte mitzutheilen.

3. Ueber die Bedeutung des Wortes Brakma habe ich schon mehrmal ge-
handelt, und hier nur die Hauptresultate in einer fiir das grissere gebildete
Publikum verstindlichen Form vorgetragen und weiter entwickelt; s. die Note in
meinem Aitareya Brdahmana, Introduction pag. 4. 5., und meinen Artikel ,iber
die urspriingliche Bedeutung des Wortes Brakma* in den Sitzungsberichten der
K. bayerischen Akademie der Wissenschaften von 1868, Bd. I S. 80—100. Ich
habe darin alle wichtigern Stellen des Rigweda, in denen das Wort Brakma vor-
kommt, untersucht, und bin zu dem Resultat gekommen, dass es nicht ‘Andacht’
heissen kann, wie in Deutschland so hilufic behauptet wird. Die niihern Beweise gegen
diese Ansicht mogen dort nachgelesen werden. Das Material fiir Untersuchungen
iber Brahma, Brahma und Drahmana st moglichst vollstindig gesammelt von
Dr. John Muir in seinen 80 ungemein niitzlichen und werthvollen Original Sanscrit
texts, vol. I pag. 240—265, 2 edition (1868). Eine umfassende Darstellung der
Entwicklung des Brahmabegriffes von den iltesten Wedahymnen angefangen bis
auf die Feststellung des weddntischen Systems in Badardjana’s Bralima-sitras
diirfte eine ebenso interessante als lohnende, aber auch hichst schwierige Aufgabe sein.

4. Da die Maitrayani Sawinihita des Yajurveda in Europa bis jetzt ganz un-
bekannt zu sein scheint (wenigstens erinnere ich mich nicht irgendwo etwas
dariiber gelesen zu haben), so moge es mir verstattet sein hier einige kurze Mit-
theilungen fiber dieses seltene Werk zu machen. Ich besitze davon zwei Exem-
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plare, die sich gegenseitig ergiinzen. Das eine stammt von Ahmedabad in Guzerat,
enthilt nur den zweiten Kanda, und wurde im Jahr 1590 (Sdka 1512) geschrieben,
das zweite ist eine moderne, aber im ganzen gute Abschrift, die fir mich im Jahre
1864 von einer iltern in Nassik (Nasika) befindlichen von dem 1., 3., und
4. Kanda und der dazu gehdrigen Maitreyi-upanishad (von der ich {ibrigens noch
ein zweites Exemplar besitze), angefertigt, und sorgfiltig corrigirt wurde. Ebenso
besitze ich die Mditrayani-Grihyasitra, die bis jetzt nur dem Namen nach in Europa
bekannt sind, Was die Mdaitrayani-Samhita betrifft, so besteht sie aus drei Haupt-
theilen, die prathama, madhyama uad tritiya Kdanda heissen; ein vierter Krinda
bildet einen Anhang, den Aranyaka’s der andern wedischen Sammlungen vergleich-
bar, an den sich dann die Upanischad anschliesst. Ein eigenes Brdhmana zu
dieser Samhita scheint nicht vorhanden zu sein. Diese enthilt dhnlich wie die
Taittiriya-Samhita des Yajurveda, sowohl eigentliche Opferspriiche (yajiiishi)
als auch Speculationen dariber (brdhmanam) und ist desswegen beides, Samhitd
und DBrdahmana. Der erste Kanda umfasst 11 Prapathaka, wovon jedes wieder
in eine grissere oder geringere Anzahl kleinerer Abschuitte, Anwvdikas, zerfillt.
Es beginnt gerade wie die Taittiriya- und Vijasaneyi-Swnhitis, jedoch zeigen
die betreffenden Mantras nicht unbedeutende Abweichungen. Sie lauten hier:

W W PIATY IS ™ AN T /iGaT Ar9ag AgaArd
ATINAT YA WiWR AT A I@EeEEE O-

ﬂﬂ"Fgll Einige der Abweichungen, die keine Schreibfehler, sondern alte Tra-

dition sind, sind auffallend, wie z. B. prarthayatu fir prarpa; Jﬂfﬂ in Zaitt. und
Vaj., karmaya fir Lkarmana, goshatau fir gopataw (auch in 1, 1, 2 steht goshad
ast fur ghoshad asz). Der letzte (13) Anuvaka des ersten Prupaﬂmi a beginnt

. -J - = 0
mit: AR AEErx Il gargar swifaw  fafwema
4 . . =-J _— . i
w1 At fexfa® @S # SrAGAl FUA A AT v
%-'l ﬁ YQT= Dieser findet sich nicht in Zaitt. und Vij., wohl aber einzelne
Ausdriicke in Taitt 1, 1, 12. Der 11te (letzte) Prapathaka beginnt mit dem

Anwvdaka: {ﬂ' Hﬁ'ﬂ" m 'qa (vgl. Tastt, 8.1, Tu 7, 2. V. 8.9, 1, 4)
and schliesst mit dem Anuedila: NfrErUARTaetaal e
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Der zweite (madhyama) Kdnde besteht aus 13 Prapdthakas und beginnt:
. _— »

URTIHACTRUTS fAuege  qATATrgrgasy 3 140
Dieser Kdanda hat in meinem alten Manuscript eine ganz eigenthiimliche Accent-
bezeichnung. Der Uddtta ist mit einem senkrechten Striche iiber dem Buchstaben be-
zeichnet, wie sonst der Svarita, der letztere dagegen durch eine wagrechte Linie, welche
den Buchstaben, der damit versehen ist, in der Mitte kreuzt. Ausserdem finden sich
ofter nach dem Udailta da, wo der Svarita stehen sollte, drei kleine senkrechte Striche
iber der Linie; so stehen sie z. B. in nirvapet iber dem J anstatt des Svarita.
Ausserdem treffen wir unter dem Buchstaben an der Stelle des Svarita, der jditya
1st, wie In ﬁ ein Hiickchen; dass ya in virya, vikya, ya in vydrdhyata sind
damit versehen. Der letzte Anwvdka (23) des Madhyama Kinda beginnt mit
der aus der Rigweda-Samhitd bekannten Hymme (10, 121): ‘&1‘\@1‘[&:

Der dritte Kdnda umfasst 16 Prapdthakas. Er beginnt mit: Wﬁ
PN
[ ] ."\ L ]
H'Flﬁ ﬁ W; derilet:e:tfi (5) fluuwiku des 16ten Prap. beginnt:
A AGHRITHATAT - (vgl. Taitt.
AR T q qieaeY 98X "@iAMA (gl Ta

Samh. 4, 7, 13).

Der vierte Kdanda ist ein Anhang, der Erklirungen zur eigentlichen Sankita
enthillt, und umfasst 14 Prupdﬂmﬂus Er beginnt mit:

m?ﬁ'm IqT 29 azrqaw (fir ‘W) R W
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AAY 7 4T HafrTae 3 S F U0 90 qWITE Al
nﬁ#ﬁraﬁﬁ%ﬂrwﬁqﬁﬁmmmﬁm

Diese Stelle, in der die im Text erwﬁhnte Bedeutung des Wortes Brakma
als “Zweig sich findet, ist ein Brakmanam d.i. eine theologische Erklirung der
ersten Mantras des Jadschurweda, die eine Weihung des vom Palischa- Baume zu
schneidenden Zweiges enthalten, mit dem das Kalb von seiner Mutter weggetrieben
wird. Die hier gegebene Erorterung setzt indess nicht den Text der Maitriyani-
Samhita, wie er oben gegeben ist, sondern den der Taittiriya-Samhita vorauns.
Das Stiick scheint desswegen urspriinglich keinen Theil der MMaitrayani Saimhita
gebildet zu haben.

Der letzte Anwvaka (18) des letzten (14) Prapathaka beginnt: E‘ﬁﬁ

el HEd:

Mehr iber den Inhalt dieses interessanten \Werkes hoffe ich spiter zu ver-
offentlichen.

9. Die drei ersten Lehrsitze (Sitrds) dieses Systems der Wedintaphilosophie,
die sich auf das Brahma heziehen, lauten, wie folgt:

NYTA aarf‘sﬁrmf‘ammuﬂ{ﬁlm TTEL]-
famtfefa 13

Uebersetzung. (1) "Nun fﬂlgt desswegen, (weill die Opfer und andere reli-
giosen (ebote, von denen in der Purva-mimdamsa die Rede ist, keinen bleibenden
Erfolg haben) das Verlangen nach der Erkenntniss des Brakma, (2) von welchem
das Entstehen, Bestehen und Vergehen von diesem (d. 1. der sichtbaren Welt)
kommt; (3) weil die Wissenschaft ihren Ursprung in ihm hat.” Es ist in diesen
auf das Brahma beziiglichen Lehrsitzen theils die Beseitigung von Einwiinden an-
gestrebt, die namentlich von den Buddhisten gegen die Annahme eines Schipfers
seitens der Brahmanen gemacht wurden, theils der Grund, Zweck und Nutzen der
ganzen Wedintaphilosophie angegeben. Das Brahma ist hiernach nicht nur der
Urgrund alles irdischen Lebens, seiner Entstehung, Erhaltung und Auflésung und
Wiedererzeugung, sondern auch der Urquell alles geistigen Lebens, da alle Wissen-
schaft in ihm seinen Grund hat.

6. Die Stelle (Nirukta 1,8): ST W ga'ﬁ’[ = o) 'qﬁaha "3

enthiilt offenbar eine Anspielung auf die Ableitung des Wortes Brakma von der
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Wurzel brih “wachsen’, und ist desswegen nur schwer ibersetzbar. Ich habe pa-
rivridha, da es mit einem Ablativ steht im Sinne eines Comparatives genommen,
um einen passenden Sinn herauszubekommen; es kann nur heissen ‘ringsum ver-
mehrt, gekriiftigt’ und wird speziell im Sinne von ‘Herr, michtig’ gebraucht. Nimmt
man es als Positiv, so misste man {ibersetzen: ‘der Brahmipriester gestirkt durch
das was iiberliefert ist; das Brahma gestirkt durch das All', was keinen ertriiglichen
Sinn. Fasst man es dagegen im Sinne eines Comparatives, so bezeichnet es den
Brahmapriester als michtiger als die Ueberlieferung, weil er der Triger derselben
ist, und das Brahma, als michtiger als das All, weil dieses nur durch das
erstere besteht.

7. Ueber die Ableitung des Wortes Brdahmana von Brahma enthalten die
Commentare zu Panini 6, 4, 171 Bemerkungen. Das betreffende Sitra lautet:

’ﬂ'réﬂ‘ Wﬁ‘ d. i. das Adjectiv brahma wird von brahkman gebildet, durch

Wegfall der Sylbe an, und Antritt der Endung «, wenn es sich nicht auf die
Kaste bezieht. Man sagt desswegen brdhmam astram “die Brahma-Walffe', brdhmo
garbhah “der |rahma-Keim’, weil hier brahima keine Kaste oder Abstammung be-
zeichnet, sondern nur etwas, was dem Gotte Drahmd zugehdrt. Dagegen sagt man
brdahmana, ein Nachkomme, ein Sohn Brahmdi's, oder ein Mitglied der Brahmanen-
kaste, indem an das urspriingliche brakman, das Taddhita- Suffix @ ohne Ausfall
des an angehiingt und der Stammvokal a, die Wridddbi- Steigerung erhilt. Fir
diejenigen, die sich noch eingehender hieriiber unterrichten wollen, setze ich den
Commentar Patandschali's aus seinem Mahabhishya, sowie den des Kaiyyata
zu Patandschali's Erklirung nach meinem Manuscripte her.

Patarjali. HTAT SATAIN Y fHfAe sr@e@maTat| =0
2T IR fEafetuamay | &9 979 SuTd e
fagama | afe aragum =fm Fdq aar fagarg v fag«
AT STUTY | A S9L US| SAAATATAT STy FHaa
wa A fagw avmefau  wremfaew | AT
feaas faum owe afaed % | sTEw =@ | A
TATTRAHRATA | 7 a1 @ f& F sggaamanT |
wITTEl 59 Wiaafd SEEEEITE AT A1 A" AT

i




36

arEt Sefufifal 73 svgw wfaes amifa 9 =
feam w3 a@Tadd Wuw I Ao A faamae-
HivETA | mzﬁrﬁumﬁmmrﬁiﬁrﬁiwﬁg
nfrauy shimasaa sta sfa Ao su™ AT af|

Kaiyyata. HTGARE] SUA S’ﬂﬂﬁ% 7 =TT :lT(a STl

e wrw sfafa i 6, 4, 167 }nﬁm*mﬁam’sﬁ
STAW (Pin 6, 4, 170) TR (WfAfas: AAFeSIY WIN FgRTSA-
AATATIaAN fe@rar wafa =&y ame = Jrd /e
A ¥afa srew Ifq vanuR faefa oo 9w afafa
rRfeTaTETETR) A faafon ww fagwfafs sogew
ﬁa%ﬁﬁ:ﬁmmﬁfaﬁftamﬂﬁmmﬁﬁﬁmﬁjﬁma
TR SSTAY frrary foraras Wt A STET FER: AT -
Jturs =fe faafa et Sty 3 faaf mamrﬁrﬁl
ufreyrd sTewt {rafufif@ orwfe wu" TR STe
zﬁrasﬁwﬁn A ATl SUN SAAW I mEfmATaniARyT-
frSramdeTa ) AR TEATEr ST TRGNARRTETTR-
IgTRI Fegfefn wrelt Jufufms g adeEr s
S wigfafenngfmmanfaiunmy frord = fadaq =
ANT TUA A HATATIATA YT AT RS-
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faftfa oUW @ a afaadieg:
T FTHUHUSHAR I [(ACT ATWIATA | STea He-
fufifs smsTaTfafe wdgam = 7 faafa smew
T v At qerfear: fwga ofa arae) a5 T @

< .

HHATEUE I 7 g9 Wuw e fawmm /-
2

AU HAN FATATAATATS H1@ (A faran ua st sray

AT Y YWETRE I44-q [¢S3Tar WAl 7T sATarfara

-

ANTUA TGN AATqHY Hafd| WO FATA ST@Q I

fearar A wafm wsmafafa wesw afawdy wafm as:

* -

Faurfefa agefats:

Zum ndhern Verstindniss beider Commentare, von welchen der erstere den
Pinini selbst, der zweite diesen ersten Commentar, den des Patandschali erklirt,
sind einige Bemerkungen nothwendig. Beide nehmen hauptsichlich Bezug auf zwei
vorangehende Sitras, ndmlich 6, 4, 167 und 170. Das erstere lautet bloss: an
d.h. wenn an ein Wort, das sich auf an endigt, das Taddhita-Suffix ¢ tritt, so bleibt
an unverindert, z. B. sdutfvanah “der Sohn eines Somaopferers’, von sufvan, rda-
Janah “der Sohn eines Konigs’ von rdjan. Das zweite geht unmittelbar dem er-
klirten brdhmo ’'jatdw vorher, und lautet: na mapirvo ‘patye 'varmanah d. h.
wenn in einem Wort der Schlusssylbe an, ein m vorhergeht und ‘Abstammung’
ausgedriickt wird, so fillt bei einem nachfolgenden Suffix a (technisch an genannt)
die Sylbe an aus, ausser bei dem Worte varman. So sagt man fir Susamno
‘patyali “der Sohn des Susaman,” Sdusamah, mit Ausfall des an; dagegen sagt
man: chdrmano rathah ‘der mit Leder iiberzogene Wagen’ mit Beibehaltung des
an von charman ‘Haut, Leder’, weil hier keine Abstammung ausgedriickt wird.
Eine Ausnahme macht nur das Wort varman, wenn es Theil eines Namens bildet,
in welchem Falle das an bei der Bildung des Patronymikums beibehalten wird,
z. B. Chéakravarmanah (Name eines alten Grammatikers), Sohn des Chakravarman.
Zu dieser Klasse von Bildungen gehdrt unzweifelhaft auch das Wort brdahma als
von brahman abgeleitet. Da seine Anwendung auf einen gewissen in dem vor-
hergehenden Sitra na mapiirvo u. s. w. nicht vorhergesehenen Fall beschrinkt ist,

80 wird ihm ein besonderes Sttra gewidmet: brahmo ’jatdu. Hier wird aber keine
5 *
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Regel iiber seine Bildung gegeben, wie es in den vorangehenden Siitras mit Bild-
ungen derselben Art der Pall ist, sondern das Wort lrdalima als ein fertiges hin-
gestellt (welches Verfahren die Commentatoren des Panini nipdtanam nennen).
Sein Gebrauch ist nach unserem Siatra nur unter einer gewissen Beschrinkung zu-
lissig, nidmlich, wenn keine Kaste bezeichnet werden soll. Es wird sonach von
dem Worte brdhnaya “der Brahmane untersehieden, da dieses Wort nicht nur
sich auf Kaste bezieht, sondern auch der In na mapirve gelehrte Ausfall der
Sylbe «n nicht Statt hat.

Was nun Patandschali’s eingehenden Commentar zu dieser Stelle, den ich
mitgetheilt habe, betrifit, so sieht jeder leicht, dass es sich hier um die Beseitigung
von Einwidnden handelt.  Die Einwendungen gegen die Richtigkeit von Paniuis
Regeln wurden von Katjdjana gemacht; Patandschali wiederlegt sie.  Dem
Katjdjana scheint das Sttra nicht bestunmt und klar genug vorgekommen zu sein,
namentlich was sein \erhiiltniss zu den vorhergehenden eben besprochenen Regelu
betrifft. Es ist nach seiner Ansicht nicht klar von Panini angedeutet, ob in unserer
Regel iiber die Bildung des Wortes brdhma aus braliman, der in 6, 4, 170 ge-
lehrte Ausfall der Sylbe an (der filopa, ti ist die Schlussylbe eines Wortes, die
mit dem letzten Vokale desselben beginnt; — s. Pan 1, 1, 64 -, in dem Worte
brahman, also an) zu erginzen; oder ob dieselbe nur als Einschrinkung auf einen
besondern FKall zu denken sei. Patandschali antwortet, dass beides der Fall sei;
wenn man aus dem vorhergehenden Sitra (6.4, 170) das Wort apatya *"Abstammung’
ergiinze, so se1 die Regel tiber brdhnia nur wegen der Einschrinkung auf einen
bestimmten Fall gegeben. Dieser lautet dahin, dass brikma (statt brakmana) nur dann
mit Riicksicht aut Abstammung gebraucht werde, wenn keine Beziehung auf die Kaste
Statt finde; brahma hiesse demnach ‘Sohn, oder Nachkomme des Brahmé, aber
nicht ‘Mitglied der Brahmanenkaste’ uund unterscheidet sich so von brdhmana.
was ebenfalls Sohn oder Nachkomme des Brahma bedeutet, aber mit Riicksicht auf
die Kaste. Wird indess, fihrt Patandschali fort, das Wort apafya des vorher-
cehenden Siitra ausgeschlossen, d. h. wird es nach den Regeln des Sitrastyls in
unserem Sitra als nicht mehr fortwirkend aungesehen, so kann die darin gegebene
Regel, die Ausnahmestellung des Wortes brdalma betreffend . sich nur auf den
Wegfall des an von brakmun vor Antritt des Sufffxes a beziehen; brihma wire
demnach gleich brakmta, die Sylbe an aber wiire spurlos verschwunden. Gegen
diese Argumentation Patandschali's erklirt sein Gegner, dass, wenn die Regel nur
wegen des Ausfalles der Sylbe anrn gezeben und apaiya aus dem vorhergehenden .
Sftra uvicht zu ergiinzen sei, hier etwas ausgeschlossen sei, was thatsichlich
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Statt hat, wihrend eine Regel gegeben sei, die sich auf etwas beziehe, was that-
sichlich nicht Statt finde. 7. B. brdhma heisst "Sohn des Brahmd’, bezieht sich
also deutlich auf ein Abstammungsverhiltniss; wird nun das Wort apatya “Ab-
stammung’ in unserem Sitra nicht erginzt, so ist die Thatsache, dass das Wort
brdahma ein Abstammungsverhiiltniss ausdriickt, ausgeschlossen. Die Regel bezieht
sich dann allein auf den Ausfall des an; wenn dies aber der Fall ist, so wire ja
eine Regel gegeben, die sich auf etwas bezieht. was thatsichlich nicht Statt hat;
denn man sagt brahmana mit Beibehaltung des an; der Unterschied zwischen
brahma und brdahmana wire demnach nicht geniigend festgestellt Patandschali
sagt nun weiter, die gegebene Regel habe nur den Sinn einer Ausnahme (paryuddsa);
diese beziehe sich aunf das Wort jafi "Kaste’ und nicht auf apatya. Das fertige
Wort brahma konne nicht mit apafya in Verbindung geliracht werden, sondern
sel mit der In ajataw liegenden Negation zu verbinden, d. h. das Sttra drickt
aus, dass die Bildung b»dhma nicht Statt habe, wenn dJas Wort sich auf Kaste
heziehe.

Diese Bemerkungen mogen fiir das nidhere Verstindniss von Patandschali’s
Commentar geniigen. Eine nihere Erdrterung seines Commentators Kajjata
wirde zu weit fithren und wire zu unerquicklich. Ieh erwihve uur den Anfang,
da er den wirklichen Gebrauch des Wortes brdhma in ein klares Licht setzt.
‘Das Wort brakma’, sagt er, ‘wird von der Grammatik gefordert, sowohl wenn es
sich auf Abstammung als wenn es sich nicht darauf bezieht. Man sagt: DBrdhmo
Ndaradah ‘Niarada, Sohn des Brahma’, brdhma muhirtah “die Stunde des Brahma’
(in ersterem Fall bezieht es sich anf Abstammung, in letzterem nicht). Soll aber
die Kaste und Abstammung ausgedriickt werden, so sagt man brahkmana; soll aber
nur Geschlecht ohne Abstammung ausgedriickt werden, so wird der Ausfall des
an von brahman verlangt, also tritt wieder brdhma ein; z. B. brahmi aushadhih
das Brahma-Kraut, wodurch eine besondere Klasse von Pflanzen bezeichnet wird.

8. Dass brahmana in 1, 15, 5. 2, 36, 5. wirklich sich auf ein Trinkgefiiss
heziehe, wie Sijana in seinem Commentar zur ersten Stelle annimmt, folgt deut-
lich aus dem Zusammenhange der Lieder, in denen es steht, da diese nur poetische
Ausfithrungen der sogenannten rituydijas sind, d. h, der zwdlf Opferformeln, mit
welchen Indra nebst den 12 Ritus, den Jahreszeiten und Monaten, zum Opfer
eingeladen wird. Das Trinkgefiss, worauf das Wort brdkhmana anspielt, ist indess

nicht das des Brahmdpriesters, sondern das des Brdhmandchchhamst, eines Assistenten

des Hotar, wie aus dem Sapta-hdutra-prayoga (Fol. 35" meines Manuscripis
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Nr. 115) und dem Brahmandchchhamsi-prayoga (Fol. 2* von Nr. 116) hervor-
geht. (Siehe mehr iiber die rituydjas, meine Uebersetzung des Aitareya Brdih-
mana II. pag. 135, 36, Note 12).

9. Ich habe noch wihrend meines Aufenthalts in Indien, im Jahr 1863, in
der Times of India gelegentlich einer Anzeige des vierten Bandes von Max Miiller's
Ausgabe der Rigveda-Samhita, welche unter dem Titel Contriubtion towards a
right understanding of the Rigveda besonders abgedruckt wurde, eine Uebersetzung
dieses ganzen Liedes verdffentlicht. Da dieser Artikel in Deutschland fast ganz
unbekannt ist (er 4st nur in wenigen Exemplaren separat abgezogen worden), so
will ich bei dieser Gelegenheit die Uebersetzung des ganzen Liedes, von der in
dem Texte dieser Abhandlung nur die drei Verse gegeben sind, in denen das Wort
Brahmana sich findet, nach den in Indien selbst gebildeten Anschauungen mit
einigen Aenderungen hieher setzen.

1) Die Frosche, die das Jahr hindurch ruhbig dalagen, liessen ihre durch den
Regen geweckte Stimme (wieder) erschallen, (wie) Brahmanen, die ihrem Geliibde
(des Schweigens) wihrend der Vorbereitung zum Opfer treu geblieben sind.

2) Wenn die himmlischen Wasser in diesen (Teich) niederstromen, wie in
einen trockenen, im See liegenden Lederschlauch, so quacken die Frdosche zusammen,
wie Kiihe von ibren Kilbern gefolgt zusammen bldcken.

3) Wenn beim Herannahen der Regenzeit der Regengott die durstigen (nach
einem Regenguss) verlangenden (Frdsche) begiesst, so begriisst der eine den andern
mit dem Rufe quack! wie ein Vater den Sohn (begriisst.)

4) Ein Frosch umarmt den andern, wenn der Regen auf sie beide herab-
stromt, so freuen sie sich. Der Frosch hiipft, wenn er vom Regen benetzt ist,
hin und her; der gefleckte vermischt seine Stimme mit der des griinen.

5) Wenn der eine von ihnen (auch) den Ruf des andern erwidert, wie ein
Schiiler das Wort des Lehrers nachspricht, wenn ihr mit euren hellen Stimmen
laut schreiet in den Gewissern, s0 (zeigt die Bewegung) eines jeden eurer Glieder
gleichsam von Glick. ' '

6) Einer von ihnen blockt wie eine Kuh, der andere meckert wie eine Ziege;
einer ist gefleckt, ein anderer griin. Sie tragen den gleichen Namen, wenn auch
verschieden gestaltet; sie moduliren die Stimme vielfach, wenn sie quacken.

7) Wie die rings umher erklingende Stimme der Brahmanen beim nichtlichen
Somafeste anzeigt, dass die Kufe mit Soma gefiillt ist wie ein Teich, so sind wir
an dem Tage, wo ihr herumhiipfet, o Frdsche! mit Regen gesegnet.
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8) Sie (die Frosche) liessen ihre Stimme erschallen, (wie) Brahmanen beim
Somaopfer, wenn sie das Wachsthum machen fiir das ganze Jahr. Sie (die Frosche)
erscheinen (iiberall); keiner bleibt verborgen (wie) die (durch Anstrengung) erhitz-
ten und von Schweiss triefenden Somamundschenken (des niichtlichen Somafestes).

9) Sie beobachteten wihrend des aus zwdlf Monaten bestehenden Jahres die
regelrechte Folge der Jahreszeiten als eine gottliche Anordnung wie Menschen, ohne
sie zu ibertreten. So jedes Jahr, wenn die Regenzeit herangenaht (verlassen sie
ihre Locher gerade wie) die erhitzten Gharmagefisse geleert werden (zur rechten
Zeit von den Opferkdchen bei der Pravargya-Ceremonie).

10) Der wie eine Kuh blockende Frosch verlieh uns Reichthimer, der wie
eine Ziege meckernde, der gefleckte, der griine, (sie alle) verliehen uns Reichthiimer.
Die Frosche, die Hunderte von Kiihen verleihen, verlingern (unser) Leben zur Zeit,
wenn Tausende (von Kriutern) erzeugt werden (d. h. zur Regenzeit).

Einige Stellen dieses Liedes bediirfen néherer Erdrterung, obschon ich durch
Einschiebsel fiir das Verstindniss desselben einigermassen gesorgt habe. Die Brah-
manen werden hier in mehr als einer Beziehung mit den Froschen verglichen.
1) Sie verhalten sich lange still, wenn sie sich durch die Ceremonie der dikshd,
d. 1. Opferweihe, zu einem Opfer vorbereiten. Ist aber diese Zeit vorbei, so diirfen
sie ihre Stimme wieder laut reden. Gerade so verhilt es sich mit den Froschen,
welche wihrend der heissen Zeit wie ausgetrocknet und todt daliegen, mit dem
Eintritt des Regens aber sofort laut zu quacken anfangen. 2) Bei dem grossen
nidchtlichen Somafeste, das Afirdtra heisst, wird die Somakufe immer von neuem
mit Soma gefiillt, und von den sogenannten Chamasa - adhvaryu, d. i. Mund-
schenken, mit dem Chamasa (einem kleinen viereckigen Gefiss mit einem Stil,
wovon ich eines besitze), daraus geschopft und der Reihe nach herumgereicht.
Das Geschift ist sebr anstrengend, da dieses Opfer wihrend der heissen
Zeit Statt findet; dass die Mundschenken in bestindigem Schweiss sind, begreift
jeder leicht, der einmal die heisse Zeit in Indien verbracht und sich wihrend
derselben auch nur geringen korperlichen Anstrengungen unterzogen hat. So oft
die Somakufe gefiillt ist, und eine neue Runde (paryaya) des Somabechers be-
ginnt, erschallen die Recitationen und Gesinge der Opferpriester aufs neue;
bevor jene gefiillt ist, schweigen diese. Wer wiihrend der Stille der Nacht die
heiligen Gesiinge erschallen hort, der erkennt sofort, dass die Somakufe wieder
gefilllt 1st, denn nur wihrend der Becherrunden des Atfiratra Festes diirfen heilige
Verse bei Nacht gesungen und recitirt werden, sonst nicht (s. mehr hieriiber mein
Aitareya Brahmana I1. pag. 263—67). Gerade wie nun das Singen der Brah-
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manen bei Nacht anzeigt, dass die Somakufe wieder gefiillt ist, so zeigen auch die
Frosche, die bis dahin stumm geblieben sind, durch ihr Quacken an, dass Regen
gefallen ist. 3) Die Frosche verlassen ihre Ldcher, die durch die Hitze entstan-
denen kleinen Erdspalten, wenn der Regen fillt. Diese gleichen dem gharma-
Gefisse, das bei der sogenannten Pravargya-Ceremonie mit Milch gefiillt, heiss
gemacht und dann geleert wird.

10. Auf die durch die Kaste bedingten Unterschiede beim Opfer ist schon
in dem Aifareya Brdihmana deutlich angespielt (7, 29., S. 484 u. 85 meiner
Uebersetzung). Hienach dirfen nur die Brahmanen beim Opfer den Soma trinken;
die Kschatrijas miissen sich mit einem Abguss iiber die Wurzeln des Nyagrodha-
Baumes und einiger andern Ingredienzen begniigen; die Waischjas miissen dicke
Milch statt des Soma geniessen, und die Schudras mit Wasser zufrieden sein.
Die letztern sind in der Regel vom Opfer ausgeschlossen; doch scheint manch-
mal aus Gewinnsucht zu Gunsten reicher Schiidras eine Ausnahme gemacht
worden zu sein. — In der Maitrayani-Samhita finden sich besondere Vorschriften
iber die Anlegung der Opferfeuer fir Brahmanen, Kschatrijas und Waischjas.
Unter den Brahmanen selbst ist wieder ein Unterschied gemacht; der brahmana
angirasa, also-der Angiraside, ist von dem brdhmana vais'vinara unterschieden,
worunter wir wohl die tlbrigen Brahmanen im Gegensatz zu den Angirasiden zu
verstehen haben (1, 6, 5). Das heilige Opferfeuer muss fiir die Brahmanen am
Vollmondstage des Monats Phalguna (Februar — Mirz) in der vasanta, d.1. Frib-
ling genannten Jahreszeit, gegriindet werden; denn dieser Monat gilt fiir das Haupt
der Monate, gerade wie Agni der erste der Goétter und der Brahmane der erste der
Menschen sei! Fiir den rdjanya (kshatriya) muss die Anlegung des heiligen Feuers
im grishma (der Tag und Monat ist nicht bestimmt), d.i. In der heissen Zeit, also
den Monaten Chdaitra, Vais'akha und Jyeshtha d. 1. von Mirz bis Juni geschehen;
denn Indra schlug in dieser Zeit den Vrifra. Fiir den vdis'ya wird es im s'arad
d. i. Herbst, also in den Monaten Bhadrapada, As'vina und Kdartika (September
bis November) angelegt (I, 6, 9).

11. Solche Formeln bildeten wirklich den Gegenstand von Hymnen, oder
wurden vielmehr zu Hymnen ausgesponnen. Siehe meine Einleitung zum Aitareya
Brahmana pag. 38. Eines der deutlichsten Beispiele dieser Art bietet Rv. 1, 15.,
eine an die FHifus gerichtete Hymne, wenn man sie mit den zwolf sogenannten
Rituyajus vergleicht; s. Ait. Brahm. Uebersetzung p. 135. 136 ; vgl. auch die Hymne
predam brahma (Rv. 8, 37) und dazu pag. 189 meiner Uebersetzung des Ait. Brahm.
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12. Diese Stelle findet sich im Hom-Jescht (Jasna 9, 24 Westerg.) und
lautet: Haomd temchid yim Keresanim apakhshathrem nishadhayad yo raosta
khshathro-kamya yo davata noid mé apam athrava awis’tis” veredhyé dan’hava
charad ho vispé varedhanam vanad ni vispé varedhanam janad. Sie ist folgender-
massen zu iibersetzen: "Homa beraubte jenen Keresiani der Herrschaft, dessen
Herrschsucht (so sehr) gewachsen war, dass er sagte: Kein Athrawa (Feuer-
priester) soll in meinem Lande (ferner mit seinen Zauberspriichen, die anfangen
mit) apam aiwis’tis” weilen, damit es gedeihe; er wiirde alles Gedeihen zerstdren,
(und) alles Gedeihen niederschlagen.’ Diese Uebersetzung weicht von der traditio-
nellen Version bedeutend ab. KEhe ich sie rechtfertige, will ich die letztere im
Pehlewitext nebst Uebersetzung mittheilen.

Hom valmanshan mun karsdik hiamand aéshan bard min Lhotié nishdnit
mun rustu humand pavan Lhotaé kamalké aigh pavan khotaé lala jatint yekavi-
munant min davayand aigh la lanman rai akhar asriku pavan apar hushmareshné
pavan kamak yen mala satunad; lanman aitinu vakhdimim min Lartan 1 lanman
bét amat (yehavinéd) mun la satinad; zaki harvispgiun gurté vanit bara
mahitanit Liinu akhar.

Uebersetzung. Hom beraubt die, welche auf Thronen sitzen, ihrer Gewalt
(wortlich: er macht, dass sie ohne Herrschaft dasitzen), die, welche an Herrach-
sucht gewachsen sind, das ist, sie haben an Macht zugenommen, welche sprechen:
Kein Priester soll unsertwegen ferner wandern in dem Lande um die (heiligen
Spriiche) ferner herzusagen; wir handeln so, dass unger Verfahren die Wirkung
haben wird, dass er (der Priester) nicht mehr kommen wird; dieses allein wird
alle Arten von Tapferkeit vernichten, jede Art von Tapferkeit nachher zerstoren.

Diese Version ist, wie jeder leicht bei einer nihern Untersuchung finden wird,
nicht haltbar.

Keresani ist als Inhaber eines Thrones gefasst, wilhrend es ein Eigenname
und unzweifelhaft mit dem wedischen Kyisdnu, dem Wiichter des Soma, identisch
ist (iber ihn s. meine Uebersetzung des A:f. Brahm. pag. 203); er gilt als Bogen-
schiitze (Rigv. 9, 77, 2. 10, 64, 8. 4, 27, 3.) und heisst sogar rudra. In zwei
Stellen ist A gni, der Feuergott, darunter zu verstehen, Vdjasaneyi Samhita 5, 32.
S'ankhydyana S'rauta-sitras 6, 12. Die letztere lautet:

firmguam w8 iR g frewe aste-



Uebersetzung. Die Hotars, nachdem sie mit vorwiirts geneigtem Korper
vor ihren Feuerplitzen (dhishnya) sich aufgestellt haben (upasthdaya), bewegen
sich nach dem Sitzplatze der Priester (rechts von der wffara vedi, s. mein Ait.
Brahm. 2, 36. pag. 146 der Uebersetzung); sie machen Halt vor den zwei Ha-
wirdhanas (den beiden zur Aufnahme der Opferspeisen, des Fleisches, Soma-
kufe u.s. w. dienenden Karven, s. Ai«. Brahm. Uebers. pag. 64), heften ihren
Blick auf verschiedene Gegenstinde (wie die d@havaniya und gdarhapatya Feuer,
und den vom U'dydatar gebrauchten Zweig des Udumbara-Baumes) und sagen,
wiithrend sie auf das dhavaniya-Feuer allein sehen, die folgenden Mantras her: du
bist: der Gesammtherrscher, o Krischinu; heschiitze mich mit Rudra’s Schaar; stehe
mir bei 0 Agni; schiesse deinen Pfeil nicht auf mich; tdodte mich nicht! (In
der Uebersetzung dieser Probe des kurzen Sitrastyls der Lehrbiicher der Opfer-
wissenschaft musste ich zur Verdeutlichung des Sinnes eine Reihe Worte einschalten,
die nicht im Texte stehen; das Kingeschlossene sind kurze sachliche Erliuterungen).
Auch in der classischen Sprache findet sich das Wort Arisane in der Bedeutung
‘Feuer’, so Raghuvamsa 2, 49, was deutlich zeigt, dass diese Bedeutung durch
den Sprachgebrauch begriindet ist. Nimmt man Aris'danu als eine Person, so scheint
es eine Personification des Blitzes, oder einer besondern Art desselben zu sein.

Ein sicherer Beweis von der Identitit des Krisanu der Wedas und des
Keresani 1m Hom-Jescht liegt in dem Umstand, dass beide in Verbindung mit
Soma oder Homa stehen, und dass beide feindliche Wesen sind. Der indische
Kris anu hiitet den Soma und schiesst auf die, die ihn rauben wollen; der irinische
Keresani schaflt die Religion der Athrawas, d.i1. der FFeuerpriester, ab. Der urspriing-
liche Sinn der Mythe wurde frith verdunkelt. In der irinischen Legende lebte er
nur als Tyrann und Unterdriicker der Religion fort, der von Homa entthront wurde.

Der weitaus interessanteste Theil des Verses sind die Worte apam aiwis’tis’.
Die Pehlewiversion hat dieselben sicherlich ganz falsch interpretirt; apdm wird
hier und Jasn. 10, 1 durch akhar ‘nachher, ferner, in Zukunft' erklirt, eine Be-
deutung, die das Wort gar nicht haben kann; denn @m wird nie als eine Endung
zur Bildung von Adverbia im Zend gebraucht; aepam kann nur der Genit. plur.
von dfs “Wasser sein. Dass diess wirklich der Fall ist, zeigt eine richtige Inter-
pretation beider Stellen. In unserer Stelle ist es mit atwis'tis zu verbinden. Was
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apam aiwis tis” zu bedeuten hat, welcher Ausdruck hier in Verbindung mit dthrava
(Skr. atharvan) vorkommt, konnen wir nur aus dem Anfangsverse des Atharwa-
weda ersehen, dessen Samhita in den beiden Handschriften meiner Sammlung
mit einem Mantra beginnt, das wirklich beide Ausdriicke enthilt, nimlich:

{T ﬁ' {ﬁ'{ﬁ:{ﬂ ﬂ'[fn' )ﬁﬁ ﬁ_rrll anfingt. Die gedruckte DBerliner

Ausgabe des Atharwaweda lisst dieses Mantra am Anfang aus; dagegen ist es
in 1, 6, 1 gegeben, wo meine beiden Manuscripte es ebenfalls haben. Dass aber
der Atharwaweda schon vor ungefihr 2000 Jahren mit diesem Mantra anfieng,
ersehen wir aus der Einleitung zu Patanjali’s Alahdbhdshya (pag. 6 Ed. Ballantyne)
wo die Anfangsworte der vier Wedas in folgender Ordnung gegeben sind: s anno
devir ablishtaye; ishe teorje tea (Yajurv.); agnim ide purohitam (Rigv.); agna
aydahi vitaye (Simav.). Auch 1m sogenannten Brahmayajna, n dem die Anfangs-
worte aller wedischen Diicher enthalten sind, und das heute noch tiglich von
jedem orthodoxen Brahmanen recitirt wird, fingt der Atharwaweda mit diesem
Mantra an.

Die Bedeutung von abhishic anlangend. so hat Goldsticker (Sanserit Dic-
tionary pag. 289) demselben mit Recht als urspriingliche Bedeutung die von "An-
nitherung’ gegeben; da diese hilufig eine freundliche ist, so kommt ihm oft die Be-
deutung von ‘Hilfe, Beistand’ in den wedischen Liedern zu. Es kann aber auch in
feindlichem Sinue als “Angriff’ gebraucht werden; so ganz deutlich das lautlich ent-
sprechende zendische aiwis’tis' in Jescht 13, 67: ldo wiidhyéinti peshandihy havé
asahi shoithraccha yatha aso macthanemcha aiwis’teé didhara.  “Sie (die Fra-
waschis) kiimpfen in Schlachten im eigenen Lande und der eigenen Stadt, wenn er
(der Feind) sich unterstanden hat das Land und die Residenz anzugreifen.” Die
Bedeutung des Wortes in unserer Stelle, die gleichbedeutend mit der von abhishti
im Anfang des Atharwaweda sein muss, lisst sich mit ziemlicher Sicherheit aus
der Anwendung gerade des ersten Mantra’s jenes Weda von seinen Anhingern
ermitteln.  Wie mir von einem derselben mitgetheilt wurde, muss jeder Atharwa-
wedi dieses Mantra mit der ersten Hymme (ye frishapta) jeden Morgen, gleich
nachdem er aufgestanden, wiihrend der Reinigung des Mundes mit Wasser her-
sagen. Die Bedeutung der zwei ersten I’ddas jenes Mantra sam no devir ete.
ist: ‘Mogen die gottlichen \Wasser uns gewogen sein, dass sie herankommen zum
Trinken.” Dass abhishti wirklich hier die Bedeutung des ‘Herankommens, Sich-
niherns’ hat, zeigt der dritte Pada des Mantra deutlich: s'am yor abhi-sravantu
nah ‘migen sie uns gewogen uns zustromen!” Die Wasser sind zuerst durch ein Mantra

6"
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zu begiitigen, ehe sie in den Mund genommen werden diirfen; denn sonst wiirden
sie Schaden zufiigen. Der Ausdruck aiwis'tis apdam heist demnach ‘die Aunniiherung,
Ankunft der Wasser’, ist aber in unserer Stelle nur als Citat zu fassen. Etwas
schwierig ist die syntaktische Stellung der Worte zu erkliren; das Subjekt ist
unzweifelhaft dthrava, das Verbum charad; apiam aneis’tis” ist dann als Apposition
zu fassen: ‘nicht mehr soll der Athrawa, das apam «uawistis’, d. i. mit seinem
apam wiwis'tis (es hersagend) in meinem Lande wandern.’

So auffallend der Umstand allen Freunden und Forschern des wedischen und
irinischen Alterthums erscheinen mag, dass die Anfangsworte des Atharwaweda
sich im Hom-Jescht wirklich finden, so kann, wenn man die Beweise klar und un-
befangen ansieht, nicht der geringste Zweifel dariiber herrschen, dass die Sache sich
wirklich so verhiilt. Denn erstens kommen die Worte apdm aiwis tis' in Verbind-
ung mit dathrava vor, was, wie lingst bekannt, das wedische atharvan ist, worunter
wir einen Feuer- und Somapriester zu verstehen haben; zweitens finden sich
diese Worte im Anfang desjenigen Weda, der, weil er die heilicen Ueberlieferungen
der Atharwans, also gerade jener Feuerpriester, enthiilt, Atharwa-weda heisst.
Diese merkwiirdige Uebereinstimmung kann uumdiglich zufillig sein, sondern ist
ein schlagender DBeweis von der ungemein engen Derithrung zwischen Weda und

Zendawesta, die ich immer behauptet habe, und fir deren Begriindung ich immer
neue Argumente finde.

13. Die Anstellung eines purokita bei den indischen Kénigen muss uralt sein.
Das Wort findet sich, wie ich in der Einleitung zu dem Aitareya Brihmanam
(pag. 66, 67) gezeigt habe, im Zendawesta in der Form paradhita, woraus die
irdnische Sage die Dynastie der Peschdadier gemacht hat.

14, Dies ist die Sage von S'wunaks'epa, die ausfilrlich in dem Aitareya
Brahmana mitgetheilt ist; s. meine Uebersetzung S. 45071,

15. Es dirfte einem europiischen Leser auffallend erscheinen, dass derartige
bestimmte Erinnerungen an die Abstammung von einem Rischi der fernen Vorzeit
sich noch lebendig unter den Brahmanen erhalten haben, namentlich wenn man
bedenkt, dass keine in so entlegene Epochen hinaufreichenden schriftlich aufgezeichneten
genealogischen Listen existiren, da alle Aufzeichnungen dieser Art sicherlich spiitern
Ursprungs sind. Die Erhaltung ist aber nichts desto weniger eine Thatsache. Sie
wird nur dadurch begreiflich, dass die Brahmanen gehalten sind, bei jeder Gelegen-
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heit, wie bei der tdglichen Andacht, dem Vollzug von Opfern und andern Cere-
monien, den Rischi oder Patriarchen zu nennen, von dem sie abstammen:; auf
diese Weise vererbte sich die Tradition der Abstammung vom Vater auf den Sohn.
Jeder Brahmane weiss desswegen auch heutigen Tages noch die Rischifamilie, der
er entstammt; aber sie geben nur ungern dariiber Auskunft, da sie ihre Ab-
stammung geheim zu halten haben. S. mehr hieriiber Max Miiller, A history
of ancient Sanscrit literature pag. 379 fgg ; meine Uebersetzung des Aitareya-
Brahmana pag. 479 — 80 (Note).

16. Eine eingehende systematische Darstellung des indischen Opfers oder viel-
mehr der verschiedenen indischen Opfer nach der noch massenhaft vorhandenen
liturgischen Literatur, die unter dem Namen der Brihmanas und Sitras bekannt
ist, ist noch ein grosses Desideratum. Die meisten Aufschliisse dariber diirfte der
Leser in meiner Uebersetzung des Aitareya Brahmana und namentlich den meist
auf miindliche Belehrung seitens der Opferpriester gegriindeten erklirenden Anmerk-
ungen, sowie in der Eivleitung zu dem Werke, finden. S. auch Anmerkung 1.

179. Wie unglaublich diess auch européischen Lesern erscheinen mag, so ist es
nichts desto weniger Thatsache, von der ich selbst Gelegenheit hatte mich zu iiber-
zeugen. Bei einer Versammlung von Brahmanen, wie sie seit einer Reihe von Jahren
behufs der Empfangnahme von Stipendien (dakshini) jihrlich im Dezember in Puna
gehalten wird, bis die berechtigten Empfinger vollends ausgestorben sind, und iiber
die ich im Jahre 1861 prisidirte, fanden sich etwa 600 Mitglieder der Brahmanen-
kaste, meist aus dem Dekkhan ein, die den Ehrentitel Bhatta fithrten und als
professionelle Hersager der wedischen Texte beriihmt waren. Es waren meistens
Kenner des Rigweda, des schwarzen und auch des weissen Jadschurweda; darunter
fanden sich auch ein paar Atharwawedis, dagegen nicht ein einziger Simawedi,
welche ich dagegen in grosser Zahl auf meiner Reise in Guzerat, namentlich in
Ahmedabad, traf. Die besten Rigwedis waren das agranthis d. h. Kenner der zehn
granthas, die mir auf mein wiederholtes Befragen folgendermassen spezifizirt
wurden: Samhitd-patha, Pada-patha, Krama-patha, Brdhmana und die sechs
Veddngas. Sie wussten demnach den Text der wedischen Lieder in dreifacher Form,
sowie das Aifareya Brdahmana, das Nirukta, Pdanpini u, 8. w. auswendig. Dass
dieses Auswendigwissen nicht etwa blosse Pritension war, davon hatte ich mehr
als einmal Gelegenheit mich zu iiberzeugen. Jeder mit den Anfangsworten ange-
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fihrte Vers des Rigweda oder Stiick eines BrAhmana, oder eines andern wedischen
Buches wurde sofort auf Verlangen vollstindig mit Beobachtung des Accents ohne
einen Fehler aus dem Kopfe hergesagt. Auf mein Befragen, wie viel Zeit gewdhn-
lich auf das Auswendiglernen eines so massenhaften Stoffes verwandt werde, erhielt
ich zur Antwort: zwOlf bis finfzehn Jahre, was auch sebr glaublich klingt. Brah-
manen versicherten mich oft, die Kenntniss der wedischen Texte stehe so fest in
den Kopfen der Bhattas, dass, wenn man alle vorhandenrn Exemplare der Wedas
sammeln und verbrennen wiirde, innerhalb eines Jahres alle genau in derselben

Form, demselben Wortlaut und mit denselben Accenten wiederhergestellt wer-
den konnten.
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