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

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

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

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

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

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

1.
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Exkurs zu § 1.

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

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

(a) prajapas’u: AB. 2. 17. 4; AitAr. 1. 1. 1 (77, 9-10 Keith);
TB. 3. 12. 5. 4. (b) prajakama, pas’ukama: AB. 3. 7. 5; 4. 11. 2;
PB. 2. 3. 25 19.15. 15 K. 10. 11 (139; 11); 11. § (150,21);12.13
(1735, 18). (c) AB. 4. 11. 5; TS. 7. 1. 6. 7 prajavan pas’'uman . . .
bhavati; TA. 1. 22. 1 prajaivan pas’umin bhavati. (d) S’B. 1. 6.
1. 17 apraja apas’ur bhavisyati; TS. 6. 3. 2. 5 apraja apas’ur
yajamanah syat; vgl. unten 4, S. 8. (e) TS. 6. 6. 4. 2 pra-
jayaivainarmh pas’ubhir vyatisajati; 7. 4. 3. 6 vyatisajyante prajaya
pas’ubhih. (f) PB. 9. 6. 7-8 tenatmanarh samas’rinat (sc. praja-
patih) prajaya pas’ubhir indriyena | punar evatmanarh sarhs’-
rinati prajaya pas’ubhir indriyena. (g) TS. 3. 4. 1. 2; 5. 2. 4. 4
prajayaivainarh pas’ubhih samardhayati (5. 2. 4. 4 samardh-
ayanti); 7. 1. 6. 7 prajayaivainar pas’ubhi rayya samardhayati;
S’B. 14. 3. 2. 1 vi va esa prajaya pas’ubhir rdhyate; TS. 2. 5. 5. 1
vi va etarh prajaya pas’ubhir ardhayati. (h) TS. 2. 5. 7. 5; TB.
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2. 1. 5. 1o prajaya pas’ubhir yajamanasya (TB. om. yajamana-
sya) vitistheran. (i) TS. 1. 5. 9. 7 visvan prajaya pas’ubhir eti.
(j) S’B. 1. 7. 3. 18 pisyati ha prajaya pas’ubhih. (k) TS. 7. 4. 3. 2
vardhante prajaya pas’ubhih; K. 12. 3 (165, 13) vardhate prajaya
pra pas’ubhir bhavati. (I) PB. 2. 16. 3; 16. 3. 9; MS. 1. 9. 5 (137,
4); K. 9. 14116, 15); 32. 1 (19, 16); TS. 5. 4. 4. 1; TB. 1. 6. Q.-
10; 2. 1. 8. 3; 2. 2.8.3; 4; 3. 12. 5. 11 trpyati prajaya pas’ubhih
(MS. prajayi ca pas’ubhis’ ca); ChUp. 5. 19. 2; 5. 20. 2; 5. 21. 2;
5. 22. 2; 5. 23. 2 trpyati prajaya pas’ubhih; MS. 1. 9. 5 (137, 6)
ta enarn trptah prajaya ca pas’ubhis’ ca tarpayanti; TS. 2. 5. 4. 3
trpta evainam indrah prajaya pas’ubhis tarpayati; TB. 2. 1. 5.
10~11 trptd enarh prajaya pas’ubhis tarpayeyuh | ta enarh trptah
prajaya pas’ubhis tarpayanti. (m) S’B. 12. 8. 2. 2; 12. 9. 1. 17
a prajaya pas’ubhih pyayate; 1. 6. 4. 9; 3. 9. 1. 5 evarh haiva
prajaya pas’ubhir dapyayate. (n) K. 25. 2 (105, 1-2); Kap. 38. 5
(210, 12—13) vy enarh (sc. bhratrvyam) prajaya pas’ubhis’ chind-
yam und chinatti. (o) AB. 2. 1. 7 pusyati prajar ca pas’tins’ ca;
TS. 2. 1. 9. 4; 2. 4. 6. 2 pusyati prajayd pas’ubhih [Zum Wechsel
zwischen Akkusativ und Instrumental bei der W. pus vgl. Syntax
of Cases I § 17, Excursus, A, p. 31]; PB.10. 1. 6 ardhamasas’o
hi prajah pas’ava ojo balarh pusyanti. (p) TB. 3. 3. 1.2 samedh-
ante >smi ime lokdh prajaya pas‘ubhih. (q) K. 10. 11 (139, 13);
11. 15 (151, 2); 12. 13 (176, 1) vindate prajarh va pas’in va [Zu
va...vd (= ca...ca)vgl Zt. f. Indol. und Iran. VIII (1931),
p. 295, col. 1, 22-36]. (r) TS. 2. 1. 8. 4 praja hi va etasmin pas’avah
pravistd athaisa pumant san vadavah siaksad eva prajarh pas’tan
avarunddhe; TB. 3. 9. 2. 3 praja vai pas’ava ekadas’ini, yad eta
ckadas’inah pas’ava alabhyante siksad eva prajam pas’in yaja-
mano ’varunddhe; TS. 5. 7. 8. 4 prajapatir va esa yad agnis,
tasya prajah pas’avas’ chandansi rlparh, sarvan varpan ista-
kanarh kuryad, ripenaiva prajarh pas’Gn chandansy avarunddhe,
’tho prajabhya evainar pas’ubhyas’ chandobhyo ’varudhya ci-
nute; 7. 4. 3. 2 annadyam avarunddhausadhir vanaspatin pra-
jam pas’tn. (s) AB. 1. 13. 24 so (sc. somah) ’sya (sc. yajama-
nasya) s’dnto na prajarh na pas’Gn hinasti; KB. 6. 2 (23, 8-9)
tena na ha va enar bhavo (6. 3, p. 23, 13 s’arvo; 6. 4, p. 23,
18-19 pas’upatir; 6. 5, p. 24. 1 ugro devo; 6. 6, p. 24, 6—7 mahan
devo; 6. 7, p. 24, 11—-12 rudro; 6. 8, p. 24, 18-19 is’ano; 6. 9,
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p- 24, 24 as’anir) hinasti nasya prajarh nasya pas’tn. (t) S’B. 2. 1.
3. 8 (Kanva 1. 1. 2. 3); 2. 4. 4. 1 (Kanva 1. 3. 4. 1) bahuh prajaya
pas’ubhih syam; S’B. 12. 4. 1. 7 bahuh prajaya pas’ubhir bhavi-
syami; 1. 8. 1. 9 bahur prajaya pas’ubhir bhavisyasi; 10. 6. 1. 6
bahuh prajaya pas’ubhir asi; S’B. 1. 6. 3.30;1.7.2.8;2.1.2.6
(die Kanvaparallele 1. 1. 2. 3 prajayate ha prajaya pas’ubhih);
2. 1. 3. 8 (Kanva 1. 1. 3. 7) bahur haiva prajaya pas’ubhir bha-
vati; AB. 8. 11. 6 bahur ha vai prajaya pas’ubhir bhavati.
(u) K. 9. 15 (118, 12-13) prajanisnuh prajaya ca pas’ubhis’ ca
bhavati. (v) JB. 1. 150 (Caland § 43, p. 50, 12); 2. 93; 2. 108
(bis); 2. 125; 2. 164; 2. 166; 2. 177; 2. 266 (bis); 2. 285 (Caland
§ 154, p. 108, 7); 2. 288; 3. 26; 3. 75; 3. 83; 3. 98; 3. 149; 3. 224
bahuh prajaya pas’ubhih prajayeya; JB. 1. 150 (Caland § 43,
p- 50, 13); 2. 108; 2. 125; 2. 164; 2. 177; 2. 285 (Caland § 1354,
p. 198, 8-9); 2. 288; 3. 265 3. 75; 3. 83; 3. 98; 3. 149; 3. 224
bahuh prajaya pas’ubhih prajayata; JB. 1. 150 (Caland § 43,
p- 50, 14); 2. 285 (Caland § 154, p. 198, 12); 3. 26; 3. 75; 3. 83
bahuh prajaya pas’ubhih prajayate; JB. 2. 92; 2. 108; 2. 125;
2. 164; 2. 166; 2. 177; 2. 266; 2. 288; 3. 98 bahur eva prajaya
pas’ubhih prajayate; JB. 3. 75 bahuh prajaya pas’ubhih prajanisi.
(w) AB- 1.1, 11; 2. 17. §; 2. 33- 7; 2: 35. 4; 2. 39. 8; 3. 10. 4;
3- 35. 8; 3. 37- 4; 3- 38. 7; 3. 50. 5; 5. 22. 13; 5. 23. §; 6. 3. 11;
GB. 2. 4. 5 (214, 2 Gaastra); 2. 6. 15 (270, 5); TB. 2. 2. 9. 10;
3. 1. 4. 5 (wo prajayate ha vai prajaya pas’ubhih); 3. 3. 2. 2;
3. 3. 3. 4; S’BKanva 1. 1. 2. 3 (wo prajayate ha prajaya pas’ubhih
gegeniiber Madhy. 2. 1. 2. 6 bahur haiva prajaya pas’ubhir
bhavati); S’B. 14. 9. 2. 6 (BAUp. Madhy. 6. 2. 6 = Kanva6. 1.6,
wo prajayate ha prajaya pas’ubhih) prajayate prajaya pas’ubhih;
KB. 4. 8 (16, 13-16) prajayeya (ebenso prdjayata und prajayate)
prajayd pas’ubhih; TB. 1. 5. 6. 3 prajayata prajaya pas’ubhil;
TS.6.2.5.2;7.4.3.1;7.4. 7.3 praiva jayante prajaya pas’ubhih;
MS. 1.9. 6 (137, 7) yah prajaya pas’ubhir na prajayeta [die
Parallele K. 9. 14 (115, 21) in von Schroeders Text yah prajaya
pas’ubhir eva prabhavet, wofiir mit Caland ZDMG. 72, p. 13
und zu ApS’S. 14. 13. 3 ... pas’ubhir naiva prabhavet zu lesen
ist]; MS. 1. 9. 6 (137, 9) prajaya ca pas’ubhis’ ca prajayata; MS.
1. 9.6 (137, 10-11); 1. 9. 8 (140, 5-6); 1. 10. 7 (147, 19); 2. 3. 7
(35, 12); 2. 5. 5 (54, 16); K. 13. 7 (189, 19); K. 27. 1 (137, 11)
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= Kap. 42. 1 (246, 5) prajaya ca pas’ubhis’ ca prajayate; PB.
4. 7. 3; 8. 2. 4; 19. 3. 8 prajaya pas’ubhih prajayata; 22. 14. §
prajaya pas’ubhih prdjayanta und prajayate; 23. 20. 2 prajaya
pas’ubhih prajayante; PB. 2. 7. 4; 3. 10. 2; 20. 12. 3; 22. 5. 4;
23. 9. 2; 23.19. 7; K. 6. 5 (54, 7) = Kap. 4. 4 (41, 20); K. 9. 14
(116, 3); 32. 4 (22, 9); K. 35. 20 (66, 14) = Kap. 48. 18 (308, 15)
pra prajaya pra pas’ubhir jayate; JB. 2. 93 pra prajaya pas’ubhir
jayate; AB. 4. 23. 1—2 tato vai so ’bhavad atmana pra prajaya
pas’ubhir ajayata | bhavaty atmana pra prajaya pas’ubhir jayate
ya evarh veda; S’B. 11. 4. 2. 19 pra prajaya pas’ubhir jayethah;
MS. 1. 9. 8 (140, 2-3); 1. 10. 5 (145, 4); 2. 5. 2 (48, 18); 4. 2. 14
(38, 4-5) pra prajaya ca pas’ubhis’ ca jayate; TS. 1. 6. 9. 3; 4;
2.4+ 6. 1; 2.6 1..4; 5; 5:.6. 2, 35 6. 5. 11.3; TB.1. 1. 4. 8; 1.'5,
6. 3;2.1.5.4; 2.1.8. 3; 2. 2. 4. 4 pra prajaya pas’ubhir mi-
thunair jayate; Vadhila Sttra (Acta Orientalia VI, p. 217,
18-19, § 97?) pra haiva prajaya pas’ubhir mithunair jayate ya
evarh veda; TB. 1. 1. 4. 6 pra prajaya pas’ubhir mithunair ja-
nisyase; AB. 1. 1. 10 mithunenaivainarh tat prajaya pas’ubhih
prajanayati; 2. 39. 7 sa evainarh tat prajaya pas’ubhih praja-
nayati; TB. 1. 1. 4. 7 garhapatyenaivasmai prajarh pas’Gn pra-
janayat; AB. 2. 17. 4 prajapatim eva tat prajiyamanarh prajaya
pas’ubhir anu prajayate; PB. 2. 10. 3; TB. 1. 1. 6. 8 tarh lokarh
TB. om. lokarh) prajaya ca (TB. om. ca) pas’ubhis’ canu pra-
jayate (TB. pas’ubhir anu prajayate); TB. 2. 2. 4. 3 iman khalu
vai lokan anu prajah pas’avas’ chandansi prajayanta; GB. 2. 2. 1
(165, 9 und 11 Gaastra) pranapanau praja anu prajayante, . . .,
pranapanau pas’avo ’nu prajayante [K. 27. 2 (140, 18) = Kap.
42. 2 (249, 5) nur pranapanau vai praja anu prajayante]; TS.
6. 5. 10. 1 grahan va anu prajah pas’avah prajayante; K. 27. 2
(140, 9-10) = Kap. 42. 2 (248, 17) upans’vantaryamau vai pas’a-
vo ’nu prajayanta itaran grahan anv anyah prajah; PB. 20. 4. 8
ahoratre evanu prajaya pas’ubhih prajayate. (x) MS. 1. 6. 13
(107, 16); 4. 2. 13 (36, 7); 4. 2. 41 (37, 10) prati prajaya ca pas’u-
bhis’ ca tisthati; S’B. 11. 8. 1. 3 prati prajaya pas’ubhis tisthati;
S’B. 12. 1. 4. 3; 12. 2. 4. 16; 12. 3. 3. 4 pratitisthati prajaya pas’u-
bhir asmin loke; S’B. 10. 6. 1. 4 pratisthitah prajaya pas’ubhir
asi; ChUp. 5. 17. 1 pratisthito ’si prajaya ca pas’ubhis’ ca; TB.
3-2.10. 3; 3. 3. 2. 4; 5; 3. 3. 9. 12 pratitisthati prajaya pas’ubhir
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yajamanah; GB. 1. 2. 24; 1. 3. 1; 1. 3. 18; 1. 4. 8; 1. 4. 10;
1. 4. 11; 1. 4. 12 (hier auch pratitisthanti); 1. 4. 15; 1. 5. 20;
2.3.2;2.4.7;2.6.1;2.6.12 (ter); 2. 6. 15 pratitisthati prajaya
pas’ubhih; TS. 7. 1. 7. 2 prajayaivainarn pas’ubhi rayyar pra-
tisthapayati; PB. 8. 5. 15 prajayam eva pas’usu pratitisthati;
MS. 1. 4. 7 (55, 7-8) prajayarh caiva pas’usu ca pratitisthati; Va-
dhula Sitra (Acta Orientalia IV, p. 33, 32) prajayarmh pas’usv
asmin loka uttaraya (sc. ahutya) pratitisthama. (y) AB. 3. 7. 5
tarh-tam prajas’ ca pas’avas’ canlipatisthante, tasmat sa prajaka-
mena pas’ukdmena vasatkrtyah (vgl. GB. 2. 3. 3). (z) Mit der
W. prath, s. unten 35, FuBnote 2, S. 9.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

1 Sukumar Sen, “The Use of the Cases in Vedic Prose’> (Annals of the Bhan-
darkar Oriental Research Institute, VIII-X, 1926-1930, Reprint) trennt
diesen Instrumental mit atmana (p. 77, 29-33 des Reprint) als ‘Adverbial In-
strumental’ von den Instrumentalen prajaya, pas’'ubhih mit der W. jan - pra
(p. 50, 22—-25), die er mit Delbriick als ‘Sociative Instrumentals of Circum-
stances® faBt. '



Exkurs zu § 1 15

bhavaty atmani, ‘er fiir seine Person gedeiht’® (oft im Gegensatze
zu parasya bhratrvyo bhavati ‘sein Rivale geht zugrunde’): AB.
2, 15,65 2. 16. §; 2. 31. 3; 3. 39. 3: 6. 4.9; GB. 2. 1. 732, 2, 2;
2.2.11; KB.1.2(2,10); S’B. 8. 4. 4.3;9.5.1.2; 7; 13. 3. 4. 2;
14. 4. 1. 8 (BAUp. 1. 3. 8 Madhy. = 7 Kanva); MS. 1. 9. 3
(132, 18); 1. 9. 8 (139, 10 und 18-19); 1. 10. 15 (155, 1); 3. 2. 7
(25, 16); 3. 3. 7 (40, 5); 3. 6. 10 (74, 14); 3. 8. 1 (92, 10); 3. 8. §
(99, 13); 3. 10. 5 (136, 17); 3. 10. 6 (138, 5); 4. 1. 10 (14, 14);
4. 3- 4 (43, 4); 4. 5. 6 (72, 5); 4. 6. 4 (83, 7); 4. 7. 6 (100, 7);
K. 8. 13 (97, 10) = Kap. 8. 1 (80, 15; K. 12. 3 (165, 5); 13. 4
(184, 12); 13. 5 (186, 4); K. 19. 11 (13, 9) = Kap. 31. 1 (143, 1);
K. 20. 6 (25, 17) = Kap. 31. 8 (156, 11); K. 20. 13 (33, 5) = Kap.
31. 15 (163, 3); K. 23. 7 (83, 7) = Kap. 36. 4 (191, 10); K. 24. 9
(100, 10) = Kap. 38. 2 (206, 8); K. 24. 10 (101, 22) = Kap. 38. 3
(207, 17); K. 25. 2 (104, 7-8) = Kap. 38. 5 (209, 17-18); K. 25. 6
(100, 1-2) = Kap. 39. 3 (214, 23); K. 26. 10 (135, 2) = Kap.
41. 8 (244, 24); K. 27. 8 (147, 9); K. 31. 4 (5, 16) = Kap. 47. 4
(288, 9); K. 31. 8§ (10, 12-13 und 10, 10) = Kap. 47. 8 (292, 6
und 11); K. 31, 9 (11, 13) = Kap. 47. 9 (293, 6); K. 37. 12 (93,
9); 37- 16 (96; 1); TS. 1. 7. 2. 3; 2. 1. 4. §; 2. 5. 8. §; 2. 5. 11. 9;
3203253 3.7 2; 3 4,6: 25 5. 3: 3. 1505, 3. 13,2 B, 4.-La
5.6.2.1;6.2.2.2;7;6.2.5.5;6.3.10.6;6.4.10.1;6.6.09. 1;
7520 5udis TB. 1. 4.9, §; 1.5, 6,2;'1.6: 6, §52. 1:5:.11; 3.2, G.28¢
35BeiBe 150309, 11.3; PB. 8. 5. 187 12. 13, 28; 16, 12, 3; 18, 1. 6;
21. 12. 4; 21.13. 4; SB. 4. 5. 4; 5. 2. 2; JB. 1. 99 (Caland § 14,
p- 20, 19); 1. 124 (§ 23, p. 31, 10); 1.157 (§ 49, p. 57, 12 von
unten); 1. 180(§63, p. 74, 25); 1, 197 (§ 74, p- 78, 11 von unten);
2.99 (§132, p. 152, 22-23); 2. 124 (§137, p. 162, 11-12); 2. 280
(§ 153, p. 196, 2 von unten); 2. 292 (§ 155, p. 199, 16) bhavaty
atmana; S’B. 1. 4. 1. 35 bhavati ha va atmani; MS. 3. 7. 10(90, 7)
bhavanty atmana;2 TB.1.8.7.2; MS.4.4.10(61,17) itmana punyo
bhavati; PB. 12.6.6; SB. 3. 2. 4. 5; 3. 4. 4; 3. 5. 3; 3. 6. 2 vasiyan

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

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

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

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

II. Ubereinstimmung von Sexus und grammatischem Genus

in der Symbolik der Brahmanas.

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

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

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

1 Keith p. 179, 4-5 iibersetzt: ‘Now with regard to his beginning with the
word /i, the word is masculine and the 7¢ feminine.” Aber vrsan und yosa
beziehen sich nicht auf das grammatische Genus, sondern auf den Sexus:
‘Der Hinkara symbolisiert den Mann, der Vers symbolisiert die Frau. Es
konnte ebensogut wie im Beispiele (b) hinkaro vai punso riipam rk striyah
stehen. Vgl. unten Exkurs zu § 2, h, S. 21-27.
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zeichneten Hilfsleistungen’® bemerkt PB. 4. 2. 18 mithunam iva
va esa vyahrtih, . . ., someti punso raparh citrabhiritistriya, mithu-
nam evaibhyo yajiamukhe dadhati prajananaya, ‘Dieser Spruch
ist gewissermalen eine Paarung: ... ““O Soma’ hat das Charak-
teristikum des Mannes, “‘mit ausgezeichneten” (das) der Frau;
so bringt er zu Anfang des Opfers fiir diese (Opferteilnehmer)
eine Paarung zustande, zum Zwecke der Fortpflanzung.’

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

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

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

1 So ist mit Caland nach JB. 2. 241 in PB. zu lesen und abzuteiler; der
Text der Bibl. Ind. liest trini mithunani tany esa | mithunarn dve sambhavato...












































































































