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1. Ausser Biihlers wertvoller Einleitung in den Sacred Books
of the East!), einigen kurzen Bemerkungen Hillebrandts2) und den
von mir selber tiber das Totenritual vertffentlichten Notizen3) ist,
so weit mir bekannt, nichts iiber das in mancher Hinsicht so hoch-
wichtige rituelle Satra des Bandhayana geschrieben. Im Folgenden
werden die Ergebnisse einer von mir angestellten eingehenden Unter-
suchung dieses Kalpasutra den Fachgenossen dargeboten.

2. Was Biihler im Jahre 1882 schrieb: ,No complete set of
the Sutras of Baudhayana’s school has, as yet, been found, and
the original position of the detached portions which are obtainable
is not quite certain“, ist jetzt gliicklicherweise nur noch zum klein-
sten Teile wahr, da wir gegenwirtig in der Lage sind, sei es auch
nicht mit absoluter Sicherheit, das Sutra ganz oder doch beinahe
ganz zu kennen, und das zerstreute Material zu ordnen. In euro-
piischen Bibliotheken sind von dem Baudhayanasitra nur grossere
Fragmente vorhanden, enthalten in der Fleet-Handschrift der
India Office Library und der Haug’schen Handschrift der Miin-
chener Hof- und Staatsbibliothek4). Dazu kommen zwei mir von
Hillebrandt freundlichst zur Benutzung iiberlassene Kopien von
Handschriften aus Indien, eine aus Kashmir, eine aus Tanjore. Die
in den erwihnten Handschriften enthaltenen Stiicke sind das Darsa-
purpamasa, das Agnyadheya, der Dasadhyayika prasna, der Padu-
bandha, das Caturmasyasutra, der Agnistoma mit Pravargya, das
Agnicayana, der Vajapeya und die Dvaidha- und Karmantasitras;
auch einige kleinere Bruchstiicke und das Grhya-, Pravara- und
Sulbasutra. Schon mit Hilfe dieser Materialien liess sich mit ziem-
lich grosser Sicherheit der Inhalt der nicht vorliegénden Teile des
Srautasutra vermuten, da die Dvaidha- und Karmantasutras, welche
resp. die Kontroversen und Paralipomena zum Srautasttra ent-
halten, dazu wichtige Beitréige lieferten. Das waren aber nur Ver:
mutungen Wie gross war daher meine Uberraschung und Be-
friedigung, als ich durch die giitige Vermittelung der englischen

1) Vol. XIV, 8. XXX flgg.

2) Ritual-Litteratur, S. 30.

3) The pitrmedhasiitras of Baudh@yana, Hiranyake$in and Gautama, Pre-
face, p. IX—XIV; vgl. die altind. Todten- und Best.-Gebr., S. IV.

4) Und in der Pariser Hs. der Bibliothéque Nationale.
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Regierung die Bombay-Handschrift Class I B Nr. 51) zur Benutzung
erhielt. Nach Biihlers Inhaltsangabe dieser Handschrift namlich er-
wartete man ausser den schon bekannten Stiicken nun auch den
Aévamedha, das Aupanuvakya und das Sattrasutra kennen zu lernen.
Ich fand aber weit mehr, da die Bombay-Handschrift, zusammen
mit den mir bekannten Stiicken, nahezu das ganze bis jetzt immer
als unvollstindig betrachtete Kalpasutra enthiélt. An eine Ausgabe
jedoch des Ganzen konnte bis jetzt noch nicht gedacht werden.
Das Material war zu sparlich, und die Bombay-Handschrift, wenn
auch sauber geschrieben, bietet einen hier und da furchtbar ver-
dorbenen Text. Mehr Handschriften waren also in hohem Grade
erwiinscht. Eine kurze sehr undeutliche Notiz nun in dem Hand-
schriften - Verzeichnis des Government - College zu Benares schien
etwas zu versprechen. Nihere Mitteilungen des Principals dieses
College, Herrn Albin Venis, bestitigten meine Vermutung, dass
hier weitere wichtige Materialien vorhanden wiren und so wurde
mir, gleichfalls durch die Liberalitit der englischen Regierung,
auch diese Handschrift mit drei anderen kleineren zur Benutzung
ibermittelt. Durch diesen Zuwachs wurde es mir moglich, iiber
manches Zweifelhafte Sicherheit zu bekommen; der letzte Teil aber,
die sogenannte witara tatth (ahina’s und ekaha’s enthaltend), ist
leider der in dem Bombay-MS. enthaltenen Recension furchtbar
dhnlich und enthilt dieselben Korruptelen. Gliicklicherweise aber
ist hier eine secunda manus thiitig gewesen, die manches Verdorbene
richtig gestellt bhat. Doch bleibt noch immer vieles hochst un-
sicher, sodass noch mehrere Handschriften notig sind, ehe an die
Ausgabe gedacht werden kann. Inzwischen hat mir Dr. Hultzsch
eine Kopie von einer in Siid-Indien in Privatbesitz befindlichen
witara tatrh-Handschrift versprochen, auf die nun alle meine Hoff-
nung gestellt ist.

Aber wenn auch jetzt noch eine Ausgabe des Ganzen zu
den Unmoglichkeiten gehort, ein Bericht iiber diesen wichtigen
Text, iiber dessen Art und Inhalt, kann jetzt schon gegeben werden
und diirfte nicht nur den Gelehrten, die sich mit dem Studium
der Rituallitteratur beschiftigen, willkommen sein, sondern im All-
gemeinen einem jeden, der fiir die altindische Litteratur und Sprache,
besonders die der Veden, ein Interesse hat.

3. Das Baudhayanasutra ist das umfangreichste der uns be-
kannten Sutras. Von seinem Umfang kann man sich eine Vor-
stellung machen durch die Mitteilung, dass das eigentliche Srauta-
sitra des Hiranyakesin mit dem Pravara 217 Oktavseiten, kompress
beschrieben, einnimmt, wiihrend unser Baudhayana ungefihr 400 Seiten,
also beinahe das Doppelte, umfasst.

4. Dies hat seinen Grund darin, dass unser Stutra einen von allen
anderen bekannten rituellen Sutras verschiedenen Charakter hat. Der

1) ZDMG. XLIIL, p. 552 (Nr. 5 der Liste).
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locus classicus, der etwas, sei es auch wenig, Licht wirft auf die
Person, den Namen und die Funktion des Baudhayana, ward schon
von Biihler hervorgehoben. Bei Gelegenheit der sogen. Utsargabali?),
einer Feier, welche die jungen Brahmanen beim Abschluss einer
fiir das Vedastudium bestimmten Periode zusammen mit ihrem
Lehrer zu verrichten haben, sollen auch die Vorfahren, die geistigen
Heroen, verehrt werden. So werden u. a. im Baudhayanagrhya
erwihnt: Kanva Baudhayana, derVerfasser des Pravacana, Apastamba,
der Verfasser des Siitra; ebenso im Bharadvajasutra®). Wiihrend
Baudhayana in allen Handschriften an der citierten Stelle Kanva
heisst, lautet dieser Name im Tarpana: Kanva. Die Citate geben
meist Kanva, was das Richtige sein mag. Also Baudhayana war
Verfasser eines Pravacana, wihrend Bharadvaja, Apastamba und
Hiranyakesin Siatraverfasser genannt werden. Aller Wahrschein-
lichkeit nach wird mit pravacemakara derjenige Lehrer gemeint,
der das Ritual in miindlicher Uberlieferung fixiert hat, wihrend
der Sutrakara derjenige ist, der es zu einem Sutra, Leitfaden, ver-
arbeitet hat. Letzterer giebt in gedréingtester Form die Andeutungen
fiir die zu verrichtenden sacralen Handlungen an. Diese Erklirung
nun des Wortes pravacana, erginzt durch eine gleich nachher
mitzuteilende Bemerkung, ist vollkommen im Einklang mit dem
Wesen der Baudhayana-Texte.

5. In diesem Werke sind Knappheit und Kiirze des -Ausdrucks
ganz und gar nicht erstrebt; im Gegenteil, immer und immer findet
man grossere Stiicke vollstandig wortlich oder beinahe wortlich
wiederholt, wo die anderen Sutra-Verfasser sich mit einer kurzen
Andeutung oder Verweisung nach frither Gesagtem zufriedenstellen.
Unserem Sutra selber sind zwei iiberzeugende Beweise zu entnehmen,
dass die #lteren Partien wenigstens bestimmt gewesen sind miind -
lich iiberliefert zu werden. Bei der Anlegung der sacralen
Feuer, dem Agnyadheya, wird ein Stiick Brennholz nach dem Feuer-
herd tiberbracht; dieses Brennholz muss erst, wihrend des ersten
Drittels des Weges dorthin, auf der Hohe der Kniee getragen werden;
dann, wiihrend des zweiten Drittels, auf der Hthe des Nabels, und
endlich, wihrend des letzten Drittels, auf der Hohe des Halses.
Diese Vorschrift nun lautet im #ltesten Teile unseres Textes: ,auf
dieser Hohe triigt er es zuerst, dann auf dieser Hohe, dann auf

1) Grhs. IIL 13: atha daksipatal pracinavitino vaisampayanaya pha-
lingave tittiraya u.s. w., wie Biihler in SBE. XIV, 8. XXXVI, n. 1. Der
Name lautet im Dharmasitra IL 9. 14 kanvam baudhayanam, ebenso in einem
Grhyaprayoga (Burnell, a Catalogue Nr. CVIL p. 31, fol. 53 b), kanva in der
HS. K des Dharmasiitra, vgl. Hultzschs Ausgabe, S. 118 und in allen Unter-
schriften des Vivarana zum Dvaidha und Karmanta.

2) Grhs. IIL. 11 (pach der Grantha-HS): daksinataly pracinavitt vaisan.-
payaniya phalingave tittiraya ukhayatraye atreyaya padakaraya kaund-
nyaya vrttkaraya kanaya (sic) bodhayaniya bharadvajaya sutralaray-
apastambaya sarvebhyal sitrakirebhyah v.s.w. .. kalpayami (sc. asanane).

1*
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dieser“1). Im Taittiriya-Brahmana, welchem sich ja die Baudhayana-
Texte aufs engste anschliessen, begegnet man demselben Ausdruck?).
Etwas derartiges bietet wahrscheinlich auch das Asvamedhasitra:
,56 zerschneiden sie das Pferd, s6“%). Ohne nihere Ausfithrung
sind natiirlich solche Vorschriften undenkbar, und da die hier er-
heischten Ausfiihrungen selbstverstéindlich Andeutungen vermittelst
der Hand gewesen sind, scheinen diese Stellen den direkten Beweis
fir die Behauptung zu liefern, dass Baudhayana der Autor war
einer fiir miindliche Uberlieferung bestimmten rituellen Arbeit#).
Einen noch schlagenderen Beweis liefern, wenn ich nicht irre,
mehrere Stellen in unserem Sutra, wo das Pronomen ayam in sehr
eigentiimlicher Weise gebraucht wird. Es heisst IV. 6: athaitasyaiva
barhiso 'nimat sacate, sthavimad ubhayato lohitenanktvemam disam
nerasyaty raksasam.... TS.1.3.9. h—k ... nayamits; in der
Parallelstelle haben Apastamba und Hiranyakesin statt smam desam:
uttaram aparam avantaradesam, genau wie sie die Worte TBr.
1 6. 1. 2 smam disam (yantr) durch daksinam aparam avantara-
desam ersetzen. Ebenso wie es mir fiir die Brahmana-Texte zweifel-
los erscheint, dass sie fiir den miindlichen Vortrag bestimmt waren
(bei jenem Worte ¢mam weist ja der Vortragende die betreffende
Himmelsgegend mit dem Finger an, vgl. Sayana TS. Bibl. Ind.
vol. I, S. 6: angulinirdesena), ebenso zweifellos scheint mir das-
selbe fiir unsern Baudhayana angenommen werden zu miissen. Die
andern Beweisstellen lauten: savyena tusan upahatyemam disam
wirasyati, 1. 6 (= pascimadaksine, Bh.); (pasam) avisakhayo-
pascg'yemdm disam nirasyati, IV. 6 (= nairrtim diSam, yasyam
va dvesyo bhavati, Bh.); athainam ekavirisatya darbhapuiijilaih
... pavayitvodapatram adayemam disam mitva . ., II. 10 (Bh. er-
Klart shnlich); smam disam vikaram kalpayitva: daksinapracim,
esa ki pitrnam praci dig @ vgnayate, pi.su. I 1 (pag. 4. 4; vgl.
L 4, pag. 8. 8). Hier scheint mir das Wort dahksipapracim spitere
Zuthat zu sein. Vermutlich ist der Gebrauch des blossen syam
zur Andeutung der Erde oder #me zur Andeutung von Himmel
und Erde (dyavaprthivyok sandhih) ebenso zu erkliren. Wo Baudh.
(I. 19) athemam abhimrsati hat, lautet bei Ap. IIL. 7.7 die Vor-
schrift: prthivim abhimrsati; wo Baudh. atheme samiksate hat,
heisst es bei Ap.: dyavaprthivi upasthaya, XII. 20. 8.

6. Das Wort pravacana deutet aber bekanntlich nicht allein
den systematischen Unterricht der Vedaingas an, sondern wird auch

1) Srs. 1L 17: 2yaty agre haraty atheyaty atheyati.

2) L 2. 5. 7.

3) Srs. XV. 30: ittham asvam wvisasate ittham iti (z. . visasatittham?),
wenn nicht eine Form von vi§asti, ,verschiedene Andeutungen mit Bezug auf
etwas geben® vorliegt.

4) Die spiteren Teile unseres Sutra priicisieren nun auch die erste der
hier besprochenen Vorschriften: idhmasya harana iti. sa ha smaha baudha-
yano: janudaghne prathaman hared, atha nabhidaghne, 'tha grivadaghne,
pranams tu natihared iti u.s. w. In dhnlicher Weise Apastamba, Srs. V. 14.°8.
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verwendet, um die Uberlieferung der Brahmana-Texte anzudeuten,
wie es Biihler ausgedriickt hat: ,the term pravacana, which liter-
ally means ‘“proclaiming or recitation”, has frequently the tech-
nical. sense of “oral instruction” and is applied both to the tradi-
tional lore contained in the Brahmapas and the more systematic
teaching of the Anga’s“!). Auch in dieser Hinsicht nun kann das
Baudhayanastitra mit vollstem Rechte als die Arbeit eines Prava-
canakara gelten. Wer niimlich die letzten Prasnas des eigentlichen
Srautasutra einsieht, wird erstaunt und iiberrascht sein, wenn er
bemerkt, dass dieselben durchgehends mehr den Charakter eines
Brahmana als eines Sutra, genauer gesagt, sowohl den Charakter
eines Brahmana wie eineés Siuitra haben. Oft wird némlich der
Mitteilung der rituellen Vorschrift unmittelbar die Erklirung, das
,Warum*“, angehingt. Diese Eigentiimlichkeit hat unser Sutra mit
dem des éiﬁkhﬁyana gemein, wo ja gleichfalls bei der Behandlung
der Ekahas alte Mythen und Legenden mitgeteilt werden, um die
Wirkung der jedesmal behandelten Gebriiuche und deren Ursprung
zu erldutern. Denn es sind nicht nur kurze brahmanaartige Be-
merkungen, die sich in der u#fara tateh vorfinden, sondern auch
viele von anderswo ganz unbekannte Mythen; einmal begegnen wir
einer schon bekannten Mythe in ganz abweichender Version.

7. Von den beiden oben behandelten Stellen aus dem Grhya-
und dem Dharmasiitra, wo Baudhayana als ein Pravacanakara er-
wihnt wird, behauptet Biihler2): ,neither of these two passages
belongs to Baudhayana, they are both clearly interpolations®. Mit
diesen beiden Behauptungen, denn, wie sich bald zeigen wird,
die zweite Behauptung braucht nicht eine Konsequenz der ersten
zu sein, kann ich mich nicht einverstanden erkliren. Wiirde man
annehmen, dass alle die Stellen, wo der Name Baudhayana vor-
kommt ode1 Baudhayana als eine 'Autoritit citiert wird, interpoliert
sind, so miisste man eine Uberarbeitung fast des ganzen Satra
annehmen, denn auch in den zweifellos altesten Stiicken des Srauta-
siitra, des Grhyasatra und des Dharmasutra findet sich der Name
Baudhayana, an Stellen, von -welchen es in hohem Grade unwahr-
scheinlich ist, dass sie interpoliert seien. Ein Beispiel. Im Bha-
radvajagrhya 5) werden bei einer gewissen Gelegenheit die ver-
schiedenen Ansichten zweier alter Rituallehrer mltcetellt die resp.
dem Ag§marathya und dem Alekhana in den Mund geleot werden.
An der Parallelstelle bei Hiranyake§in) werden diese selben An-
sichten auf Atreya und Badarayana zuriickgefiihrt. Niemand wird
hier an Interpolation denken. Soll man nun die Parallelstelle im

1) SBE. XIV, 8. XXXVI, vgl. auch Weber, Ind. Litteraturgesch.? S. 12, Note.

2) SBE. XIV, S. XXXVI <

3) L 20: sarvany upay

cadau yac cartav ity alelclzanalz ; i S
4).1. 25. 3, 4: sarvany upayg ani mantravanti bhavantity atreyal;

yac cadau yac cartiv iti badarayanah.

7 ti bhavantity asmarathyoy yae
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Baudhayanasutra!), wo Baudhayana und Saliki als Triiger der
beiden entgegengesetzten Meinungen genannt werden, wohl fiir
interpoliert erkléiren? Nicht doch, wenn man erwiigt, dass auch
in einem unzweifelhaft alten Passus des Bharadvajagrhya?), zur
Erhiirtung einer gewissen Aussage, einmal der Autor selbst citiert
wird. So gilt denn fiir das ganze Baudhayanasutra die friiher3)
fiir das Pitrmedhasutra hervorgebrachte Hypothese, dass wir die
uns vorliegenden Texte nicht als das Sutra oder Pravacana des
Baudhayana selber, sondern als das Ritual der Schule des Bau-
dhayana, der Baudhayanins also, anzusehen haben.

8. Eine Thatsache anderer Art bestitigt diese Hypothese.
Wiihrend néimlich in den anderen Sutras die abweichenden Ansichten
verschiedener Rituallehrer iiber diesen oder jenen Punkt durch den
Text zerstreut mitgeteilt werden, findet sich im Baudhayanakalpa-
sutra ein sogenanntes Dvaidhasutra, welches in vier Biichern alle
abweichenden Ansichten zusammenstellt; hier werden nun nicht
nur die abweichenden Ansichten anderer Lehrer mitgeteilt, sondern
ofters angedeutet, dass diese oder jeme in Rede stehende Vorschrift
nicht die Vorschrift Baudhayanas, sondern die Salikis oder Aupa-
manyavas oder eines anderen Lehrers ist. Dann heisst es: ,diese
Vorschrift ist die des Saliki; Baudbayana hat iiber diesen Punkt
dies und das gesagt“, oder auch: ,diese (im Haupttexte erwihnte)
Vorschrift ist die der beiden Lehrer (nl. Baudhayana und Saliki);
Aupamanyava hatte dariiber die folgende Ansicht“. Diesem Dvaidha-
sutra schliesst sich das Karmantasutra aufs engste an. Das Kar-
mantasttra enthilt in drei Biichern die niéhere Ausfiihrung mehrerer
Punkte, die entweder im Haupttexte oder im Dvaidha nicht gentigend
erklirt worden sind, die Paralipomena also. Da nun diese Kontro-
versen und Paralipomena teilweise einen Stoff bearbeiten, der, wie
eine Vergleichung der verwandten Texte darlegt, grosstenteils ebenso
alt sein diirfte wie der Inhalt des Haupttextes, sei es auch, dass
die Zeit seiner Redaktion etwas spiter anzusetzen ist, so deutet
auch diese Thatsache darauf hin, dass Baudhayana nur als Lehrer
des Rituals aufgetreten ist und dass seine Schiiler oder die Schiiler
seiner Schiiler dem von ihm fixierten Ritual eine bestimmte, die
uns jetzt vorliegende, Redaktion gegeben haben, sei es schriftlich,
sel es miindlich das Ritual fixierend, wobei sie die Gelegenheit
hatten, von ihren Lehrern Baudhayana, Saliki, Aupamanyava, Aupa-
manyaviputra und wie sie weiter heissen, personlich oder durch
Uberlieferung zu erfahren, wie jene Lehrer iiber bestimmte Punkte
urteilten oder geurteilt hatten. Dass diese Teile des Werkes, die
Kontroversen und die Paralipomena, nicht viel spiter sind als die
Hanptteile des Sutra, erhellt erstens aus ihrem Stil und ihrer

1) L 12: sarvany rtugamanani mantravanti bhavantiti baudhdyano
yac cadau yac cartav iti salikih.

2) 1. 9, vgl. die altind. Todten- und Best.-Gebr., S. XI, Note 1*.

3) Die altind. Todten- und Best.-Gebr., 1. c.
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Sprache, welche zum grossten Teil in Ubereinstimmung mit denen
der #ltesten Stiicke sind!), zweitens aus der folgenden, Biihler noch
nicht bekannten Thatsache. Bekanntlich fingt das Grhyasutra mit
folgenden Worten an: yatho etad dhutah prahuta ahutah Sulagavo
baliharanam pratyavarohanam astakahoma it sapta pakayajia-
samstha ¢ ta anuvyakhyasyamah. Diese Stelle aber deutet un-
zweifelbaft auf Karmanta L 4: kedyatyah pakayajiiasaisthah k-
yatyo haviryajnasarmsthah kiyatyah somasanistha iti hutah prahuta
ahutah sulagavo baliharanam pratyavarohanam astakahoma it
sapta pakayajnasaiistha dti. Die #ltesten Teile des Grhyasutra
sind also in ihrer Redaktion jiinger als das Karmanta, wihrend
das Karmanta seinerseits die Bekanntheit mit dem Dvaidha voraussetzt.

9. Die Spuren nun der erdrterten Weise der Uberlieferung
unseres Kalpasutra sind unverkennbar. Wiewohl im ganzen Sutra
dieselben Eigentiimlichkeiten in Bezug auf Stil, Sprache und Aus-
drucksweise angetroffen werden und iiberall eine gewisse Einheit-
lichkeit vorherrscht, so kann doch die Verarbeitung des Rituals
nicht als systematisch bezeichnet werden, wie z. B. die des Katiya-
oder des Hairanyakesa-§rautasutra. Zum Teil mag daran der Um-
stand Schuld sein, dass unser Sutra sich der Samhita ziemlich
genau anschliesst und von der Reihenfolge, in welcher hier die
verschiedenen Ritualhandlungen erortert werden, wenig abweicht.
Diesem Umstand verdanken wir den bei Baudhayana ganz eigen-
tiimlichen Aupanuvakyaprasna (XIV), in welchem das Material ver-
arbeitet wird, welches im dritten Kanda der Samhita enthalten ist,
der gleichfalls den Namen Aupanuvakyam triigt. In den verwandten
jiingeren Texten des Bharadvaja, Apastamba und Hiranyakesin da-
gegen werden die Data aus diesem Kanda jedes an seine Stelle in
der Darstellung des Rituals eingefiigt. Einige auf das ganze Ritual
sich erstreckende Paribhasa-Bemerkungen, die mitten in dem Dhar-
masttra?) auftauchen, deuten ebenfalls den Mangel an Systematik
in der Einteilung des Materials unseres Sutra an. In dem dltesten
Teile, dem eigentlichen Srautasutra, findet man ganze Stiicke, welche
die Abzeichen einer spiteren Abfassungszeit tragen und offenbar ent-
weder, freilich schon sehr friih, interpoliert sind oder doch wenigstens
versetzt sind. Der dritte Adhyaya des Adhanasutra fingt mit diesen
Worten an: ,Jetzt die Anlegung der sacralen Feuer. Welche ist
dabei die Reihenfolge der Kultushandlungen? Behandelt sind die

1) In demselben Verhiltnis, wie das Karmanta zum Haupttexte, steht das
Paribhasa-Siitra zum eigentlichen Grhya, vgl. weiter unten, § 37. Ahnlich ver-
halten sich die beiden spiteren Totenbiicher (das neu hinzugekommene hand-
schriftliche Material thut dar, dass es im ganzen drei Pitrmedhaprasnas, nicht
zwei giebt, wie ich frither meinte) zum eigentlichen im ersten Buche behandelten
Totenritual. Auch hier wird auf den Haupttext zuriickgedeutet mit den Worten:
yatho etat. Und auch das Ritual der beiden letzten Pitrmedhaprasnas ist teil-
weise sehr alt; die meisten der hier zur Sprache kommenden Punkte werden
auch im zweiten Pitrmedhaprasna des Bharadvaja-Hiranyakesin erortert.

2) L 15.
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(zur Anlegung der Feuer zu empfehlenden) Jahreszeiten und Mond-
héiuser, behandelt ist die Vorbereitung des (Opferherren) selber.
Welche ist hierbei die Reihenfolge?“!) Nun ist zu beachten, dass
die Behandlung der Jahreszeiten und Mondhiuser noch nicht statt-
gefunden hat, sondern erst im Karmantasutra?) angetroffen wird:
,Jetzt die rituellen Vorschriften tiber die Jahreszeiten und die Mond-
hiuser* w.s. w. Da nun der ganze dritte Adhyaya des Adhana-
sitra mit dem Karmantasutra in Stil und Ausdrucksweise genau
iibereinstimmt und ausserdem gewisse Punkte in ihm zur Sprache
kommen, die erst nach der Behandlung des Adhana zu begreifen
sind, so ist die Vermutung nicht unbegriindet, dass eine Versetzung
stattgefunden hat und dass urspriinglich jener dritte Adhyaya die
Darlegungen verfasst hat, die wir jetzt im Karmanta finden und
vice versa. Diese Versetzung miisste dann aber sehr alt sein, da
Bhavasvamin, der Kommentator des Baudhayana, der im achten
Jahrhundert gelebt haben soll, das Sutra in der uns vorliegenden
Redaktion kennt. FEinen analogen Fall liefert das Grhyasutra; alle
mir bekannten Handschriften, eine ausgenommen, fangen die Be-
schreibung des Samavartana3) an wie folgt: vedam adhitya snasyann
ity ulktarn samavartanam, d. h.: ,In dem Kapitel, welches also an-
fingt: ,wenn er nach Ablauf des Vedastudiums das Bad nehmen
will“, ist das Samavartana erortert“. Das Kapitel aber, auf welches
hier hingedeutet wird, folgt erst im sogenannten Paribhasasutra?):
vedam adhitya snasyann upakalpayate u. s. w. Wie erwihnt,
steht die Sache in einer Handschrift anders: in der vorziiglichen
siidindischen Handschrift aus Tiravaiyaru wird ndmlich das Kapitel,
welches das eigentliche Samavartana behandelt und welches in den
anderen HSS. dem Paribhasasutra einverleibt ist, an seinem ihm
zukommenden Orte im zweiten Prasna des eigentlichen Grhyasutra
behandelt und vice versa.

10. Derartige Versetzungen konnten anscheinend besonders
infolge eines Umstandes, der jetzt zur Sprache kommen mdge,
stattfinden. Es scheint n#mlich, dass die verschiedenen, die Be-
schreibung des Srautarituals liefernden Abschnitte eine Zeit lang
ohne bestimmte Z#hlung im Umlauf gewesen sind; die Reihenfolge,
in welcher die Teile der Samhita mit den zugehorigen Brahmanas
und Anubrahmanas wihrend der Studienzeit erlernt werden mussten,
stand ja durch die verschiedenen Vratas des Brahmacarin geniigend
fest5). Infolge davon bieten sich dem Herausgeber der Baudhayana-
texte einige grosse Schwierigkeiten, da die Reihenfolge und Ein-
teilung der Prasnas schon frith unsicher gewesen zu sein scheint.
Dies ist besonders der Fall mit dem Pravargyaprasna. In einigen
Handschriften und auch in dem Kommentar des Bhavasvamin wird

1) athedam agnyadheyam; tasya kah karmana upakramo bhavaty?
uktany rtunaksatrany, uktam atmanah purascaranam. katham atr@nu-
pirvyam bhavati?

2) I 16. 3) 1L 8. 4) kh. 14. 5) Vgl. unten § 41.
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dieses Ritual vor, in anderen Handschriften unmittelbar nach
dem Agnistoma behandelt. Ich vermute nun, dass nicht nur der
Pravargya, sondern auch der. Kathakaprasna, der jetzt als XVIIL
gezihlt wird, urspriinglich am Schlusse des ganzen eigentlichen Srauta-
sitra ihre Stellung eingenommen haben; es ist ja auch beachtens-
wert, dass die Materialien dieser beiden Prasnas weder im Dvaidha-
noch im Karmantastutra mit einem Worte erwihnt werden, eben-
sowenig wie die Praya$cittas; dies letztere ist freilich ganz in der
Ordnung, da sie in der uns jetzt bekannten Pragnazihlung ihre
Stellung am Ende, hinter dem Karmanta einnehmen. Was den
Pravargya angeht, so wird er bei Hiranyake§in und Katyayana jetzt
noch am Schlusse des ganzen Werkes gefunden, und es lisst sich
eine Spur nachweisen, dass er auch bei Apastamba einstmals eine
andere Stellung einnahm wund erst spiiter unmittelbar nach dem
Agnistoma eingefiigt worden ist!). So werden auch in den Bau-
dhayanatexten, in Ubereinstimmung mit dem Sachverhalt des Brah-
mana;, wo ja das Kathakacayana und der Pravargya zuletzt, un-
mittelbar vor dem Pitrmedha, behandelt sind, diese beiden Pragnas
urspriinglich am Schlusse des Ganzen ihre Stelle eingenommen haben;
die Thatsache jedoch, dass der Pravargya mit dem Ritual des Soma-
opfers enge verbunden und sozusagen mit demselben verkniipft ist,
mag dessen frithere Aufnahme veranlasst haben.

11. Mit diesem Sachverhalt, dass die verschiedenen Teile,
Pragnas, des Baudhayanarituals verhiltnismissig spiét in eine be-
stimmte Reihenfolge fixiert und zu einem Ganzen redigiert worden
sind, hingt nun gewiss auch die Eigenartigkeit zusammen, dass
sowohl vom Agnistomaritual wie von der sogenannten uétara tatih
(ahinas und ekahas) gegenwirtig noch eine doppelte Zihlung vor-
handen ist, welche eine nicht geringe Verwirrung veranlasst hat.
Vom Agnistoma nimlich ist uns ausser der Einteilung in so und
so viele Pragnas noch eine andere bekannt, nach welcher die Khandas
fortlaufend gezihlt werden; dasselbe findet sich bei der wu#tara
tatch. Demselben Umstand wird es auch zuzuschreiben sein, dass
in dem uns unter dem Namen Baudhayana bekannten corpus rituale
so viele Bestandteile aus spiterer Zeit angetroffen werden — un-
zweifelhat hat man ja mit Biihler dazu die vier PariSistapranas
des Grhya, wenngleich uns auch hier mitunter vieles sehr Alte be-
wahrt ist, und den vierten Prasna des Dharmasutra zu rechnen.
Bei einem Werke, das ein abgerundetes Ganze bildete, und wo
jedem Kapitel seine bestimmte Stelle zukam, wiirde eine solche
Ausbreitung und Vermehrung des Rituals nicht so leicht moglich

gewesen sein.

1) $rs. XV. 1. 4: sagnikya vyakhyata weist deutlich auf XVI. 1.7 zuriick;
vgl. auch Eggelings Bemerkung (Catal. of the Skt. Manuseripts of the Library
of the I. O., Part I, p. 54): ,these differences were apparently caused by the
insertion of a chapter, the pravargyaprasna, between the tenth and the eleventh

chapters®.
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12. Es ist schon bemerkt worden, dass sich Baudhayana der
Samhita moglichst enge anschliesst. Auch tiber diesen Punkt ist
eine wichtige Bemerkung zu machen. Wihrend Bharadvaja, Apa-
stumba und Hiranyake$in, wenn sie einen in der Samhita vor-
kommenden Vers oder eine Yajusformel citieren, sich damit be-
gniigen, diese durch die Anfangsworter anzudeuten, giebt Baudhayana
die Strophen und YaJusformeln meistens in extenso, sakalapathena.
Man hiite sich, ans diesem Umstand zu folgern, dass zur Zeit der
Fixierung des Ritua]s die vollstindige Mitteilung der Citate deshalb
notig gewesen wiiren, weil die Samhita noch nicht in ihrer jetzigen
Gestalt  bekannt war, sodass Baudhayana noch nicht auf dieselbe
verweisen konnte. Diese Folgerung wiirde falsch sein, da der un-
zweifelhafte Beweis zu liefern ist, dass schon dem Baudhayana oder
seinen Schillern die uns jetzt vorliegende Redaktion der Samhita
bekannt gewesen sein muss. Wenn er zwei oder mehrere hinter
einander folgende Strophen zusammen citiert, begniigt er sich damit,
nur die Anfangsworter zu geben, mit der Zufiigung: ,mit den zwei
Strophen“. Oft begegnet man dem Ausdruck: ,bis zum Schlusse
des Anuvaka® oder: ,bis jene oder jene Strophe“. Einmal sogar
werden deutlich die Nummern der Anuvakas angegeben, die sich
in unserer Samhita vorfindenl). Und dieser Umstand, moge er
dem Herausgeber viele ziemlich nutzlose Arbeit verursachen, er-
leichtert fiir uns Nichteingeborene Indiens wesentlich das Verstiind-
nis des Rituals, da wir jedesmal den zungehdrigen Spruch ganz vor
Augen sehen, wihrend wir bei der Benutzung spiiterer Sutras immer
die Samhita nachschlagen miissen. Zum richtigen Begriffe des Ri-
tuals ist ja sowohl die Bekanntheit mit dem Spruche wie mit dem
Kalpa erfordert. Wihrend ich nun friiher 2) meinte, diesen Umstand
durch die Annahme erkliren zu konnen, dass der Text des Bau-
dhayana auch hierin eine Spur spiterer Uberarbeitung aufzuweisen
hatte, indem man es in spiterer Zeit bequemer gefunden haben
mﬁchte in die Handexemplare des Sutra die Spriiche ganz aufzu-
nehmen, mochte ich jetzt eine andere Erklirung vorschlagen und
die Vermutung #ussern, dass gerade die Erwihnung der Spriiche
sakalapathena zum Charakter einer fiir den miindlichen Vortrag
bestimmten Bearbeitung des Rituals, eines pravacana also, ge-
hért habe.

13. Es springt nach allem Gesagten ins Auge, dass es unmdog-
lich ist, einen festbegrenzten Zeitabschnitt anzugeben, wann unser
Sutra entstanden ist, da ja fiir seine Entstehung lingere Zeit, viel-
leicht mehrere Jahrhunderte erforderlich gewesen sein miissen. Aus
einer Untersuchung des Dharmasutra und zum Teil des Grhyasatra
folgert Biihler, dass von allen Sutras, die sich der Taittiriya-Sam-

1) X. 48: pratipadyate: namas te rudra manyava (TS. IV. 5. 1) ity
antam etam anuvakam nigadya dvitiyam trityam (IV. 5. 2 und 3); eatur-
thasya yatrabhkijanati namah ksattrbhya it (1V. 5. 4. 2).

2) Die altind, Todten- und Best.-Gebr., S. VIIL,
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hita anschliessen, das Baudhayaniya das iilteste ist. Wenn die
Hypothese dieses Gelehrten?!) begriindet ist, dass Apastamba in das
fiinfte oder vierte Jahrhundert vor Christi Geburt zu stellen sei,
so muss fiir Baudhayana vielleicht das sechste Jahrhundert als
terminus post quem angesetzt werden. Eine nihere Priifung des
Inhalts unseres ganzen Satra scheint dieses hohe Alter zu bestiitigen.
An erster Stelle beweisen seine stilistischen Eigentiimlichkeiten,
dass es, so zu sagen, noch in der Brahmanpaperiode wurzelt, d. h.
dass die #lteren Teile am Schlusse derjenigen Periode redigiert
worden sind, als die theologischen Erorterungen iiber und Er-
klirungen und Motivierungen von dem Ritual von Geschlecht auf
Geschlecht noch immer ausgebreitet wurden. Man denke an die
zahllosen Archaismen und die von Panini als vedisch bezeichneten
Worter und Ausdriicke und an die ganz in Brahmanastil verfassten
spiteren Teile, an die uttara tatih.

14. Den von Biihler erwihnten Angaben, nach welchen die
Schule der Baudhayanins ihr Heim im siidlichen Indien hatte?),
kann ich nur wenig beifiigen. Im Srautasitra®) werden unter den
Brahmanen, die man nicht als Opferpriester wiihlen soll, u. a. die
parikhatikrantah aufgezihlt, worunter nach Bhavasvamins Mit-
teilung ,einige“ die samudrayayinah verstanden. Bekanntheit mit
den Volkerstimmen Siidindiens tritt auch im Srautasttra hervor,
wo zweimal die Kalinga erwiihnt werden. Dass wenigstens gegen-
wirtig die Baudbayanaschule im siidlichen Indien bliiht, erhellt
erstens aus der Thatsache, dass die meisten guten Handschriften
aus diesem Teile Indiens herstammen und zweitens aus einer Be-
schreibung des hiuslichen Rituals der Malayala-Brahmanen?), der
Numburis; die bei diesen Brahmanen gebriuchlichen Vratas stimmen
nimlich ganz mit denen des Baudhayanagrhya iiberein: hotara-
vratam, upanisadam, godanam und Sukriyam.

15. Dank der liberalen Gesinnung der Direktionen der ver-
schiedenen Bibliotheken in Europa und Indien sind wir also jetzt
in der Lage, uns eine richtige Vorstellung von dem Inhalt dieses
alten und ehrwiirdigen Ritualtextes zu machen. Freilich sind die
uns bis jetzt vorliegenden Texte nicht ganz vollstindig. Wie uns
von den einheimischen Quellen bezeugt wird, muss die Kaukili-
SautramanT schon sehr friih verloren gegangen sein®); man kdnnte
daran zweifeln, ob sie jemals bestanden hat. Von dem Purusa-

1) SBE. 11, S, XLIIL 2) SBE. XIV, p. XLL 3) 1L 3.

4) Report on the census of Travancore, Vol. I (1894), p. 662—674. Von
hohem Interesse sind die ib. 703—726 gegebenen Mitteilungen iiber das hius-
liche Ritual der Foreign (paradesa) Brahmans, welche offenbar Apastambins sind.

5) Bhavasvamin bemerkt dies ausdriicklich. Die kaukils sautramant
fiir die Baudhayanins wird daber nach dem Ritual des Apastamba vollzogen,
vgl. Bhairavahyava in seinem Kaukilisautramani-prayoga (MS. Tiibingen M, i
317T): tatra kaukilya acaryoktakalpasyotsannatvad apastar ’mbfazn !
a@sritya svavirodhena prayogo racyate, und in derselben Handschriftensamm-
lung U: tasyalh kalpasitram Gc@rydndm wtsannam.
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medha und den Caturhotaras (den im Apastambiyasutra entsprechen-
den Stiicken XX. 24—25. 2, XIV. 13—15) ist ebensowenig eine
Spur vorhanden. Den Kommentatoren des Mittelalters hat aber
gewiss ein Stiick im Texte vorgelegen, das uns bis jetzt fehlt, nl.
das Hautram zum PaSubandha und zu den Caturmasyas. Von dem
zuerst genannten sind uns Citate in echtem Baudhayanastile in
Sayanas Kommentar zu Taitt. Br. IIL. 6. 1 bewahrt, wihrend das
Vivarana des Bhavasvamin zum Hautram der Caturmasyas uns voll-
stindig vorliegt. Ich fiirchte aber, dass dieses Stiick jetzt hoff-
nungslos fiir uns verloren gegangen ist; eine Rekonstruktion nach
dem Vivarana gehort leider zu den Unmoglichkeiten. Der Verlust
ist aber nicht allzu.gross dem gegeniiber, was uns erhalten ge-
blieben.

16. Der Inhalt des Baudhayanasutra nun, nach Prasnas ab-
geteilt, ist folgender: : .

Prasna I: darSaplirpamasa in 17 adhyayas oder 21 khandas

5 II: agnyadheya 2 = sl
X III: dasadhyayika prasna , 10 5 ci Slaam s
5 IV: pasubandha b3 5 adidsasin
3 V: caturmasya’ S350 % s3ahg ,
i VI: agnistoma 510 > S 8diE
5 NEET ¥ sonb 5 1 20a s
= VIII: 2 56 Z 35 e Tan
= IX: pravargya 6 s =200 e
3 X: cayana <l o o :
= XI: vajapeya =il - 2213 2
- XII: rajasuya ey 5 S 900
: XIII: istikalpa o2 . e e
,, XIV: aupanuvakya k2 3 , 90 5
¥ XV: asvamedha S = ssd 8 met
i XVI: i\:a{lasaha } 12 ; g .
gavamayana
»  XVII: atiratra 4
: sautrﬁmal,ﬁ} ) - e o
ekadasini . 3 -
, XVIII: kathakasutra goBnc o Oy
3 XIX: punascityadisatra S0P 5 Ryt
5 XX :) ahina und 5 8 5 s ool =
- XXI:f ekaha- L8 o 2200),
g XXII:[ . 10 : .30
s X XTe ; e e
S aEIV.LST e 10y Gl o
. XXV 5 10 - sLa10(@)
2 XXVI:]' = 20 2 s~ 89 ke,
, XXVII:  karmanta 5 20 : » SR
o XXVIII:I » 20 5 , | 08 He
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Pragna XXIX :} in — adhyayas oder 14 khandas
; XXX prayadcitta 5 1845
a5 XXXI: 4 48
»  XXXII: éulbasiitra R WL
5 XXX ! 5 SO g
»  XXXIV:;grhya - Skl L 50 A9 el
5 XXXV: el X Heante
»  XXXVI: grhyaprayadcitta , 11 5 R DR
» XXXVII: grhyaparibhasa e 3 20 i
» XXXVIII: ] 5520 =
2 XXXIX grhyaparisista @590 2
" l 5 080) 4
2 XLI » 22 2
B XLII: § r il us
% XLIII: ; pitrmedha 3 Toisesg
= XLIV: 7 T2
5 XLV: pravara Tt 5 LTS Dav
i XLVI: =, ; e
. XLVII l s il O 7 s il bnt el
> o XILVIIE: LS10 X R Biisie
- XLIX: J a8 i

17. Nicht alles steht hier aber fest. Schon gleich muss be-
merkt werden, dass nur die Reihenfolge der ersten 32 Pranas
mehr oder weniger gesichert ist; da aber die Grhyaprasnas mit
dem Pitrmedhastitra in allen HSS. immer ein Ganzes hilden und
in einer vorziiglichen siidindischen HS. sich der Pravara dem Pitr-
medha unmittelbar anschliesst, nehmen sie in der von mir zu-
sammengestellten Liste wohl die ihnen zukommende Stelle ein;
und dass der Dharma hinter das Grhya zu stellen sei, hat Biihler
dargethan. Von den ersten 32 Prasnas sind eigentlich nur die
Nummern der ersten fiinf vollstindig gesichert. Uber die Soma-
prasnas mit dem Pravargya handelte “ich oben. Dem Vajapeya-
prasna wird in mehreren HSS. (H., Be., B.) die Zahl elf bei-
gelegt. Dann muss also der Cayanaprasna der zehnte sein, welche
Nummer ihm auch in Be. zugeteilt wird. Die in der Sammlung B.
enthaltenen Baudhayana-MSS. tragen von zweiter Hand auf dem
Umschlagblatte jedes eine Angabe der jedem Pra$na zukommenden
Zahl, welche zu der in B. angegebenen Zihlung genau stimmt.
Diese Sammlung ist also' von einer der Sache kundigen Hand revi-
diert. In der Zihlung der Karmantaprasnas weicht die Haugsche
HS. von den beiden anderen Be. und B. insofern ab, dass hier, in
H, das Karmanta als Pragna XXII, XXIII und XXIV gerechnet
w1rd und folglich seine Stelle vor dem Dvaidhasutra findet. Ohne
den mindesten Zweifel sind hier aber die beiden HSS. Be., B.iim
Rechte gegentiber der Haugschen HS. Die Ka.rma.ntapraénas miissen
hinter dem Dvaidha gefolgt sein. Der Beweis ist folgender: Nicht
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selten wird im Karmanta die nihere Ausfiihrung eines im Dvaidha
angedeuteten Unterschiedes gegeben; so heisst es z. B. im Dvaidha
(L 14) : patnisamyajesv rtvijam parikramana iti: sutram baudha-
yanasya; sarva evotlarena garhapatyam parikrameyir it dalz-
kth. Auf diese Vorschrift Salikis deutet nun Karm. I 29 hin:
yatho etac chalikeh kalpam vedayante: patnisamyajesu sarva
evottarena garhapatyam parikrameyur ity, anabhyavrtyoivatra
phalikaranahomo hotavyo bhavati. Im Dvaidha (I. 29) heisst es:
pasupurodasasyedaya avadana iti: sutrawn Saliker; atro ha
smaha baudhayano niravadayaivasya svistakrtam idam avadyed,
evaiii savamiyanam iti. Damit vgl. man Karm. L 36, 37: yatho
etad baudhayanasya kalpam vedayanie: niracadayaivasya svi-
stakrtam idam avadyet, katham atra caturavattam bhavatiti v.s.w.
Es steht danach fest, dass die beiden HSS. Be. B., und nicht die
Haugsche HS., die richtige Zihlung bewahrt haben. Die Zahl-
nummern der Prayacittaprasnas, nach Dvaidha und Karmanta,
sind nur in Be. B. bezeugt. Da aber weder im Dvaidha- noch im
Karmantasatra ihrer gedacht wird, im Gegenteil, Baudhayana und
Saliki mit ihren Dvaidhas hier im Sttra selbst auftreten, ist ge-
wiss ihre Stellung am Ende des Srautasutra richtig. So erweist
sich durchweg die secunda manus, welche in Be. die Nummern der
Prasnas angiebt, als richtig. Auf Grund dieser Autoritit habe ich
nun auch das Sulba als XXXII. Prasna gerechnet, obgleich eine
einheimische Autoritit!) es nach dem Grhyasitra folgen lisst.

18. Noch ist hervorzuheben, dass einzelne Teile unseres Siitra
einen besonderen Namen tragen. So heissen z B. Pra$nas XI,
XII und XIII zusammen in der Bombay-HS. ekapasuna® (abgekiirzt
fiir ekapasunasutra? der Name bedeutet?). Prasna XVII trigt
in der Benares-HS. den Namen ekaratnisatra. Welcher Teil durch
den Namen uffarasiuitra oder uttara tatih angedeutet wird, ist bis
jetzt nicht ganz sicher. Nach B. scheinen es die Prasnas XVII
bis XXI (incl.) zu sein; nach Be. bloss die Prasnas XIX, XX, XXI;
nach Be. 7 aber die Prasnas XVI, XIX, XX und XXI. Vielleicht
ist aber auch der A$vamedha dazu zu rechnen?). Man sieht, dass
noch manche Einzelheit, auch in der Abteilung der Pragnas, der
Losung bedarf. Hoffentlich wird hier die von Hultzsch mir ver-
sprochene Kopie des Uttarasutra aus Siidindien mehr Gewissheit
bringen.

1) Niml. Bhattdtmaja in seinem Bhasya, das so anfingt: atheme agni-
cayal | atha grhyanantaram agnicayanagrahanam u. s, w.

2) Die von mir als Be. 7 bezeichnete Handschrift, auf deren Umschlage-
blatt es heisst: wuitarasitraprarambhal, wibrend es am Schluss heisst: %ty
uttara tatih samdpta, beginnt: samvatsarayo diksisyamanah; der erste
Khanda trigt die Nummer 52, welche nur zu begreifen ist, wenn man das
uttarasiitra mit dem Asvamedha anfingt. Am Ende des ersten Hauptteiles,
der 76 kh. in 12 adhy. umfasst, werden die pratikas gegeben, deren" erster
dvadasahena yaksyamano bhavati ist; dieses und die Adhyaya-Nummer 12
deuten bloss auf Pra$na XVI, nicht auch auf den A$vamedha hin.
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19. Mannigfaltig sind die einheimischen Hiilfsmittel, die uns
zur Exegese des Baudhayana zu Diensten stehen. Der dlteste vor-
handene Kommentar ist das Vivarana des Bhavasvamin. Nach
Burnells Vermutung lebte Bhavasvamin im achten Jahrhundert.
Dieses Vivarapa liegt mir aber leider nicht vollstindig vor; be-
kannt ist mir das Vivarana bis zum Rajasuya (incl), dann das zur
Sautramani, zum Aptoryama und Atiratra und endlich zu den
Dvaidha- und Karmantasitras. Indessen darf man hoffen, dass noch
mehrere Partien in Siidindien vorhanden sind. Dieses Vivarana ist
kein fortlaufender Kommentar; es enthilt eine durch fast keine
Interpunktationszeichen geschiedene Masse Erklirungen -einzelner
Worter und Ausfithrungen zum Ritual. Bekannt ist mir der vor-
ziigliche Kommentar des Sayapa zum DarSapurpamasa, der jedes-
mal jedes einzelne Stutra erliutert und dann nach jedem Khanda
einen Prayoga von dem Behandelten giebt. Auch die einschligigen
Dvaidha- und Karmantasatras werden erklirt. Zum Cayanasitra
besitzen wir einen ganz vorziiglichen Kommentar in Vasudevadik-
sitas Mahagnisarvasva; auch hier werden suo loco die einschligigen
Dvaidha- und Karmantasitras erortert. Dieselbe Handschrift ent-
hilt auch einen Kommentar zum Ekadadinisiitra. Von nicht ge-
ringem Werte fiir das Verstindnis unseres Stutra ist Kesavasvamins
Prayogasara, der den Bhavasvamin hiiufig citiert. Er folgt im All-
gemeinen dem uns iiberlieferten Baudhayanatext bis zum Agnistoma
(incl); dann behandelt er ukthya, sodasin, atiraira, aptoryama,
sarvatomulha, brhaspatisava, dvadasaha, paundarika, mahavrata;
zuletzt giebt er einen Cayanaprayoga. Von grossem Nutzen endlich
ist das in Benares 1887 gedruckte, von Nage$varasastrl verfasste
Srautapadarthanirvacana, das den Inhalt von Prasnas I—IX, die
Sautrimani und einige Kamyestis behandelt. Sehr zu bedauern ist
es, dass von dem ausgezeichneten Bhasya des Venkate$vara zum
Karmanta nur ein verhiltnismiissig kleiner Teil auf uns gekommen
ist. In Indien existieren aber hoffentlich wohl noch vollstéindige
Exemplare dieses Textes. Die mir bekannte Handschrift desselben?)
umfasst nur die ersten 21 Khandas (11 Adhyayas) des ersten Prasna,
also ungefihr einen siebenten Teil des Ganzen. Ewas weniger hat
eine von Burnell beschriebene?) HS. bewahrt. Kommentare zum
PrayaScittasutra existieren in Europa, withrend auch ein Kommentar
gum Pravara in der von Burnell der India Office verschenkten HS.
vorliegt 3).

20. Bis vor kurzem meinte ich, dass zum Grhyasutra kein
Kommentar vorhanden sei. Hultzsch berichtet mir aber jetat, dass
ein Kommentar zum Baudhayana-purvaparagrhya aufgefunden sei.
Wir verfiigen aber iiber eine ganze Menge von Prayogas und Pad-

1) LO. 776a.
2) A classified Index of the Skt.-MSS. of Tanjore, Th. I, S. 19.

3) A Catal. of Skt.-MSS. 1870, No. CXVIII, p. 35.
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dhatis. Uber einen der wertvollsten Prayogas berichtete ich schon?),
es ist die Grantha-HS., von Burnell in seinem Catalogue p. 31 unter
No. CVII filschlich als ein ,Prayoga according to the Apastamba
ritual® beschrieben. Wichtig ist auch die ebenda unter No. CIX
erwithnte Karika des Kanakasabhaspati; die HS. ist zwar schlecht
geschrieben, aber nach einiger Ubung sehr wohl zu entziffern und ziem-
lich korrekt. Eine sehr gute Beschreibung der Samskaras giebt auch
die Telugu-HS. aus der Sammlung Mackenzie (I. 0. No. 21), die
den Titel prayogacudamani fihrt; auch der in der Leidener HS.
3108 enthaltene prayogasikhamani in Devan. ist von einigem
Werte. Nicht zu vergessen endlich sind die Baudhayanaprayoga-
mala des Venkatesa, die in drei Samputa die Samskaras, die sonstigen
hiiuslichen Opfer und den Pitrmedha behandelt (Bombay $ake 1808),
und die leider nicht allzu gut erhaltene Baudhayaniya paddhati des
Kesavasvamin, die der India Office Library angehért2). Uber die
Mittel zur Exegese des Pitrmedha endlich, dessen erster Pragna3)
wund des Dharmastitra, welches ganz verdffentlicht4) und auch iiber-
setzt %) ist, braucht weiter nichts gesagt zu werden. :

21. Unter den uns ganz oder teilweise bekannten Srauta-
sutras der Taittirlya-Schulen steht das Sutra der Baudhayanins
ganz selbstindig da. Wihrend zwischen Apastamba und Hiranya-
keéin grosse Ubereinstimmung herrscht, so dass mehrere Teile so-
gar ganz gleichlautend sind®), wilhrend auch Bharadvaja, soweit
ich dieses Stutra untersucht habe, diesen beiden Texten sehr nahe
steht, ist das Ritual, das uns im Baudhayanasutra vorliegt, sowohl
in der Art seiner Bearbeitung wie in der Reihenfolge der be-
handelten Materialien, in der Anwendung der Opferspriiche und in
der Ausfiihrlichkeit der Beschreibung ganz unabhiingig. Es wird
daher die beste Quelle sein fiir eine eingehende Kenntnis des Rituals
der Taittirtya-Samhita. Wenn wir einen Teil des Rituals nach
Apastambas Siatra begreifen wollen, so muss man nach einem
Prayoga greifen. Baudhayana dagegen ist, gerade durch die Aus-
filhrlichkeit der Darstellung, meistens aus sich selbst begreiflich.
Nur muss man, um ein Gesamtbild zu bekommen, auch das Dvaidha-,
das Karmanta- und das Aupanuvakyasttra hinzunehmen. Auch
sehr viel Neues begegnet uns in Baudhayana; hervorzuheben sind:
die ausfiihrliche Beschreibung des Wiirfelspiels bei Gelegenheit der
-upavasathagavi, die papmano vinidhayah genannten Spriiche, der
Schlussakt zum Pa$ubandha, die Bestimmungen fiir die Art und
Weise, wie die Caturmisyas zu verrichten sind, das Gesprich, das
mit dem VaiSya gehalten wird, wenn man den Lehm fiir den
-Feuertopf (ukh&) holt, das Umstreuen des Menschenhauptes beim

1) Einleitung zur Ausg. der Pitrmedhasiitras, S. VIIL

2) Eggeling, Catal. Vol. I. No. 293, S. 52.

3) Abhandl. fiir die Kunde des Morgenl., X. 3 (Caland).

4) Abbandl. fiir die Kunde des Morgenl., VIIL 4 (Hultzsch),
5) SBE. Vol. XIV (Biihler).
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Agnicayana, das Uberreichen des abhisekapatra und des Bogens
an den Thronfolger beim Rajastiya, die Ahnenprobe beim Dasapeya,
die Beschreibung der Requisiten fiir den A$vamedha, die ausfiihr-
liche und hochwichtige Darstellung der verschiedenen Savas, die
Feierlichkeiten, zu welchen die Jaya:, Abhyatana- und Rastrabhrt-
Formeln Anlass geben, die ausfiihrliche, eine Menge unbekannter
Namen enthaltende Ahnenliste des Pravarasitra, die zahllosen Data
astronomischer Natur, die stattliche Reihe von Rituallehrern, die
das Dvaidhastutra liefert, und zuletzt besonders die ausfiihrliche hoch-
wichtige, so manches Neue liefernde Darstellung der Ekahas. Dies
alles wird in den anderen Stutren entweder gar nicht erdrtert oder
nur in gedringter Form behandelt. Noch in einer anderen Hin-
sicht nimmt das Baudhayanasutra eine ganz selbstindige Stellung
ein, durch die feierlichen und in archaischer Sprache verfassten
Sampraisas nidmlich, d. h. die Aufforderungen, die der Adhvaryu den
anderen Priestern und dem Yajamana zukommen lisst. Diese sind
meistens viel ausfiihrlicher als die des Apastamba und enthalten
manche eigentiimliche Wortform und manchen sonst unbekannten
Ausdruck.

22. Tch gehe jetzt daran, einiges von anderswo Unbekannte
mitzuteilen.

Zuerst behandle ich das Wiirfelspiel beim Agnyadheya; es
macht einen Teil aus von der sogenannten upavasathagavi, d. h.
dem Kuhopfer, das am Fastentage vor dem Agnyadheya zu ver-
richten “ist. Zuvor werden unter den Requisiten eine fette Kuh
und neunundvierzig Wiirfel herbeigeschafft und wird dor Spiel-
boden fertig gemacht. Nachdem ein Teil des Opfers an die ,Viter*
verrichtet worden, ,setzt man sich“, so heisst es weiter, ,zu vieren
um die Wiirfel hin, nl. der Vater mit seinen Sthnen: der Vater
vorne (stl), der lteste Sohn rechts (siidl), der zweite Sohn hinten
(westl.), der jiingste Sohn nérdlich. Der Vater nimmtl) zwolf
Wiirfel, dadurch gewinnt er; zwdlf nimmt der éilte§te Sohp, da-
durch gewinnt er, die iibrigen (dreizehn, also) schieben sie dem
jingsten Sohne zu. Wenn nun (nur) zwei (Sohne) da sind, so
nimmt der Vater zweimal: wenn (nur) einer, so kommt die Gattin
als dritte hinzu; wenn gar keine da sind, so nehmen Mann und
Weib zweimal. Dieselbe Regel (des Spiels) gilt, wenn sie zu dI‘EIE'H
und wenn sie zu zweien spielen. Jeder sagt, nachdem er die
Wiirfel genommen hat (also nicht der Jiingste, den} ja die Wiirfel
zugeschoben werden): ,gemacht® (krfam)®) und mit den Worten :
,die Kuh ist verspielt stehen sie alle auf. Den Vorgang hat
man sich so vorzustellen: nachdem der Vater mit seinen drei
Sthnen das erste Mal gespielt, hat der jiingste Sohn eine ungerade

1) pracchinatti, Bh.: prthak karoti. : 2 :
23 Il:rtam Lrtam ity eva wyapagacchanti, Bh.: vyapagacchanti prthalk
Turvants, vyapagamanam vyavacchedalh.

Abhandl. d. DMG. XIL 1. 2
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Anzahl Wiirfel bekommen und ist dadurch besiegt. Darauf spielt
der Vater mit den zwei iibrigen: der Vater nimmt 24, der dlteste
Sohn 12, der Jiingste bekommt 13, fillt also ab. Zuletzt spielt
der Vater mit dem iltesten Sohn, der Vater bekommt 24, der
Sohn 25 Wiirfel, der Vater hat also gewonnen. Der ganze Vor-
gang wird im Apastambasitra?) durch die Worte krtam yajamano
vijinati: ,der Opferherr gewinnt das Krta“, angedeutet. Durch
Baudhayana kennen wir jetzt den genauen Verlauf dieses Spiels,
welches bloss eine Art ludere par impar gewesen zu sein scheint 2).

23. Die merkwiirdigen ganz unbekannten, ,papmano vini-
dhayah®, ,Ablegung des Bosen, genannten Formeln finden gleich-
falls am Tage vor der Feuergriindung bei Gelegenheit der upava-
sathagavi ihre Anwendung. Sie sollen vom Opferherrn hergesagt
werden, withrend er die Augen auf eine mit Wasser gefiillte Schiissel
gerichtet hillt und lauten so0?): ,Im Lowen sei meine Wut, im
Tiger meine innerliche Krankheit(?), im Wolfe mein Hunger, im
Pferde mein Heisshunger(?), in der Wiiste mein Durst, im konig-
lichen Palaste mein Hunger, im Stein meine Schlaffheit, im Esel
meine Haemorrhoiden (?), im Stachelschwein meine Schamhaftigkeit,
in der Ficus religiosa mein Zittern4), in der Schildkrite mein Rheuma-
tismus (?), im Bock meine apasarya, im Feinde mein Tod, im Neben-
buhler mein Ungliick, im Widersacher mein Verderben, im Ehr-
losen mein Missgeschick, im wilden Esel mein Misslingen, im
Rhinoceros meine Krankheit, im Bos gavaeus meine Blindheit, im
Bos gaurus meine Taubheit, im Biren mein Kummer, in der Fi-
dechse meine Ermiidung, in der jar@5) meine Kilte, im Raben
meine Furchtsamkeit, im Wiesel mein iibler Geruch, in der Eule
mein sSvabhyasa, im kloka mein Neid, im Affen meine Thorheit(?),
im kulala meine (aymarisya, im ulala mein (a)pradhya, im Kamel
mein Durst, in der Gazelle meine Erschopfung, im Schafe mein
Weh, in der Vorratskammer®) mein Parfum, an der Jungfrau mein
Schmuck, im Schweine mein kladathu, in der Natter mein Schlaf,
in der Boa mein iibler Schlaf, in dem Blitz mein Licheln7), in
der lobha meine Feuchtigkeit, in der Heuschrecke meine Wider-
wiirtigkeit, in den Weibern mein Unwahrheit-Reden, in den Ziegen
meine Hirte(?), im Vratya meine #ya, im Sudra mein Stehlen;
im VaiSya meine Werkthitigkeit, im Rajanya-Genossen meine Un-
wissenheit, im Naisada mein Brahmanentsten, im Kulinga mein

1) V.20. 1.

2) Freilich verwendet Ap. hundert Wiirfel, vgl. auch meine Bemerk. zu
Kaus. Sa. 17. 17.

3) Die papmano wvinidhayal, enthalten manches &mef Aeydusvov und
nicht iiberall ist die Lesart sicher.

_4) Vgl Kath. XL 6 (S. 152. 6): tasmdd eso (sc. asvatthalh) ’dhrtah
sarvaha parnam ejayains tisthati.

5) Vielleicht jarayam, d. i. sarasvatyam?

6) kose? vielleicht: Parfumdose?

7) smayasal.
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Katarrh , im wlula mein Scherz, im udrin ') mein Erbrechen?), im
Zwerge mein Winseln, im Panther meine Glut(?)3), im Elephanten
mein Aussatz, im Hunde mein duripra, in den Snavanyas mein
Barbarismus, in den Videhas meine Schlafsucht 4), in den Mahavarsas
mein Kropf, bei den Mujavats mein Fieber, in der Pauke mein
Husten, bei den Iksvaku meine Galle, bei den Kalinga meine Un-
reinheit, in dem Maultierweibchen meine Unfruchtbarkeit, in der
Hure mein iibles Benehmen, im Maulwurf meine Zahnkrankheit,
in der Fliege mein $valkasa®), in dem Papagei meine Gelbsucht,
im Pfau meine Geschwiitzigkeit®), im Stiere meine Jara, in der
Coracias indica mein boses Reden, im Wasser meine Miidigkeit,
im vedavergessenden Brahmanen meine Schuld.

Geb’ fort, o Ubel, und zuriick, sei von uns, Ubel, fortgejagt;
In die Welt der Gutthat, Ubel, bringe du uns ungeschidigt 7).
Der du uns, Ubel, nicht verlissest, den, dich, verlassen wir jetzo.
Er lasse sich nieder fern von uns, der tausendiiugige Unvergiingliche.
Wer uns hasst, der komm’ zu Schaden, wen wir hassen, den téte du.®

Nachdem der Opferherr diese Worte ausgeredet, giesse er das Wasser
nach den verschiedenen Himmelsgegenden aus, werfe die Schiissel
fort und kehre zuriick, ohne hinter sich zu blicken.

24. Die im Apastambasutra nur beiliufic erwihnten ¥) Nai-
styayana-Spenden werden in unserem Kalpasutra sehr ausfiihrlich
behandelt®). Es heisst dort: ,Ein Brahmane, der Soma begehrte,
begegnete auf dem Wege einem weissen, rothrauniiugigen, auf dem
Haupte geschlagenen, triefenden (in menschlicher Gestalt gedachten
Soma). Er sprach zu ihm: ,Wie kann ich dich, o Herr, kennen?*
Jener antwortete: ,Ich bin Konig Soma; mich hat im Zorne ein
mit den Naistyayana nicht vertrauter Adhvaryu gepresst?); wenn
mich im Zorne ein mit den Naistyayana nicht vertrauter Adhvaryu
presst, so muss ich jedesmal in dieser Weise triefen1?). Nun kennt
aber ein gewisser, so und so genannter Brahmane die Naistyayanas;
zu ihm werde ich gehen, der wird mir meine (normalen) Farben
wieder herstellen®. Dieser Legende folgt die Aufzihlung der Nai-
styayana-Formeln1!), welche zur Begleitung der vierzehn Spenden

1) Vielleicht: Blutegel ?
2) vamatil, v. 1. vamanij.
3) mistapat?
4) swpathal, v. 1. Siyathal.
5) Svalk: bhasane, paribhasane.
6) ? jalpya.
7) Der Text ist entstellt; das Original scheint eine Variante von AS. VIL 28
gewesen zu sein. :
8) XIII. 20. 8sqq.
9) aor.; abhyasausit (so ist vermutlich zu lesen).
,10) ditham . . . visravani. 3 F
11) Es sind TBr. III. 7. 13 (13 Strophen) und ib. IIL.7. 11.5 (@bhar
gerbhir . ), also vierzehn zusammen; die Spenden entlehnen ihren Namen dem
in TBr. L c. vorkommenden Worte nistyayatam. 4
2*
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von mit Honig vermischter saurer Milch dienen, die iiber dem
Somatrester darzubringen sind. Das Kapitel schliesst mit der An-
drohung des Furchtbaren, das man erleiden wird, wenn man nicht,
und der Ankiindigung des guten Erfolges, wenn man wohl die
Naistyayana-Spenden verrichtet.

25. Von anderswo ganz unbekannt ist die Modifikation des
catuscakra genannten Neu- oder Vollmondopfers, dessen Namen
einmal im Baudhayanadharmasitra!) vorkommt. Sein Name beruht
auf der Thatsache, dass diese Isti eine doppelte caturhavih ist:
aus vier Opfergaben bestehend?). ,Dieses Catu$cakra®, so heisst
es, ,ist ein Opfer, das von demjenigen zu verrichten ist, welcher
Nebenbuhler hat (die er sich zu unterwerfen wiinscht): wie ein
vierridriger Lastwagen sich (alle Hindernisse) nach rechts und links
aus dem Wege schiebt3), so fiirwahr schiebt sich derjenige, der
diese Opferfeier verrichtet, den bisen Nebenbuhler aus dem Wege*4).
Dieses Opfer heisst auch ,das Opfer des Vasistha, das Opfer des
Kegin, das Opfer des Sarvaseni. Als Vasistha ‘die Saudasas sich
unterwerfen wollte, erreichte er diesen Zweck durch dieses Opfer;
desgleichen Kegin, als er Khandika’) und Sarvaseni, als er seine
Gegner behexen wollte.

26. Von dem Agnistut heisst es®): ,Wie hier auf Erden die
von einem Waldbrande versengten Kriuter, wenn der Regen darauf
fallt, wieder neu aufwachsen, ebenso wird derjenige, welcher diese
Opferfeier abhilt, rein, lauter und opferwiirdic. Wenn er meint,
dass er mit dem Munde gesiindigt, so soll er einen dreifachen 7)
(Agnistut) abhalten; derjenige nun siindigt mit dem Munde, welcher
einem gelehrten Brahmanen oder Weisen Beleidigungen zufiigt¥).
Wenn er meint, dass er mit den Armen gesiindigt, so soll er
einen aus fiinfzehn (Strophen) bestehenden (Agnistut) abhalten; der-
jenige nun stindigt mit den Armen, welcher sich wider einen Brah-
manen erhebt. Wenn er meint, dass er mit dem Bauche ge-
siindigt, so soll er einen aus siebzehn (Strophen) bestehenden
(Agnistut) abhalten; derjenige nun siindigt mit dem Bauche, welcher
Speise isst von jemandem, von dem er keine Speise essen sollte.
Wenn er meint, dass er mit den Fiissen gesiindigt, so soll er
einen aus einundzwanzig (Strophen) bestehenden (Agnistut) ab-
halten; derjenige nun siindigt mit den Fiissen, welcher zu den

Aratta, Gandhara, Sauvira, Kiraskara oder Kalinga geht. Wenn er

1) L 13. 30.

2) Am Vollmond an agni, sarasvant, agnisomau, indra; am Neumond
an agmi, sarasvatl, indra, maitravarunau.

3) vyavaghnanam eti.

4) vyavaghnana eti.

5) Vgl Sat. Br. XI. 8. 4, 1, wo der Gegner Khandika heisst.

6) XX. 12,

7) Vgl. Eggeling SBE. XXVI, p. 308, Note 2.

8) Nicht ganz sicher.

o~
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meint, dass er in allen Stiicken gesiindigt, so soll er einen aus
vier Stoma bestehenden Agnistoma abhalten. Dieses Opfer ver-
richtete einst Rtuparna, der Sohn des Bhangasvinal), der Konig
der Saphala. Als er dasselbe verrichtet hatte, ging er auf die
Jagd. Indra, ihn bemerkend, dachte: ,ich gebe es dir heim, dass
du mich von deinem Opfer ausgeschlossen hast“2). Als nun jener
erhitzt und schwitzend (von der Jagd natiirlich) ins Wasser herab-
gestiegen war, veriinderte Indra ihn hier in ein Weib. Dieses trug
jetzt den Namen Sudevala. Als Weib beherrschte er dasselbe Reich
und bekam auch als Weib Sthne. Unter diesen nun stiftete Indra
Hindel (d. h. unter den Sthnen, die er als Rtuparna und die er
spiter als Sudevala bekommen hatte). Da lagen sie nun leblos
da, und Sudevala sass weinend zwischen den beiden Gruppen von
Séhnen. Da kam Indra herbei, er niherte sich ihr und sagte:
Sudevala!“ ,(Was), Herr?“ erwiderte jene. ,Gefillt dir dieses?®
fragte Indra. ,Wie sollte es mir gefallen?* —  Nun, ebenso miss-
fiel es mir, dass du mich von deinem Opfer ausgeschlossen hast;
aber wihle dir, welche Sthne dir leben sollen.“ Jene antwortete:
»Diejenigen, o Herr, die ich als Weib bekommen habe.* — Des-
halb sagt man: ,dem Weibe (d. h. der Mutter) sind die Sohne
am teuersten.“

27. Der in mancher Hinsicht hochwichtigen Darstellung der
sogenannten Vratyastomas wird die folgende Erzihlung historisch-
legendarischer Art angekniipft3). ,Diesen Ekaha verrichteten einst
die Maruts, Visnu war ihr Sthapati; denselben Ekaha verrichteten
einst die Gottervratyas, ihr Sthapati war Budha?), der Sohn des
Soma; denselben Ekaha verrichteten einst die Sohne der Kurus,
ihr Sthapati war Aupoditi Gaupalayana, Sohn des Vyaghrapad.
Als sie denselben verrichtet hatten, gingen sie (d. h. wohl: wollten
sie gehen?) als Vratyas zu den Paficalas. Ihre Viter aber sprachen
zu ihnen: ,Weilet, o Sthne, nicht unter den Paficalas; die Paii-
calas sind ja feindlich gesinnt%), die werden euch beschreien (be-
rufen, schidigen)“. Sie kehrten sich aber nicht an diese Warnung
und gingen hin. Da kamen sie in die Wohnung des Kesin Dal-
bhya. Am niichsten Tage fassten sie diese (d. h. wohl Kesin und
die Seinigen), als sie zum Bahispavamana hinschritten, von hinten
(sich in dieser Weise bei ihrem Opfer beteiligend) an, also denkend:
,das Bahispavamana ist eine Reinigung, in dieser Weise werden

1) Offenbar der aus der Nala-Episode bekannte; das Patronymikon ist
wahrscheinlich verdorben; im MBh. ist Rtuparnas Patronymikon: bhangasuri.

2) Der Agnistut gilt ndmlich ganz allein dem Agni: alle Gotternamen
werden durch den Namen Agnis ersetzt: prataranwvakaprabhrti hariyojanan-
tam sarvam agneyam, yathirtham w@hal, Sankh. XIIL 51. 4—5; vgl. XIV.
57.20: @ ha va esa sarvabhyo devat@bhyo vrscate yo ’gnistuta yajate.

3) XX, 25. :

4; Vgl. Paiic. Br. XXIV. 18. 2, wo ebenfalls Budha als Sthapati der dai-
vy@ vratyah auftritt,

5) upavadinah.
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wir uns reinigen“. Nun befand sich unter den Paficalas ein veda-
kundiger Brahmane, Gandharvayana Baleya AgniveSya genannt;
dieser fragte sie, als sie sich beim Somaopfer in der beschriebenen
Weise beteiligten (wortlich: ,als sie mit hinausschlichen*): ,Wer
sind es, die dort fortschreiten?“  Die Maruts sind wir“ antworteten
jene. ,Wer ist euer Sthapati?“  Ich, Vispu“, entgegnete Aupo-
diti Gaupalayana, der Sohn des Vyaghrapad. ,Dann habe ich
durch die Fragen: was hast du da gethan, wer hat dies unter-
nommen? implicite euer Vratyatum geleugnet“?), sprach er zu
ihnen, ,wir haben euch, die ihr unwissend (d. h. unschuldig ?) waret,
beschrieen; wir thun Abbitte“?). Jene antworteten: ,— — — 3),
dessen Sthne hast du beschrieen; deine Nachkommen werden sich
verschlechtern“. So ging es denn auch?): seit jener Zeit leben im
Paficalalande die Gandharvayana Baleya AgniveSya in verschlechter-
tem Zustande, sozusagen; vormals war es ein miichtiges Geschlecht.
Wer einen Vratya beschreien will, der soll es so machen, und der
Vratya, welcher im Stande ist zu erwidern, soll ihm (dem Be-
schreier) so erwidern®.

28. Sehr merkwiirdig ist auch die Darstellung des upahavya
genannten Ekaha. Hieriiber heisst es®): ,Nun giebt és ein (Brah-
manam): ,alles was beim Opfer die Gotter machten, das machten
auch die Asuras®). Da dachte Prajapati: ,wie konnte ich doch
die Gotter von den Asuras befreien?¢ Da sah er jene ,unaus-
gesprochene Upahavyafeier. Zu dieser Feier rief er die Asuras
herbei (upahvayata)*. Darauf werden im Baudhayanatexte alle
diejenigen Anderungen angegeben, welche Prajapati in den Gotter-
namen bei den Sampraisas anbrachte?), z. B. statt soma gebrauchte
er jedesmal éndu, statt asvinaw: nasatyau, statt indra: Sakra,
statt agmé: jatavedah u.s. w. Dann fihrt der Text fort: ,dies
alles vor dem Stotra des Yajiiayajfitya®). Beim Stotra des Yajiia-
yajiiiya sprach er sie?) (d. h. die Strophe Rgveda VI. 48. 1) (wieder)
ausdriicklich aus (also ohne die Gotternamen zu #ndern). Da be-
achteten ihn die Asuras nicht weiter0) (, indem sie dariiber im
Zweifel waren): ,verrichtet er _Jjetzt die heilige Handlung oder
nicht?“ Als nun Prajapati die Uberzeugung hatte: ,jene verfiigen

1) D. h. ,meiner Meinung A.usserung gegeben, dass ihr, die beteiligten
Kurusghne, nicht Vratya, also nicht zum Somaopfer berechtigt seid“, mit diesen
Worten wahrscheinlich seine Reue iiber diesen Zweifel iussernd.

2) Lesart und Ubersetzung unsicher.

3) Die Worte pitd vai syam, v..: pitd vaiSyam miissen verdorben sein.

4) Fragliche Ubersetzung.

5) XX, 27. 28.

6) TB. L %.3. 302 2 2

7) und der Adhvaryu casu quo anzubringen hat.

8) Dem letzten Stotra des ganzen Somaopfers, vgl. Baudh. VIIL 15 und
Eggeling, SBE. XXVI, p. 369, Hillebrandt, Rituallitt. S. 233.

9) tan richtig? eher ist ¢@m sc. ream zu lesen, nl. RS. VI 48. 1.

10) upeksam eva cakrire.
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jetzt nicht mehv iiber Gutes und Boses“?), da sprach er jene (Anti-
strophe, nl. VII. 16. 11) ausdriicklich (also ohne die Gotternamen
zu #ndern) aus: devo vo dravinoda(h) (der Gott, der Schiitze
giebt): Prajapati ist ja der Gott, der Schitze giebt; puwrnam wve-
vasty asicam (verlangt von euch einen vollen Schipfliffel), das
heisst: schopft den erfiillten Wunsch; ud va sificadhvam upa va
prnadhvam (schopfet ein, fiillet aus), das heisst: moget ihr alle
seine Wiinsche erfiillen; ad ¢d vo deva ohate (dann belobt euch
der Gott), das heisst: den guten Gottern belobt Prajapati alle ihre
Wiinsche. — Siebzehn Strophen enthilt der Upahavya, siebzehn-
zéhlig ist ja Prajapati: damit er den Prajapati erlange. Ein braunes?)
Pferd ist der Opferlohn; prajapateisch ist ja das Pferd: damit er
mit Prajapati im Einklang sei. Wer sich von einem bdsen Neben-
buhler zu befreien wiinscht, soll dieses Somaopfer darbringen; er
wird sich von seinem bdsen Nebenbuhler befreien. — Der aus-
fiihrlichen und selbstéindigen Behandlung dieses Ekaha steht in den
andern uns bekannten Texten?®) des schwarzen Yajurveda nur eine
sehr fliichtige Erwihnung gegeniiber; diese alle schliessen sich ohne
Ausnahme dem Texte der Chandogas aufs engste an.

29. Von dem Rtapeya genannten Somaopfer heisst es?): ,Wer
den Rtapeya verrichten will, der soll die Weihe (deksa) unter-
nehmen, nachdem er sich an der Speise, die er wiinscht oder an
dem, was er bekommen kann, gesittigt hat. Darauf isst er withrend
eines Tages nicht, darauf isst er (einen Tag); wihrend zweier
Tage isst er nicht, darauf isst er (einen Tag); wihrend dreier
Tage isst er nicht, dann isst er (einen Tag). Dann opfert er mit
der Viraj%. Nachdem er den Soma gekauft und (zum Havirdhana-
zelte) herbeigefithrt, verrichtet er das Atithya. Wenn er nun weiter
(mit der diksa) fortfahrt, so isst er vier Tage lang nicht; darauf
isst er (einen Tag); fiinf Tage lang isst er nicht, darauf isst er
(einen Tag); sechs Tage lang isst er nicht, darauf isst er (einen
Tag); drei Upasads (giebt es bei diesem Ekaha), das macht dreissig.
Dreissigsilbig ist die Viraj, Speise ist die Viraj, durch die Viraj behiilt
er (in dieser Weise) Nahrung fiir sich); der elfte (Tag, wenn er nim-

1) D. h. wohl: ,Jene haben jetzt infolge der Verinderung des Opfers
allen Unterschied fiir Richtiges und Unrichtiges verloren“. Die Asura sind ja
durch das Benehmen ‘des Prajapati iiberlistet.

2) Der Text verdorben (asvo dinayur daksina), vgl. Paiic. Br. XVIIL 1. 20.

3) Ap. XXIIL 9. 8—10; vgl. Katy. XXII 8. 7. :

4) Baudh. XXI. 1—3, vgl. Paic. Br. XVIIL 2; Laty. VIIL 9. 7 figg.; Sankh.
XIV. 16; Asv. 1X. 7. 35; Ap. XXII. 9. 11flgg.; Katy. XXII. 8. 10.

5) Lesart nicht ganz sicher: so trazva viraja yajateti (sic); jedenfalls
deutet die Erwihnung des virdj genannten zehnsilbigen Stollen, auf die zehn
Tage, die jetzt die Diksa gedauert hat; der erste Tag vor dem Fasten ist aber
hinzuzurechnen, dann kommt die Zahl elf heraus; dariiber siehe im Verfolg.

6) Die Dreissigzahl kommt heraus, wenn man so rechnet: 1 + 243 4
4 } 5 4 6= 21 Tage, wihrend deren er fastet; - 6 Tage, withrend deren
er speist; - 3 Upasads = 30; dazu kommt noch der erste Tag vor dem

Fasten: daher die Zahlen 11 und 31.
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lich die diksa nicht weiter verfolgt als bis zum Somakauf), ist ihre (nl.
der Viraj) Zitze; durch diese melkt er sie sich. Der einunddreissigste
(Tag, wenn er nimlich die diks@ weiter verfolgt), ist ihre (der Viraj)
Zitze; durch diese melkt er sie sich!). An den Upasadtagen ist Ajya
‘seine Fastenspeise®): von fliissigem Schmalz schligt er mit drei Fingern
(am ersten Upasadtage) auf, darauf (am zweiten Upasadtage) mit
zwei, darauf (am dritten) mit einem. Oder auch, er steckt die
drei Fingerglieder (eines Fingers) in fliissiges Schmalz (am ersten
Upasadtage), die zwei (am zweiten Tage), das eine (am dritten
Upasadtage), hiermit die Fastenspeise der drei, zwei und der einen
Zitze %) nachahmend. Er kehrt am Tage nicht der Sonne, in der
Nacht nicht dem Feuer den Riicken zu. Vom Holze der Ficus
religiosa verfertigt und viereckig (soll) die Schale mit Soma (sein),
mit, den drei Veden bekannt und aus gleichem Gotra mit dem
Opferherren der Brahman. Siebzehnzihlig ist der Stoma; siebzehn-
zihlig ist ja Prajapati. Dem Prajapati fiel keine Nahrung zu; da
holten sie?) die Gotter durch das Rta (Gesetz) und das Satya
(Wahrheit). Der Zweck seines Essens ist, damit er (fiir immer)
Nahrung bekomme; der Zweck seines Nichtessens ist (gleichfalls),
damit er (fiir immer) Nahrung habe. Weshalb er an den Upasad-
tagen Schmalz als Fastenspeise zu sich nimmt: Schmalz ist ja die
geliebte Nahrung?) der Gotter: dadurch behilt er fiir sich die ge-
liebte Nahrung der Gotter. Weshalb er am Tage der Sonne und
nachts dem Feuer den Riicken nicht zukehrt: diese beiden (Sonne
und Feuer) sind ja das Rta (Gesetz) und das Satya (Wahrheit) der
Gdotter, er handelt also in der Uberlegung: damit ich dem Rta
und Satya der Gotter nicht den Riicken zukehre. Weshalb die
(Schale) vom Holze der Ficus religiosa ist: die Ficus ist ja Saft
(und) Speise®): damit er Saft (und) Speise fiir sich behalte?). Wes-
halb es eine Schale mit Soma ist: Soma ist ja die htchste Speise
der Gotter: durch die hichste Speise der Gotter behilt er die
niedrigste Speise fiir sich. Weshalb sie viereckig ist: um die Speise,
die in die vier Himmelsgegenden eindrang, fiir sich zu behalten.
Weshalb er (der Brahman) mit den drei Veden bekannt (sein soll):
ein Brahman, der (nur) einen Veda kennt, ist ja nicht im Stande
diesen Opferlohn aufzuheben. Weshalb er aus gleichem Gotra ist:
er selber (der Opferherr) ist ja aus gleichem Gotra, (er thut dies)
in der Absicht: ,in (mir) selber werde ich den Ruhm des Opfers,
die Nahrung befestigen“. Diese (Schale mit Soma) bringen sie

1) atha ya ekadasa, stana evasyai sa, duha evainam tena, ganz ihn-
lich Sat. Br. XIIL 3. 3. 8.

2) Statt, wie sonst, Milch.

3) Wie es beim gewdhnlichen Somaopfer der Brauch ist.

4) Nicht ganz sicher.

5) priyam dhama. :

6) Vgl. Ait. Br. VIIL 8. 1; Sat. Br: V. 2. 1, 23.

7) Zum Teil konjektural.



zugleich mit den andern Somabechern bei der Mittagpressung hinauf
und opfern (davon). Diese weisen die Opferpriester, nachdem da-
von geopfert worden, zur Zeit, wann die Daksina gegeben werden,
dem Brahman iiberdies zu. Diese essen sie, nachdem sie sich rings
um den Brahman hingesetzt haben, mit dem (Yajusspruche), den’
sie fiir Rta halten?!). Weil sie (diesen Soma) mit einem Rta(spruche)
verzehren, deshalb heisst diese Feier: Rtapeya“.

30. Hochwichtig ist auch die Darstellung des Apaciti-Opfers
wegen einer Andeutung von kulturhistorischem Interesse. Obschon
mir die Stelle leider nicht ganz verstindlich ist, zum Teil wohl
wegen ihrer mangelhaften Uberlieferung, will ich sie doch besprechen.
Sie lautet?): ,Kesin, der Sohn des Dalbha (= darbha), nach Ehre
(apaciti) begierig, verrichtete einstmals das Apaciti-Opfer, denkend:
,dann wird man unsere Namen (Dual!) vermeiden. Seit jener
Zeit vermeidet man ja die Namen (Plural!) der Paiicalakonige.
Sirsanya (auf dem Haupte gewachsen) nennt man die Haare (kesa),
kusa nennt man die Griser (darbha), avidyaw (?) nennt man gau-
reya (var. 1. geraiya) und kavimati. Darauf wurde er geehrt®.
— Dieser Legende schliesst sich die Aufzihlung der weiteren Modi-
fikationen an, durch welche ein gewdhnlicher Agnistoma zur Apa-
citi wird. Zum vollstéindigen Begriff des hier Mitgeteilten ist ein
Kommentar dringend nétig. Es scheint, als ob seit Ke§ins Opfer
sein Name statt Ked1 Dalbhya so gelautet habe: Sazrsanyah kausah.

31. Zum Ekaha, den ich jetzt mitteilen will, fehlen die
Parallelen aus den verwandten Texten véllig. Es heisst XXI. 10
im Baudhayanasutra: ,Fiir Kanandha, den Sohn Vadhryasvas, ver-
richtete einst der Angirase Brhaspati das Opfer. Ihm ging am
Fastentage (am Einleitungstage des eigentlichen Somaopfers) der
Glaube ($raddha) aus. Da sagte er: ,Adhvaryu, mir ist der Glaube
ausgegangen , schliesse mir das Opfer ab“. Thm antwortete der
Adhvaryu: ,Heute ist der Fastentag, morgen wird dein Opfer
abgeschlossen werden“3). Da antwortete er: ,Schliesse es mir
(dennoch) ab“. Als jener dies von ihm vernommen, legte er vor dem
Havirdhanazelte auf der (Ochsen-)Haut Morser und Stdsser nieder
und zerstiess die Somastengel mit der Strophe?):

,Wenn immer du, o Morserlein, von Haus an Haus wirst angeschirrt,
Hier rede tiichtig laut, wie die Pauke der Sieger®.

1) Nach Laty. VIIL 9. 12: syam bhamir asav aditya amini naksatrany
asau candramil ete.; nach Asv. 1X. 7. 37: satyam iyam prihivi satyam
ayam agnil satyam ayam vayuwh satyam asav ﬁdztg/alz.y 4

2) Baudh. XXI. 7—S8, vgl. Paiic. Br. XIX, 8; Laty. IX. 4. 13—17; Sankh.
XIV. 33; Ap. XXIL 12. 2; Katy. XXIL. 10. 28. e '

3) Obschon die Worte zum Teil verdorben sind, muss dies ihr S~u.m sein.

4) RS. L 28.5. Die Strophe wird auch bei einem anderen (;u_z;alzsava
(der oben nach Baudh. beschriebene Ekaha ist ja_gi anjahsava),
nl. bei dem von Sunah$epa verwendet. \,G N_c_i”ii
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Darauf goss er einiges VasativarTwasser in die Schale des Hotar,
mischte es (mit dem gepressten Soma) zusammen und opferte mit
der Strophe: yatha jana u.s. w.!) Dieses Opfer gilt fiir einen
Verriickten, fiir eéinen, dessen Glaube gewichen ist oder fiir einen,
der vorbeigegangen?) ist. Wenn sie (? die Sraddha) zuriickgekehrt
ist, so soll er einen vier Stoma enthaltenden Agnistoma darbringen,
ehe er ins Ungliick gerate, zur Siihnung.

32. Nicht weniger merkwiirdig ist eine Legende von Usanas,
die, soweit mir bekannt, in keiner anderen Quelle gefunden wird.
Anlass zur Mitteilung derselben?) bietet die Behandlung der beiden
Ekahas, die von anderswo als die beiden Punastoma bekannt sind 4).
Diese Legende lautet, soweit der Urtext bei der mangelhaften
Uberlieferung und dem Fehlen eines Kommentars verstéindlich ist,
wie folgt:

,Als Gotter und Asuras den grossen Kampf kimpften, da
trennten sich alle Geschopfe in zwei Teile: die Partei der Géotter
wihlten einige, die der Asuras andere. Brhaspati war der Gotter,
und Usanah Kavya der Asuras Opferpriester (purokita): sowohl
die Gotter wie die Asuras hatten einen Brahman (durch dessen
Zauberritual die Kdmpfenden einander jedesmal gewogen waren).
Nun lieferten sie einander zahllose Kimpfe, ohne dass die eine
Partei die andere besiegen konnte. Keines von den beiden Heeren
war bekannt mit dem was geschehen sollte (bhavisyat). Der Gan-
dharva Suryavarcah aber war wohl damit bekannt. Mit dessen
Gattin nun stand Indra in Liebesbeziehung®). Er sprach zu ihr:
,Du Schone, frage du den Gandharva, weshalb es zwischen Gottern

b

und Asuras jetzt nicht zu einer Entscheidung kommen kann®.

,Gut“, so sprach sie, ,komm’ auch du morgen“. Nun hatte er
(der Gandharva natiirlich) sich im Meere einen goldnen Schiffs-
palast gemacht®). Da kam Indra herbei und nachdem er sich in
einen goldnen Sonnenstrahl verwandelt hatte, legte er sich in der
Nihe des Schiffspavillons nieder. Als sie bemerkte, dass er an-
gekommen, fragte sie: ,Du Schoner, sage du, weshalb es jetzt
zwischen Gottern und Asuras nicht zu einer Entscheidung kommen
kann“. ,Nicht zu laut, sagte jener, ,Ohren hat ja das Schiff (?);
sowohl die Gotter wie die Asuras haben einen Brahman®. Als er
diese Worte horte, nahm Indra die leuchtende Gestalt des Hari
an. Ihn erblickend, sprach jener: ,0 Michtiger, o Herr, jene, an
deren Seite Hari sich befindet, die werden siegen?). Indra ging

1) Leider zu verdorben um mitzuteilen.

2) ? mitasya.

3) XXL 15 und 16.
_4) Paiic. Br. XIX. 4; Laty. IX. 4. 5—7; Sankh. XIV. 27; A$y.IX. 5. 1—2;
Ap. XXII. 11. 1—3.

5) Wenn upahdsydm Gsa zu lesen und dies als Euphemismus zu nehmen ist.

6) Fraglich.

7) Indra-Hari hatte sich danach bis jetzt nicht beim grossen Kampf
beteiligt.
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davon und beredete den USanah Kavya zum Ubergehen?), durch
das Versprechen, dass er eine Tochter des Siegers und vier Wunsch-
kithe bekommen werde?); dadurch iiberredet verliess er die Asuras
und trat zu den Gottern iiber.

Usanas aber fiihlte sich sozusagen beschwert, da er viele kost-
bare Stiicke von den Asuras (nl. frither, als purokita) empfangen
hatte, als ob er Gift verschluckt hitte. Er sprach: ,Ich bin so-
zusagen beschwert, da ich viele kostbare Stiicke von den Asuras
empfangen habe, als ob ich Gift verschluckt hiitte; wohlan, ver-
richte ein Opfer fiir mich*. Da verrichtete der Angirase Brhaspati
fir ihn einen zwolf Stoma enthaltenden Agnistoma. Nach diesem
Opfer spie er das Gold aus. Als er es (das Gold) erblickte, dachte
er: ,Wohlan, ich will (es) vor den Asuras hinausschaffen (d. h.
ihren Blicken entziehen)“. Als Indra dies bemerkte, verwandelte er
es in Stein; dies sind die Steine, welche USanassteine heissen und
in Kuruksetra auf den Bergen gefunden werden. Er war nun so-
zusagen leicht und hatte keinen festen Halt. Da sprach er: ,Ich
bin sozusagen leicht, habe keinen festen Halt; wohlan, verrichte
ein Opfer fiir mich“. Da verrichtete der Angirase Brhaspati fiir
ihn einen einundzwanzig Stoma enthaltenden Agnistoma. Da be-
kam er wieder festen Halt. Da hielt aber Indra die (zugesagten)
Wunschkithe zuriick und als er (Usanas) abends kam, sagte er
(Indra) zu ihm: ,Morgen frith sollst du wiederkommen*; als er
morgens friih kam, sagte er: ,Heute abend sollst du wiederkommen*.
So hielt er ihn ein ganzes Jahr am Faden. Da sprach er (wieder-
um): ,Morgen friith sollst du wiederkommen®. Die Antwort des
USganas ist unverstindlich. Er geht aber fort und scheint dem Indra
die Kiihe zu iiberlassen, der nun aus dreien derselben die Ukthas
macht3), die vierte wird dem Manu, Sohne des Vivasvant, ge-
geben, der sie auf die Erde niederlegt. — ,Diese beiden Stoma®,
so fihrt darauf unser Text fort, ,sind die USanasstoma. Wer sich
sozusagen beschwert fiihlt, als ob er Gift verschluckt hitte, wer
ein Opfer fiir jemanden verrichtet hat, fir den er nicht opfern
sollte, oder Gaben von jemandem angenommen, von dem er nicht
annehmen sollte, fiir den soll er einen zwolf Stoma enthaltenden
Agnistoma darbringen. Er wird dadurch Leichtigkeit (Linderung)
erlangen. Wer sich aber sozusagen leicht und ohne festen Halt
fiihlt, fiir den soll er einen einundzwanzig Stoma enthaltenden Agni-
stoma darbringen. Er bekommt dadurch festen Halt“. —

1) Weil Indra aus den Worten des Gaudharven: ,sowohl die Gotter wie
die Asuras haben einen Brahman“ den Schluss gezogen hat, dass dies die Ux:-
sache davon sei, dass es zwischen Gotter und Asuras nicht zu einer Entschei-
dung kommt. e Shath Lo

9) Vgl. Paiic. Br. VIL 5. 20: usana vai kavyo 'surandm purohita asit;
tam deval kamadugh@bhir upamantrayanta, tasma etany ausanani praya-
ccham, hamadughd va ausandnd. G

3) Beim ukthya kratu kommen ja drei Somagrahas, fiir indra-varund,
indra-brhaspati, indra-visnu, hinzu, Haug, Ait. Br. iibers. S. 252.
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33. Es giebt einen gewissen Ekaha, welchen derjenige ver-
richten soll, der sich den Tod wiinscht, d. h., nach Apastamba, der
ohne Krankheit das Jenseits zu erreichen wiinscht?!). Dieser Ekaha
ist auch unter dem Namen sarvasvara bekannt; in den Yajus-
texten triigt er den Namen: ,Opfer“ oder ,Stoma des Sunaskarna“.
Uber dleses Opfer lesen wir in Baudha.yana 2): ,Es war einmal ein
edler Fiirst, der viele Opfer dargebracht hatte, Sunaskarna, des
Sibi Sohn 3) Dieser, in traurigem Zustande verkehrend, weil er
sein Volk pratihitam erblickte, fragte seine Opferpriester: ,Giebt
es wohl ein Opfer, durch dessen Darbringung ich hinscheiden
konnte ?* ,Ja, das giebt es“, antworteten die Opferpriester. Nun
schopfte (bei dem zu seinem Gefallen gehaltenen Somaopfer) der
Adhvaryu die Grahas, wihrend er die Opferschnur vom Halse herab-
hingend trug?) und jedesmal die Puroruc fortliess; der Saman-
singer sang (?) die Svara-Samans mit Weglassung des Schlussrefrains;
der Hotar sagte die Rkstrophen her, ‘Wwihrend er zuriick @ nach
Westen ?) hmhef (?). Als er (Sunaskarna) von dem Schlusshad zu-
riickkehrte, da starb er. Wen er hasst, fiir den soll er dieses
Opfer verrichten, oder auch er bringe es dar fiir einen, der (um
Erlosung seiner Leiden(?) zu ihm) herantritt. Dann geht er ohne
Verzug aus dieser Welt fort (er stirbt).

34. Der Sarvatomukha genannte Ekaha, sonst unbekannt, nur
der Name kommt auch noch bei Apastamba vor, wird durch die "
folgende Legende eingeleitet5). ,Als die Gotter und Asuras ihren
}\ampf kampften da trat Slbl del Sohn des USinara, von der Seite
der Gotter zu den Asuras uber Ihm gab Indra eine Wahlgabe ©)
(d. h. wohl um ihn z7u belohnen ?). Da sprach Sibi: Mocre mich
nie die Furcht fiir Fremde quilen“ (d. h. wohl: ,mége ich und
mein Land nie durch fremde Vélkerschaften iiberfallen werden®).
Fir ibn opferte Indra auf der Varsisthiya-Ebene den Sarvatomukha.
Seit dieser Zeit wurde Sibi nicht von der Furcht vor Fremden ge-
quilt. Von wem er wiinscht, dass er im Kriege unbesieghar sei,
fiir den soll er das Sarvatomukhaopfer auf der Va.r;lsthlya -Ebene
darbringen, er wird unbesiegbar sein“. Hieran schliesst sich die
Beschrelbuno' des Sa.rvatomukha. der deshalb so genannt wird, weil
in allen den vier Hlmmelsaegenden ostlich, siidlich, Westhch und
nordlich vom Garhapatya, Somaopfer stattfinden.

35. Aus der Uttara tatih erwihne ich nur noch kurz den
Sahasrasala, das kolossale Somaopfer, wobei tausend Somaopfer zu

1) Vgl. Pafie. Br. XVIL 12; Laty. VIIL 8. 1sqq.; Ap. XXIL 7. 20—27;
Hir. X VIL 7; Saakh. XV. 10.

2) XXI 17

3) Im Paiic. Br. heisst er Sohn des Baskiha.

4) Wenn adhoniviti zu lesen ist. Diese Tracht der Opferschnur ist be-
kanntlich die beim Pitrmedha beim Hinanstragen der Leiche iibliche.

5) XXI. 18.

6) Was heisst jitavaram genau ?
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gleicher Zeit verrichtet werden, zweihundertfiinfzig in jeder Himmels-
gegend; die beiden Yamastoma oder Zwillings-Somaopfer, aus zwei
verkniipften Opfern bestehend; die Peyas, deren Beschreibung so
anfingt: ,Ein Vajaopferer ist ein anderer als ein Vajapeyaopferer.
Ein Vajaopferer ist der, welcher, ohne die Peyas dargebracht zu
haben, das Vajaopfer verrichtet; eiu Vajapeyaopferer ist derjenige,
welcher, nachdem er die Peyas dargebracht, das Vajaopfer ver-
richtet; deshalb soll man die Peyas darbringen, ehe man das Viaja-
opfer verrichtet“. Erwihnenswert sind auch der disam stoma, der
rtustoma, der rsistoma, wo die sieben Rsi in einer Reihenfolge und
Beziehung genannt werden, welche einigermassen von der im Pra-
vara-Khanda gegebenen abweicht, und endlich der devastoma.

36. Wichtig, aber schwierig ist der Anfang des Karmanta-
sitra, wo die Quellen des Rituals erortert werden. ,Aus einer
Fiinfzahl soll er den Ritus erschliessen, aus dem Veda (d. h. der
Samhita im engeren Sinne, den Mantras also), aus dem Brahmana
(d. h. natiirlich sowohl den in unserer Samhita enthaltenen Brah-
manastiicken, als aus dem Taittiriya-Brahmana und Aranyaka); aus
dem ,Fiir-giiltig-erkennen®, aus der Regel, und in Veranlassung des
Abschliessens. Was (erstens) unsere Ausserung anbetrifft: ,aus dem
Veda (soll er den Ritus erschliessen)“, (damit ist gemeint:) je nach
der Reihenfolge der ﬁberlieferung (der iiberlieferten Mantras)
(schliesse er), diese oder jene Handlung (soll) erst oder spiter
(kommen). Die Mantras verkiinden aber auch selber die rituelle
Handlung, sie teilen die rituelle Handlung mit, wie z. B.: fort
ging die dhisana zur Streu hin“!), ,den weiten Luftraum geh’
entlang“?), ,auf Gott Savitars Geheiss, mit den Armen der Agdvins,
mit des Pusan Hinden ergreife ich dich, dem Agni erwiinscht“?).
Was er aus dem Mantra zu erkliren nicht im Stande ist, suche er
aus dem Brahmana zu erschliessen. Das Brahmana giebt ja die Ab-
sicht der (aus sich selbst) nicht bestimmten Handlung an: zu
welcher Handlung jeder Spruch als Begleitung dienen soll, wie
z.B.: ,mit dem Spruch: ,zur Speise dich“ schneidet er den Zweig*;
,mit dem Spruch: ,Winde seid ihr, herbeikommend (?) seid ihr®
treibt er die Kilber fort“4). Aber auch von Mantras nicht be-
gleitete Handlungen giebt das Brahmana an, wie z. B.: ,in der
Entfernung von acht Schritten soll der Brahmana da.zs (Ahavaniya-)
Feuer anlegen, in einer Entfernung von elf der Bi)anya, in einer
Entfernung von zwolf der VaiSya“ %); diese Bestimmungen gelten
je nach dem Stande (des Opferherren). Was unsere Auss.erung
anbetrifft: ,aus dem Fiir-giiltig-erkennen (erschliesse er den Ritus)*,
(damit ist gemeint:) aus dem, was die Saman-, Rgveda- oder Yajus-

1) TS. 1. 1.2. ¢ 2) TS. L 1. 2. p. _ 3) TS.L 1.4 m

4) ise tvorje tveti $akham acchinatty vayava athopa'yava stheti vatsan
apakaroti. Auffallenderweise findet sich das Brahmapa in unseren Texten
nicht in dieser Redaktion, vgl. TBr. IIL 2. 1. 3—4.

5) TBr.IL 1. 4. 1. '
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werde in allem Zunahme haben® (sarvan rohkan rohant). Unter
Tisya bade er, so ist eine andere Moglichkeit. Die Gottheit dieses
Mondhauses ist ja Brhaspati; dann hat er unter einem Brhaspati-
schen Mondhause gebadet und in der Erwiigung; ,ich werde von
Brhaspati 1nsp1r1ert werden®. Unter Uttara Phalguna bade er, so
ist eine andere Moglichkeit. Die Gottheit dieses Mondhauses ist
ja Bhaga; dann hat er unter einem Bhagaschen Mondhause gebadet
und in der Erwigung: ,ich werde cluckhch (bhagya) sein®. Unter
Hasta bade er, so ist eine andere Movhehkelt Die Gotthelt dieses
Mondhauses ist ja Savitar; dann hat er unter einem Savitrschen
Mondhause gebadet und in der Erwigung: ,ich werde von Savitar
begeistert sein“. Unter Citra bade er, so 1st eine andere Moglich-
keit. Die Gotthelt dieses Mondhauses ist ja Indra; dann hat er
unter einem Indraschen Mondhause Oebadet und in der Erwiigung :
Jich werde ausgezeichnet (cétra) sein. Unter den Visakhas bade
er. Die Gottheiten dieses Mondhauses sind ja Indra und Agni.
Dann hat er unter einem Indragnischen Mondhause gebadet und
in der Erwigung: ,ich werde mich verzweigen (d. h. fortpﬁanzen,
vidakho 'sanz) in Kindern und Vieh‘.

41. Der Inhalt des ganzen Veda, d. h. des Yajurveda, soll
von einem Studenten, der der Baudhayana-$akha angehort, in fiinf
Perioden bemeistert werden. Jede Periode wird durch ein Geliibde,
vrata, erdffinet und abgeschlossen. Die Vratas fiir den Baudhayaniya®
sind: hotaravrata, Suleriyavrata, upanisadvrata, godanavrate und
astacatvarzméadvrata Nach Anlass dieser Vratas giebt unser Sutra,
in II. 1, eine vollstindige Aufzihlung aller Veda.texte welche in
den verschledenen Perioden erlernt werden sollen. Dlese Auf-
zihlung, welche zu der Inhaltsangabe der Samhita im Kandanu-
krama der Atreyischule aufs schonste stimmt?), lasse ich jetzt
folgen. Hinter jeden Unterteil fiige ich die Nummer der tiber-
einstimmenden Partie des Atreyléakhakanda,nukrama

I. Prajapatyani, zu erlernen wiihrend des Hotaravratas:
1. paurodasikam, 1.
2. yajamanam, 8.
3. hotarah, 28. .
4. hautram, 38.
5. pitrmedhah, 37.

II. Saumyani, zu erlernen wihrend des S’}ukriyavratas:
6. adhvaryavam, 2.
7. grahah, 3.
8. daksinanz, 4.
9. samistayajurst
10. avabhrthoyajunise
11. vajapeyah, 10.

} nicht erwiihnt.

" 1) Vgl. Weber, Ind. Stud. XII, p. 350.
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12. Sukriyanz, 25. 26.
18. savah, 32.
III. Agneyani, zu erlernen wihrend des Upanisadvratas:
14. agnyadheyam, 5.
15. ‘agnzhotram, 27.
16. agnyupasthanam, 7.
17. agnicayanam, 17.
18. savitrah, 45.
19. naciketah, 46.
20. caturhotrah, 47.
21. vaisvasr), 48.
22. arunaketukah, 49. :

IV. Vai§vadevani, zu erlernen wihrend des Godanavratas:

23 rajasuyah, 12.

24. pasubandhah, 18.
25. istayah, 14.

26. naksatrestayah, 84.
27. divasyenayakh, 50.
28. apadyah, 51.

29. sattrayanam, 23.
30. upahomah, 30.

31. suktans, 38.

32. aupanuvakyam, 16.
33. yajyah, 21.

34. asvamedhah, 24.
35. purusamedhah, 36.
36. sautramani, 31.
37. acchidrane, 40.

38. pasuhautram, 39.
39. upanisadah, 42, 43, 44.

V. Svayambhuva, zu erlernen vermutlich wihrend des Astaca-
tvarimsadvratas:

40. svadhyayabrakmanam, 52.

42. Die folgenden Zeilen beziehen sich auf die Lustration des
Hauses und den Hausbau (Grhs. IIL 8): ,Die Lustration des Hauses
ist eine Abart (anukrts) des prahuta (der als Norm fiir Jatakarma
und Cauda gilt). Wenn er (der Hausherr) auf zehn Tage oder auf
mehr als zehn Tage mit Weib und Agnihotra auszuziehen gedenkt,
so soll er, ehe er auszieht, mit dem Vastospatiya-Liede Opferspenden
darbringen. Dies gilt nach einigen fiir alle diejenigen, die sich
die Feuer gegriindet haben, fiir den Yayavara nach anderen!). Auch
wer sich eine Wohnung hat bauen lassen, und zum ersten Male die-
selbe bezieht, soll sie mit dem Vastospatiya-Liede lustrieren und
dann einziehen. Nun pflegen einige mit einem Yajusspruche die

1) Vgl. Baudh. dhs. IIL 1. 13—16.
Abhandl. d. DMG. XIL 1. 3
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Pfosten, mit einem Yajusspruche die Querbalken, mit einem Yajus-
spruche das Dach, mit einem Yajusspruche das Wasserfass, mit
einem Yajusspruche die Bettstelle, mit einem Yajusspruche die
Mitte des Hauses, mit einem Yajusspruche die Feuerstelle aufzu-
richten. Wenn er aber in dieser Weise verfahren wollte, so wiirde er
hier so einziehen, wie wenn fiir einen, der mit einem Yajus aufrichtete,
auf dem Sadas (dem Terrain fiir das Somaopfer) die Rkstrophen, Saman-
gesiinge, Yajugspriiche und Atharvan-Angirasspriiche sich paarten. Es
wiirde dann gerade dasselbe sein, als ob er sich auf zweien sich
paarenden (Wesen) festigte; sein Haus, vermittelst Yajusspriiche ge-
macht, wiirde von Kummer, Krankheit, Epilepsie und Unfillen heim-
gesucht werden. Deshalb soll er stillschweigend (d. h. ohne
Spriiche) das Haus machen lassen, die Thiirstelle schmiicken, die Mitte
des Hauses ausmessen, das Wasserfass fiillen, die Bettstelle hinstellen
und dann im norddstlichen Teile des Hauses Brennholz zim Feuer
nachlegen und mit dem Vastospatiya-Liede Spenden darbringen.

Offenbar polemisiert hier Baudhayana gegen die andern Satra-
karas, auch der TaittirTya-sakha, die ja stets die genannten Hand-
lungen von Mantras begleitet haben wollen. Seine Griinde freilich
sind, wenigstens mir, nicht vollkommen deutlich.

43. Zum Schluss moge noch die in Slokas verfasste Beschreibung
des ,Opferbaumes“, aus dem Paribhasasutra, khanda 7, erwihnt
werden.

»Wie ein auf schonem Ort gewachsener, schénwurzeliger, fest-
stehender Baum, der viele Aste, viele Bliiten, viele Friichte trigt,
genossen wird

Von Géttern, Danavas, Gandharven, von Rsis und von Vitern,
von Végeln, Sechsfiisslern, von Fliegen und Ameisen auch,

So findet in den Kochopfern man dies alles enthalten: das
ohuta‘ ist der schtne Ort, das ,prahuta* gilt als die Wurzel,

Ahuta ist der feste Stand. Der Opferbaum (ist) tiichtig hoch.
Gar viele Aste soll er haben, mit schonen Bliiten, friichtereich;

Die werden richtig erst erblickt von den frommen Kennern
des Veda. So sieht auch von dem Opferbaum der kundige gerechte
Srotriya, '

Der eine Gattin sich erwihlt und mit Verstand das Opfer
(bringt), den schonen Ort, die schéne Wurzel und auch das tiicht’ge
Fundament,

Mit Bliiten und Friichten wohl versehn, mit schonen Asten
rings besetzt. Das Wissen ist der schone Ort, der Brauch die
Wurzel, der Glaube ist das Fundament.

Den Opferbaum, dessen Zweige Geduld, Nicht-schadigen, Selbst-
beherrschung sind!), der die Wahrheit als Bliite und Friichte trigt,
der den weisen Hausherren tauglich zum Geben ist @)

_ 1) Die HSS. lesen ksamahimsadamal, $akham, ich vermute: ksama-
himsadamasakham. :



Den erblickt er mit begierdenfreiem, mit egoismus- und hab-
suchtslosem Sinn, vermittelst der Augen der Uberzeugung und der
festen Entschlossenheit?).

Nur eine, dem Blitze gleichende Axt giebt es: den Zorn.
Damit haut man in Verblendung ihn um, deshalb ist der Zorn
in der Familie zu meiden.

Denn die Familie ist die Wurzel der Opfer, die Familie Grund
der Schuldlosigkeit, die Familie ist da zu Ehren der Agramas, der
sittlichen Schranken halber ist die Familie da.

Die Kochopfer, die Havisopfer und das Somaopfer, diese drei
stehen an den Wurzeln, bei diesen Opfern sitzt der Unachtsame® 2).

44. Das Baudhayaniya-Sutra enthilt eine Menge von bis
jetzt teilweise unbekannten Namen von Rituallehrern, die ich
hier folgen lasse:

angéasah, Grhs. 1. 4.

afjigave, VIL 4; XI. 2; XIV. 15; XXIL 2 flgg. pass.

atreya, XXII. 24; Grhs. 1. 4. 7.

atharvana, Grhs. 1. 4.

adya oder ajya, I11. 29.

artabhagiputra, XXII1L. 16.

aupamanyava, XIII. 1; XXII. 1flgg. pass.; Grhs. V. 10.

aupamanyaviputra, XXII 1flge. pass.; Grhs. V. 10.

katya, 11. 15; VII. 4; XI. 2; XXIL 4. 5. 16.

Jyayan katyayanah, XXV. 7.

kasakrisna, Grhs. L. 7.

kaunapatam (Neutr.), XXII. 18.

gautama, XXII. 15; XXIII. 8. 8; XXV. 7. 11. 19.

dirghavatsya, XXII. 10; XXIIL 20. 22; XXV. 19.

badare, Grhs. 1. 7.

baudhayana, 1V. 11; VIL 4; XL 2; XIV. 15; XXII. 1 figg.
pass.; XXIX. 2. 6; Grhs. I. 12; V. 10. 11.

mangala, XXVL. 2.

maitreya, XXII. 1.

maudgalya, XVI. 14; XX..1; XXIL 1. 13; XXV. 19.

daksinakaro rathitarah, XXIL 11.

rathitara, VII 4; XXII 11flgg. pass.

die rathitara’s, XXII. 16. 18.

galiles, XXI1. 1figg. pass.; XXIX. 2. 6; Grhs. I.12; V. 10. 11.

45. Ich machte die folgenden Notizen ethnographischer
Art. In dem an Namen von Vélkerschaften reichen 5. Khanda d'es
II. Prasna wiinscht der Opferherr den Snavanyas seinen Barbaris-
mus, den Videhas seinen $yathu (von unbekannter Bedeutung),

1) miscayadhyavasayabhyam.

2) Das bedeutet? Die HSS. haben: 4
pakayajia haviryajaah somayajias ca te trayal | i
sthita milesu yajnesu pramadi tesu sidati ||

Hat man vielleicht pramaditesu zu lesen? .
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den Mahavarsas (vgl. Ath. 8. V. 22. 4, Ind. Stud. I. 202) seinen
Kropf, den Kalingas sein amedhyam, den Iksvaku seine Galle, den
Miijavants sein Fieber (fapna) zu; daraus wird man folgern diirfen,
dass die Mahavarsas um den Kropf, die Mujavants um das Fieber
beriichtigt waren. Als Vilker ausserhalb der arischen Gemeinschaft
stehend gelten die Aratta, Gandhara, Sanvira, Karaskara, Kalinga
(XX. 13, vgl. Dhs. I. 2. 14); an einer anderen Stelle heisst es
(Grhs. V. 13):

surastram sindhusauviram avanti daksinapatham
etan? brakmano gatva punahsamskaram arhati,

damit vergleiche man Dh§. I. 2. 18. Ein unbekanntes Volk ist das
der Saphala, deren Konig Rtuparna ist, vgl. oben § 26. Die Nach-
komimen  des Purdiravas und der Urvaél im Osten sind: Kuru, Paifi-
cala, Kasi, Videha, die im Westen: Gandhari, Sparuf?), Aratta
(XXT. 18).

46. Astronomisches. Das Jahr hat 860 Tage: fad ap?
vijfiayate: tasya (sc. gavamayamasya) trini ca Satani sastis ca
stotreyyas , tavatih samvatsarasya ratraya e (XXVI. 10). Es hat
sechs Rtu: vasanta, grisma, varsak, $arad, hemanta, $isira (XXI. 21).
Die ilteren Monatsnamen sind noch im Gebrauch: sarve masa. vi-
vahasya, sucitapastapasyavarjam ity eke (Grbs. I. 1), vgl. Winter-
nitz, Altind. Hochzeitsritual, S. 28. Die Reihe der Mondhauser wird
eroffnet mit den Krttikas, vgl. II. 2, wo erst die Krttikas, an letzter
Stelle Citra genannt wird. In X. 46 kommt erst die pz’w-zzamdsi,
dann die Reihe krétckak bis visakhe, dann amavasyd, darauf anii-
radha bis apabharani und endlich wieder parnamasi, vgl. Ap.
XVIL6.

An einigen Stellen findet man eine eigentiimliche Ausdrucks-
weise zur Andeutung eines Datums:

sa ya vaisakhyah pawrnamasya uparistad amavasya bha-
vati, sa sakrt samvatsarasya rohinya sampadyate, tasyam ada-
dhita (IL 12);

sa yasadhyah pauwrnamasyak purastad aemavasya bhavati,
sa sakrt suomvatsarasya punarvasubkyaim. sampadyate, tasyam
adadhita (IIL. 1; XXVI. 18);

sa ya vaisakhyak pawrnamasyah purastad amavasya bha-
vati, sa sakrt samvatsarasyapabharanyd sampadyate, tasyam
arabheta (XXX. 8).

In ihnlicher Weise driickt sich das Kaus.br. I. 3 aus: yai-
vaesasadhya uparistad amavasya bhavati tasyam punar adadhita,
sa punarvasubhyam sampadyate. Mit der zuerst citierten Bau-
dhayanastelle lisst sich der folgende Passus aus dem Satapatha
XL 1. 1. 7 vergleichen: yasau (so ist wohl statt Webers yo ’sau
zu verbessern) vaidakhasyamavasya tasyam dadadhita, sa rokinya
sampadyate. Die an zweiter Stelle citierte Angabe nun des Bau-
dhayana bedeutet: ,Der Neumondstag vor Asadhi-Vollmond (d. h.
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vor demjenigen Vollmondstage, an dem der Mond sich in Kon-
junktion mit wflara asadha befindet), fillt einmal im Jahre mit
Punarvasi zusammen, an diesem Tage soll er die sacralen Feuer
anlegen®. Zihlt man von asadha fiinfzehn Naksatras zuriick, so
kommt man an pumarvasi. Das Punaradheya soll also am Neu-
mondstage im Monate Asadha stattfinden, wenn ich die Sache richtig
erfasse. Ebenso die erste Angabe: ,der Neumondstag nach Vaigakhi-
Vollmond fillt einmal im Jahre mit Rohinl zusammen, an diesem
Tage soll das Agnyadheya stattfinden, also am Vollmondstage im
Monate Vaisakha, wie es ausdriicklich im Sat. Br. heisst; zihlt man
von visakhe 15 Naksatras weiter, so kommt man ja an rokinz. So
aufgefasst scheinen mir alle diese Zeitangaben ebenso fehlerlos wie
die des Apastamba (Grhs. 21. 10): ya maghyah pawrnamasya upa-
ristad vyastaka (= aparapaksas), tasyam astami jyesthaya sam-
padyate, gtam ekastakety acaksate und die des Bharadvaja (Grhs.
1L 15): uparistan maghyah prak phalgunya yo bahulas (= apara-
paksas), tasyam?) astami jyesthaya sampadyate, tam ekastakety
dcalsate. Winternitz (WZKM. IV. p. 209) meinte in der ‘Apa-
stambastelle und ich (Altind. Ahnencult S. 167) in der Bharadvaja-
stelle hinter jyesthaya ein ya einfiigen zu miissen, mit Unrecht,
wie mir jetzt scheint. Zdhlt man von magha acht Naksatras weiter,
so kommt man ja an jyestha. Auch Bhavasvamin scheint mir die
Baudhayanastellen unrichtig zu beurteilen, da er z. B. zu der an
zweiter Stelle citierten bemerkt: kadacid bhavati (nl. das Zu-
sammenfallen), kadacin na bhavats; yada sampadyate, prathamah
kalpah; asampattaw naksatram adartavyam. Schliesslich ist zu
bemerken, dass alle Angaben auf eine Reihe von 27, nicht von 28
Mondhiusern zu deuten scheinen.

Eine zu sehr wichtigen aber dusserst schwierig zu beantworten-
den Fragen Anlass gebende Stelle findet sich im Karmanta (Baudh.-
Stitra XXVIL 5): tad (= tatra, sc. devayajane) etam pracina-
vamsan Salam mapayati; krttikak khaly imak pracom disam na
parijahats: tasam samdarsanena mapayed ity etad ekaii; Srona-
samdarsanena mapayed ity etad ekam; citrasvatyor antarenety
e,tad aparam. Ich iibersetze diese Stelle so: ,Hier lasse er die
Sala (d. h. die Stelle, wo die Sala erbaut werden soll) abmessen. Die
Krttikas verlassen ja die Ostliche Himmelsgegend nicht: nach (d. h.:
d’aprés) deren Erscheinung soll er sie abmessen lassen, so ist die
eine Moglichkeit. Nach der Erscheinung von Sravana, so ist eine
andere Moglichkeit; zwischen Citrda und Svati, so ist noch eine
andere Moglichkeit*. .

Herr Aug. Barth, dessen Urteil iiher diese schwierige Stelle
ich erbat, hatte die Giite mir das Folgende zu schreiben, das ich
hier mit seiner Erlaubnis mitteile:

1) Statt tasy@m ist wohl fasya zu lesen?
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»L’opinion, que les Krttikas marquent exactement (et toujours)
Torient, est aussi expnmee dans le Satapatha Brahmana (IL. 1. 2),
ou elle est accompagnée de l'assertion bien plus extraordinaire encore
que, seules entre tous les maksatras, les Krttikas sont dans ce cas.
Quant 2 lopmlon que les Krttikas se levent exactement & 1'Orient,
c'est-a-dire qu’elles sont équatoriales, elle est manifestement fausse
aujourd’hui, ou leur écartement de I'équateur vers le Nord (décli-
naison boréale) est supérieure de deux degrés a celui du soleil au
solstice d’été. Elle était déja presqu’ aussi fausse au VI™® siecle
de notre ére, ot la constellation était déja au nord de I'écliptique.
Elle n’était déja plus exactement vraie vingt-trois siécles avant
notre dre, quand la constellation était sur l'écliptique et marquait
le point équinoctial du printemps, et c’est bien au dela, & plus de
3000 avant J. C., qu’il faudrait remonter, pour la trouver exacte-
ment sur l’équateur. Je ne crois pourtant pas que 1’opinion soit
purement gratuite, comme l'est sarement l'assertion, qu'y ajoute
le Satapatha Bien entendu, je n’entends revendlquer une aussi
haute antiquité, ni pour ce texte, ni pour aucun autre. Il est bien
évident aussi que toute détermination semblable est & prendre sensu
lato, et non avec la rigueur mathématique. Mais, ces réserves
faites, je crois que nous avons la le souvenir, probablement trés
lointain, d'une constation réelle, faite a une époque ou les Krttikas
étaient, si non exactement équatoriales, ce qui n'est pas facile a
déterminer, mais du moins assez rapprochées de l’équateur pour
pouvoir étre considérées comme marquant le point Est & leur lever.
Meéme entendue ainsi, la constation remonterait & une époque trés
ancienne, fort avant dans le deuxitéme millénaire. Une fois établie,
elle aura pu, chez un peuple qui n’a connu la précession des équi-
noxes que trés tard, se maintenir longtemps encore aprés qu'elle
avait cessé d’étre méme approximativement vraie. Et pour cela,
elle avait d’autant plus de chance, que les Pléiades sont, de toutes
les constellations, la plus facile & reconnaitre dans le ciel. — Mais
il est évident que les Krttikas ne peuvent ainsi servir & marquer
(& peu pres) lorient, que quand elles sont a I'horizon, a leur lever;
et encore faut-il que ce lever soit visible, c’est-a-dire nocturne; car
alors seulement il y a samdarsana. — Actuellement, la periode de
T'année ou ce lever est visible va du milieu de mai, ou les Pléiades
se levent environ une demi-heure avant le soleil jusque vers le
milieu d’octobre, ou elles se lévent une demi-heure apres le coucher
du soleil. Pendant toute cette période, il y a samdarSana des
Pléiades a I'horizon oriental, successivement aux diverses heures de
la nuit. Je ne pense pas toute fois quil sagisse, dans le sitra,
de n’importe quel samdarsana, de n’importe quel lever visible. De
méme que dar§a désigne, non pas toute apparition de la lune, mais
la premiére apparition de la nouvelle lune émergeant de la splendeur
solaire, de méme samdarsana me parait désigner le premier lever
visible des Pléiades, autrement dit leur lever héliaque, lequel & lieu
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{naintenant vers le milieu de mai. — Quant aux stutras suivants,
je n'ote que Sravana (« de I'Aigle), Citra ('Epi de la Vierge) et
Svati (Arcturus) sont aujourd’hui tous les trois plus équatoriales
que les Pléiades: Sravana, maintenant & 9 degrés au nord de I'équa-
teur, n'en était qu'a 6, au VI™e siecle de notre ere; Citra, main-
tenant & 10 degrés du sud, n'en était qu'a 3 a la méme époque.
Tl est d’autant plus singulier que le Sitra prescrive de viser, non
pas Citra, mais un point intermédiaire entre Citra et le naksatra
suivant, Svati, qui est maintenant 4 20 degrés nord et a toujours
6t6 assez loin de Iéquateur. La prescription s’explique parfaite-
ment pour une époque récente, on ce point intermédiaire entre
une constellation fortement boréale et une constellation sensiblement
australe, est plus équatorial que l'une et lautre. Mais elle s’expli-
querait moins bien pour des époques plus anciennes, ou Citra était
plus rap;)rochée de I'équateur et méme exactement équatoriale. Il
est vral quen remontant plus haut encore, on trouve pour Citra
un écartement plus grand: au XXIV™ siécle avant notre ere, il
était de 13 degrés. Mais alors Citra était, non pas australe, mais
boréale, tout comme Svati, et la régle ne s'expliquerait plus tu tout;
car en visant le point intermédiaire, on se serait écarté de 'équa-
teur et de lorient bien plus qu'en visant simplement Citra. Comme
régle d’orientation, cette prescription du sutra serait donc assez
moderne, postérieure selon toute vraisemblance au VIe siecle de
notre ére, ou Citra était encore presqu’ équatoriale pour les gens
qui continuaient & accepter comme telles les Krttikas ou Sravana,
dont V'écart 6tait bien supérieur & celui de Citra.

Wir hitten hier einen wichtigen Faktor fiir die Zeitbestimmung
eines Teiles unseres Sutras, der freilich zu unseren anderen Resul-
taten schlecht stimmen wiirde. Die Zeitbestimmung beruht aber
jedenfalls auf einer noch nicht ganz sicheren Exegese des Wortes
antarena.

Unter den Grhyapariistas giebt es ein Kapitel (Grhs. VL. 10),
welches in erschopfender Weise die Naksatranamen behandelt,
fiir deren Bildung Panini IV. 3. 25. 37 die bekannten Regeln giebt.
Nach dem Baudhayanasiitra nun soll der Name von den folgenden:
rohini, mrgasirsa, magha, citra, Jyestha, Sravana, databhisaj, revati
und asvayu) durch Vrddhi der ersten Silbe gebildet werden, z. B.
raukinah (teilweise abweichend von Panini?). Von den folgenden:
tisyd, aslesa, hasta, visakha, anuradha, asadha und Sravistha
wird der Name prakrtivat, ohne Anderung also, ggbﬂ(}et, z. B.
tisyak (iibereinstimmend mit Panini); von phalgu.m. bildet man
phalgunah oder phalgqunak (nur teilweise wie Papini); von svat
und punarvasi: svatih, punarvasuh (wie Panini); von mitla und
ardra: milakah, ardrakah (wie Panini); von prosthapada: prostha-
padah oder praug,thapadalz (teilweise a.bwel'chend); von aquharam:
apabharanak oder apabharanal; von Erttika endlich krttikah-oder
Farttikah. Als Frauen-Naksatranamen nennt unser Sttra: rauhin?,



TR

tisya, mulaka, ardraka, phalguni, svati, punarvasu (?) u.s. w.
Auch hier fehlt das 28. Naksatra, abhkijit, vollig; dass krétika nicht
an erster Stelle behandelt wird, hat seinen Grund wohl nur darin,
dass der von diesem Worte hergeleitete Name besondere Erwiihnung
erheischte.

47. Unser Sutra citiert einige Male Brahmanas, die anderen
Sakhas angehoren. Ich sammelte die folgenden Citate: aus dem
Chandoaabrahmana yatha vai daksinah panir evam devayajonam;
yatha savyas tatha pitryajanam, tatha $masanakaranam; yatha
$masdanakaranam tathabhicaraniyesy zstz'pasusomesu (Baudh. II. 2),
vgl. Sadvim$abrahm. IL 10 s. £.: yatha vai daksinak panir evam
devay yajanam yatha savyas tatha $masdanakaranam yatha sma-
Samalaranam tathabhicaraniyanam devayajanam Die beiden
Texte stimmen also nicht genau fiiberein. Das Karmantasatra
(Baudh. su. XXVII. 4) citiert einmal das Chandogabrahmama: dva-
dasam Satam daksinanam viynayate chandogabrakmanam viraha
va esa devanam yah somam abhisunotit Satenal) viram nirava-
dayate, da$abhir dasa pranan; yackada$i, tayatmanam; yaiva
dvadasi, sa dalksineti, vgl. Paficaviméabr. XVI. 1. 11—12: tasya
dvadasari Satam daksznah | viraha va esa devamam yah somam
abhisunoti; yah $atam, vairam tad devan avadayate; ’'tha ya
dasa, dasa pranah, pranams tabhi sprnoti’; yaikadasy, atmanam
taya; ya dvadadi saiva daksina. Die Ubereinstimmung ist nicht
dem Wortlaut, wohl aber dem Inhalt nach. Es ist aber mdglich,
dass das Cita.t im Satra nur die ersten Worte umfasst (N. B. z'tz')
und dass die folgenden eine selbstindige Erlduterung des Citates
sein wollen.

Ein Paingalayanibrahmana wird II. 7 erwihnt, das Citat lautet:
apy ekam gam daksinam dadyat (nl. beim Agnyadheya).

Ein Cha.galeyabra,hmana. finde ich XXV. 5 (im Dvaidha) citiert,
nl.: navidvisanayok samsavo vidyata ti chagaleg/abrahmanam
bhavatity anjigaveh. Das Citat ist um so wichtiger, da Apastamba
(érs XIV. 20. 4) dasselbe aus dem Kankatibrahmana citiert.

Das Dasataya (d. h. die Rksamhita) habe ich dreimal citiert
gefunden, immer mit dem Ausdruck: fad api dasataye vijnayate,
und zwar XXVI 18 (RS. IV. 18. 13), XXVIL 4 (BS. X. 47. 6) und
PiSu I 10s.f (RS. I. 89.9).

Im Grhya wird zweimal, IL. 6 und 7, das Sa.tyayanakam citiert:
Jeo mamasy asau namasmits éatyayomakam (soll beim Uberreichen
des Stabes an den Brahmacarin gesaot werden); das zweite Citat
wird im Zusammenhang zu geben sein: atha haike prak savitryah
prasnanti, brahma va annam ¥ vadantas; tad w tatha na fu-
ryan, 'nanuktayam savitryam prasnwyad ity; anuktayﬁm savitryam
prasmiyad it Satyayanakam.

1) HSS. satena; vermutlich ist statt 27ram: vairam zu lesen.
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. Das Maitrayaniyabrahmana endlich wird XXXIL 8, also im
Sulbasutra citiert: samacaturasrabhir agnim cinute daivyasya ca
manusyasya ca vyavrttya it maitrayaniyam brakmanam bhavati.
Es ist mir bis jetzt noch nicht gelungen, dieses Citat in unserer
Maitr. Samh. nachzuweisen.

Ich untersuche jetzt die Sprache des Baudhayanasiitra. Das
Grhya-, Pitrmedha-, Sulba- und Dharmasiitra schliesse ich hierbei
vorliufig aus. Griindlich konnte, wie sich versteht, nur die
Untersuchung desjenigen Teiles sein, zu welchem Kommentare vor-
liegen, also bis zum Rajasuya (inkl.).

Grammatisches.
- a) Zur Morphologie.

48. Zur Nominalflexion. Bemerkenswert sind in den Yajus-
formeln die Lokative prdakhuni (statt prdakun?), akhuni, raja-
bandhunt (IL. 5), gebildet nach der Deklination der Neutra. Zahl-
reich sind die vedischen Lokative auf -n von den Nasalstimmen:
ahan (passim); sve dhaman = svasthane, X. 59; XI. 13; XVIL 1.
— carman, V1. 28; XV. 17; — Sirsan, 1. 2; V. 7; VIIL 16; XXI. 12.
— yusann avadhaya = yasnt praksipya, IV. 9. — antar atman
= atman? purastadbhage, X. 34, vgl. Whitney § 425. ¢. — Der
vedische Dual der Feminina auf ¢ findet sich X. 14: audumbari
(sc. samidhau), vgl. Whitney § 863. — Von matasnu findet sich
der Dual matasni und matasnauw II. 9; XXVII. 35; der acc. sing.
matasnum IL 10. 11; vgl. auch Pi Sa. 9. 8; 11. 7.

In Ubereinstimmung mit der Samhita (TS. V. 1. 6. 2) findet
sich a@jalomash, X. 5, gegeniiber dem Kklassischen C°lomabhih (so
Apastamba), ebenso krsnajénalomaih, ib., gegeniiber krsnajinasya
lomabhih. — Vedisch ist auch (Whitney § 365. 2) tavatih in ta-
vatih samvatsarasya ratrayah, XXVIL 10 und catvalasarinir apak,
XXVIL 5. — Der heteroklitisch gebildete Lokativ avantaradisasu,
bis jetzt nur aus der Maitr. Samh. (IIL 14. 7) belegt, wird auch
in Baudh. XV. 19 angetroffen: catvary anudisam, avantaradisasv
dtarani. — Sehr hiufig sind die Ablative auf -fak, meistens nicht
mehr mit ablativischer Bedeutung: antateh, ,am Ende“ IV. 10;
IX. 8; Sirsatah X. 57, Sirastak XV. 29 ,auf dem Haupte®; kum-
batah IV.9; XXIL. 30. Zur Erlduterung von kumbatah citiert Bhavas-
vamin mastah (lies maristah), welches die im Karmanta (XXVIL 35)
gegebene Erliuterung ist, es bedeutet demnach: ,mit dem dicken
Teile, mit dem Fleischteile* (maisavatpradesena); adhvaryutah,
XIV. 4; XVL.10; chandogatah, XIV. 4; chandogabahvrcatah, XVI.10;
hotrtak, XIV. 4; rktah, yajustah, samatah, XXIX. 4; dhruvatah
XXIX. 2; upacaratah, XI. 4; XV. 25; XVIL 10; abhiproksanatah,
XX. 11; avadanatah, pradanatah, XXII, 6; XXV. 2. 3; grivatah

~
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XXII. 7; nérvapanatak, XXVI. 8; rupatah, varnatah, XXX. 75 anu-
vacanatah, XXV. 3.

49. Zur Konjugation. Merkwiirdig sind die Prisensbildungen
srasnisva (sc. mekhalam) VI. 81 in einem Sampraisa und wviramyet
XXVI. 7: na karmano hetor mantro véramyet, wozu Venkatesvara
bemerkt: na viramet, vikaranavyatyayas chandasah: chinno na
bhavet, karmano ’lpawena mantram na chindyad ity arthah. Der
unklasmsche Imperatlv strnahi (VIL 8), der auch bei Apast. (XIL
27. 19) auftritt, kommt bekanntlich schon in der TS. vor. Der
zweite Ps. sing. impf. antarﬁya[z (XX. 13) scheint Analogiebildung
nach antarayam zu sein. Der XI 8 vorkommende Imperativ
(sama)g]mata (sc. dundubhin) ist auch im Mantrapatha (IL 13. 12),
im Hir. Grhs. IL. 8. 7 (vgl. die Grantha-HS.!), und im Bhar.-Hir.
Pi. Sii. (p. 87, 14) belegt. Merkwiirdig sind die Duale sinasfa und
pralyanakta}e (V.7 und V. 8), die, wenn richtig iiberliefert, Ana-
logiebildungen statt senstak!) und pratyanklak sind. Abweichend
von der O‘rammatlschen Norm sind die Optative pranauyat XIV. 10,
prasauydt XXV. 7, prayauyat XXVIL 85. Sehr hiufig ﬁnden
sich die Optative mit dem Ausgang -i#a, -iran statt -eta, -eran.
Ich notierte die folgenden: kamayita, I 1; dharayita, IX. 19;
3ambhaszta XXII. 1; anumantrayita, XXII. 10 vapayita, XXIIL 2

upakalpayzta, "XXIV. 13; upakalpayzran XXV. 12; amyna-
payzta XXVL 12, XXVIL 14; prajgnasita, XXVL 6; p:atzsam-
vasita, XXVI.12; parzs’ayayzta XXVIL 17; upayacckzta XXVIL 11;
pacayita, XXVI. 12. Die meisten also im spiteren Teile des Werkes.
Das archaistische Sere findet sich in paridere, VIL 15; IX. 4; X. 8.
10. 11; auch das alte Saye, 8. Pers., ist aus unserem Sutra zu
belegen und zwar in diesem Zusammenhanc agne tvam . . (etc
TS. I 2. 8. ¢) .. punar dada ite daksznatah Saya etad vai yaja-
manasyayatanari sva evayatone Saye ’gnim abhyavrtya Saye
devata eva yaniam abhyavrtya Saya i brahmanam (VL 7).
‘Wir haben es also mit einem Brahmanacitat zu thun; ich habe es
aber bis jetzt nicht auffinden konnen; da, wo man es erwartet, nl.
TS. VL 1. 4, ist es nicht?). Der Kommentar zu Panini VII. 1. 41
citiert unsere Stelle buchstiiblich. Eine dhnliche Form ist die 3. pers.
sing. duhe; auch diese lisst sich aus Baudh. belegen: atha ya eka-
dasa, stana evasyai sa, duha evainam tenatha ya ekatrimsa,
stana evasyai sa, duha evainam tena (XXI. 1), vgl. oben § 29
und die Stelle aus dem Sat. Br. XIIL 3. 3. 8: ya ekadasa stana
evasyai sa, duha evainam tena.

Von Konjunktiven des Prisenssystems habe ich die folgenden
verzeichnet: smayasai, kanduyasai, V1 6; anuparivartayadhvaz,
XI. 7; asad, XII. 11; XXI. 14; puarayadhvas, XX. 28; pariharan-
tai(?), XX1. 7; karavavahar, XXI. 13.

1) So scheirt wirklich Bh. gelesen zu haben; keine meiner HSS. hat aber

diese richtige Lesart.
2) Ich finde die Stelle doch TS. VI. 2. 5. 5 (Korr. N.).
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Aoriste giebt es eine ganze Menge im Baudhayana, darunter
einige hochst merkwiirdige Bildungen. Ich gebe nur eine Aus-
wahl. 1. Wurzel-Aoriste: apavrthah, VIL 5; abhinimrultat, ib.;
vyavacchetthas, ib. (statt ®cchitthas?); guh, V1. 10 (daram ma guh);
adarsam, XXI. 14. 2. a-Aorist: aparadham, XX. 28. 3. Redupl.
Aoriste: adidrsam, XXI. 13; asusucam, XXI. 14 (nicht ganz sicher).
4. s-Aoriste: ahausat, I11. 14; X. 49. 50; XL. 2; udasraksat, XV. 31.
84; abhyasausit, XIX (zu abhisunoti, nicht ganz sicher); anu-
praharsih, V1. 11; nyavapsit, V1. 29; prapatsata, VIL. 7 (3. pers.
plur, med.); avatsit, XXL 14; prahaisit, XXIV. 21; abhyamansta
(die HSS. abhyamaristhad; es ist 3. sing. med. zu abhumanyate);
ayaksit, XXVIIL. 14. 5. és-Aoriste: smayisthas, VI, 5; samcari,
VI. 17; acarit, XXVL. 12; prapadit, V1. 17; abhipariharisam,
VI. 83; VIL 7; upavadih, XX. 25; upavadisma, ib.; upavadista,
XV. 8. . sis-Aorist: qyasiss, XXVIL 12. 18, 1. pers. sing. med.
zu jinate juyate, also ein Beleg fiir die mediale Bildung, die Whitney
nicht zu belegen wusste (§ 915), der Kommentar des Venkatesvara
zu diesem Sutra lautet: ajyasisi: rajadyupadravading hrtasar-
vasvo 'smv. 7. sa-Aorist: akrsi, XXVIL. 12 = krtavan asmi (Obj.
bharyam, also zu karoti). 8. Passiv-Aoriste: apuri, adarsi, XXII. 1.

50. Das Absolutiv mit der Endung -am, in der klassischen
Sprache sehr selten (Whitney § 995), ist im Baudhayanasutra tiber-
aus hiufig: abhisekam, II. 9; viparyasam 1. 10 u. 6.; anavanam,
IIL. 27; IX. 6. 10; pracchedam, 1V. 10; apratiksam, IV. 11 u. &.;
pratilepam, IX. 8; X. 6; vyatisangam, 1X.7; XL 3; upasamasam
ulmulkans, 1X. 9: ,jedesmal Stiicke Brennholz aufwerfend; ani-
dhavam, V1. 2; upasamgraham, V1. 13 = upasamgrhyopasam-
grhya; utsargam, V1. 14 = utspjyotsijya; paryavalopam, V1. 20
= ekadesam ekadesam grhitva: vigraham, VIL 17; anuparikra-
mam, X. 48 = anuparikramyanvparikramya; upaghatam, X. 49
= upahatyopahatya; paryupastaram, X. 53 ; punakpunarabhyu-
pakaram, XV. 6. 21. 24; XIV. 26; akrosam, XVI. 19; anusarpam,
XIX. 8; avacchedam, XXIL. 12; apacchedam, XXII. 30 u. 6.; pra-
tyakhyayam, XXV. 15; pratisamkhyayam, XXIX. 13; vyaticaram,
XXV. 6: ,umwechselnd*; anunédhayam, XIV. 15. Auch ein Paar
mit Nominibus zusammengesetzte Absolutiva finden sich, von der
Art wie hastagrakam, mamagraham, nl. svahakaram, XIV.17 und
armékaram, VIIL 9. Letateres findet sich in der Stelle: athainam
upamsusavanam dasapavitrena parivestya tenadhastat patram
uddhanty wrmikaram avisiican, daza Bh.: @rmir yatha bhavati.

51. Wihrend Intensiva selten sind, ich begegnete nur dem
vedischen marmgjyate, X. 2; XI. 6; XV. 24, kommen die Desider-
ativa sehr oft vor, auch einige von eigentiimlicher Bildung. Ich
verzeichnete die folgenden: ditset, midhitseta, TIL. 29; lipsante,
lipseta, V. 16; XXVI. 12. 83; pupusamanah, XIV. 13; vijynasa-
manak, ib. und XVI. 18; wtset, XIV.16 wie TS. IIL 4.6.13
avarurutsamanah, XVL 27; parijigarisan, XVI. 28; yaksyeta
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XIX (L: dyakseta?); vyavivrtseta, XX. 28; sisadhayiset, XXI.14;
vinimaset, ib.; samajigamisantah, XXI. 9; jigisamanau, XXI. 19;
samtisthapayrset, XXIII 7. 25 u. 6.: ,er suche fertig zu kriegen*;
cikalpayiset, XX V1. 1; udaychirset, XXVI. 86 ; prajijniasita, XXVI.
6; abhipurayiset, XXVI. 7 von bis jetzt unbekannter Bildung;
cilwrsitak syat, XXVIIL. 17.

52. Von den Zusammensetzungen finden sich am meisten die
Dvandvas mit neutraler Endung, z.B. svarurasanam, IV. 4 (svaru-
rasanasya, XXIL. 27) = svarwm ca rasane ca; prastaraparidhi,
IV. 10 w. 6.; rajjudama, IX. 5 = rajjus ca dama ca; trnodakaya,
VL 9; yugalangalam, X. 25 = yugam ca langalam ca; trnavaii-
Sam , XXVII. 4 = ¢rnani ca vamsams ca; pasvajyam, ib. =
paswins cajyam ca; sthalyamatram, ib. = sthalis camatrani ca;
besonders hervorzuheben ist die auffallende Zusammensetzung gra-
vovayavyam, VI. 30, verbiirgt durch den Instr. gravowdyavyena,
XXTIT. 25 und den Genit. gravovayavyasya, ibid. und XXVIL 15;
XXVIIL 13. Auch der Plural findet sich: Samiparnpakarirasaktun,
V.5 = Samiparpani karirasaktuwns ca; goyuganam, XXIIL 6
(goyugani = gavas ca yugani ca); rajosam, XXVI. 23, was
wobl in rajiam ca vaisyanam ca aufzulosen ist.

b) Syntaktisches.

53. Zur Syntaxis Casuum. Genitiv. Der Genitiv hat sehr
oft dativische Funktion: athasya wvratopetasya sakham dacchaitt,
L 1; juhoty adiksitasya, jopaty diksitasya, IX. 1, je nachdem der
Yajamana diksita ist oder nicht, fliistert er den Spruch oder bringt
eine Spende mit dem Spruch; yad asyopakalpate, 11. 12 ,was er
zur Hand hat®, vgl. Sat.Br. VL 2. 2. 15: yatamad asya karmo-
pokalpeta. Eine #usserst beliebte Redeweise in unserem Stitra hat
das folgende Schema: asya, Subjekt des Satzes, Partiz. pass. in
nominat., bhavati (vesp. bhavanti). 7. B. athasyaisa parvedyur
eva . .. vedir vimita bhavati, IV. 1; athasyaisa sahasratami . . .
upaklpta bhavati, XVI. 28; athasyaite . .. pratiprasthatarah saii-
susta bhavanti, XV. 16; athasyaitad ahar indraya vatsa apakrti
bhavanti, XIX; tam disam yanti, yatrasya yipa spasto bhavats,
IV. 1; yatrasya svakrtam drinanc spastam bhavats, X. 22; XIIL 1;
yatrasya nityasampannas catuspatha spasto bhavati, V. 16; yad
esaii. samavasamayitavyam bhavatr, XVI. 28; Pi. Su. 21. 1; dantim
upayanti yesam anupetd bhavati, 1X. 1. 5; evam asya pradaksi-
nam havisam avattam bhavaty, XXII. 13; yathamnayam khaly
asyaivam kapalany upahitani bhavanti, XXI1. 8 ; tad asya savitra
eva naksatre snatam bhavats, Grhs. II. 8. Ohne den mindesten
Zweifel hat an allen diesen Stellen asya die Bedeutung des In-
strumentals, vgl. Speyer, Vedische und Sanskrit-Syntax, § 69. 2.
Dieser Gebrauch scheint echt vedisch zu sein, vgl. Sat. Br. VI. 2.2/89:
tad asyatraptam arabdham bhavati und Jaim. Br. I. 46.1: sa

~



s

yadopatap: syad yatrasya samam subhimi spastam syat; ib. 5:
te yanti yatrasya samam subhumi spastam bhavati, vgl. Journ.
Amer. Or. Soe. XIX b. p. 103, wo Oertel die Art unseres Genitivs
giinzlich verkannt hat. Nicht so deutlich ist die Bedeutung des
Genitivs an den folgenden Stellen: athasyaitan navanitam vicitam
udasarava upasete, V1. 2; athasyaitat purastad eva sodasatarya
apak . . . nihitah Serate, XII. 8. Das Verbum kann hier aber in

passiver Bedeutung genommen werden: asya ... Sele: ,er hat hin-
gelegt“. — Ablativische Funktion scheint der Gen. XII. 12 zu haben:
atha pratihitasya dhanur adaya u.s. w. — Der speciell vedische

Genitiv bei wid (vgl. Speyer, § 67) findet sich im Sampraisa:
saumyasya viddhe, VIIL. 8 = vyaparam kurw; vielleicht auch:
grkapater aranyoh samjanate, XVI.1, oder liegt hier Lokativ vor?

Uberaus hiiufig wird statt des Genitivs von Femininis auf &
oder 7, 9er Dativ gebraucht: efasyai marsam, 1L 11; dvigunaya’
ca trigunayai (sc. rasanayai) cantau samdadhati, IV. 5; chayayai
catapatasca samdhauw, XVI. 8; Svetayai Svetavatsayai payak,
XIL 5; daksinata uttaravedyai, 1V. 8; daksinayai ca sandhim
anu praticyai ca, 11 28, ,nach Siidwest*; jaghanena vedyai, 1.11.
— Da Genitiv und Ablativ in diesem Falle zusammenfallen, wird
der Dativ auch mit ablativischer Funktion gefunden: @ samisthayal,
VL. 6 = a samapteh; uttarayai sroneh, X. 25: ,von der nord-
» lichen Sroni*; daksinayai sroner ottarad ahsat, 1. 13. Sogar mit
instrumentaler Bedeutung finde ich den Dativ: uttanayas jaghanyai
devanam patnir yajate, nicya agnim, IV. 10; dieser Instrumental-
gebrauch diirfte aber nur scheinbar sein, da der Dativ eher einen
partitiven Genitiv ersetzt, vgl. Ap. VIL 27. 10 und Schwab, Das
altind. Thieropfer, S. 159, Note. Ein Dativ mit instrumentaler
Bedeutung soll nach den Scholiasten in dem Ausdruck: na catur-
thaya prakramats, 111 20, X. 16, vorliegen: caturthayet caturthi
trtiyarthe , caturthena mantrena. caturtham padan na kramatity
arthah. Dieser Dativ kann aber sehr wohl als Dativ des ent-
fernten Objektes betrachtet werden.

54. Zum Gebrauch der Pronomina. Es ist eine in unserem Stutra
beliebte Redeweise, wenn eine Periode mit einem Relativsatze (sei
er rein relativ oder temporal) anfingt, diesem Relativsatz das Pro-
nomen sa vorzustellen. Dieses sa sollte grammatisch schon im
voraus das Subjekt des Hauptsatzes andeuten. Zuweilen scheint
es sich aber eher auf das Subjekt des Relativsatzes zu beziehen?).
sa yah same bhumyai svad yonme radho . .., tam upatisthate,
IV.1; sa yo balavaiis tam aha, V.15 u. 6.; sa yady w harko
diksate, "hino bhavaty; atha yadi bahavah, sattram, XXVIIL. 12:
,wenn einer die Diksa hilt, dann ist es ein Ahina“ u.s. w.;
sa yadi bahutayam upastirnam bhavati (subj. krsnajinam), . . .

1) Vgl. iiber Ahnliches in der Mantralitteratar und im Avestischen, Verf,
zur Syntax der Pron. im Avesta § 58.
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samvisati, V1. 6; sa yavatkrtvah prayasyan bhavaty, evam evaitat
sarvam karotd, X. 17; sa yavatkrtvo ’smai vratam pradasyan
bhavaty, evam evannapatiyaris samidham adadhati, X. 16; sa
yady w haitan pasun upakarots, . . . Siramst pracchidyapo dehan
abhyavahareyuh, XXVII. 82; sa yadevainam udgatopamivaty, tad
esa patny wrund pannejanir upapravartayate, VIIL. 15. Aus
dieser, teilweise anakoluthischen Redeweise sind einige andere Fille
zu erkliren, wo das vorausgesetzte sa ganz iiberfliissig zu sein
scheint: sa ye ha kecaitasyai marisam labhante, sarve ha va
asyaite gobhagaso bhavanti, 1. 11. Die Stelle ist mir zwar nicht
ganz deutlich, aber soviel ist klar, dass sa, streng grammatisch
genommen, nicht zu rechtfertigen ist. Bhavasvamin sagt denn auch,
es sei anarthakah oder werde hier gebraucht, um anzudeuten, dass
von hier an das adhvaryavam wieder beginnt. Ahnlich ist die
Stelle: sa yavanta rtvijas ta enat samavamrsonts, VI.49, dazu
bemerkt Kesavasvamin: sasabdo 'thasabdarthe, atha va sa yaja-
mano yavantas ca 1tvija iti; sa ye praicah Somyaya avasiyante,
tan adhvaryuh ... anumatar $rapayati, atha ye pratyaicah u.s.w.,
XIL 1; athaitav asvagardabhav uttarata upasthapayantis . . . sa
yady uttaratah, purvo 'sva uttaro gardabhah, XXVII. 32. Ebenso:
. .. brakmanan . . pranmukhan upavesayaty udarmulhan va, sa
yadi pranmukhan, daksinapavargo, ’tha yady wudanmulchan,
pragapavargah, Grhs. 1I. 18. Auch in dem mehrere Male vor-
kommenden Ausdruck: se yawvanta rtvijas tesapahavam istoa
yajamana eva . . . bhaksayati, (V. 4; IX. 11; VI. 19; VIIL 8),
scheint mir wegen der Bedeutung des Zwischensatzes fesw ... ¢stvd,
sa nicht auf yajamanah beziiglich zu sein. Uber diesen Gebrauch,
der bis jetzt nur aus dem Sat. Brahm. nachgewiesen
ist, vergleiche man Delbriick, Ved. Synt. § 140; vgl. auch Speyer,
Ved. und Sanskrit Syntax: ,das klassische Sanskrit kennt solche
mit sa zusammengesetzte relative Konjunktionen nicht § 266.
Bemerkenswert ist auch der Gebrauch des Neutrums ‘ad im
Sinne von ,dann“ oder ,da‘ = fafra, vgl. Delbriick, Ved. Synt.
§ 141, p. 217, L b, z. B.: yatra hotur abhijanati..., tad . ..
ahavaniyam wpavajayati, 1. 15; daksinato ’dhidevanam karot,
tad (= tatra) ekasmannapaiicasato *ksan nivapati, 11. 8; yatrapas
tad yanti, V. 9, X. 18 u. 6.; tad asmai bhaksan Gharanti, Pi.Su.
I.1 (so ist zu lesen). Diese Ausdrucksweise ist von Oertel in
seiner Ubersetzung von Jaim. Br. I. 46. 5 fe yanti yatrasya samam
subhumi spastam bhavati, tad asyagnin viharant; missverstanden.
Dass die zum Stamme a- gehorigen Demonstrativa, wenn
schwach anaphorisch gebraucht, enklitisch sind, braucht kaum dar-
gethan zu werden, ich citiere nur eine Stelle: tam disam nirasyati,
yasyam asya disi dvesyo bhavati, X. 26; asya gehort grammatisch
zu dvesyo, sucht aber als Enklitika die Stelle hinter dem érsten
Worte des Satzes. Ich vermute nun aber, was, so weit mir be-
kannt ist, noch in keiner Arbeit iiber altindische Syntax bemerkt
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worden ist, dass auch der Nominativ esa, wenn er in Funktion
ungefihr unserem bestimmten Artikel gleichkommt, enklitisch ist.
Man findet: athaisa agnidhrah, IV.8, aber nirvapaty esa agnidhrah,
ib.; athaisa pratiprasthata, aber pratiprasthataisa . .. tisthatr,
IV. 9; Samitaisa ... tisthats, IV. 8.

Dass enam zuweilen auch bei Substantiva vorkommt, vgl.
Speyer, Ved. und Sansk. Syntax § 186, kann nicht bezweifelt
werden, z. B.: athainamn sruvam ajyasya purayitvantarena puro-
dasav avadadhati, 1. 14; athainam avatam . .. X. 4.

55. Zum Verbum. Gebrauch der Genera verbi. Einmal finde
ich hochst auffallend das Aktiv statt des Passivs gebraucht: prani-
tasu pranesyatsu, XXII. 1; Sayana bemerkt zu dieser Stelle: prane-
syatsu . .. proniyamanasv ity arthah; chandaso vyatyayah. So
soll auch ma nivartata im Sampraisa zu den ajésrtah, XI. 7, nach
Bhavasvaiftin fiir ma névartadhvam stehen. Indes konnte hier
eine Ellipse des Objektes vorliegen. Unersichtlich ist mir die Ur-
sache, weshalb Atmanepadam gebraucht wird, an den folgenden
Stellen: na lekhak samlopayante, XVIII. 2, gegen Apastambas
(XIX. 11. 10) samlobhayanti; pradaksini vaisyam kurvate, X. 2
dem Aktivam des Apastamba (Dharmasii. I1.12.11) gegeniiber; athasya
(sc. asvasya) prstham marmgjyate, X. 2. Wihrend wvisnukraman
keramate, 111. 20 mit' Atm. ganz zutreffend ist, da der Yajamana

"die Handlung verrichtet, ist das Aktivum, welches X. 15 unmittel-
bar nach diesem Atm. folgt (na caturthaya prakramaty), mir un-
begreiflich. Merkwiirdig ist endlich das Atm. im stindigen sami-
dhah kurute TI1. 18. 14; V. 9; samidhah kurvate, IV. 11, wo es
,er nimmt* bedeuten soll: adanarthah, daran karotit yatha.

Gebrauch der Tempora. Das Prisens mit ha sma driickt die
Dauer in der Vergangenheit aus; in dieser Hinsicht steht also
unser Sutra auf der Stufe der Brahmanas, vgl. Speyer, Ved. und
Sansk. Syntax § 172. Belege: efena ha sma vai purve $rotriyah

. upatisthante, 11. 11; tad dha smaitat puarve samvatsaraii
samavasayasate, XVI. 13 ,in dieser Weise pflegten die Alten ein
Jahr lang ein Sattram zu halten, nach dem Samavasana®; evam ha
sma vawa (L: vai?) puarve 'bhisramyanti, XXI. 18; sa ha sma
jatan jatan eva putran apividhyati, ib.; - ,sie totete jedesmal die
Kinder, die sie gebirte; evam ha sma val purvasam makisinam
bhavati, XXI. 14; indrena ha sma wvai purve samajigamisanto
vanisthusavena yajante, XXI. 9, ,wenn die Alten mit Indra zu-
sammenzukommen wiinschten, pflegten sie den Vanisthusava darzu-
bringen*; #¢ ha smaha baudhayanah, atro ha smaha Salikdh und
dergl., Dvaidhasutra, pass.

Was den Gebrauch der iibrigen Tempora angeht, so scheint auch
in dieser Hinsicht der Stil unseres Stutra ganz mit dem der Brahmanas
iibereinzustimmen: der Aorist bezeichnet die aktuelle, das Perfekt
und Imperfekt geben die historische Vergangenheit an. sa yady
asmai yajniabhresam dacaksate: ,na te’hausid® iti, tad ... juhot,
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[L 14; yatraiva prathamam ahausit, tad dve juhoti, X. 49. 50 :
sauf derselben Stelle, wo er (einige Augenblicke vorher) geopfert
hat*; (dhisniyan) nivapati . . . (es folgt die Beschreibung des niva-
pana dev acht dhisniya; darauf heisst es:) asfau nyavapsid it
VI 29; hier konnte der Aorist durch ein Priisens iibersetzt werden,
gerade wie in der Stelle aus der Maitr. S. putrasya nama grhnate
prajam evanu samatanit, vgl. Speyer, Ved. und Skt. Synt. § 174.
Genau so: antahsalam ahausid iti, X1. 2; athetaresam yams ca
gramyanam pasanam udasraksid aranyams ca sruvahutyas
tesam vapabhyah parijukoti, XV.81; atha yad avocama, XXVI. 1:
»Was die (soeben hervorgebrachte) Behauptung angeht“. Sehr oft
so in Erzihlungen: von Urvasi heisst es: tani (se. puraravasam)
samvatsaram kamayamananucacara, spiter, wenn sie Puriravas
erblickt, sagt sie zu ihm: sa #a samvatsaram kamayamanan-
vacarisam, XXI. 18; ihre Schwester sagt von der Urvagi® Jyog vai
me svast manusyesv avatsit, XXI. 14; vom Konig Kanandha wich
der Glaube: tasya hopavasathiye 'han $raddha viyaya. Da sagte
er: adhvaryo vi vai me sraddhagat, XXI. 10.

56. Tmesis. Es ist bekannt, dass in der vedischen Sprache
bei Verba composita hiufig einzelne oder mehrere Worter zwischen
Priposition und Verbum treten, vgl. Delbriick, Altind. Synt. 8. 45 flg.
Diese Thatsache kann, wenn ich nicht irre, als ein Kriterium fiir
das Alter eines Textes geltend gemacht werden. Bekanntlich schliesst
sich das Srautasitra des Hiranyakedin dem von Apastamba eng
an, so selbst, dass mehrere Stiicke den beiden Werken gemeinsam
sind. Nun ist es merkwiirdig, dass in Stiicken des Hiranyakesi-
Srautastutra, welche sonst mit den korrespondierenden Stiicken des
Apastamba mehr oder weniger genau tibereinstimmen, die Tmesis,
welche im Apastamba angetroffen wird, nicht gefunden wird. Ich
stelle einige Siitze der beiden Siitras einander gegeniiber:

Apastamba : Hiranyakesin:
a somam dadata a gravna @ adadate gravno vayavyani dro-
vayavyany a dronakalasam, nakalasam, VIIL 22.

XI. 16. 17—17. 1.

yadi prayayad anv va gacchet, Pprayaty anugate ca, IIL 4 (1.:
N 1L : prayate nugate va?).

Juhoty abhi va mantrayate,V.5.8. Juhoty abhimantrayate va, 111. 3.

ni kesan vartayate, VIIL 4. 1. kesan nivartayati, V. 3.

yady anovahyam syat parvam yad anvajihirsati parvam tat
lam pravaheyur apa voddha- pravahanty ahute vapoddha-
reyuh, VI. 28. 4. rantz, I11. 20.

Die zahlreichen Fille von Tmesis nun im Baudhayanasttra —
im ganzen zihlte ich nicht weniger als 66 gut bezeugte Fille —
berechtigen uns, fiir diesen Text ein hohes Alter anzusetzen! !Tch
citiere einige von diesen Stellen. Zwischen Priiposition und Verbum
steht eine Enklitika: ;
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uc ca marsty ava ca marsti, 1. 18; a va haraty a va
harayati, IV. 1; XVIL 9; sar haiva rohati, IX. 4: ,dann wird
(der Mahaviratopf) wieder ganz®; upaivainarn hvayate, VIL 15;
VIIL 14; abhy enam ahvayate hota, VI 17; bindan upaiva
spréati, VIIL. 20; unnetar un no naya, VIIL 20; sada @ vahanty
a va vrajati, XI. 12; XIL 16; apainaii radhnutat, XII. 12;
bhuiyate va ni va dadhati, XX. 20; praty eva tisthati, XXI. 16;
anu’ carabheta vacam ca yacchet, XXIL. 4; etal Sakhah pravr-
Seeyuh pra va takspuyuh, XIV. 28. Ein Nomen steht dazwischen:
né caravyan dadhati, 1. 7; pari samidhainv Sinasti, 1. 15 . 6.
pari prasitramn harants, 1. 18 u. 6.; ud asvapadikain syjet, 11. 7;
upopayamanih (sc. mrdah) kalpayati, 11. 17 u. 6., vgl. Hir.:
upayacchaty upayamanih; v tvacam krnatti, IV. 6; ne padam
dadhati, V1. 13; ut pwrvavratanwn spja, V1. 19; pra sthalant
bhindatam prati néimnan purayata, VI. 23, die letzten drei machen
einen Teil von einem Sampraisa aus; sam apévratan hvayadhvam,
VI 80; acchavakai sannam upa pannejanir asisadan, VL. 15:
,sie haben zum A., der sich hingesetzt hat, das Pannejaniwasser
gestellt*; pradaksini vaisyam kurvate, X. 2. 4, ein analoger Fall
liegt Sat. Br. L 5. 4. 5: svi ka vai tam ardhamp kurute vor. Ein
Pronomen steht dazwischen: pary elasyaz (sc. mrdal) Sinasti,
IX. 2: ,er lisst davon iibrig*; anu haike samyanti, VIL. 12 u. 6.5
upetara yacchanti, X1 5; ate tain syjatd, XIL 18; paritare (sc.
vape) Sayayanti, XX. 22. Es stehen mehrere Worter dazwischen:
pari svahakrtibhyah saisravai $inasti, 1V. 6; upa hy asmin
deva vasanti, I 11; upa hainam vamam wvasu gacchati, ib.;
upaitena grahena rama, VIL 20; upo enam purvesu karmasu
hvayante, XVI. 1; vi vaz te ’priyam evaisyati, XX1. 13 ; upasmiii
chvo bhite yaksyamane devata vasanti, XXIL 14; abhi haivaitam
prasnam jayati, XIV. 11.

57. Priipositionen. Besonders merkwiirdig ist #rak mit Lokativ,
eine Konstruktion, die bis jetzt unbelegt ist: #ras carman phalalee
gravnodvadayati, V1. 28 ; tiras carman phalake abhimrsate, VIL. 5.
7Zaur ersten Stelle bemerkt Bhavasvamin: carmavyavahite gravnodva-
dayati, zur zweiten bloss tiras carmani ph. udv. Nur aus dem
Sat. Br. war bis jetzt, wie es scheint, agrena als Priip. zu belegen.
Auch unser Sutra gebraucht es: wuttaram Salalkhandam agrena,
IX. 1. Sehr geliufig ist unserem Sutra adhe c. abl.: vasativariblyo
‘dhy apo nihsicya, VIIL 1; dto *dhi, X. 22 = uttaratra, 70 ooy
ato 'dhé, VI. 19: ,von nun an*; agner adhs, XXI. 1. 2; asurebhyo
'dhi, XXI. 15. Auch abhi c. acc. ebenfalls immer hinter seinem
Casus: sado ’'bhi, VIIL 2. 11; putabhrtam abhi sampavayatat,
VIL 7. 17; yapam abhi, X. 11; daksinam aimsam abhe, X. 25;
bemerkenswert ist noch XIL 9: asajate tarpyam (sc. rajabhisi-
eyamanak), abhiva nabhim usnisam paryasyati, hier findet sich
iva angehiingt wie in abhiva lomani grhnati (Ap., Hir. Grhs) und
abhivaks: pratipipesa Sat. Br. IV. 2. 1. 11.

Abhandl. d. DMG. XII 1. +
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58. Partikeln. Die Sprache unseres Sutra macht reichlich
Gebrauch von Partikeln. Ich bespreche zuerst nu und nvaz, von
welchen das letzte ausschliesslich vedisch ist. Beide kommen, so
weit ich gesehen habe, nur in Verbindung mit ¢ vor: ¢t nu,
nvai. Der Gebrauch dieser heiden Verbindungen ist scharf ge-
schieden: durch #¢Z muw wird ein Teil der Darstellung abgeschlossen,
wenn eine andere Darstellung oder Mitteilung unmittelbar folgt,
die mit der ersten, durch ¢ nw abgeschlossenen, im Gegensatz
steht, es entspricht, dem Sinne nach, vollig gr. wév; @/ nvae
dagegen deutet an, dass hiermit die fragliche Darstellung endgiiltig
abgeschlossen ist; es folgt also nichts weiteres iiber den behandelten
Gegenstand. Beispiele: #7 nu yadi samnayale, yaody v vai na
samnayaty, 1. 1; ot nu sasiisrstam, athasawinsrstam, 111 6; % nu
yadi misro bhavati, yady w vai sarvo vayavya eva bhavatr,
X. 11; éti nv ekayajino, 'tha sattrinam, XIV. 26; ¢t nv ¥yanasya-
thanijanasya, XIX; o nu chandogabahvrcesw kamayamanesu,
te cen na kamayeran, XIV. 26; i nv ekam, athaparam, XXVIIL
20. 31; ot nu sakrtpravargyo, 'tha sute pravargyah, XXI. 12;
einmal fand ich khalu dazu: ¢ nu khalu samnayato, ’thasam-
nayatah, XXII. 1. Zu ¢ nvat, welches auch Vasudevadiksita im
Mahagnisarvasva richtig in nu va? zerlegt, die folgenden Beispiele:
iti mva tyam prathama citir nisthiyata, evam eva dvitiya nisthi-
yate ete. X. 21; ¢t nva ema istayo vyakhyatah, XIII. 1; XXV. 4;
Wi nva ayam pasuh sarvatraistubho vyakhyatah, XXVI. 87; it
nva eme kamyah pasavo vyakhyatah, ib. 38; ¢t nva imah sapta
pakayajiiasamstha vyakhyatah, Grhs. 1L 19; i nva tma anu-
krtayo wyakhyatah, Grhs. 111 16. Die letzten Citate finden sich
meist am Schlusse eines Khanda oder Adhyaya, vgl. Delbriick,
Altind. Syntax, 8. 10, 586. Zu den im Petersh. Worterb. unter
nvai gesammelten Belegen lisst sich moch Kaus. br. XIL 4: i
nvd upamsvantaryamayoh figen. — Uberaus hiiufig sind die Par-
tikeln ve? und %a, nach echt vedischem Stil oft mit vorausgehendem
w: u ha, w vaz; dass sie nicht bloss vakyalamkare sind, das beweisen
u. a. die folgenden Stellen: sa yady u ha yathanyuptam abhi-
Juhoti sapta ta ity agnidhriye 'ntato juhoti; yady w vai svaha-
svahety evantata agnidhriye juhoti, VIL. 8:  wenn er nun die
Dhisniyas jedes mit dem Spruch beopfert, mit welchem er es auf-
geworfen hatte, so soll er zuletzt das Agnidhriya mit dem Spruch
sapta te beopfern; wenn er aber* u. s. w.; sa yady w haitaih
samsravair uparyardha sthali bhavaty, etenainam patrenapida-
dhati; yady w vai noparyardha bhavati . . . u.s. w. VIL 13; sa
yady w hagado bhavati, punar aiti; yady w vai praiti u.s. w.,
XIV. 27: ,wenn er nun gesund wird, so kommt er zuriick; wenn
er aber stirbt“ w. s. w. Fiir das sonstige Vorkommen von wai und
ha wird es nicht nitig sein, viele Beweisstellen anzufiihreny rsie
finden sich sowohl nach yady, in der Verbindung yady u vai, yady
u ha, als auch sonst: ahavamiyam w haika upatisthante, X. 22;
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vatam w haike juhvato manyante, X. 54; tad v va ahuk, pass.;
teno hatvaitam kamam avapnoti, 11. 7; esa ha va upavasathah,
II. 11. Auch wava findet sich: wasatharapathenaiva sarpeyur,
esa vava paracah svargyah pantha yad vasathkarapatha iti, XVI. 9.
Nicht sicher bin ich iiber eine gewisse Partikel veva; ob viel-
leicht Korruptel statt wvava vorliegt? Ich finde sie an folgenden
Stellen: sa w veva trayodasaratrah, XVI. 31; samvatsara u veva-
syato (v. L.: vevasyatto) bhagadheyam naitasyasam janeyad iti,
XIX. 4, diese Stelle ist wohl verderben; sa u wveva brakmanakh
sodasaratrah, XVL. 82; sa w veva brakmano ’stadasaratrak, ib.;
vielleicht auch XXI. 18: evam ha sma warva (HSS.: caiva oder
dvaiva) purve 'bhisramyants. Fir die, fast nur vedische Partikel
(vgl. Speyer, Ved. u. Sansk.-Synt. § 281) u sind schon unter va’
und ka Belegstellen angefiihrt; sie findet sich auch nach anderen
Adverbies: katham w, vpass.; apy u paficakrtva ankta iti brah-
manam, VI. 2, wo es die Bedeutung v@ haben soll nach Bhava-
svamin; nach Priipositionen: upo enam purvesu karmasu hvayante,
XVI. 1; nach Pronomina: #@ u ced.., sa u ced ... XVL 4;
tasma v, XVL 8; ya u cainam anye 'bhito bhavanti, VIIL 6;
yad w canyad .. ib.; nach Verba: cinvita w haike (sc. ahuh),
XVI. 8. 14. Nach Negationen: no fv eva sambhaksayatah, VIL 15;
VIIL 14; no tv tha disas cyavate, VIIL 21; auch — was noch
~ nicht belegt zu sein scheint — nach ma: mo aprasutah sarpata,
XI. 7. — In sehr auffallender Weise wird ap? in der folgenden Stelle
gebraucht: nagnyadheye gam kurvita ghorarapam iti; kurvitai-
vapi tv eva nma kurvitapi bahvir api kwrvitanu caitasya bhavet
punya prasaiseti katyah, I1. 15; nach Bhavasvamin und Kesava-
svamin bedeutet diese Stelle: ,beim Agnyadheya soll er keine Kuh
schlachten, wegen der Grausamkeit; er soll eine schlachten oder
er soll keine schlachten; wenn (apZ) er gar (apeé) viele schlachtet,
so wird er nachher (anu) guten Ruf bekommen, nach Katya“. Bei
dieser Interpretation des api: apir yadyarthe, wird aber das ver-
bindende ca hinter enw ganz unberiicksichtigt gelassen. — Die Par-
tikel #wa wird oft verwendet, zuweilen entgeht mir die genaue
Bedeutung derselben; z. B. dve vedi: pasubandhikivottara, darsa-
pauwrnamasikiva daksing, V. 5, zu dem Satz bemerkt Bhavasvamin:
tvasabdo 'vadharanarthe; tad wpariva nidadhati, 1. 2; tam (sc.
prastaram) upariwa prancam praharati, 1. 19; oft nach Participien:
tasyam enam asamghnann woddharati, 11 14 u. 6.; tebhya enam
(sc. odamam) amucchindann svopohati, I1. 14 u. &.; lokitibhavann
wwa, XXII. 1 u. s. w.

Stilistisches.

59. Einige stiindige oder eigentiimliche Ausdriicke. dvadasasu
vyustasu, I1. 20, XX. 19; #isrsu wvyustasu, XVIL 6; ekasyam
vyustayam, Pi. Stu. I 10 bedeutet ,am Morgen des dreizehnten,
vierten, zweiten Tages“. — pancamam, sastham (VL. 4), dvadasam

4*
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(X. 47), saptame (XV.13; XXVL 5) besagen: ,zum fiinften, zum
sechsten® w.s. w. — ity etad ekam, ... ity etad ekam, ... ity
etad aparam (passim): ,das ist der eine Fall, das ist ein zweiter
Fall“ (oder Moglichkeit) u.s. w. — Parallelen zu dem aus Pi. Su.
I. 14 s. f. bekannten Ausdruck: kkaryam va palve va samavasa-
mayante yad esai samavasamayitavyam bhavat? begegnen uns
XVI. 28: agnisthe 'nasi samavasamayante yad esai samavasa-
mayitavyam bhavati; XIV.19: yatra dasositva prayasyan bha-
vati, tad agnisthe 'nasi samasamayisyan bhavati yad (MSS. tad)
asya samasamayitavyam bhavati; XV. 31: Samitram kumbhyam
samava$amayatad und IX. 12: tad etat parigharmyaiit sarvan
samavasamayann aha. Meine auf Grund von Sat. Br. VIL. 8.2.1
(athaitam carmani citini samavasamayanti) vorgebrachte Ver-
mutung (vgl. Altind. Todten- und Best.-Gebr., Note 495), sama-
vasamayati bedeute so viel als midadhati, wird durck Bhava-
svamins Erliuterung bestitigt: samavasamayan : nidadhad aha. —
agnihotravidhim cestitva 11. 28, VL. 6: ,nachdem er das Agnihotra
nach der Regel abgehalten hat®; — srte nediyasi vajyam anayati,
IL 29: ,oder er giesst, wenn er (der Caru) beinahe gar ist, Butter
auf* (udaka eva Srtapraye ghrtam anayati, Bh., Kes). — ,Von
...an..., bis...* wird immer so ausgedriickt: ... ¢/ prati-
padya . . . ity atak, z. B. 1IL 18. — Beliebt ist die Hinzufligung
von swu zum Partizip, um den Begriff ,richtig® auszudriicken:
susamtrptai samtarpya, 1. 18; susambhytan sambharan punar
eva sambharati, 11. 6 susambhrtan sambharanyai sambhrtya,
VIL 6 ; sapanibaddham upanibadhnatr, V1. 25; carusthaluin susam-
bhinnam bhinatti, Pi.Su. L 3; adahanam udakumbhaih svavo-
ksitam avoksya, ib. 11; athainasn susamedtarns samcitya, ib.;
darunasamyutani pistani samyutya, I1X. 6. Diese Redeweise finde
ich schon in einem Brahmana: supraty@dhan angaran pratyihet,
Kaus. Br. IL. 1. — Sehr beliebt ist, um die dauerhafte Handlung
anzudeuten, aste mit Partizip: ramayanto jagarayanta asate, XV. 3,
XX. 18; dhunvanta asate, IX. 8; tam (sc. suram) te pibanto rama-
mana mahiyamana asate, XI. 11; gopayann aste, X. 1. — Eben-
falls die Verbindung einer Form von em: mit Partizip: sfrnann
eti, 111 30; strnanto yant, V1. 30; uthkhidann eti, X1. 5; yavan
pragrhnanto yanti, XX. 21. — hotur vasam yanti, IV. 2, V1. 30
scheint zu bedeuten: ,sie gehen hinter dem Hotar an®, Bhav. um-
schreibt nur: Sanair gacchanti. — prajratam nidhaya (pass.), das
ich frither (Altind. Todten- und Best-Gebr., Note 175) nicht zu
deuten wusste, bedeutet nur: ,nachdem er (es) sicher verwahrt
niedergelegt hat, so dass er es, wenn er es braucht, zur Hand hat®,
so z B. IV. 5: prajhate barhiss midhaya, wozu Bh.: yatha na
sanisrjyete, pratyabhijiayete, tatha nidhaya. — Bemerkenswerte
Ellipse finde ich an zwei Stellen: ubhau samiksata ahavaniyam
ca, 111 28, d. h. ahavaniyam und garhapatyam; ubhaw yajyam
(vadatah) patni ca, V.8, d. h. yajamanas ca patni ca, vgl. Ap.
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VIIL 6. 24. — atithinam upastham eti, V1. 6 = upasthanam et
tail saha samgacchata ity arthah, Bh. — diksitam ayogaksemo
vindate, VI. 9; X. 17: ,den Geweihten befillt Ungemach®. —
payamsé visasts, V1. 84: ,er giebt die verschiedenen Anweisungen,
wie mit der Milch zu verfahren ist“. Bhavasvamin: paya-adin;
ve-sabdad anekam prabravititi gamyate, Sasti: kartrn; daza
auch der Ausdruck payaist visisya, XI. 2 und pass., vgl. meine
Bemerkung zu Man. $rs. IL 2. 5. 29 in Gott. Gel. Anz. 1902, S. 126.
— Ganz ebenso: athasmai madhuparkam ca gam ca prahus, tam
adlvaryur visasti, VI. 17: ,jetzt kiindigen sie ihm das Madhu-
parka und die Kuh an; der Adhvaryu giebt die Anweisung, wie
man mit der Kuh verfahren soll (ob nl. dieselbe geschlachtet oder
freigelassen werden soll)*: wéisasts: vividham Saste: kurutotsyjatet
va. Diese Bedeutung ist in keinem von unseren Worterbiichern
erwiihnt.e Ahnlich ist der Gebrauch von wiprechati: ,er fragt, was
von beiden® in VIL 17; VIIL 14; XVIL. 8, z. B.: atha hotaram
viprechati  pariyalsyasi saumyadm na pariyaksyasi3 i, —
Bemerkenswert ist der Ausdruck: yatha sa veda, yatha te viduh:
athainam (sthanam, bezw. rajanam) udgatrbhyah prahus, tasyam
(bezw. tasmims) tac cestanty yat te wviduh, VI. 27; VIL 1. 20;
VIIL 14; bhaksayate yatha sa veda, VIL. 14. Der Ausdruck be-
deutet: ,je nach ihrem (seinem) Veda“, d. h. wie es im Srauta-
sutra des Hotars oder Udgatars oder Adhvaryus gelehrt wird.
Vergleichen lisst sich VIL. 8 und 9: ... ¢ty etayadhvaryn juhuio,
yathavedam dtare juhvati. — Ein beliebter Ausdruck, um einen
neuen Abschnitt anzukiindigen, ist: athafah, Genit. des betr. Sub-
Jjektes, eva, mimanisa, z. B.: athata aprinam eva mimamsa, X. 11;
athatah prayanasyaiva mimansa, V1. 9; X. 17; athato bhasmana
evativrddhasya mimansa, X. 18; athatak sarpanasyaiva mimaiisa,
XVI. 9; athata uithananam eva mimanisa@, XIX. 5 u. 6. Dieser
Ausdruck ist auch aus den Brahmanatexten zu belegen: azkatas
citipurisanam eva mimansa, Sat. Br. VIIL. 7. 4. 12; athatah samds-
tayaqjusam eva mimamsa, ib. IX. 5. 1. 12; athato go-ayusor mi-
mamsa, Kaug. br. XXVL 2. — REigentiimlich ist die Begriindung
der Meinung anderer vermittelst des Partizip vadantah, z. B.: atha
haike prak savitryah prasnanti, brahma va annam i vadantas,
tad w tatha na kwryat, Grhs. 11 7; tad dhaitad eka upavasa-
thiya evahany etan yupan wucchrayanti, yajamano va agnistho
‘nganam ware ripam iti vadantah, XVIL 9, im Verfolg wird aber
gegen diese Auffassung polemisiert; sa ya @ha vaisya me mata
savitriti vatl tam srjanti, viSo vicahan goptara iti vadantah,
XII. 18: ,wer sagt: meine Mutter ist eine Vai§ya oder Savitri,
den lassen sie voriiber, in der Uberlegung: die Vai§yas beschiitzen
die Heirat“; anu hatke samyanti, pasava ideti vadantah, VII. 12
w. 6. Auch diese Redeweise lisst sich aus der Brahmana-Litteratur
belegen: atra haika angulis ca nyacanti vacam ca yacchanty,
ato hi kim ca na jopisyan bhavatiti vadantas, tad w tatha na
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fewryat u. s. w. Sat. Br. IIL 2. 1. 36; auch hier folgt unmittelbar
die Polemik, gerade wie in den beiden zuerst citierten Baudhayana-
stellen. — Eine stereotype Redeweise ist auch die folgende: sa
tatha rajanam krinati yatha manyate dviratrasya me sato 'mava-
syaya upavasathiye 'han purvam ahah sampatsyata vitarasminn
uttaram, XII. 20; XVI. 23; sa tatha rajanam krinati yatha man-
yate ‘mavasyayai (bezw. pawrnamasyar) me yajaniye han sutyd
sampatsyate, XII. 7. 20 ; XXI. 20. 22. — etenopaklptena citram
(bezw. rohinum) ayatim uparamats, XV. 2; XX. 8. 16; XXI, be-
deuten: ,mit diesen (vorher aufgeziihlten) Requisiten wartet er das
Eintreten von Citra ab*; dhnlich: fena §itibhavata sadahasaiiistham
kankseyuh, XXVIII. 9. — Sehr beliebt ist der Ausdruck Zfad
rjudha samitisthate: ,dies verliuft in der bekannten Weise“. Das
Adverb scheint vedisch zu sein. — Wenn ich diese Aufzéihlung
hiermit abschliesse, ist es wahrlich nicht aus Mangel an &Material!

60. Stilproben. Als Stilproben teile ich zuniichst ein paar
Sampraisas mit, d. h. feierliche Anreden des Adhvaryu an die
anderen Priester und den Opferherrn. Diese in archaistischer Sprache
abgefassten Sampraisas sind in unserem Stitra sehr zahlreich und
meistens viel ausfiihrlicher als in den verwandten Texten.

Wenn der Opferherr die Weihe zum Somaopfer, die diksa,
angetreten hat, redet der Adhvaryu ihn an: dikséto ’sé, diksita-
vadam vada, satyam eva vada manrtam; ma smayistha, ma
kanduyatha, mapavrtha; yadi smayasa, apigrhya smayasai'; yads
kanduyasai, krspavisanaya kanduyasai; yadi vacam visyjer,
varsnavim recam anudravatan; ma tvanyatra diksitavimitat suryo
‘bhyudiyan, mabhinimruktad; yani devatanamans yathakhyatum
tany acaksvatha yany adevatanamani yathakhyatam tany aca-
ksana uparistad vicaksanam dhehi; canasitavatim vicaksanavatim
vacam vada; krsnajinan ma vyavacchettha dandac ca, VI. 6.

somavikrayin somaii Sodhayoparavanam kale (= sthane
bhavisyats, die Stelle, wo nachher die Schalllscher gemacht werden)
rohite carmany anaduhe 'pam ante (= udapatram samipe stha-
payitva); brahmano daksinata astam (er sitze); fa gavo duram
ma gur (= samipe bhavantu), yasu somavikrayi ca somavahanau
canadvahaw; somaviahanam anah praksaloyatoddhrtaphalakam,
VI 10, vgl. Ap. X. 20. 13—15.

Ehe das atithyam dargebracht wird, heisst es (VL 17): ma
rajanam cahavaniyam cantarena kascana samcarin; mainai
sayudho ma sadando ma sacchattro ma sosniso ma sadhaspadyo
‘nuprapadit (sadhaspadyah: adhah padayoh nihitam adhaspad-
yam; saha adhaspadyena: sadhaspadyah, also s. v. a. sopanatkak).

Vor der avantaradiksa: samtaram mekhalar, samayacchasva;
samtaram musti kurusva; taptavrata edhi; madantibhir marja-
yasvot (= marjayasva; wl) purvavratanaii srja; ya te agne’.. .
TS. L 2.11.e ... te svahety etenato 'dhi (von nun an) vrataye,
VL 19.

P
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Zum Zurechtmachen der Vedi wird mit folgenden Sampraisas
aufgefordert: vedikara, vedim kalpayata: pra sthalani bhindata
(= bhintta)), prati mimnan parayata, kinsarani nérasyata, pra-
com udicim pranavam (nach N.-O. hellend) nististhata, VI. 23.

Vor dem Beutezug beim Rajasiiya heisst es: rajanya esa
sattrinsatsw Samyapravyadhesu nirjayena sahasrenavasitas (hat
sich niedergelassen mit . ..); fasma dsum asyatad; apainai ra-
dhnutay (verfehle ihn); jitvainam (sc. sahasram?) dalesinapathend-
tyﬁl_cm'utdt, XIL 12; zum Ksatriya selbst wird gesagt: rajaputras
ta isum asisyati; sa toaparatsyati; tasma uttarasamgena (Lesart
unsicher) sammpjyesum prayacchatat, ib.

Beim Agvamedha: brahmanas ca rajanas ca bahir devaya-
jamad vahanam (s. v. a. asvam ?) vyudacadhvam; yasyayam vada-
vabhih saiisyjyate, sarvasvam tay (eher tasya?) jyasyanti, XV. 8:
»mit dessen Stuten es (das Pferd) sich mischt, dessen Habe wird
man rauben‘. Das in den Worterbiichern unbelegte Kompositum
vyudacatd, im Sinne von ,entfernen“, findet sich auch X. 25 und
Pi.Su. L 15 (8. 22 Z. 15), wo es die Komm. durch wfsrjanti er-
lautern.

Merkwiirdig ist der Sampraisa zum Zerlegen des Pferdes,
XV. 81: Samitar, masvasya loma vikrtwr; masyasthi saiisarir
(dies Wort unsicher!); yathangam enam vikrtya $amitram kum-
bhyar samavasamayatad (vgl. oben S. 52); evam taparam, evam
gomrgam; atha daksinam asvasapham gomrgakantham iti Samitre
nispacatad; ayasmayena kamandalunasvate)anin Srapayatat; vgl.
zum Ganzen Ap. XX. 19. 9. 10. Das Wort Zgjanim ist in der Be-
deutung ,Blut® bis jetzt unbekannt, es findet sich auch TBr. IIL
8.19.1—2, wo es Sayana durch asvasya rudhirasya dharayitr
erklirt. Wahrscheinlich ist es in dieser Bedeutung auch Laty.
IX. 2. 27 zu nehmen: na feganidantan (sc. K asvanam chindyuk).
Die Gestalt dieses Wortes in Sankhayana (Srs. XVI. 18. 19) ist:
asvatedanim.

Jetzt mogen noch einige Proben von dem Brahmanpa-artigen
Stil unseres Siitra folgen. Beim Somaopfer werden die sanihara
ausgesandt, VI. 8; alles, was sie anbringen, wird besonders an-
geredet, das Gold mit den Worten: candram asi mama bhogaya
bhava (TS. L 2. 8. h); #hnlich das Kleid, die Kuh, das Pferd, der
Bock; das alles iiberwacht er, dann heisst es: Zasam (d. h. wohl
saninam) ya nasyati va mriyate va, vayave tveti tam anudiSat;
yapsu va pase va, varunaya tveti tam; ya sam va Siryate gar-
tam va patati, nérrtyal toeti tam; yam ahir va vyaghro va hant,
rudraya tveti tam; tasam tisrah (die zuletzt genannten drei) para-
cyo (sind ein fiir allemal fort); 'tha yeyam nasta yadi vindeyuh,
kathari syad ity ? etad anudistaiva syad ity ekam (d. h. es braucht
keinen weiteren anudesa); kam asya atak (die MSS. haben asyatah)
Sreyammsam pratigrahitaram labheta? (welchen besseren Empfinger
derselben als den, nl. Vayu, konnte er wohl bekommen?); dak-



stnablur evainan saha dadyad ¢ty etad ekam; vayavyayaivainam
yajayetety aparam (exr soll ihn eine ¢s¢Z an Vayu darbringen lassen).

Uber das sarpana beim Dvadasaha lesen wir (XVL 9): athatah
sarpanasyaiva mimanisa: daksinasya havirdhanasyadho'dho ’ksai
sarpeyur, etena ha vai sarve sarpah sasrpus, tato vai te jirnas
tanar apaghnateti. tad w va ahur: yo va apathena pratipadyate,
ya sthapwiv hanti, kartam va patati, bhresaii sa nyeti; vasat-
karapathenaiva sarpeyur, esa vava paracah svargyah pantha yad
vasatkarapatha iti. tad w va ahuh: paran dva va eso 'Saniah
pantha yad wvasatkarapatho, 'dhvaryupathenaiva sarpeyur, esa
vava paraceh svarqyah panthi yad adhvaryupatha iti. te’dhvar-
yupathenaiva sarpanti.

Der Wettstreit der Adityas und Angirasas wird uns XX. 22
geschildert. Zur Vergleichung mit den uns aus .anderen Quellen
(Ait. Br. VL. 34. 35; Kaus. br. XXX. 6; Sat. Br. IIL 5. 1.13—17;
Paiic. br. XVI. 12; Gop. br. IL. 6. 14) bekannten Versionen lasse ich
die Erorterung des Baudhayana hier folgen:

athadityas ca ha va angirasas ca swwarge loke pasprdhire.
te “ngirasa adityan abhijagmur agning dutena: Svahsutya na ity.
athasmakam adyasutyety adityah procus, tesam mas tvan hoteti.
te 'mum adityam Svetam bhutam dalsinam ninyur hiranyabhi-
hitarasanam. lasmat sadyaskriyai sveto ’svo daksina hiranya-
bhihitarasano; yac chveto 'sva, adityasya tad rapem; atha yad
dhiranyabhihitarasano, rasmmam tat.

Schliesslich teile ich noch die ganz in Brahmanastil verfasste
Beschreibung des oben, § 29, iibersetzten Stiickes iiber den Rtapeya
mit, enthalten in XXI. 1 und 2.

rtapeyena yaksyamano bhavati. sa yad asananam kamayeta,
tasyasito bhutva diksate, yad va labhate, tasya. sa ekaham nas-
naty, athasnati; dvyaham masnaty, athasnati; tryaham nasnaty,
athasnati. so’tra virdja yajeteti. rajanam kritvokyatithyam wir-
vapati. yady u va etad upatyeti, caturaham nasnaty, athasnats;
panicakam nasnaty, athasnati; sadeham nasnaty, athasnati; tisra
upasadas: trimsat sampadayate; trimsadaksara virad, virajai-
vannadyam avarunddhe. ’tha ya ckadasa, stana evasyai sa, duha
evaindm tenatha (4. h. tena; atha) ya ekatrimsa, stana evasyai
sa, duha evainam tena. sa upasaisv ajyavrato bhavati: vilinasya
sarpisas tisrbhir anguliblir wpahanty, atha dvabhyam, athaikaya;
vilinasyaiva sarpisas tribhil parvabhir upahanty, atha dvabhyam,
athaikena; wvilme wva sarpisi trini parwisy avadadhaty , atha
dve, athatkam, tristanadvistanaikastanavratasya rapans kurvan.
sa nadityad diva paryavartate, nagner adhi naktam. audum-
barah somacamasas catuhsralctir, bralma trivedah sagotrah. | 1|

saptadasa stomo bhavati, saptadasah prajapatih; prajapatim
annadyam nopanamat; tam deva rtasatyabhyam anvaisub.. - sa
yad asnati: yad evasanenavaruddham tasyavaruddhya iti; tad.
atha yan nasnati: yad evasanenavaruddham tasyavaruddhya i
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tad. atha yad wupasatsv Gjyavrato bhavaty: etad vai devanam
priyam dhama yad ajyam, devanam eva priyam dhamavarunddha
ii tad. atha yan nadityad diva paryavartate, nagner adhi nak-
tam: ete vai devanam rtasatye, na devanam rtasatye prsthatal
karavaniti tad. atha yad audumbaro bhavaty: arg va ann(ady)am
udumbara wrja evannadyasyavaruddhya iti tad.” atha yat soma-
camaso bhavaty: etad vai devanam paramam annam yat somah,
paramenaivasma annadyenavaram annadyam avarunddhae it tad.
atha yac catuhsraltiv bhavati: yad eva diso ‘nnadyam pravisat,
tasyavaruddhya iti tad. atha yat triveda bhavati, na hy etam
ekaveda daksinam udyantum arhatiti tad. atha yat sagotro bha-
vaty: atma vai sagotra, atmanmn eva yajiiasya yaso nnadyam
pratisthapayaniti tat. || 11 ||

tan?) madhyandiniyais camasach sahonniya juhvati. tam
rtvijo hatam daksinanam kale brakmana upatidisanti. tam brah-
manak samantam paryupavisya bhalksayanti yad rtam manyante
tena. yad rtena bhaksayanti tad rtapeyasyartapeyatvam.

Lexikographisches.

61. Im folgenden gebe ich eine Auswahl derjenigen Worter,
die entweder bis jetzt, den Worterbiichern nach, nicht oder nicht
geniligend belegt sind, deren Erklirung der Berichtigung oder Er-
ginzung bedarf oder die aus anderen Ursachen merkwiirdig sind.
Um die unbelegten Worter alle mitzuteilen, brauchte es einer
besonderen Abhandlung; auch wiire es bei dem jetzigen Zustande
unserer Hilfsmittel zur Kritik und Exegese der Baudhayanatexte
vorldufig unmoglich, ein vollstindiges Verzeichnis zu geben. Das
Grhyasutra, Sulbasiitra und Pravarastitra behandle ich jetzt noch nicht.

acchaiti (obj. Sakham), 1.1 ,er geht hinzu“. Wahrschein-
lich liegt eine Korruptel vor, jedenfalls aber eine sehr alte, da
nicht nur alle Kommentare das Wort mit @ (statt acchaits) gelesen
haben, sondern auch die Verfasser der Dvaidhas das Wort in dieser
Gestalt gekannt haben miissen.” Im Dvaidha nimlich finden sich
(XXIIL. 1) acchayane (loc.) und accheyat, das erste deutet Bhava-
svamin: acchabhimukhyena Sakhartha ayanam gamanam.

aksapalz, 1. 5; XXIL 5: aksagra.

unmahayan (obj. apah; proksanif), 1. 6. 13: ucc?z.laya*n (Kes.).
Es ist gleichwertig mit Katyayanas udingayati und dies bedeutet:
wrdhvam calayate.

uttusa, 1. 6 (bis jetzt nicht aus Texten helegt): udgatatusa
Kes.).
. )upad/u' (subst.), I. 8: upadher iti konaksetrasya namadheyam
Ke$.).
{ ).§1'apandnz', 1. 8: Srapyante yais tani Srapanand kasthani.

1) L. tam (se. camasam)?
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tanvantam, 1. 9 ,diinn an den Enden®, fanur anto yasya salk.

prabahuk, 1.16; VIL 2 (bis jetzt nur aus Komm. belegt):
samanasthane (Kes.).

pratyanjanah, masc., 1. 17.

 upatyeti, upatitya (bis jetzt nur belegt in der Bedeutung

Jiiberschiissig hinzukommen*), I. 20, IIT. 18: ,weiter gehen, vortiber
gehen, fortfahren mit etwas (na@havaniyam upatyeti, yady w va
etad upatyetr).

upavyaharanam , 1L 1 (vgl. wpavyahrtya, 1L 6): praripsi-
tasya karmana arambhasamipe vacanam ,das Aussprechen (eines
Vorhabens) vor einer rituellen Handlung®.

sahakaripratyaya (adj), IL 2, XXVI. 18: darair rtvigbhilk
saha samvadam krtva.

atrikininak (nom. plur.), IL 3, XXVIL 13: ,ohne die drei
Arten von Schwielen®: jyaghatakinah mallayudhanimitia “asphota-
kénah dyutasananimitto quiphakinah hastidamananimitto graiveya-
kinah, also wer kein Ringer, Spieler oder Elephantenzihmer ist.

samsrava oder samsrava, II. 3: Name eines beim Somaopfer
auftretenden Officianten: prataksavane vasatkaradibodhayita la-
ladina.

asvapadikam (sc. agnim), IL 7: ,das Feuer, welches auf der
Stelle angelegt wird, worauf das Pferd den Fuss gesetzt hat®.

amatyad (sc. agnek), amatye (sc. agnav) 11. 8. 11: laukiko
‘gnih; amatyahomah, 1I. 11, XXXI. 13, die Spenden mit dem Anu-
vaka yad deva devahedanam u. s. w.

asaniyam (sc. vasah), 11. 10 : utsargayogyam.

amsasah, 11. 11: khandasah. .

visuvate (subst. neutr. loc.) ,zur Hilfte“, II. 12 u. .

vahas (subst. neutr.), IL 13, XV. 25 (= Ap. érs. XX. 15. 10,
wo waha gebraucht wird), bis jetzt nur aus der Kanvarecension
des Sat. Br. belegt.

kala, in vahasah kale, 11. 13; prsthe grivayam va; uparava-
nam kale, VI. 10. 22; X. 23; uparavakale, IX.14; XXIIL 11;
casalasya kale, IV. 1; utkarasya kalah, VI. 22; bedeutet sthane,
sthanam.

parindhena (instr. subst.), IL 14; V.1, sc. $rapayate: sar-
vato ’gnina Srapayati.

ayatigave, I1. 14: ayanti gavo yasmin kale tad ayatigavam;
tisthadgu- (Pan. IL 1. 17) prabhrtitvad avyayibhavan na pumsa-
kam. Das Wort wird im Bhattikavya IV. 14 citiert, aber mit z.

upayamanik (adj. se. myrdak), 1L 18: upayamyate ’gnir ya-
bheh, Bh.; mrtpurnapatram upayamanam, Kes.

barhirlavam (acc. subst.), II. 19: barhérlavitaram.

visirmikah, 111 1: kalapah.

svarvantam (sc. yapam utsyjya), IV. 4; svarvantan (sc. yupan
utsyjya), XV. 23, in svaru-ante zu zerlegen. :



vivrttam anu, IV. 6: avartalaksite pradese, also: ,der Stelle
entlang, wo das Haar einen Wirbel macht* (?).

sacate (transit.), IV.6: angulya asafjayati, also: ,in die
Hand nehmen®; VIIL 16: kaste sthapayats.

avanjanapistanam (sc. yavanam), V. 5; avanjanapistak (sc.
Sarkarah), IX. 1; X. 1: ,zerstampft* (slaksnapistah). Das Wort,
dem wir auch Pi. Sa. I 138 (p. 18. 4) begegnen, ist also nicht
verdorben, wie ich friiher meinte. Ahnlich gebildet sind:

antaranjanam, ardkvanjonam, bakiraijanam, IX.11: inner-
halb, iiber, ausser der mit Fett versehenen Stelle“.

prativasanzye (dual. sc. vasasz), V.9 ,zum Verkleiden®.

savatyoh (gen. dual. fem.), V.10; XXX. 4, savatyaw (acc.
dual. fem.), XIL. 5. Der Nom. ist also nicht sawvatya, wie BR.
wollen, sondern sawvafz; der gen. dual. kommt vor in den Ver-
bindung®n: savatyor dugdhe, savatyor vatsam badknati und be-
deutet: ,zwei Kiihe, eine, die ein eigenes Kalb, und eine, die ein
fremdes Kalb ernihrt“: ekenaiva wvatsena mrtavatsa ca svamata
ca duhyete savatyaw, also savatyauw: abhivanya und jivavatsa;
vgl. Ap. VIIL 11. 17: abhivanyaya agnihotryai ca vatsav badh-
nate: die Milch der abhivanya dient zum Pitryajiia, die der agni-
hotri oder jivavats@ zum Agnihotra.

mtyavatsayar, V. 10 (nicht: ,stets ein Kalb habend“): jwavat-
sayai, anye: atmartha eva vatso yasyah sa nityavatset:.

parnasevan, V. 11. 15; °sevabhyam, XIV. 18: palasavrntan
Bh.; parnamayasakitan palasavrntan Kes.

aharanapriti, V. 15 (neutr. adj.?), Kes.: ,aharanaprity eva
kasipapabarhane*: aharanad eva pritir yasya tad aharanaprits;
eva-sabdo danadivyaparantaranivrttyarthak. Der Sinn des Wortes
entgeht mir.

viyanti, V. 16; bedeutet nicht ,mit den Ridern durchschneiden®
(so Bohtl), sondern vividham yanti, diégyovrar.

utlhidants, V. 16 (sc. tragyambakan): wrdhvam ksipants,
dazu das Subst.: utkhedana, XXIIL 5.

ventkarya, VL. 1: ,wie eine Haarflechte zu machen® (sc.
mekhala); triguna grathita, Bh.

leumbam ca kuriram ca, in zwei Wortern, VL. 1. 4. Hieriiber
der ilteste Kommentar, das Karmanta (XXVL 4): kumbam ca Fku-
riram cets: vidalom w ha kumbam bhavati, jalam w kurwam.
Bh. und Kes.: kumbam vamSavidalam jalasya memibhutam; Fku-
riram jalam. Da Baudh. VI. 5 und Apastamba kumbakuriram als
ein Wort haben, diirfte ein aus zwei Teilen bestehender Haupt-
schmuck gemeint sein: ein runder von vidala verfertigter Rand
und darin ein Netz von wollenen Fiaden. Zu VL 5 bemerkt Bh.:
vidalaparyantam jalam. Ganz verfehlt ist Geldners Auffassung,

Ved. Stud. I, 1311lg. .
anidhavam (absol), VL. 2: aparivartayan, gehort zu_nidha-



vate, TS. VI. 1. 1. 6. Synonym ist anésevayan, Man. $rs. II. 1. 1. 88,
vgl. Gott. Gel. Anz. 1902, S. 125; Maitr. Samh. IIL 6. 3 (S. 62. 8):
na punar nisevayati: punaravartam hi manusya anjate; also
nicht hin- und herreibend, sondern nur in einer Richtung.

abhipatya, V1. 2, im 'Ausdruck: savye panav abhipatya (obj.
yajamanam): atmanaiz savye panav abhipatya, savyam panim
grahayitva. Der Ausdruck findet sich anch XXIIL 8 und Pi. Su.
1.4 8.9.138

mandacaravat (adv.), VI. 5. Durch das Antllopenhmn womit
sich der Diksita kratzt, ist eine hinfene Schnur in der Weise eines
mandacara gezogen; das Wort muss ,Pflugstrick® bedeuten:
mandacaravat: langalapasavat. Vermutlich Zusammenhang mit
naumande, Sat. Br. 11 3. 3. 15, dass sich vielleicht auch XXI. 15
findet.

upastham (acc. fem.), VI 6: upasthanam. -

nipatah (gen. subst.) kale, V1. 6: Sayanasya kale.

paryaplavate, VI. 10; X. 19: agacchat: ,(die Zeit) kommt
heran®.

paddharanim (sc. sthalim), VI. 10.12: ,um die (Erde von
der) Fuss(spur) (der Soma-Kuh) aufzunehmen®.

ativitsayant, VI 11, vgl. ativitsane (loc. subst) und ativi-
tsayet, XXIIL 11: atinayanti oder atitya gamayanti wnd atina-
yane. Zweifellos ist unser Wort mit atévicchayants bei Ap. §rs.
XXI. 18. 7 identisch, welches Garbe fiir Dhatup. vick hilt (das
aber bhasarthe ist!). Dass jedenfalls dasselbe Wort gemeint ist,
geht zum deutlichsten aus der Parallelstelle bei Hiranyake§in
XVL 7 s. f. hervor, wo man atévitsamti (so die Haugsche HS.) bei
der Beschreibung desselben Rituals findet. Liegt Prakrtismus vor
in Baudh.?

nemnan (mase.), VL. 23, ,die Tiefen, die Hohlen®.

upaiijanak (masc.), VI 24.

cubule (dual. subst.), VI. 25: die Spitzen der beiden Havir-
dhanakarren: funde; auch VII. 8; VIIL 2.

darbhanam (subst.), VI 25. 27: sucim, ,Nadel* also (?).

udalksas (adv.), VI. 26: ,nordlich, an der nordlichen Seite®.

dwrghasome (loc.), VI. 28: ,mehrtagwe Somafeier.

utsadayati (carma mide havirdhanasya), VI. 28 u. 6.: ni-
dadhaty.

pratyupalambasva (obj. ma), VIL 8. 13: pratipalaya: ,warte
auf (mich)*.

aptum (als Subst. bis jetzt unbelegt), VL. 80; VIL 8: bindum;
es ist Objekt zu praskandayaty.

uthasam (adhvoryuwr hotur utkasam eti), VIL. 4; sakasam
agacchati. Das Wort kommt auch Kaus.br. IL 5 vor, WO es nach
Bohtl. jauswirts“ bedeuten soll.

swantuh, VIL 5. swjantur éva ist derjenige der gravanah,

== p

der, zum wupamsusavana gebraucht, selber auch uparnsusevana



g s

heisst: Sobhanakrmisadrsa @yata ekato 'nwimat; kosakarakrmisa-
dréa ity anye; jantw, also ,Wurm®.

rasnavatparigrive (neutr. adj.), VIL 6: rasnavan mekhalayeva
parigatd grwa ya, sa parigriva yasyasti, tat parigrive.

pilakavat (neutr. adj.), VIL 6: pulakavad ity arthah.

ubhayatahsukran (ein Wort), VIL. 13, von Baudh. selber
erliutert: dronakalasad eva prathamam unnayaty, atha pita-
bhyto, 'tha dronakaladat, ta ubhayatah-sulkrah.

niskridayants, VIIL. 1: pasanan wutksipya mnicath patato
grhitva kridanta dwabhisunvante.

upamivati (sa yadainam, d. h. patnam, udgatopamivati),
VIIL 15: samyfiam karoti.

pratiyauls (obj. apam antam), VIIL. 20: utlarann agrapadena
pratipam apah prerayati; die Bedeutung in BR. unrichtig. Der
Passus leehrt wortlich im Grhyastutra (I. 8) wieder, vgl. Winternitz,
Altind. Hochzeitsrituell, S. 101.

utsvidya , VIIL 21 (nur ufsvinna ist bis jetzt belegt), obj.:
carusthalim: sodakam krtva tapayitva, also ,ausgekocht habend®.

vicchimsati, VIIL. 21 (obj.: dhruvajyam): samdpayati; es
scheint Gegensatz zu atiinasti zu sein und zu bedeuten: ,keinen
Rest lassen von¢. Zu welchem Verbalstamme es gehort, sehe
ich nicht.

karaniyam (sc. mydam), IX. 1; X. 1: karanayogyam: ,handel-
bar, zur Bearbeitung geeignet (knetbar)‘.

adhikaranim (adj. a sanam), IX. 1; X. 1: uparistad ukha-
kriyayogyam: auf welcher die Anfertigung des Mahaviratopfes
stattfindet.

abhrasinam (adj., sc. kharam karot), IX. 1. 5; X. 1 u. 6.:
wjjvalam oder prakaravantam.

patnidale (mase. oder neutr.), IX. 1. 5; patnisalam, VI. 1 u. &.:
wird VL 80 durch pragvasse erliutert. :

parisayayati, IX. 2; XIL 8: sthapayanti: ,zur Seite legen,
liegen lassen, bewahren“. Das Caus. ist in den Wirterbiichern
nicht belegt. Bohtl. verweist aber nach parisayana, Baudh. dhs.
1. 14. 7, das ,vollstindiges Eintauchen® bedeuten soll. Unrichtig!
Es bedeutet nur: ,das Liegenlassen*. parésayane (loc) auch
XXII 6, XXIII. 13.

asmasamdavam, IX. 4; X. 7: asmacwrnan.

godohanim (sc. sthunam), IX. 5: gaur duhyate yasyam bad-
dha, sa godohani. !

anzskirne (dual. fem. part. zu niskiratr), IX. 5: asusire.

pratyubjati (obj. chagalam), IX. 5: katena ghattayati oder
venukatenacchadayati, also: ,zudecken, verhiillen®.

ativacayati (obj. yajamanam), VL. 2. 19; IX. 10 besagt that-
sichlich dasselbe wie yajamano 'nusajate.

rsabha, X. 5. 86 (rsabham upadadhaty): rsabhakaralekhava-
tim estakam.
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mandalestakahk, X. 5, nicht ,ein runder Backstein® sondern
upar: mandalakaralekhakaras (tisra istakah).

utkusim (ace. fem. subst.), X. 9. Bhavasvamin: wutkusim su-
sambaddham trnair ulkam; Mah. Sarv.: @rnath sambaddha ulka
utkusits bhasyam; wlka trnaih samabaddha dirghakarotleus: bha-
wvet iti gopalah.

abhyuitkusya, X. 10, Bh.: pratapya, romani dagdhva; Mah.
Sarv.: upari pratapya; pratapanam co puyasonitadisosanartham,
anyatha krmaya utpadyeran.

adhvagih (in: dirgho ’dhvayik), X. 12: adhvagamanam, kalah
Mah. Sarv.

putitrnane, X. 13: jwrnatrnani: ,Heu®.

pratisamedhoniyam (sc. agném), X.21. Mah. Sarv.: pratis
sadrsye, sadrdyam ca ahavaniyatvena; vkhyagneh pratibhagyena
samedhaniyam daksinato jvalyamanam sthapitem ahaveniyam ;
also Bezeichnung des @havaniya.

svayamatrnnanikotam (subst. neutr.)), X. 27, XXVIL 33. Be-
zeichnung von: hiranyestaka mandalestoka und retahstk.

vitastih, X. 50, eine Art Opfergefiss. Bh.: parimandalabila
agrhita srulk; Mah. Sarv.: parimandalabila ahing sruk.

néskan, XI. 1. Die genaue Bedeutung lehrt Kesavasvamin:
ardhacandrakrtin abharanavisesan.

adhikalksyan (sc. hastinah kurvantZ), XI. 6; XIL 7: ,mit
den Gurten versehen®.

pugasah, XI1. 6; XIL 7: samghasakh.

marwiah, XI. 10, damit werden in der Anrede die Vai$yas
bezeichnet laut XXVIL 87: Fksattasamgrahitarak, wihrend die
ajisrtak im Gegensatz zu den Marutas bezeichnet werden als suta-
rajanyah.

abhivighnanti, XI1. 10; XVIL. 19; XX. 18 (sc. fan vimitabhyam):
parasparabhimukhav dvabhyam mandapabhyam parisrayanti.

vimathikwrvate, XI. 11: asamanjasenacchindants; bei Ap.
findet sich: vimathikrtya (XVIIL 7. 8).

sodasataryal (sc. apah), XII. 8: sodasadha digbhyak sarva-
tah samgrhitah.

aurmyah, ib.: wrmibhyo grhitah (apah).

abhidrsyah (sc. apak), ib.; nach Karmanta: prasanna namai-
vaita ukta bhavanti. Bh.: svastihah (sic) bhamir drsyate yasu,
tabhyo grhitah. Gemeint ist dasselbe Wasser, das in Ap. §rs. X VIIL
13. 11 durch die Worter yasu rapani paridrsyante und in Maitr.
Samh. (IV. 8. 50. 18) durch yas ca paridadrsre angedeutet wird.

prsvak (sc. apak), ib.; ,Reifwasser®, scheint die bei den Tait-
tirlyas tibliche Form von prusva (pruina) zu sein, vgl. TS. VII. 4. 18,
wahrscheinlich auch Ap. §rs. XVIIL 18, 18. Bhavasvamin umschreibt
durch avarsyah.

_pratihitah, XII. 11, auch Pi.Sa. L 5 (S. 9. 12, so zu lesen!),
vgl. Ap. $rs. XVIIL 17.3; nach Bh.: yuvaraja, mahisiputrah, rajianan-
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tarak (L. rafio 'nantarah): ,der (dem Konig) am nichsten steht®.
Im Pi. S@. ist der nichste Verwandte, also der ilteste Sohn
gemeint.

nirjayena (adj. instr), XIL 11; néirjayam, 16: jetavyena,
,Zu erbeuten®.

caturavasravam , astivasravam, XIL 14, ekavasravam (hs.
mit p), XV. 2 (sc. vemstam), vgl. Ap. érs. XVIIL 18. 5: catura-
pasravam (mit v Hiranyake§in). Zum ersten Worte Bh.: catuspra-
nalikam (vgl. pranada, Kanal), catustambhamandapam ity eke.

bhagadhuk (nom.), XII. 15.

carmapaksyav upanahou, XIL 16; XX. 16; carmapalcsibhyam
XX. 19; das adj. deutet wohl eine Art Leder an.

pramandayate, XIL 20, pramandayati, XX. 19 vielleicht:
ajyamisrena payasanakti sirah, vgl. Ap. srs. XXIL 28. 9.

dvigtava vedih, tristavo 'gnih, XV. 1, XXVIIL 10: ,zweimal,
dreimal so gross“.

Samyaparidhav (adj., se. agnaw), XIV. 17.

anvadheyayai (gen.-dat. sing. subst. fem.), XV. 1; XXVIIL 10,
muss mit matur anyjayah des Ap. (Srs. XX. 8. 7) synonym sein.

jaratp@rva (subst. fem.), XV. 1 und 5: upadhanarajjuh nach
Karmanta (XXVIIL 10) muss mit pesas des Ap. ($rs. XX. 8. 9)
synonym sein. i

abhyihal (subst. masc), XV. 1: ,Besen® = udahah des Ap.

vrthagnim, XV. 2, Pi.Su. L 14 (S. 20. 8): laukikagnim.

indranasam, XV. 14.19. 21: ,Konigswagen® (2).

goyugacena (instr.), XV. 25 muss synonym von Ap. érs. XX, 15.12
kasambavena sein.

kamandakrta (epith. der sahasratamz), XVL. 23, ist vielleicht
synonym von Apastambas upadhvasta.

taryah (nom. plur. fem), XVIL 5: ,die Reiskorner, welche
beim Rosten nicht bersten¢. Nach Bh.: saktutandulah.

phalgunyau (se. Salakau), XX. 8 ,von der Terminalia arjuna“
(bis jetzt nicht zu belegen).

caturyuk (sc. rathah), dviyuk, XX. 20: ,vierspinnig, zwei-
spinnig“.

asthari, ib., bedeutet ,Einspénner®.

jaratkadratha, XX. 23: ,alter, schlechter Wagen®.

Jaratprayoga (adj.), ib.: ,mit alten (Tieren) bespannt®.

davamasah (abl. zu Savanah), XXL 4; XXV. 18: ,Leichen-
wagen‘.

purusasthasya, ib.: ,Menschenknochen®, nur aus AV. l’)_elegt.

upasyyate, XX1. 14: ,es kommt hinzu®, Gegensatz: avaswyate:
Les fillt ab*, letzteres auch aus Ap. zu belegen. : :

pranodak , vibadhah, pratinodhal, agner atwydt?]za_k, indra-
vajrah, visicinasalak, XXL 17, alle Benennungen gewisser Ekahas.

naistyam (sc. bhayam), XXL. 18: janyam bhayam.

varsisthiyaprasthe, ib.: jauf der Bergebene V.*
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samgavakale, XXII. 1.

palve (loc. neutr.), XXII. 6, auch Pi. Sa. L. 14 (8. 20. 14) und
Grhs. II. Nach Sayana im Bhasya zu Baudh. prasna I: palvam
niruptahavirasrayam sirpam. Die Stelle im Dvaidha (XXIL 6)
lautet: atifistanam avapana ite, tan kosthe va palve vavaped it
Baudhayanah.

avagrahasah (adv.), ib.: avagrahyavagrahya.

uttararksam (sc. krsnajinam astrpat), XXIL 7: ,mit der
nicht haarigen Seite oben*, also = adharaloma.

prasthil (ace. pl. fem. adj.; diese Form bis jetzt unbelegt,
die HSS. haben prasfir) in: prasthir evahutir juhvaet, XXII. 13:
pradhanabhuatahutih (Sayana).

anukhya, XXII. 16 ; XXIII. 22, auch Pi. Sa. I. 10 (8. 15. 15),
s. v. a. Autoritit der Sruti oder Brahmana.

pracyavane (subst. neutr. loc.), nom. actionis zu pracydvayati:
,das Umriihren®.

usrane (loc. subst. neutr.), XXIIL. 26, nom. actionis zu usrayate
(usrayet, 1. ¢.): ,das Wort usra anwenden®.

aksiyanz, aksiyesw, XXV. 11 u. 6. scheint gleichbedeutend
mit aksyant und arksyant zu sein.

kimupajnah, XXVI. 2: kimupakramah, kémarambhah.

vastvani, XXVI. 5, Bezeichnung einer Pflanze, vgl. Maitr. Samh.
IL. 2. 4 (18. 18), bedeutet sicher nicht: ,aus Uberresten bestehend*,
wie eine Vergleichung von Ap. érs. IX. 14. 11 lehrt.

prauhena (instr. subst.), XXVIL. 6 bestimme er die Stelle, wo
ein im iberlieferten Ritual (aus der Samhita bekannter) Spruch
(der in der Uberlieferung des Rituals nicht erwihnt ist) einzufiigen
sei. Das Wort ist bekannt, aber nirgends belegt. Bh.: prauhalk
karmasadhanch karanasadhano va.

kimanukhyans, XXVI. 10 s. v. a. kimbrahmanane.

etadanvkhyanz, ib.

prajyam (adj. mase. ace.), XXVI. 12; XXVIL 4, im Ausdruck
prajyam atmanam kurvita, zugeriistet : sajyam, samnaddham.

ativrpita, XXVI. 12: ,er soll beim Wihlen tibergehen®.

atévaranam, ib., nomen actionis dazu.

bhasmarah (adj. masc., sc. asak), XXVI. 14 ,klonterend:
bhasmarasisadysatvena jale misrikarane pi pindikaranayogya
ye usavisesih.

yapavirohaniyah (sc. tvastrah pasuh), XXVI. 18: yapaviro-
hane, yape pallavo drume nimitte, naimittikah tvastrapasur
vehitah.

pinkhyan (obj. mu upasadayed anvadhanarthan), XXVI. 21:
sthulakasthavisesan (Sayana).

vesatukah (wahrscheinlich subst. masc.), XXVI. 25: wvidarana-
desap, chedanadesah, malam ity arthal.

Sudragavya (instr. fem.), XXVI. 31; ebenso gebildet: upa-
vasathagavi, rajagavi (Pi. Su.), atithigavs, XXVII. 4.
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pamkarasuk (adj. fem.), XXVI. 38 zur Deutung von parya-
rént (auch Ap. §rs. XIX. 16. 11): eine Kuh, die, nachdem sie ein
Jahr lang schwanger gewesen, erst dann kalbt; Bh.: samuvatsaram
sﬁtvdparasmm prasayate, ebenso Sayana Komm. zu TS. vol. IL
S. 287. Das Wort paryarin konnte fir pariyarini stehen, wie
paryanam fir pariyanam; dieses %yarin kionnte A’bleltunor eines
Substantivs sein, dessen Aquivalent in av. yare, &oe, got. jer ,Jahr®
vorliegt, ,,ubelgahrhch“

avisragdari (v. 1. awvesrgdar:, adj. neutr.), XXVIL 5, auch
Pi Su. I 4 (8. 7. 18).

62. Mochte es mir gelungen sein, ein Interesse fiir diesen
Text zu wecken! Es wiirde mich unendlich freuen, wenn meine
Mitteilufgen die Fachgenossen anregen mochten, die von mir unter-
nommene Ausgabe zu fordern, indem sie mir néimlich mitteilen
wollten, ob ihnen vielleicht noch sonstiges Material in europiischen
oder indischen Bibliotheken bekannt ist, das meiner Aufmerksam-
keit entgangen. Ich schliesse mit der Mitteilung, dass der erste
Teil dmckfertlo’ ist und der Satz desselben zu Calcutta begonnen
hat; hoﬁ’entheh wird in nicht allzu langer Zeit die erste Lieferung
des Baudhayanasrautastitra vorliegen.
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