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Das Recht der Uebersetzung in fremde Sprachen wird vorbehalten,



Vorwort.

Als an die Generation von Sanskritforschern, auf welche
wir Jiitngeren als auf unsre Liehrer hinblicken, die Forderung
herantrat, den Text der vedischen Samhitas der Wissenschaft
zugiinglich zu machen, konute und durfte man dies allein in
dem Sinne unternchmen, dass die in Indien seit zwei Jahr-
tausenden und  linger feststchende traditionelle Textgestalt
gegeben wurde.  Rubmvolle Arbeiten haben jene Forderung
erfitllt und so zu aller vedischen Forschung den Grund ge-
legt. Aufdiesem Grunde haben sich lexicalische, grammatische,
exegetische Untersuchungen aufgebaut, welche sich in harten,
aber siegreich bestandenen Kéampten von der Autoritiit der
indischen Quasiwissenschatt, des Yaska, Panini, Sayana frei
gemacht und mit immer wachsender Schiirfe und Energie die
Regeln philologischer Kunst auf den Veda anzuwenden ge-
lernt haben. KEs kann nicht verkannt werden, dass die
vedische Textkritik mit der Grammatik und Exegese nicht
gleichen Schritt gehalten hat.  Selbstverstiindlich haben die
letzteren auch fiir die Aufgabe, von dem traditioncllen Text
in der Richtung auf den urspriinglichen Text vorzudringen,
eine Fiille von Beitriigen geliefert.  Aber diese Aufgabe ist
doch immer nur gelegentlich beriihrt, nicht als selbstindiges
Object der Forschung in den Vordergrund gestellt worden.

Fir den Rigveda zur Ausfillung dieser Liicke beizutragen
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versucht die Arbeit, welche einzuleiten der vorliegende Band
bestimmt ist. Ihr Ziel ist, den Text des Iligveda in einer
Gestalt zu geben, welche sich, soweit es der Zustand der
Ueberlieferung und das Konnen der Forschung — der fremden

wie der eignen — erlaubt, der urspriinglichen Fassung an-
niihert.

Die Wege, welche diesem Ziel zufiihren, brauchen dem
Kundigen nicht erst beschricben zu  werden; es  kommt
nicht darauf an sic zu entdecken, sondern sie zu gehen.
Nur auf einzelne Puncte sei es uns hier gestattet hinzudeuten.
Zuniichst schien es uns unerliisslich, die Anfithrungen der
Rigverse in den jiingeren vedischen Texten maglichst voll-
stindig zu sammeln und dic darin auftretenden Varianten zu
verzeichnen. Es war néthig, in planmiissigerem Zusammen-
hang, als bisher geschehen ist, die Frage nach der textge-
schichtlichen Natur und dem Werth dieser Lesarten durch
ihre Verzweigungen zu verfolgen: c¢in Theil der hier vorge-
legten Prolegomena sucht eben diese Aufgabe zu  lisen.
Auch wenn es sich im Gegensatz zu weit verbreiteten Vor-
stellungen zeigt — wie dies nach der Meinung des Verfassers
in der That der Fall ist —, dass der aus den andern Veden
zu schopfende textkritische Ertrag nur ein geringer ist, sind
die bezeichneten Untersuchungen doch nicht vergeblich; auf
nichts von dem, was fiir diec Erkenntniss de urspriinglichen
Textes gewonnen werden kann, mag es auch wenig sein, ist
die Forschung zu verzichten berechtigt; und iiberdies erlangen
wir, indem sich die Minderwerthigkeit der iibrigen Quellen
gegenitber der Autoritit der rigvedischen Textitberlieferung
herausstellt, damit zugleich positive Ergebnisse zur Cha-
-acteristik der letzteren, welche unsrer Textbehandlung wichtige
Fundamente liefern. Auch fiir die Zerlegung der aus mehreren

Liedern bestehenden, in der Ueberlicferung als éin Lied er-
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scheinenden Complexe sowie fiir die Behandlung der strophen-
weise gegliederien Lieder giebt die Verzeichnung der Aus-
hebungen in den andern Veden und die in Verbindung mit
jener in unsrer Ausgabe zu liefernde vollstindige Sammlung
der Citate aller Lieder, Liedtheile und Verse im Aitareya
und Kaushitaka, bei Agsvaliyana und Sankhiyana
cine unentbehrliche Grundlage.  Jenen Zerlegungen der Lied-
complexe in Lieder, der Strophenlieder in Strophen schien
es nothwendig, besondre Aufimerksamkeit zu widmen. Nichts
kann uns veranlassen, der herkdmmlichen Gestalt des Textes
zu  Liebe hier, wo wir oft mit nahezu mathematischer
Sicherheit vorzugehen in der-Lage sind, mit jenen das Aus-
schen der Lieder so entscheidend berithrenden Zerlegungen
zuriickzuhalten.  Zu den Aufgaben aber unsrer einleitenden
Untersuchungen gehort es, eben jene Sicherheit in dem Ver-
fabren der Licdzerlegung aut den hochsten erreichbaren Grad
zu bringen und den Verdacht auszuschliessen, dass es sich
bei dersclben um ein Spiel des subjectiven Meinens handle.

Eine weitere Hauptaufzabe der vedischen Texthehandlung
betrifft die lautliche Erscheinung des Textes, welche in der
Ueberlieferung tiefgreifende Alterationen erlitten hat.  Es war
nothig, das Verfahren der alten, auf die Lautgestalt gerichteten
Diaskeuase im Zusammenhang zu erforschen. Wir mussten
versuchen, kann man sagen, von unserm Standpunct aus ein
Pratisikhya zum Rigveda zu schreiben oder auch, was damit
im Ganzen zusammenfillt, eine Erklirung des alten Priti-
sikhya in dem Sinne zu geben, dass erirtert wurde, wic weit
die Gesetze dessclben fiir den Riktext gelten, weil sie in der
Sprache sciner Verfasser thatsiichlich in Kraft standen, wic
weit, weil sie von den Ueberlieferern in den Text hineinge-
tragen worden sind. Die hier bezeichnete Betrachtungsweise

fiir simmtliche in Frage kommende Lauterscheinungen durch-
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zufithren war zwar in den Grenzen dieses Bandes nicht
moglich; die hier vorgelegtc Behandlung der meisten und,
wie ich glaube, der verwickeltesten unter den betreffenden
Problemen wird indessen auch fiir das nicht ausdriicklich
Erorterte den néthigen Anhalt geben.

Konnen die Darlegungen, von welchen bis jetzt die Rede
war, in ihrer Gesammtheit als eine Textgeschichte des Rig-
veda, oder doch als die Haupteapitel einer solchen bezeichnet
werden, so schien es ausserdem, wie nicht cigens begriindet
zu werden braucht, unentbehrlich, die rigvedische Metrik im
Zusammenhang darzustellen.  Fiir einige andre Untersuchungs-
gebiete, von welchen in diesen einleitenden Untersuchungen
an sich hiitte die Rede scin miissen, darf der Verfasser auf
Ausfiilhrungen, die er an anderm Orte gegeben hat, verweisen:
so fiir die Characteristik mehrerer der hauptsiichlichsten Typen
der vedischen dichterischen Technik, das ILied der reci-
tirenden und das Lied der singenden Priester, die prosaisch-
poetische Erzdhlung (Akhyana) und die Dinastuti auf zwei
Aufsitze in der Zeitschrift der D. M. Gesellschaft (XXXVIII,
439 fgg., XXXIX, 52 fgg.), fiir die Erorterung der vedischen
Volker und Stimme auf einen Excurs seines »Buddha«
(S. 399 fgg.), fiir die Verhiltnisse der vedischen Liedver-
fasser, insonderheit fiir die chronologische Auseinanderlegung
derselben, auf einen andern Aufsatz der cben genannten Zeit-
schrift (XLII, 198 fgg.). Die Frage nach dem Eingreifen des
Schriftgebrauchs in die rigvedische Textitberlieferung einer
neuen Erirterung zu unterziehen hat der Verfasser nicht fiir
erforderlich gehalten; er siecht diesc Frage als erledigt, jenes
Eingreifen fiir die allein in Betracht kommenden Zeiten, in
welchen es iiberhaupt eine Geschichte des Textes gab, als
ausgeschlossen an. —

Die in diesen Prolegomenis befolgte Orthographie konnte,
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je nachdem es sich vorwiegend darum handelte, die iiber-
lieferte oder die urspriingliche Lautgestalt des Textes vorzu-
fiihren, nicht eine durchweg constante sein. Die Accentbezeich-
nung zu geben schien fiir den Zweck der hier vorzulegenden
Untersuchungen, von einzelnen” Ausnahmen abgesehen, iiber-
flius$ig. Dagegen hielt der Verfasser es fiit zweckmiissig, die
Ciisur der Trishtubh- und Jagatircihen zu markiren.

Der kritisch durchgearbeitete Text des Rigveda selbst,
begleitet von dem Apparat der in den iibrigen Samhitds, in
den Brihmanas und Siitras enthaltenen Materialien, wird auf
den vorliegenden Band so bald folgen wie es dic Natur einer
so weit ausgedehnten und mit so erheblichen Schwierigkeiten
verkniipften Aufgabe gestatten wird.

Sr. Excellenz dem Konigl. Preussischen Herrn
Unterrichtsminister, dessen Liberalitiit dem Herausgeber
die hier unternommene Neubearbeitung des Rigveda erméglicht

hat, sci ehrerbictiger Dank ausgesprochen.

H. O.






Inhalt.

Erstes Capitel. Die Metrik des Rigveda. S. 1-190.
Vorbemerkungen. Der Pida S. 1. Metrik und Rhythmik 8. 2. Veda und
Avesta S. 5.

I. Der achtsylbige Piada und die aus ihm gebildeten Metra Giyatri,
Anushtubh und Pankti. 8. 8-42.  Ausgang der achtsylbigen Reihe S. 8.
Eingang derselben 8. 13, Rhythmische Natur der Reibe S. 200 Die Ga-
yatri, trochiiische Gayatri 8. 23, Die Anushtubh, moderne Anushtubh S, 26,
Verse von mehr als vier Giyatrireihen S. 32.  Ueberziihlige und unterzihlige
Formen 8. 34.

II. Der elfsylbige und zwolfsylbige Pada. Die Metra Trishtubh und
Jagatf. S. 42-95. Verhiiltniss der elf- und zw6lfsylbigen Reihe S. 42.
Cdsur S. 44. Eintheilung der Reihe S. 46, Eingang der Reihe S. 48.
Mitte 8. 56. Ausgang S. 59. Verse von mehr oder weniger als vier Padas
S. 66. Ucberzithlige und unterzihlige Reihen S. 66. Verderbte Reihen
S. 81. Abarten der Trishtubh- und Jagatireihe S. 86.

I, Derfinfsylbige Pada und das Metrum Dvipadd Viraj. S. 95-98.

IV. Combinationen verschiedenartiger Pddas innerhalb dessclben
Vorses. 8. 98-119. — 1. Gayatri- und Jagati-Padas S. 98.  Ushnih, Brihati
S. 100. Pragithas 8. 103. — 2. Verbindungen viersylbiger Padas S. 111.
— 3. Anderweitige Verbindungen S. 115,

V. Strophenbildung und Mischhymnen. 8. 119-140. Typen der
Strophenbildung 8. 119. Mischhymnen S. 121. Zerlegungen im neunten
Mandala S. 124. Desgl. im achten M. S. 132.

VI. Lieder in verschiedenen Versmaassen. S. 140-155. Scheinbarer
Wechsel des Versmaasses S. 140. Wechsel des Metrums am Liedende
8. 144. Desgl. am Liedanfang S. 147. Regellose Versmischungen S. 148.

VII. Lieder aus unregelmiissig gebauten Versen. S.155--162.

Anhang. Vocale mit zweisylbiger Geltung. S.163-190. Der Gen-
plur. auf -dm S. 164. Der zweisylbige Vocal gleich zwei Kiirzen S. 169.
Katalexis oder zweisylbige Messung S. 180. Ueberblick tiber die her-
gehorigen Fiille S. 185.

Zweites Capitel. Die Anordnung der Samhita. S. 191-270.

I. Die Familienbticher (II-VIT) aund das Somabuch (IX) S. 191-209.
Ausnahmen von der Folge der Lieder nach abnehmender Verszahl S. 193.
Ausnahmen von der metrischen Folge S. 202. Die Serienfolge S. 206.

I, Das achte Buch. 8.209-219.

III. Das erste Buch. 8.219-227.

IV. Das zehnte Buch. S. 228-249.
\



X Inhalt.

V. Die zehn Mandalas und die Samhit&. S. 249-270. Das Somabuch
S. 250. Das Pragithabuch 8. 254. Das erste Buch und seine Zwei-
theilung 8. 267. Die Samhitd von I—IX 8. 268. Die Nachtriige S. 264.

Drittes Capitel. Der Riktext und der Text der jiingeren Samhitis
und der Brihmanas. S. 271-369.

Vorbemerkungen S. 271. — Der Samaveda 8. 273. — Die Yajurveden
S. 290. Verhiiltniss von Samhiti und Brihmaga im schwarzen und weissen
Yv. 8. 290. Die Samhiti der Opfer und die Samhitd der Agnischichtung
S. 294. Verhiiltniss der Textrecensionen in der Agni-Samhitd S. 297, Desgl.
in der Opfer-Samhitd 8. 316. — Der Atharvaveda S. 320. — Mechrere
Veden neben einander S. 325. — Constanz des Riktextes S. 328. — Ab-
nehmende Freiheit der Textbehandlung in jiingeren Partien der Samhitas
S. 335. Hotarpartien des Yajurveda 8. 336. Ydijyinuvikyis S. 337.
Samantextform in den Yajurveden S. 3143. — Atharvaveda XX S. 346,

Der Riktext und die Brahmanas. 8.350-369, Brihmanas des Rigveda
S. 350. Desgl. der andern Veden S. 368.

Viertes Capitel. Die orthoepische Diaskeunase. 8. 370-489.

Zeitalter der Diaskcuase S. 370. Die Orthoepie der Brahmanpazeit S. 372. Zeit
des Sakalya S. 380. Zcitverhiiltniss von Samhitipitha und Padapitha S. 881.

Der Abhinihita Sandhi. S. 389-393.

Linge des Endvocals im Samhititext gegeniiber ciner Kiirze des Padatextes
S. 393-423. Versausgang S. 397. Zweite Sylbe S. 400. Dritte Sylbe
S. 405. Vierte Sylbe S. 408. sma und sma S. 412, Fiinfte Sylbe S. 416.
Siebente Sylbe S. 419. Padaende S. 420. Nachtrigliche Ausgleichungen
unter den verschiedenen Sampbitis S, 422.

Auslautendes n (resp. n). 8. 424-434.

Hiatus und Contraction. S. 434-447. Abgrenzung der Fiille von Iiatus und
Contraction 8. 439. -— Nominative auf -ar und -an? S. 445.

e, o (as) vor Vocalen. 8. 447-465. sa und sah S. 462. Vocalis ante vocalem.
Nasalirter Schlussvocal. S. 465-472.

Engere und losere Wortverbindung. S. 472-476.

Falsch angesetzte Stimme. S. 476-482.

Die Accentuation. S. 482-489.

Fiinftes Capitel. Die Sakala- und die Vashkala-Sikha. S. 490-512,

Die Sikhis des Rigveda S. 490. Alter der Sakhaspaltungen S. 491. Ab-
weichungen der Vishkalasdkhd S. 494.

Zighlungen der Verse und Vargas. S. 498.

Texte in der Bribaddevatd und dem Rigvidbana aufgefithrt 8. 5603. Die Maha-
nimnyas 8. 509.

Im Padapatha unzerlegte Verse S. 510

Sechstes Capitel. Der Riktext und die Suatraliteratur. S. 513-535.
Agvalayana und SAnkhadyana S. 513. Die sacrificale Rigvedarecension S. 518.
Citate in den Sdtras andrer Veden S. 530. Yaska S. 531, Sayapa S. 534.



Erstes Capitel
Die Metrik des Rigveda.

Die vedischen Verse sind aus Reihen von acht, elf oder
zwolf Sylben gebildet, neben welchen in seltenerer Verwendung
cine finfsylbige Reihe steht.  Diese Reihen (Péadas) sind die
Einheiten, mit denen es die altindische Metrik zu thun hat;
innerhalb derselben zeigt die Bemessung und Vertheilung der
zu gestaltenden metrischen Materie, der langen und kurzen
Sylben, mnicht oder doch nicht durchweg jene scharfe und
feste Auspriigung, die ein Zuriickgehen auf kleinere Ein-
heiten, auf Ifisse wie i der griechischen Metrik, mdoglich
machen wiirde.  Nur der Schluss des Piada weist cine feste
oder doch vergleichsweise feste Regelung des Wechsels von
Lingen und Kiirzen auf.  Is sind die letzten vier oder fiinf
Sylben der Reihe, die in diescr Weise an eine Regel ge-
bunden sind, und zwar so, dass Liingen und Kiirzen ab-
wechseln.  Der fiinfsylbigen Reihe allein mangelt, wie dies
bei ibrem geringen Umfang natiirlich ist, der Gegensatz eines
nicht geordneten Eingangs und ecines geordneten Ausgangs;
sie ist in ihrer ganzen Ausdchnung als verhiltnissmissig fest
bestimmt anzusehen. Die Scheidung des geordneten und des
nicht geordneten Theils, sodann bei den elf- und zwélfsylbigen
Reiben die Ciisur, crgeben die cinzigen Eintheilangen der

Oldenberg, Rigveda 1. 1



2 Die Metrik des Rigveda.

Reibe, mit welchen unsere Untersuchung operiren kann, da,
wie wir erwiihnten und spiiter zu begriinden haben werden,
der Begriff des Fusses im Sinne der antiken Metrik hier
nicht anwendbar ist.

Wir haben bis jetzt von der Beschaffenheit der cinzeluen
Sylben, von dem Geordnetscin oder dem Nicht-Geordnetsein
der Reihe und ihrer Theile nur insofern gesprochen, als es
sich dabei um dic quantitative Bestimmtheit der Sylben
handelt. Wenden wir uns aber von der Betrachtung der
Liingen und Kiirzen zu derjenigen der IHcbungen und
Senkungen'), so entfernen wir uns damit von dem Ge-
gebenen um cinen bedeutenden Schritt.  So ausreichend uns
die Tradition im Ganzen wenigstens in den Stand setzt zu
sagen, wo im Veda eine Liinge und wo eine Kiirze steht, so
vollstiindig liisst sie uns beim Suchen nach den Hebungen
der vedischen Verse im Stich. Freilich so lange es sich
allein um den Ausgang jener Verse handelt, wird dicse
Liicke der Ueberlieferung sich einfach genug ausfiillen lassen.
Nicht leicht wird bezweifelt werden, dass der im Versaus-
gang regelmiissig auftretende Wechsel von Lingen und Kiirzen
zugleich ein Wechsel gehobener und gesenkter Tacttheile ist.
Schwieriger ist die Beurtheilung des Eingangs der Reibe resp.
bei den elfsylbigen und zwolfsylbigen Reihen ihrer Mitte.
Liegt auch hier ein ebenso gleichbleibender — ctwa derselbe
jambische oder trochdische — Rhythmus vor wie im Ausgang,
nur mit dem Unterschied, dass dersclbe hier gegen die
sprachliche Materie sich gleichgiltiger verhilt, d. h. dass die
Hebungen und Senkungen unterschiedslos, oder doch unter-
schiedsloser als im Ausgang;, jede Sylbe zu ihrem Sitz

) R. Kiithnau (die Trishtubh-Jagati-Familie, Géttingen 1886) hat das Ver-
dienst, die beziiglichen Fragen mit besonderer Energie angeregt zu haben, wenn

man auch seinen Versuch, sie zu losen, schwerlich fir gelungen halten kann.,
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withlen koénnen? Oder verridth die im Anfang der Reihe
herrschende grossere Freiheit und Mannichfaltigkeit in der
Setzung der Lingen und Kiirzen auch eine entsprechende
grossere Freiheit und Mannichfaltigkeit in der Vertheilung
der rhythmischen Icten? Wir haben, um dies zu entscheiden,
keinen andern Weg, als dass wir in den Neigungen und Ab-
neigungen der Vedendichter in Bezug auf die verschiedenen
moglichen Combinationen der Kiirzen und Lingen die Spuren
des Rhythmus zu entdecken suchen, welcher, wie wir erwarten
diirfen, bei der Wahl jener Combinationen als das entscheidende
Agens sich bethiitigt. Wir glauben dabei, wie die spiiteren
Darlegungen es durchfithren miissen, zu verstindlichen Re-
sultaten zu gelangen — verstiindlich wenigstens, wenn man
die Verstiindlichkeit nicht nach unzulissigen Maassstiiben wie
denen der griechischen Rhythmik bemisst —, wenn wir in
solchen Liingen, statt deren nicht ebenso gut Kiirzen zuge-
lassen werden, Sitze des Ictus vermuthen, Kiirzen dagegen
oder Lingen, welche mit Kiirzen vertauschbar sind, fiir
Senkungen anschen.  Kiinstlichkeiten, wie z. B. dactylische
Anapiisten mit der Messung ~~-, haben wir keinerlei Veran-
lassung in der vedischen Metrik anzunehmen; es fehlt hier
an allen Erscheinungen, welche fiir dieselben eine homogene
Umngebung bilden wiirden, und es fehlt an allen Spuren, die
cinem unbefangenen Denken ihre xistenz verriethen. Dass
vor einer Pause auch die Kiirze als zum Tragen des Ictus
befihigt anzuseben ist, bLedarf kaum ciner Bemerkung; ecin-
gehender wird uns die Erscheinung beschiiftigen miissen, dass
hier und da die vedischen Dichter, nachlissig oder von einem
nicht vollkommen scharfen Gefithl der Quantitiitsunterschiede
beherrscht, sich an einer Stelle, die den Ictus trigt, aus-
nahmsweise mit einer Kiirze statt der gesetzmissigen Liinge
begniigt bhaben (z. B. so, dass dadhishe oder vasavah am
1‘
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Ende der Jagati-Reihe steht): Ausnahmen, von denen man
zugeben wird, dass sie die allem Anschein nach vorhandene
Regel, dass die Hebung eine Linge erfordert, nicht auf-
heben.

Suchen wir von diesen durch die Betrachtung der ver-
schiedenen Metra im Einzelnen zu begriindenden Auffassungen
aus die oben hingestellte Alternative zur Entscheidung zn
bringen, so wird sich finden, dass der ersten Seite derselben
eine gewisse Wahrheit in der That zukommt: die Intensitit,
mit welcher ein bestimmter Rhythmus auch eine durchaus
bestimmte Gestalt der metrischen Materie verlangt, ist aller-
dings in gewisser Beziehung im Eingang der Reihe geringer
als im Ausgang. Aber daneben und sogar weitaus den Vor-
rang behauptend nimmt auch die andere Alternative ihren
Geltungsbercich in  Anspruch; eine Reihe wichtiger Ir-
scheinungen im prosodischen Bau der Vedaverse weisen deut-
lich auf eine weitgehende Wandelbarkeit der rhythmischen
Beschaftenheit hin, welche dem Reiheneingang und der Mitte
im Gegensatz zum Ausgang zugeschricben werden muss?).

Das bisher Gesagte bezieht sich allein auf den Bau des
einzelnen Pida. Die Padas aber schliessen sich stets —
in der Regel zu drei oder vier unter einander meist gleichen
Pidas — zusammen und bilden Verse (ricas); die Verse
vereinigen sich bisweilen zu griosseren Kinheiten. In der

iilteren Zeit erfolgt die Versbildung durchaus so, dass der-

Iy Trifft diese spiter zu Dbegriindende Auffassung von der Flissigkeit,
welche der rhythmischen Natur des Pada-Eingangs und seiner Mitte zukommt, das
Richtige, so ist es klar, welchen Bedenken und Einschrinkungen die Benutzung
der nachvedischen Gestalt der Versmaasse fiir die rhythmische Erkldérung ihrer
vedischen Form unterliegt. Wo man unter zahlreichen ncben einander stehenden
Moglichkeiten der vedischen Periode eine — vielleicht eine imm Veda noch zuriick-
tretende — in spiiterer Zeit zur Alleinherrschaft gelangen sieht, darf man sich
darum noch nicht fiir berechtigt halten, das rhythmische Wesen dieses Typns in
die dbrigen parallelen Typen des Veda hineinzuinterpretiren.
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sclbe Pada, wenn er innerhalb des Verses wiederkehrt,
stets dieselbe Form, oder genauer ausgedriickt ununterschieden
jede belichige seiner als gleichwerthig betrachteten Formen
zeigt; erst am Ende der Rigveda-Periode entwickelt sich eine
Differenzirung von Formen, welche je nach ihrer Verschieden-
heit demselben Pada an -verschiedenen Stellen des Verses zu-
kommen.

In welcher Richtung dic Vorgeschichte verlaufen sein
muss, dic den im Allgemcinen soeben beschriebenen vedischen
Zustand der Versmaasse mit ihrer eigenthiimlichen Mischung
von Bestimmtheit und Unbestimmtheit hervorgebracht hat,
ist einc Frage, deren Beantwortung nicht vollkommen aus-
sichtslos scheint. Man hat hier vor Allem die Spuren, auf
welche die Betrachtung der Avesta-Literatur fithrt, zu ver-
folgen. Niemand kann die Poesic des Avesta mit der indischen
nach ihrem Inbalt, ihrer Ausdrucksweise, ihrer ganzen Firbung
vergleichen, ohne durch Uebereinstimmungen in Details, die
sich aunf Schritt und Tritt aufdringen, zu der Ansicht gefiihrt
zu werden, dass die beiden Literaturen nicht allein auf die
einstige Gemeinsamkeit beider Volker und Religionen,
sondern auch auf die Gemeinsamkeit einer indoiranischen, in
festen Formen entwickelten religiosen Poesie hinweisen.
Mag man die Versuche'), einen Gemeinbesitz metrischer
Formen in die ferne Nebelwelt der indogermanischen
Vorzeit zuriickzuverfolgen, als Thaten berechtigter wissen-
schaftlicher Kiithnheit oder aussichtsloser Verwegenheit be-
urtheilen: die Frage nach dem Aussehen der indoiranischen
Poesie liegt unbedingt innerhalb der Grenzen, bis zu welchen
die Untersuchung gehen darf und muss. Lingst ist denn
auch, insonderheit von Seiten der Avestaforschung?), der

1) Es sei vor Allemm an den von Usener feinsinnig unternommenen erinnert.
) Siehe z. B. Geldner, Metrik des jingeren Avesta, S. VII, XIV.
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Zusammenhang von Versmaassen des Avesta mit den wichtigsten
Grundformen der vedischen Metrik erkannt und hervorge-
hoben worden: die achtsylbige Reihe in drei-, vier- oder
fiinffacher Wiederholung zu Versen verbunden, vergleicht sich
der Géyatri, Anushtubh und Pankti des Veda; die viermal
gesetzte clfsylbige Reihe mit der Cisur nach der vierten
Sylbe entspricht der Trishtubh. So ist es die fest bestimmte
Sylbenzahl der Reihen, die Ciisur, die strophische Verbindung
der Reihen zu Versen, worin die Uebereinstimmung von Veda
und Avesta sich beweist. In Bezug auf den metrischen und
rhythmischen Bau der cinzelnen Reihen fehlt zu ciner weiter
durchgefiihrten Vergleichung der Boden: im Avesta werden
bekanntlich die Sylben der Verszeile einfach geziihlt, ohne
dass der Wechsel von Lingen und Kiirzen gesetzmiissig ge-
regelt wire, und damit entgeht uns zugleich jeder directe
Anhalt, um den Rhythmus, welcher auch den avestischen
Versen kaum schlechthin gefehlt haben kann, zu erkennen.
Bleiben wir aber zuniichst rein bei der Sylbenzahl und
Quantitit, so legen die angefithrten Thatsachen, wie dem
Scharfblick Westphal’s nicht entgangen ist, die Annahme
ausserordentlich nahe, dass die mectrische Kunst der indo-
iranischen Zeit eben den Standpunkt einnahm, welchen das
Avesta bewahrt hat, den der einfachen Nebenecinanderstellung
einer festgesetzten Zahl von Sylben mit indifferenter Quanti-
tit. In der That wiirde, wic mir scheint, auch ohne ihr
iranisches Gegenbild die Metrik des Veda auf cben diesen
Standpunkt als auf einen iiberwundenen, der Vergangenheit
angchorigen zuriickweisen.  Wenn man beispielsweise die
Metrik der Trishtubh und Jagati in ihrer geschichtlichen
Entwicklung verfolgt, so sicht man, wie gleichsam vor den
Augen des Forschers, der von der iltesten Zeit ausgehend
immer jiingere Perioden betrachtet, dic prosodische Bestimmt-
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heit, zuerst auf ein begrenztes Gebiet der Verszeile einge-
schriinkt, immer weiter greift und immer intensivere Geltung
gewinnt: so dass wir, wenn wir dieselbe Tendenz auch in
der vorvedischen Zeit wirkend denken, als Ausgangspunkt
der Entwicklung eben den im Avesta thatsichlich erhaltenen
Zustand anzunehmen haben. Prifen wir ferner die Metrik
der Gayatri, so zeigt uns hier der Veda selbst zwei in ver-
schicdenen Richtungen entwickelte Formen offenbar eines und
desselben zu Grunde liegenden Verses: zwei Formen, welche
erst an dem durch das Avesta bezeichneten Punkt der pro-
sodischen Indifferenz zusammentreffen. Dem Rhythmus aller-
dings der indoiranischen Verskunst werden wir, wenn das
hier Gesagte richtig ist, eine sechr ausgepriigte Geltung, einen
sechr unwandelbaren Character nicht zuschreiben diirfen.
Schwerlich wiirde, hitte er diese Eigenschaften besessen, im
Verseingang des Veda die rhythmische Variabilitit, die wir
dort beobachten, sich entwickelt haben; schwerlich wiirde
auch der Versausgang, wic wir es bei der Géayatri zu finden
glauben, ciner doppelten rhythmischen Entwicklung nach zwei
entgegengesetzten Seiten hin fihig gewesen sein.  Sylbenzahl
und Cisur waren, scheint es, die ecinzigen zu voller Festig-
keit gelangten Bestimmungen in dem Bau dieser von rhyth-
mischer Belebung wohl nur unvollkommen durchdrungenen
Reihen. Aber die ILiicken und die Unsicherheit der Kennt-
niss, iiber welche wir an dieser Stelle schwerlich je hinaus-
kommen werden, stellt doch die Grundthatsachen des Zu-
sammenhangs indischer und iranischer Verskunst nicht in
Frage. Und so weist die vedische Metrik, wie sie die Grund-
lage aller jiingeren Metrik der Inder abgegeben hat, selbst
wiederum in die weiten Zeitriume einer unserer directen
Kenntniss entzogenen Vergangenheit zuriick, wihrend derer

verschollene Generationen indischer, und dann weiter zuriick
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indoiranischer Rishis in denselben uralten Maassen der acht-
sylbigen und der elfsylbigen Zeile die gottliche Herrlichkeit
der Asuren und die Kelterungen des in den Bergen wachsenden

Soma besungen haben.

I.

Der achtsylbige Pada und die aus ihm gebildeten
Metra Gayatri, Anushtubh und Pankti.

Der einfachste unter den hiiufiger verwandten Padas ist
der achtsylbige; bei ihm wird nicht, wie beim elf- und zwolf-
sylbigen, durch eine Céisur mannichfaltigere innere Gliederung
und eine Mehrheit neben einander stchender #quivalenter
Formen herbeigefiihrt. Fiir unsere Untersuchung zerlegt sich
der achtsylbige Pidda naturgemiiss in zwei viersylbige Hilften,
die erste in geringerem, die zweite in hoherem Maasse metrisch
bestimmt.

Wir beginnen mit der zweiten Hilfte. TFir dicse gilt
jambische Messung als Regel; die beiden Kiirzen werden
wir als Senkungen, die Lingen als Hebungen anzusehen be-
rechtigt sein (., U; die letzte Sylbe des Pada ist hier und
iiberall in der vedischen Metrik anceps); z. B.

;gnim gl; purabitam
y;jﬁ;sya devam ﬁtvijam
h:)t-ﬁ_nr;m ratnadhatamam.

Wie gross die Haufigkeit ist, durch welche die bezeich-
nete Regel der jambischen Messung sich als solche bewihrt,
stellen wir am besten in Verbindung mit der Beschreibung
und Statistik der Ausnahmen fest. Wir verzeichnen fiir einige
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grossere Reihen von Gaéyatri- Hymnen die Zahl derselben je
nach den verschiedenen metrischen Gestalten, welche die vier
letzten Sylben statt der jambischen annehmen; es empfiehlt
sich dabei zu beriicksichtigen, in welchem Pada des Géyatri-
Verses die betreffende Abweichung auftritt. Verse, deren
Bau in tiefer greifender Weise von dem gewdéhnlichen Typus
abweicht, sind ausgeschlossen worden, da es sich vorlidufig
nur darum handelt, von den Varietiiten, die als innerhalb des
Kreises der reguliren Gdlyatri liegend angesehen werden
konnen, Anschauung zu gewinnen. Die Abschnitte, auf
welche sich unsere Zusammenstellung bezieht, sind dic
folgenden:

I, 1-9 (270 Padas). 12-23 (ausser 22, 115 23, 19-24);
(408 Padas). 37; 38 (ausser 2. 7-9); 41 (ausser 7-9); 42; 43,
1-6 (147 Padas).

VI, 16, 1-2¢. 28-45; 45; 53 (ausser Vers 8); 54-57
(338 Padas).

VII, 15; 31, 1-9; 66, 1-9; 89, 1-4; 94, 1-11 (144 Padas).

VIII, 5, 1-35; 63 7 (ausser 30 und 32-38); 11, 1-9; 14; 17,
1-13; 32; 38; 43-45; 64-65H; 67; 72-73; 75-76; 82-85;
93-94 (ausser 94, 2); 102 (1521 Padas).

IX, 1-67 (ausser 5; 62, 4-6; 66, 16-18; 67, 30-32);
(1767 Padas).

Es fanden sich nun folgende Ergebnisse!) (siche um-
stehende Tabelle):

Einige Fille, in denen eine andere Wortge.sta]t, als die
Ueberlieferung sie bietet, angenommen und dadurch die

regulire metrische Form hergestellt werden muss (wie mril

1) Hier und da ist cin zweifelhafter oder defecter PAda fortgelassen worden;

lange Vocale zweisylbiger Messung (s, u.), wie das & des Gen. plur., sind gleich
zwei Kiirzen gerechnet worden.
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schied zu machen. Denn so gut es heutzutage etwas anderes
ist, ob wir bewilligetest, entsetzlichere in der Weise der
natiirlichen Sprache, oder ol wir diese Worte am Schluss von
minder gelungenen Pentametern Platen’s aussprechen, so gut,
und in noch héherem Grade, sind wir berechtigt, den vedischen
Po;ten ein Pressen und Ausweiten des sprachlichen Materials
zuzutrauen. Die obige Tabelle zeigt, dass ctwa die Hilfte
simmtlicher Abweichungen den Typus cooZ zeigen, dass
also die drittletzte Sylbe eine Kiirze statt der Linge ist, z. B.

babhrave nu svatavase

kratvd dakshasya rathiam

martasya devi avasah

asurydya pramahasi

yad adya stira’ udite.

Es ist nicht schwer, eine Weise der Recitation zu denken,
bei welcher der Ictus in solchen Reihen scine gewohnte
Stelle behielt; leicht konnten, sei es durch Dehnung des
Vocals oder durch Dehnung des aut ihn folgenden Con-
sonanten, die drittletzten Sylben dieser Padas der Geltung
von Liingen so weit angenihert werden, dass der Versaus-

gang vom Ohre als cin jambischer wohl hinzunehmen war?).

1) Wie berecits angedeutet wurde, sind die Grenzen zwischen den Worten,
die man sporadisch oder hiiufiger als das Metrum ausfiillend gelten liess, und
denen, welche demselben nur scheinbar widerstreiten und es vielmehr — in ciner
andern als der iberlieferten Wortgestalt — thatsiichlich ausfiillen, keineswegs
iberall mit Sicherheit zu zichen. Wir verweisen auf die unten Dbei der Text-
geschichte zu gebende Erorterung des zweiten Falls, die sich mit der uus
hier beschiiftigenden des ersten natiirlich vielfach berithrt. Innerhalb der ersten
Kategorie betrifit ein besonders hitufiger, vielleicht der hiunfigste Fall die Form
avase (resp. avasas und Aebnl.); ich ziihle nicht weniger als 28 Stellen, an
welchen avase am Schluss einer Giyatri- oder Jagatircihe, also die erste Sylbe
eine Ldnge vertretend, erscheint (im Uebrigen steht avase 70mal unmittelbar
hinter der Césur der Jagati- bezw. Trishtubhreihe, 10 mal in sonstiger proso-
disch indifferenter Stellung): ein eclatantes Beispiel dafir, wie die Duldung einer
dem Metrum nicht vollauf genug thuenden Form bis zu eutschiedener Vorliebe
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Dass man dergleichen doch als einen Nothbcehelf empfand,
welcher mit der strengen Beobachtung der Norm keineswegs
ganz auf einer Linie stand, scheint sich mir in dem Factum
zu verrathen, dass nach Ausweis der oben gegebenen Zahlen-
zusammenstellungen das Metrum -oov — ganz cbenso wie
im Durchschnitt auch die iibrigen von der Norm sich ent-
fernenden Messungen — im crsten Pida der Gayatri etwa
cbenso hiufig erscheint, wie im zweiten und dritten Pada
zusammengenommen.  Wir konnen uns dies kaum anders
deuten, als dass eine durch den Vortrag nicht vollkommen
verdeckte Abweichung von dem rein jambischen Metrum doch
gefithlt wurde, weclche im Eingang des Verses ertriiglicher
schien, als in seinem Fortgang und Abschluss. Mchrere

iibrigens der andern statt der Jamben erscheinenden

gehen konnte.  Dass doch etwaige Versuche, der Form avase auf irgend cinem
Wege geradezu die Messung — v — zu vindiciren, itbel angebracht wiiren, zeigt
sich sehr deutlich an dem Gebrauch des zugehérigen Nom. Ace. avas, welcher,
abgesehen von prosodisch indifferenten Stellen, 6mal am Ende der Gayatri
3mal am Ende der Jagati, 4mal als vorletztes Wort von Gay. und Jag. vor
zweisylbigem Schlusswort, 1 mal ebenso in Trishtubh vor einsylbigem Schlusswort
erscheint: also an allen 14 Stellen mit kurzer Messung der ersten Sylbe. Dass
nmithin der Verwendung von avase am Ende der Giyatri keineswegs ein iihn-
licher Gebrauch von avas am Ende der Trishtubh entspricht, lisst tiber die Natur
jener Anomalie keinen Zweifel iibrig. — HKs ist kaum zu viel gesagt, dass es in
héufigeren Worten keine Kiirze giebt — sofern natiirlich ihre Umgebung zu den
umgebenden Stellen des metrischen Schemas passt —, die nicht gelegentlich an
drittletzter Stelle des achtsylbigen Pada statt der Linge gebraucht wiirde. Be.
sonders ist dies natiirlich der Fall bei den ersten Sylben solcher dreisylbigen
Worte, deren Mittelsylbe kurz ist; der auf den Vocal folgende Consonant scheint
gleichgiltig zu sein. Ausser dem eben besprochenen avase erwiibnen wir als
hiufig noch gavasah, varupah, marutim, manasi, atithim, adite, ajaram, apam
(mit zweisylbiger Messung des §); ferner cikituh, akritam, atasam, atirat, udaram,
udabhih, srijatah, tapushim, sakhiam, awithitab, pathibhib, vidhatah, sanit4,
namuceh, harivah taruti, arushi, krinavate, gavishe, ishim (mit zweisylbiger
Messung der Endung), svayasasah, guhif, brihatah, pramahasf, vimahasah, vahata.
Weniger hiufig in der bezeichneten Stellung sind kurze Sylben als ultima oder
penultima cines Wortes: sparase nu, madhu piba, ratham ava, suasvayur upa,
na’ ushah etc.
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Messungen — man wird bemerken, dass in unserer Zu-
sammenstellung simmtliche mogliche Combinationen thatsich-
lich vertreten sind — entfernen sich doch von der jambischen
so fiihlbar, dass sie offenbar als einfache, nicht weg zu deutende
Abweichungen von der metrischen Norm aufzufassen sein
werden. Man hetrachte Reihen wic die folgenden:

ukshanniya vasinnaya

agne rathir adhvaranim

nl no rayim mahim indo

tuam soma pavaméanah.
Bedenkt man, wie die Verwendung solcher Reihen in der
spiiteren Zeit des Rigveda und in der folgenden Periode an
bestimmten Stellen des Verses eine immer weitere Aus-
dehnung und schliesslich eine eigne gesetzmiissige Regelung
gewinnt — wo doch Niemand Jamben, die nur mit den
Quantitiiten der Sylben etwas frei umspringen, wird annehmen
wollen —, so wird man auch hier die vorliegende Anomalie
nicht so ausdriicken, dass der Dichter Jamben gemacht habe,
die ihm nur annihernd gerathen sind, sondern dass er an
einer Stelle, die sonst Jamben verlangt, Versmaasse gebraucht
hat, die keine Jamben sind.

Wir gehen zur Betrachtung der vier ersten Sylben der
achtsylbigen Reihe iiber. Die prosodische Beschaffenheit
derselben moge durch folgende, etwa 1300 Padas umfassende
Zihlungen in umstehender Tabelle veranschaulicht werden.

Bei der Betrachtung dieser Zahlen driingt sich vor Allem
das Hervortreten der vier ersten Fille auf. Sie stehen sich
unter einander nahe, aber zwischen ihnen und den nichst-
folgenden ist ein weiter Zwischenraum; alle vier zusammen
erreichen fast die doppelte Summe der iibrigen zwolf. Jene

vier Fille nun treffen auf eben die vier Combinationen, bei
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|
Nr. Metrum I, 1-11 | VI, 5-7 11X, 1-24 | Summe
1 v-u- 50 ) 65 101 216
2 | --v- 51 | 51 85 193
3 --- 55 J 57 101 218
4 _———- o 58 106 935
5| v--v 10 95 24 59
6 ———v 15 116 21 52
7 v-vuu 7T 14 10 31
8 -——vv 10 ; 6 8 24
9 | vo-- 4 28 51 93
10 —v—— 37 29 32 98
1| ve-v 5 1 | 39
12 | —v-v w o1 1 36
|
13 vuv- 4 1 6
14 —vu- 5 4 16 25
1;’) R [— ] — \ — —_
]G —-_v v —_ I 1 R l

welchen die zweite und die vierte Sylbe zugleich Liingen
sind (Z-2-). Wir werden mit grosser Wahrscheinlichkeit
schliessen konnen, dass diese Sylben als Hebungen aunfzu-
fassen sind. So stehen also, wie dies auch offenbar eben als
das Natiirliche angesehen werden darf, den beiden Hebungen
des aus vier Sylben bestchenden Reihenausgangs in den vier
Sylben des Kingangs gleichfalls zwei Hebungen gegeniiber
(vivi_, oY), und es regiert hier wie dort der jambische
Rhythmus: nur ist derselbe im Reihenausgang insofern ein
intensiverer Beherrscher des sprachlichen gvduwiloueror, als
dort nicht nur die Hebung eine ILinge, sondern auch die
Senkung eine Kiirze zu ihrem Sitz verlangt, wihrend hier
die Quantitiit der Senkungssylben als gleichgiiltic behandelt

wird.
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Die Combinationen Y_-Y_ geben uns also Veranlassung,
die wesentlichen Lingen, welche Hebungen sind, von den
unwesentlichen, die auf Senkungen fallen und darum auch
Kiirzen sein kénnen, zu unterscheiden. Setzen wir fiir eine
Liinge der letzteren Art eine Kiirze, so lisst sich, da auf
diese Weise das Metrum seinem Wesen nach kein anderes
wird, fiir diese prosodische Combination dieselbe Vorliebe der
Dichter, also auch etwa dieselbe Hiufigkeitszifter erwarten, wie
fir die parallele Form mit der Linge!). Vertauschen wir
dagegen cine wesentliche Linge mit einer Kiirze, so lisst
sich von einer solchen Acnderung erwarten, dass sie durch
einen Unterschied in der ziffermissig zur Erscheinung
kommenden Geneigtheit der Liedverfasser den betreffenden
Combinationen gegeniiber characterisirt sein wird. Dass also
z. B. in dem Metrum - - -_ die zweite und dic vierte, nicht
aber ctwa die erste und die vierte Iiinge die wesentlichen
sind, giebt sich darin zu erkennen, dass in unserer Tabelle
den 235 Fillen von —-__ nahezu cbenso viele, nimlich 216
von v-v-, aber nur 25 von -co- gegeniiberstehen.

Wir glauben nun in dieser statistischen Betrachtungs-
weise auch das Mittel in der Hand zu haben, um bei den
weniger hiiufigen Sylbencombinationen die wesentlichen Liéngen,
d. h. diejenigen Liingen, welche Triger des Ictus sind, her-
auszufinden. Die zwdlf Fille (Nv. 5 —16 der Tabelle) ordnen
sich in ihrer oben gegebenen Reihenfolge zu zweimal sechsen,
so dass jedesmal die erste Sylbe beliebig eine Kiirze oder
cine Liinge sein kann; die stehend sich wiederholende unge-

fihre Gleichheit der Hiufigkeitszahlen?) ecines jeden Paares
1) Man kann sich leicht davon iiberzeugen, dass die Beschaffenheit des
Sprachstoffs eine irgend wesentliche Bevorzugung der Kitrzen oder der Lingen
nicht mit sich bringt.
2) Nur Dbei einem der Paare, den beiden Fillen ¥ _, versagt diese
Gleichheit; eben bei diesen kleinen Ziffern ist natirlich auf das richtige Er-
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weist darauf hin, dass dic beiden Fille einander coordinirt
sind, dass also, wie wir aus dieser Coordinirtheit glauben
schliessen zu diirfen, eine lange erste Sylbe, da fiir sie ebenso
gut eine Kiirze stehen kann, nie als Trigerin des Ictus auf-
zufassen ist.

Da nun, wie wir sahen, das vorwaltende Verhiltniss
dies ist, dass sowohl an zweiter wie an vierter Stelle eine
Linge steht, so haben wir jetzt successiv die Bedingungen
dieses Normalfalls zu verindern und die so sich ergebenden
Combinationen in der eben bezeichneten Weise zu priifen.
Wir beschiftigen uns also zuniichst mit den Fillen, in welchen
dic zweite Sylbe eine Kiirze statt der Liinge hat (Nr. 9—186).
Dieselben zerlegen sich auf den ersten Blick in zwei Gruppen.
Die Quantitit der dritten Sylbe ist hicr nicht mehr wie in
den vier Hauptfillen gleichgiiltig, sondern entscheidend:
siimmtliche Fille mit langer dritter (Nr. 9—12) gehen simmt-
lichen mit kurzer dritter (Nr. 13—16) an Hiufigkeit voran,
zum Theil sehr erheblich; auf der einen Scite haben wir die
Totalsumme 266, auf der andern 321). Wir stellen also das
Resultat hin: die 2weite, meist lange Sylbe erscheint auch
als Kiirze, aber dann wird an dritter Stelle der Liinge der
entschiedenste Vorzug gegeben.  Von den so sich ergebenden
vier Fillen Zo-2 behaupten wiederum, wie nicht anders zu

erwarten ist, die beiden Combinationen 2o - - den entschiedenen

scheinen der Durchschnittsziffer in der Statistik am wenigsten sicherer Verlass,
Bei den spiter mitzutheilenden Zahlen itber die ersten vier Sylben der Trishtubh-
Reihe ist das Verhiiltniss gerade nach der umgekehrten Richtung wie hier ver-
schoben. Uebrigens beruht die vergleichsweise grosse Summe der Fille von
— uu-— nur auf einem der drei Posten, den Fillen aus Buch IX, wo besonders
das 3. und das 15. Sakta mit dem stehend wiederholten Anfangswort esha auf
die Statistik von Einfluss gewesen sind.

1) Der Hauptposten der letzteren Summe scheint noch dazu ecin nur zu-
fiillligerweise verhiilltnissmiissig erheblicher zu sein: vergl. die vorige An-

merkung.
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-

Vorrang; die unter allen Umstéinden normale Linge an der
vierten Stelle iiberwiegt eben auch hier die Kiirze. Ob da-
gegen vv—_— oder —v——, ebenso andererseits ob .._. oder
-v-v steht, wird durch die Hiufigkeitsziffern unserer Tabelle
als irrelevant erwiesen. Was lehren uns nun die hier ge-
fundenen Resultate in Bezug auf die Vertheilung der Hebungen
und Senkungen? Aller Wahrscheinlichkeit nach doch dies,
dass die Hebung, dercn normale Stelle die lange zweite Sylbe
ist, bei kurzer zweiter ihren Sitz auf der dritten erhilt!), so
dass neben der regelmiissigen Form Z>Z:. sich als haupt-
siichlichste Nebenform Z. - ergiebt?). Ks wire in der That
bei der bloss quantitativen Betrachtung der Sylben schwer
abzusehen, warum die Form mit kurzer dritter neben der
kurzen zweiten - oo - nicht ebenso gut das nothige Gewicht
haben soll, wie andere Kormen, die sogar drei Kiirzen
enthalten (v-vo, vu-v). 'Wobhl aber wird es als eine
Forderung des rhythmischen Gefithls verstindlich, dass,
gewissermassen um das Gleichgewicht des Verseingangs zu
wahren, eine der mittleren unter den vier Sylben den
Ictus bhaben muss: und hierin wird die Erklirung des
bekannten, in der Sloka-Metrik noch schiirfer ausgeprigten

1) Wer Zihlungen iiber die Quantitit jeder Sylbe fiir sich anstellt, wird
bemerken, dass auch in der dritten die Liinge itberwiegt, obgleich nicht so ent-
schieden, wie in der zweiten und vierten. Man wird sich durch dies Factum
nicht an der Annahme jambischen Tonf{alls als des regelmiissigen fiir die ersten
vier Sylben irre machen lassen, wenn man die in dem hier Gesagten implicite
enthaltene Erkldrung des betreffenden Verhitltnisses sich vergegenwiirtigt: im
Normalfall (¥ _Y_) ist die dritte etwa gleich hidufig lang wie kurz; in den
wichtigsten der Nebenfille aber, bei kurzer zweiter, ist sie regelmissig lang.

2) Nach dem Gesagten bedarf es keiner besonderen Begrindung mehr, dass
als ' !, aber nicht z. B. als ‘. _ / _ aufzufassen haben; die

wir -~ - -

Huufigkeitsziffern der beiden respectiven Parallelformen, o __ und ____,
lebren das.

Oldenberg, Rigveda I. 2
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Gesetzes liegen, dass die zweitc und dritte Sylbe nicht
leicht beidel) als Kurzen erscheinen?).

Neben den Messungen Yo-- sind uns als secundire
Moglichkeit fiicr den Fall der kurzen zweiten die Metra Yo -
(Nr. 11. 12 der Tabelle) begeguet; sic fihren uns zur Er-
wiigung des Falles, dass die vierte eine Kiirze ist (Nr. 5—38,
11. 12. 15. 16). Hier stehen, wie sich crwarten lisst, die-
jenigen Fille voran, in welchen die zweite ihre normale Ge-
stalt hat; nicht minder aber zeigt sich eine entschiedene
Bevorzugung einer langen dritten: man wird daher vermuthen
diirfen, dass bei kurzer vierter die Neigung bestand, den
wegfallenden Ictus dersclben auf die dritte iibergehen zu

lassen3). Ncben der so sich ergebenden hiufigsten Form

v

roa

o stehen dann dicjenigen, bei welchen an zweiter oder
an dritter Stelle eine Kiirze zu derjenigen der vierten hinzu-

tritt: “v—v und Z-ov; d. h. doch wohl ZuZo und ZZou.

1) Dass dies schon im Veda vermieden wurde, zeigt sich besonders deutlich
auch in der durch das Metrum beherrschten Wabl gewisser Formen mit langem
Schlussvocal statt der gewdhnlicheren Kiirze: vergl. unten unsern Abschnitt itber
diese » Verlingerungen«.

%) Vergl. iber die Abneigung gegen die Metra ¥ _ o Y meine Bemerkungen
ZDMG. XXXV, 187 A. 2;: XXXVII, 63 A. 1; Jacobi, Ind. Studien XVIT, 447 fg.
Jacobi begriindet jene Abneigung damit, dass der achtsylbige Pida aunf diese
Weise »den Rhythmus der Jagati erhalten hiitte Yool vu—u—u=-¢. Ich
finde dies nicht itberzengend. Einmal wird dadurch nicht erklirt, dass die
gleiche Abneigung auch im Kingang des elf- und zwdélfsylbigen Pdada herrscht.
Sodann kann doch, wenn Jacobi die Jagati vergleicht, dieselbe oftenbar nur in
ihrer Gestalt mit achtsylbigem Versausgang, d. h. mit der Cisur nach der vierten
Sylbe, herangezogen werden; die letaten acht Sylben einer Jagati, welche die
Ciisur nach der fiinften Sylbe hat, liegen von der Vergleichbarkeit mit dem
Gayatri-Pida weit ab. Warum wird dann aber in diesem Pida eben der
Rhythmus ¥ o _, warum nicht vielmehr ¥ _ _, welches eine viel hiufigere
Gestalt der Sylben 5-8 in jener Form der vedischen Jagati ist (ZDMG. XXXVII,
61), perhorrescirt?

3) Unsere Zahlen lehren iibrigens, dass die Abneigung gegen zwei Kiirzen
in 111 und IV geringer war, als gegen Kirzen in Il und II1. Vergl. auch den
Abschnitt iber die metrischen Verlingerungen.
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Man wird sich der Wahrscheinlichkeit nicht verschliessen
konnen, dass hier Formen mit nur ecinem Ictus statt der
gewdhnlichen zwei vorliegen. Dass im Einzelnen die Reci-
tation gelegentlich auch eine Kiirze der rhythmischen Geltung
ange.m‘ihert habe, welche der Regel nach offenbar nur einer
Linge zukam, muss, wie schon bemerkt wurde, wohl als
moglich gelten (vergl. oben Seite 11)'). Darum wird man
aber doech anzunchmen haben, dass im Ganzen Typen wie
Y_ovv und Zo-v, die offenbar als solche gefiihlt und an-
erkannt waren, bedeuten, was sie zu bedeuten scheinen und
was in ihnen zu sehen wir uns nicht davch rein aprioristische
Erwiigungen hindern lassen diicfen.  Was berechtigt uns, der
Wandelbarkeit des Rhythmus, welche an dieser Stelle weg-
znleugnen nicht angeht, nach eignem Ermessen Grenzen zu
ziehen, die aus den vorliegenden Materialien sich schlechter-
dings nicht erweisen lassen? Warum kann cine Messung mit
nur einem Ictus in der ersten Reihenhiilfte, wie voZoozo”
(z. B. pavamina ruci-ruci) dem indischen Ohr nicht ertrig-
lich gewesen sein, wie sie es dem unsrigen ohne Zweifel ist?

Es muss noch daraut’ hingewiesen werden, dass, wiihrend
im Allgemeinen die Liénge an zweiter Stelle eine viel festere
Heimath hat, als an dritter, doch bei kurzer vierter die
Formen Zc_C nicht nur gleichberechtigt, sondern bevorzugt
neben Z_co stehen: offenbar schien sich, um das sonst auf
der zweiten und vierten ruhende Gewicht allein zu tragen,
die dritte in ibrer Mittelstellung besser zu eignen als die
zweite 2),

1) Dass diese Mdoglichkeit sich im Reihencingang in wesentlich grésserer
Ausdehnung verwirklicht habe, als wir oben fiir den Reihenausgang vermatheten,
werden wir nicht leicht glauben: sonst witrden Formen wie oo, —wowo iN
unsrer Tabelle eine andre Rolle spielen.

%) Wir konnen als Regel hinstellen: um als alleinige Linge das Gewicht
des ganzen Reiheneingangs zu tragen, ist am hesten die dritte qualificirt, dem-

2*



20 Die Metrik des Rigveda.

Dass die letzte noch iibrige Maglichkeit fiir den Fall
der kurzen vierten, Zoo., nahezu ganz ausgeschlossen ist,
versteht sich nach den Bemerkungen, welche oben iiber die
Combinationen mit kurzer zweiter und dritter gemacht worden

sind, von selbst.

Ueberblickt man die Gesammtheit der an unsre Tabelle
bier angckniipften Erorterungen, so siehit man zuvorderst, wie
der Begriff des Fusses hier durchaus unanwendbar ist.
Was sich gleich bleibt, ist zuniichst nur die Sylbenzahl; es
konnen vier Lingen, es kann auch cine Linge mit drei
Kiirzen sein.  Und einer ausgedehnten Mannichfaltigkeit fihig
ist auch die Vertheilung der Icten. Denn man wird in unsern
Austithrungen ecine, wie ich hoffe, hinrcichende Begriindung
finden fiir dic Auffassung, dass im Reiheneingang nicht ein
feststehender Rhythmus sich einem beliebigen Substrat von
langen oder kurzen Sylben aufzwingt, sondern dass die
wechselnden prosodischen Gestaltungen das Gewand wechseln-
der Rhythmen sind !). ILiisst es sich auch tiberhaupt denken,
dass, withrend sich doch im Reihenausgang ein strenges Gee-
fubl in Bezug auf die vom Rhythmus erforderte metrische
Materie kund gicbt, im Eingang ein Hineinpressen jedes be-
liebigen Inhalts in eine und dieselbe Form ertriiglich schien?
Und welchen Sinn haben die von uns entwickelten Thatsachen
in Bezug auf die Geltung der verschicdenen Sylbencombi-

nitchst die zweite, also die beiden Mittelsylben. Wenig dazu gecignet ist die
vierte, ungeeignet die erste, Reiheneingiinge ganz ohne Liinge mag es wohl
geben, aber gewiss nur in verschwindender Seltenheit.

1) Man vergleiche die verschiedenen Typen der eddischen Kurzzeile (Sievers,
Proben einer metr. Herstellung der Eddalieder, S.8): ‘¥ Y YV vV
u.s. w. An die vedische Abneigung gegen den Typus _ _ _ _ erinnert es, wenn
man findet, dass in der Edda wie in der angelstichsischen Poesie (Sievers a, a.0. 2)
der Viersylbler die Form ~YY_  nur so zulidsst, dass auf eine der beiden

Senkungssylben ein Nebenton fillt.
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nationen, weun der Rhythmus hier gegen die Quantititen des
Textes gleichgiiltiz war? Welchen Sinn hat insbesondere
das Erforderniss einer langen dritten bei kurzer zweiter, wenn
auch eine kurze zweite fiir den Ictus dasselbe leistete wie
cine, Linge? Wir verweisen hier noch auf die spiter zu
gebende Erérterung des Reiheneingangs derjenigen Trishtubh-
und Jagati-Reihen, welche die Césur nach der fiinften haben:
die stehend auftretende Liinge an fiinfter Stelle bei kurzer
vierter Sylbe (wihrend an sich die fiinfte ithrem Wesen nach
prosodisch durchaus indifferent ist) wird einen weiteren Beleg
fir unsere Auffassung ergeben, dass statt einer regelinissig
vorhandenen Linge in gewissen Fillen derart eine Kiirze
cintritt, dass die Function jener Liange auf eine benachbarte
Sylbe, die jetzt als Linge zu erscheinen hat, iibergeht —
und dicse Function, worin anders kann sie bestanden haben,
als in dem Tragen des Ictus?

Kurz zusammengefasst also scheint mir der Standpunkt,
den die vedische GAyatri in Bezug auf den jambischen
Rhythmus einnimmt, der folgende zu sein. Dicser Rhythmus
liegt in der zweiten Hailfte der Reibe offen zu Tage. In der
ersten Hiilfte kann er ebenfalls offen, er kann aber auch so
zu sagen latent vorhanden sein: latent, d. h. in der Weise,
dass die jambische Vertheilung der Icten in freierer Hand-
habung durch gewisse andre Vertheilungen vertreten wird,
die sich, indem vom Reihenende her Licht auf sie fiillt, eben
als Vertretungen des jambischen Rhythmus oder als auf ihn
hinarbeitend erweisen. Die Forderung gleicher Entfernung
der Icten von einander wird dabei nicht erhoben; in dieser
Hinsicht macht sich eine Freiheit bemerklich, die sich in der
spiteren vedischen und nachvedischen Zeit zur bewussten
Ausschliessung allzu gleichmissiger Wiederkehr der Hebungen
entwickelt. Aber innerhalb der gestatteten Ungleichheit der
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Bewegung erinnert doch auch im Reiheneingang die un-
wandelbar festgehaltene Zahl der vier Sylben, die wenigstens
tberwiegend festgehaltene Zahl der zwei Hebungen und end-
lich das ausgepriigte Vorherrschen der Formen Z_Y_ den
Hérer bestindig daran, dass sich der Vers im Fahrwgsser
des jambischen Rhythmus befindet, zu welchem dann der
Reihenausgang immer von Neuem zuriicklenkt.

Liegt es auch hier im Allgemeinen ausserhalb unsrer
Aufgabe, die Entwicklung der metrischen Formen des Rigveda
in die spiitere Literatur hincin zu verfolgen, so moge doch
ein kurzer Hinweis daraut gestattet sein, welche Wandlungen
in Bezug auf den Eingang der achtsylbigen Reihe z. B. in
den Zihlungen Fausbo6ll’s zumm Dhammapadal) zur Er-
scheinung kommen. Durchaus ist hier die Coordinirung der
vier Formen mit langer zweiter und vierter Sylbe und ihr
Vorrang als der eigentlich normalen Metra umgestossen.
Andre Combinationen treten in den Vordergrund: das Metrum
-v-- geht dreien jener vier Formen zum Theil recht erheb-
lich, das Metrum -o_-o zweien dersclben, —-— und vu--
wenigstens einer derselben an Hiufigkeit voran. Wir fragen
nicht, welches di¢ positiven Tendenzen waren, die diese weit-
gehende Umwilzung gegeniiber den in unsrer Tabelle darge-
stellten Verhiltnissen bewirkt haben: es geniigt uns hier, das
Zuriickweichen der urspriinglich herrschenden  jambischen
Messungen (2-Z_) gegeniiber andern Formen zu constatiren.
Diirfen wir vermuthungsweise den Process, den wir hier
zwischen Rigveda und Dhammapada wirken sehen, auch in

1) S. 489 seiner Ausgabe.~ Man muss natiirlich die Zablen der ersten, nicht
der dritten Sylbentetras der Anu-htubh-Zeile zur Vergleichung wihlen wegen der
speciellen Beschridnkungen, welchen die letztere in buddhistischer Zeit unter-
worfen war, damit der Zeilenausgang nicht mehr als zwei Jumben erhielt (vergl.
ZDMG. XXXVII, 64).



Die Géiyatri. 23

die Zeit der dem Rigveda voranliegenden Vorgeschichte
zuriickverlegen? Dann wiirde die im Rigveda erscheinende
Herrschaft der Jamben sich nur als der Rest ciner ilteren,
noch weitergehenden Alleinherrschaft derselben — zu ver-
stehen allerdings unter Maassgabe dessen, was oben (8.7
itber den unausgeprigten Character der alten Rhythmen ge-
sagt ist — herausstellen ). Doch wir haben hicr die Grenzen,
welche unsre Vermuthungen inne zu halten gut thun, erreicht

oder vielleicht iiberschritten.

Dic vorherrschende Form des Verses Gayatri ist aus
drei 2) achtsylbigen Padas der von uns entwickelten Gestalt
gebildet ?).  Verhiltnissmiissig selten, aber doch durch die
Uebercinstimmung einer Reihe von Liedern und Strophen als
cine in der vedischen Poesie feststchende metrische Form ge-
sichert, ist einc Gayatri von durchaus abweichendem Be

wie sie z. B. in folgendem Verse (VIII, 71, 1) vorliegt

tuam no’ 4gne mcthObhlh
pahi visvasyd’ ar&teh

- v - - S ~
uta dvisho martiasya.
1) Wenn wir im Eingang der vedischen Gayatri neben L . 2. B. _~
und andererseits ctwa _ - . antreflen, so wird man vermuthen dirfen, dass d

Abweichungen der beiden Jetzteren Messungen von der ersten insofern verschiedene

historische Geltung besitzen, als das Schema ‘ _ . mit seinen Lingen an
erster und dritter Stelle den strengen jamnbischen Standpunkt nicht erreicht, das
Schema , , 2 £ mit seiner Deplacirung der crsten Hebung ihn aber — so weit er
im Reihenemgang tiberhaupt erreicht worden ist — bereits wieder verlassen hat.

3) Verse aus zwei Giyatri-PAdas finden sich nur in dem einen Trica IX,
67, 16-18. Ueber GAyatri-Pentaden und Hexaden wird unten gesprochen.

3) Die itberlieferte Zerlegung der Gayatri durch den hinter dem zweiten
Pada stehenden Hauptabschnitt sehe ich als dem urspriinglichen Wesen des Verses
fremd an und halte den Abschnitt zwischen den beiden ersten Pidas fiir nicht
grosser und nicht kleiner als denjenigen zwischen den beiden letzten. Offenbar
ist das tberlieferte Avasina der GAyatri eben nur dem von Anushtubh,
Trishtubh etc. nachgebildet.
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Das in die Augen fallende Characteristicum dieser Padas ist
die lange vorletzte Sylbe; ihr pflegt, mit etwas geringerer
Regelmiissigkeit, eine Kiirze voranzugehen, so dass der Vers-
ausgang ein dem trochiischen Rhythmus sich anniherndes
Geprige empfingt. Ich gebe die Zahlen aus VIII, 2, ,1-39
(mit Nichtberiicksichtigung der Fille, wo ein zweisylbig zu
messender Vocal erscheint; 117 Padas), und aus VIII, 16
(mit Weglassung des sehr unregelmissigen neunten Verses;

33 Padas).

Erster Pada Zweiter Pada Dritter Pada
— oy | e e == — Summe
Vi, 2 VUL, 16 [ VIIL 2 \VIIL, 16| VIIL, 2 |VIIL, 16
Vorletzte kurz 2 1 2 6 1 6 24
Vorletzte lang 9 30 9 30 10 l 32 120
rittletzte kurz 9 18 9 24 T 029 96
‘ttletzte lang 2 21 2 13 4 9 51

Man sieht, dass hier auch nicht annihernd dieselbe

JIméssigkeit errcicht wird, wie in den Gayatriversen mit

schem Ausgang. Die viertletzte Sylbe lasst sich iiber-

t nicht mehr zu dem metrisch einigermaassen bestimmten

al der Reihe rechnen; die ersten vier Sylben scheinen
ieselbe Gestalt zu haben, wic sie bei der jambisch aus-
gehenden Form der Reihe beschrieben worden ist. Hiufig
dringen iibrigens Padas oder ganze Verse jener gebriuch-
licheren Form in Lieder ein, welche im Allgemeinen den
trochdischen Ausgang zeigen, und iberhaupt pflegen Ano-
malien aller Art dem Metrum eben jener Lieder ein besonders
buntes Aussehen zu verleihen.

Dass diese Gestalt der Gayatri sich aus der so viel
schirfer ausgeprigten, in ihrem Rhythmus ihr direct entgegen-
gesetzten jambischen Form als eine Abart entwickelt habe,
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mochte ich bezweifeln. Wenn man die metrischen Reihen
des Veda ansiebt als im letzten Grunde hervorgegangen aus
Reihen, die nur nach ihrer Sylbenzahl, nicht aber nach der
Quantitit der Sylben bestimmt waren, und deren Rhythmus
auch, nicht stark genug war, um Weiterentwicklungen nach
verschiedenen Richtungen auszuschliessen, so wird man
geneigt sein, die trochiische achtsylbige Reihe, wenn diese
Bezeichnung der Kiirze wegen gestattet ist, als eine neben
der jambischen Form stehende, von dieser unabhingige
Entwicklung der urspriinglichen prosodisch-indiffcrenten acht-
sylbigen Reihe anzuerkennen. Die geringe Ausdehnung des
zu metrischer Bestimmtheit gelangten Theiles der Reihe und
der sehr wenig intensive Character dieser Bestimmtheit
scheinen mir Zeichen der Alterthiimlichkeit zu sein, durch
welche dies nicht sehr beliebte, in seiner Entwicklung, wie
ich meine, auf einem frithen Stadium stehen gebliebene Metrum
sich von den iibrigen Versmaassen des Veda merklich unter-
scheidet: aber so weit ruht doch dieses mit jenen auf gemein-
samem Boden, dass seine Unbestimmtheit den vedischen
Forscher warnen wird, die wenn auch immerhin gréssere
Bestimmtheit jener nicht mit Maassstaben zu messen, deren
Anwendbarkeit auf die vedische Poesie wir liugnen miissen.

Die Stellen, an welchen die trochiische Gayatri im
Rigveda erscheint, sind die folgenden: I, 3, 4; 22, 11; 27, 1-6.
10-12; 30, 13-15; 38,7-9; 41,7-9; 43,7-9; 90, 1-5; 11, 6 (in
mehreren Versen dieses Liedes); 111, 40, 3; 41, 3. 8; IV, 55, 5 (?);
V, 19, 1. 2; 68, 2-5; 70; 82,7-9; VI, 16,25-27; 61, 10-12; VIII,
2, 1-39 (der einzige lingere Abschnitt dicser Art); 3, 211);
7, 30 (?). 32-35 (metrisch sehr bunt); 16; 71, 1-9; 79; 81; 94, 2;
95, 711); IX, 62, 4-6; 66, 16-18; X, 20, 2-8; 185.

!) Eine Anushtubh, die doch ihrom Wesen nach in diesen Zusammenhang
2u gehdren scheint.



26 Die Metrik des Rigveda.

Die aus zwei mal zwei achtsylbicen Padas gebildete
Strophe ist die Anushtubh!). Sie steht in der ilteren
Periode der vedischen Poesie an Beliebtheit weit hinter der
Gayatri zuriick.  Spiter schlidgt dies Verhiltniss in das Gegen-
theil um, und wihrend die Gayatri mechr und mehr ver-
schwindet, schickt die Anushtubh sich an, Schritt fiir Schritt
sich weiter entwickelnd, zur vornehmsten Form der indischen
Verskunst zu werden 2).

Der Pada der ilteren vedischen Anushtubh ist eben
jener achtsylbige Pida mit jambischem Ausgang, den wir
oben beschrieben haben:

A yas te sarpirasute
agne sam asti dhayase
aishu dyumnam uta sravah

4 cittam martieshu dhah.

Mit der Zeit beginnt sich hier nun in immer fithlbarerer
Weise ein Gegensatz zu entwickeln, wie wir ihn in kaum
merklichem Keime auch auf dem Boden der Gayatri auf-
gewiesen haben: der erste und dritte Pida des Anushtubh-
Verses, oder kiirzer der erste Pada jeder Anushtubh-Vers-
hilfte — denn dic durch die Natur der Sache gegebene
engere Zusammengchorigkeit von je zwei Padas zu einem
Hemistich bt jetzt auch auf dic metrische Gestalt der ein-
zelnen Padas ihre Wirkung aus — fingt an sich von der

1) Der Name bedeutet doch wohl einen Vers, deasen Gang von stubhas oder
stobhls begleitet (»anu«) ist, d. h. von solchen Jauchzern oder Interjectionen
(auho, hdu cte.), wie die Liedgestalt der SAman sie hiiufig zeigt. Man vergleiche
z. B. den Anushtubh-Vers, dessen Gesangform im Sadmaveda, ed. Bibl. Ind. I,
p. 239, mitgetheilt ist. Auf jeden Pada desselben folgen Interjectionen wie
iyaiyAhai u. dgl. Aehnliches findet sich sehr hidufig. — Anders Yéska VII, 12,

3) Zum Folgenden vgl. meine Bemerkungen ZDMG XXXVII, 62 fgg., Jacobi,
Ind. Studien XVII, 447 fg.
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strengen Behandlung des jambischen Ausganges bald in ver-
einzelten Fillen, bald hiiufiger zu entfernen, wihrend im
schliessenden Pada jedes Hemistichs die alte Regel nicht nur
aufrecht erhalten, sondern sogar mit verstirkter Strenge
durchgefithrt wird. So entsteht cine grossere Mannichfaltig-
keit des Tonfalls: neben Hemistichen, welche in ihrer ersten
so gut wie in ihrer zweiten Hilfte jambisch schliessen, treten
solche auf, die cin Widerspiel zwischen nicht jambischem
oder doch nicht rein jambischem Ausgang der ersten Hilfte
und jambischem Ausgang des Ganzen offenbar nicht ohne
Absichtlichkeit herbeifiihren?). Als Lieder, welche uns diese
Entwicklung in ecinem ihrer frithesten Stadien zu beobachten
erlauben, werden wir 1X, 112 und X, 60, 7-12 2) betrachten
diirfen. Von den 16 Pidas des ersten, den 24 des zweiten
gehen 14 resp. 20 jambisch aus; die Ausnahmen sind
1X, 112, 2 jaratibhir oshadbibhih
4 scpo romanvantau bhedau
X, 60, 7 Subandhav chi nir ihi
10 yamad aham vaivasvatat
11 niag vato’ ava viti

12 ayam me hasto bhagavan.

Diese Padas stehen simmtlich, mit alleiniger Ausnahme
von X, 60,7 (der in der Recitation sehr wohl der jambischen
Messung angendhert worden sein kann), an der ersten
Stelle eines Halbverses; sic zeigen uns somit die Neigung
der vedischen Dichter, dem ersten Pada eine eigene Rolle

zuzuweisen, in ihrem Entstehen, noch weit tiberwogen von

') Man vergleiche den characteristischen Schluss des finften und Anfang des
sechsten Verses in X, 135: anudeyi yathibhavat, yathibhavad anudeyi.

?) Das Metrum von IX, 112 wird als Pankti angegeben, aber denken wir
den Refrain indriyendo pari srava fort, so erhalten wir Anushtubh. Aehnlich
X, 60, 8. 9.
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dem Festhalten an der alten Gewohnheit, welche den ersten
Pada dem zweiten gleich macht?).

Ein folgendes Stadiumn dieser Entwicklung zeigt uns das
Ende des ersten Pada in einer Gestalt, in welcher das Ueber-
gewicht der Jamben verschwunden ist und neben ihner alle
andern Messungen ohne Ausnahme zugelassen werden. Man
braucht in Licdern dieser Gattung in der Regel nicht allzu
weit zu lesen, um alle nur denkbaren Gestalten der Sylben 5-8
eines jeden Hemistichs vertreten zu finden. Die folgenden

Zahlen werden die Beschaffenheit dieser Sylben veranschau-

lichen:
e | 5,85 000 XX XX XX e
T N

N 4 11 8 4 3 423 39
Y T 06 i3 — 5 2 — 3 26
- 3’4%35-‘—— 1l 13
——X 3 — 6 2 2 2 e 18
-z 3 2 L — 2 - =2 - 9
S I R R T T - T N B 42
-t e e 6
VI 3 T 15

Dass in dieser Regellosigkeit doch gewisse Tendenzen
herrschen, in welchen Regeln einer spiteren Zeit priaformirt

sind, kann einer aufmerksameren Betrachtung nicht entgehen.

1) Es sei etwa noch auf VIII, 8 hingewiesen, welches Lied in 92 Padas
nur 6 mal vom jambischen Ausgang abweicht: unter diesen 6 Fidllen sind 2 erste
und 4 zweite Padas. Ein Analogon auf dem Gebiet der Gayatri scheint mir
1X, 5 zu enthalten. Dieser der Verszahl nach sich aus der Reihenfolge sciner
Umgebung entfernende und auch in seinem Inhalt (der rein spielerischen Ueber-
tragung der Apri- Anrufungen auf Soma) fir sich allein stehende Hymnus ist in
auffallender Weise reich an Abweichungen von dem jambischen Schema; die-
gelben betreffen 5mal den ersten, 2mal den dritten Pida; ausserdem haben in
dem Anushtubh-Verse 10 die Pidas 1 und 3 nicht jambischen Ausgang.
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Vergleicht man die vorstehende Tabelle mit den oben (S. 10)
mitgetheilten Zahlen iiber die Irregularititen der Sylben 5-8
in Gayatri-Padas des alterthiimlicheren Styls — Irregulari-
titen, wie sie ganz #hnlich, nur in geringerer Hiufigkeit,
sich auch jetzt im schliessenden Pida des Hemistichs
fortsetzen — so weist die Héaufigkeit der verschiedenen Metra
in der einen und in der andern Tabelle characteristische
Unterschiede anf. Oben war unter allen Abweichungen von
der jambischen Norm die Gestalt ...~ am hiufigsten
erschienen, etwa so oft, wie alle iibrigen Formen zusammen-
genommen. Hier nimmt dasselbe Metrum eine ziemlich unter-
geordnete Stellung ein; an der Spitze der Abweichungen von
der jambischen (restalt steht vielmehr, diese auch jetzt noch
immer hiufigste Gestalt an Haufigkeit nahezu erreichend, der
Antispast «--¥: der jambisch anhebende, aber fast gewaltsam
im Zusammenstoss zweier Lingen zu trochiischem Rhythmus
umbiegende Fuss, welchen die spitere Metrik bekanntlich zu
fast ausschliesslicher Geltung an dieser Stelle des Verses
erhoben hat. Dem Antispast zuniichst folgt der Fuss - -_~,
der gleichfalls mit seinen zusammenstossenden Liingen zu den
Jamben des Versausgangs in fiihlbarstem Contrast steht.
Die seltensten Metra unserer Tabelle, = __<, sind auch in
der spiiteren Metrik an dieser Stelle ganz oder nahezu unge-
brauchlich. So erweist sich die scheinbare Regellosigkeit,
welche unsere Zahlen beherrscht, in der That in ihren Ab-
weichungen von der Regellosigkeit unserer fritheren Beob-
achtungsreihe — mit der sie trotzdem unzweifelhaft zusammen-
hiingt -——, als die Vorstufe neuer Geregeltheit; das spitere
villige Verschwinden der Fiisse 2 -, welche schon hier
ein so viel beschriinkteres (rebiet zeigen, als ihnen urspriing-
lich zukam, sodann das spitere weitere Hervortreten der

schon hier so bevorzugten Fiisse o--< hat dem aus der
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Anushtubh hervorgegangenen Hauptversmaass der nachvedi-
schen Poesie seinen Character gegeben, dem epischen Sloka.
Wir miissen die Beschreibung der jitngeren vedischen

Anushtubh noch dadurch vervollstindigen, dass wir dieselbe
Abneigung gegen ein allzu monotones Hervortreten jambigcher
Metra, die wir im Ausgang des ersten Pada beobachteten,
noch an einer andern Stelle nachweisen: in den Eingangs-
sylben des zweiten Pada.  Den jambischen Ausgang, welchen
dieser Pida zu allen Zeiten verlangt hat, strebte man jetat
zugleich zu begrenzen und hervorzuheben, indem man sich
gewodhnte, unmittelbar vor jenen Jamben durchaus nur nicht-
jambische Maasse anzuwenden. So verstiirkt sich jetzt in der
dritten Sylbe dieses Pada das alte Vorherrschen der Linge;
findet sich an jener Stelle doch eine Kiirze, so ist auch die
vierte Sylbe kurz, damit die Jambenreihe des Schlusses nicht
iiber Gebithr anwachse. In den beiden oben erwiihnten
Abschnitten 1X, 112 und X, 60, 7-12, welche den hier von
uns beschriebenen Typus im Entstehen zu zeigen schienen,
lisst sich dies Gesetz noch nicht beobachten; hier finden
sich zweite Pidas wie

hiranyavantam icchati

Subandhav ehi nir ihi

Jivatave na mrityave

ayam siviabhimarsanah.

Aber es kann kein Zufall sein, wenn in den Liedern, die
in der letzten Tabelle vereinigt sind — mit Ausschluss des
etwas nachliissiger behandelten Hymnus X, 137 —, sich in
156 Halbversen Jamben, die dem jambischen Ausgang unmittel-
bar vorangehen, nur an zwei Stellen finden:

X, 85,12 viano’1) aksha’ ahatah
97, 3 pushpavatih prastivarih.

1) Die Schlusssylbe dieses Wortes ist eine Kiirze; s. die Darstellung des Sandhi.
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Schliesslich miissen wir hinzufiigen, dass, so sicher
Anushtubh-Verse der cben beschriebenen Gestalt, mit der
Beseitigung der Alleinherrschaft jambischer Maasse am Ende
des ersten und dritten Pada, auf die jiingste Periode der
Rigveda-Poesie zuriickgefiilhrt werden diirfen, doch keines-
wegs'umgokehrt mit der gleichen Sicherheit fiir Anushtubh-
Lieder, welche jene moderne Eigenthiimlichkeit nicht zeigen, .
eine dlterc Entstechungszeit behauptet werden darf.  Viel-
mehr dauerte neben der Neigung, Verse jener neu er-
fundenen Art zu bauen, auch die Kenntniss und die
gelegentliche Anwendung des alten Anushtubh-Typus fort.
Man vergleiche z. B. X, 134; 141; 1435 1525 1765 179, 1,
welche Lieder Niemand versucht sein wird fiir ilter zu
halten, als die zahlreichen Anushtubh-Hymnen des mo-
dernen Typus, welche sich in denselben Partien der Lieder-

sammlung finden.

Dic Hymnen resp. Verse, in welchen mir die jingere
Anushtubh-Form vorzuliegen scheint, sind die folgenden:
L, 50, 10-13; 126,6; 158,6; 164,515 187 (?); 191; 111, 24,1 (??);
29, 10. 125 33, 13 (?); 53, 225 1V, 57, 4. 75 V, 40, 5. 95 G1, 5(?);
18, 6fgg.; VI, 47, 23; 75, 13. 15-17. 195 VII, 55, 5-8; VIII, 8
(s. oben S.28, Anm. 1); 47 (Schluss des Hymnus); 69 (Anfangs-
form dieses Typus); 91, 7; 100, 5. 9; 1X, 67, 31-32; 112 (s.
oben); 113; 114; X, 14, 13. 165 19; 24, 4-6; 263 58; 60, 7-12
(s. oben); 62,55 72; 855 90; 97; 109, 6. 75 126 (?); 135-137;
142, 7. 8; 145; 146; 151; 154; 155; 159; 161,55 162-164; 166;
173; 174; 184; 190; 191. Man sieht leicht, wie auch in
der Vertheilung dieser Stellen innerhalb der zehn Manda-
las  sich der modernere Character der metrischen Form
widerspiegelt.
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Verse von mehr als vier Géayatrireihen.

Die hiufige Form des aus fiinf GAyatrireihen ge-
bildeten Verses (Pankti) tritt iiberwiegend in der Art auf,
dass der fiinfte Pada als die Erweiterung eines an sich aus
vier Padas bestehenden Verses characterisirt ist1). Bald
kehrt in einem ganzen aus Pentadenversen bestehenden Liede
jedesmal der fiinfte Pada Vers fiir Vers als Refrain wieder;
bald steht am Schluss eines Anushtubh-Liedes eine Pankti,
welche den vierten Pidda mit einer unbedeutenden Variation
an der fiinften Stelle wiederholt?). KEin ganzes Panktilied
ohne den Refrain-Pada findet sich nur einmal, I, 81; etwas
hiufiger begegnen Pankti-Schlussverse, bei denen der fiinfte
Pada nicht in dem beschriebenen Verhiltniss zum vierten
steht 3), Abgeseben von diesen typischen Fillen des Pankti-
Liedes und des Pankti-Schlussverses sind Panktiverse selten.
Einigemal finden sie sich sporadisch inmitten von Anustubh-
liedern, in weclchen gelegentlich ein einzelner Vers iiber die
Liange von vier Pidas hinaus zu der von fiinf Padas an-
wichst 4), Sonst sind als Sitze von Panktis nur noch solche

metrisch buntscheckige Texte wie VIII, 69 (Vers 11. 16) und

1) Daber ist die regelmiissige Stelle des Avasina im traditionellen Text, zu
welchem die Betrachtung der Siunes- und Coustructionsabschnitte durchaus
stimmt, nach dem zweiten, nicht nach dem dritten Pada. Dem entspricht es
auch, wenn einigemal Reihen auf einander folgender Panktis die drei letzten
Péidas mit einander gemein haben: I, 29; VIII, 31, 15-18; 35, 22-24; X, 60, 8.9.

2) Beispiele fir den ersten Fall: 1, 80. 82. 105: V, 6. 75. 79 etc.; fur den
zweiten Fall V, 7, 10; 18, 5; 20, 4 etc ; #bnlich nach vorangehender Gayatri:
VIII, 56, 5. — Es verdient bemerkt zu werden, dass alle Arten von Pentaden-
bildungen im funften Maudala besonders beliebt sind; vergl. auch den Abschnitt
tiber Trishtubhb - Pentaden.

3V, 9,7 ete. — X, 184, 7 findet sich eine solche Pankti am Schluss
eines Liedes, dessen Verse aus je 6 Giyatri-Pidas bestehen.

4V, 9,6; 10, 4; 52, 6. Durch textkritische Mittel wird die Unebenheit
nicht beseitigt werden diirfen: man beachte, dass alle drei Stellen in dem zu
Pentadenbildungen am meisten ueigenden Mandala stehen. — Ein etwas andrer
Fall liegt VIII, 91, 1.2 vor.
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hesonders Danastutis (V, 52, 161). 17; VIII, 5, 375 19, 372); 46,
21. 24. 325 56, 5) hervorzuheben.

Verbindungen von sechs (gelegentlich sieben) Gayatri-
Reihen finden sich natiirlich fast nur so, dass ein kiirzerer
Vers, durch einen Refrain erweitert erscheint. So bestehen
die Lieder VIII, 47 und X, 134, 1-6 aus Anushtubh-Versen,
deren jeder einen Refrain von noch zwei achtsylbigen Padas '
(der zweite den ersten variirend) hinter sich hat. In X, 133
folgt ein eben solcher Refrain (jedoch ohne das Variiren) auf
einen Grundbestandtheil von bald vier (Vers 4-¢), bald finf
(Vers 1-3) achtsylbigen Reihen, so dass theills Hexaden, theils
Heptaden entstehen. In VIII, 39-41 sind Pentaden durch den
Refrain nabhantdm anyake same zu Hexaden erweitert 3).
X, 59, 8-10 sind Hexaden, deren drei letzte Padas (der zweite
den ersten variirend) den Refrain bilden*). — Hexaden ohne
refrainartige Wiederholung licgen nur in den Schlussversen
zweier Anushtubh-Tieder vor, V, 86, ¢; X, 166, 5; der sechste
Pada ist beidemal eine Variation des fiinften. — Liéngere
Reihen achtsylbiger Padas (wie es scheint sieben, sieben und
finf) bilden auch den Grundbestandtheil der Mahanamni-
Litanei (Ait. Ar. IV; Samav. vol. II p. 366 feg. Bibl. Ind.); sie
sind mit Einfigungen, welche der indischen Tradition?) als

solche bekannt sind, in verschiedenen Versmaassen ©) durchsetzt.

) Hier ist es, ganz entsprechend wic bei den Trishtubh-Pentaden V, 41,
16. 17, der zweite, nicht der vierte Pida, an welchen die variirende Wieder-
holung ankniipft. Daher steht in diesem Falle das Avasina mit Recht nicht
nach dem zweiten Pida, sondern nach dem dritten.

2) Wie es scheint, bildet diese Pankti die zweite Ililfte cines eigenthiim-
lichen Pragfitha. Vergl. Pratigikhya 1009. 1010.

3) VIII, 40, 2 liegt sogar eine Heptade vor.

4) Vers 8 hat einen Pada weniger.

%) Siehe LityAyana VII, 5, 9: Schol. Paific. Br. XIII, 4, 2, und vergl. Ind.
Stud. VIII, 8.

%) Kein Metrum kann ich in dem Eingang der Litanei entdecken: vidi
maghavan vidf giatum anu samsisho disal.

Oldenberg, Rigveda 1. 3
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Ueberzihlige und unterzihlige Formen der acht-
sylbigen Reihe.

Dass die vedischen Dichter iiber den Verdacht erhaben
seien, gelegentlich Padas mit zu viel oder zu wenig Sylben
verfasst zu haben, wird nicht leicht behauptet und noch
weniger bewiesen werden.  Man vergleiche etwa das Ver-
fahren der buddhistischen Monchsdichter oder auch der ge-
ringeren Versschmiede aus dem classischen Alterthum, wie
wir sie in Menge aus den Inschriften kennen lernen, und
man frage sich, ob dic Schaaven der vedischen Poeten und
Poectaster Mann fiir Mann von den Menschlichkeiten, die
Jenen auf Schritt und Tritt begegnet sind, frei gewesen
sein werden. Gewiss muss im Einzelnen, wie nun einmal
die Grundbedingungen der vedischen Textkritik bestellt sind,
die Frage vielfach offen bleiben, ob cin Fehler gegen das
Metrum oder cin Verderbniss des Textes vorliegt: wer hier
meint, Fall fiir Fall sichere Kntscheidungen erreichen zu
kénnen, versucht etwas, das der Natur der Sache nach un-
moglich ist.  Selbst wo sich die Wiederkebr derselben Art
von iiberzithligen oder unterzihligen Versen an mehreren
Stellen der Samhita heobachten lisst, kann an und fiir sich
die Maoglichkeit, dass alle diese Fille aut Corruptelen be-
ruhen, noch nicht fiir beseitigt gelten: wenn iiberhaupt ein-
mal Worte in den Text ecindrangen oder aus ihm ver-
schwanden, konnte es bei dieser umfangreichen Liedermasse
kaum fehlen, dass sic mehrere Male an derselben Stelle des
Metrums ecingedrungen oder verschwunden sind.  Immerhin
aber werden sich doch gewisse Typen zu langer oder zu
kurzer metrischer Reihen finden, von denen sich leichter als
von andern begreift, wie die freiere oder nachlissige Praxis
der vedischen Poeten zu ihnen von den normalen Formen

aus abirren konnte, und die zugleich im iiherlieferten Text
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durch lange Reihen von Beispiclen vertreten sind, welche
vielleicht in einzelnen ihrer (Glieder, aber doch nicht im
Ganzen ohne ein Uebermaass von textkritischer Gewaltsam-
keit sich beseitigen lassen.  Hierbei ist es durch die
Natur der Sache bedingt, dass die Fille der Ueberzihlig-
keit meist ciner sichereren Behandlung fihig sind, als die
der Unterziihligkeit. Denn es giebt Verse genug, auch
solche, die zu lang sind, hei welchen es nicht leicht ist,
auch nur eine Sylbe des Ueberlieferten zu heseitigen, aber
es giebt keinen einzigen Vers im Veda, fiir welchen nicht,
wenn einer metrischen Liicke durchaus abgecholfen werden
soll, irgend ein Fiillwort sich finden liesse, gut genug, um
eben méglich zu sein.

Fiir hinreichend bezeugt, um als stchender Typus der
Abweichung anerkannt zu werden, halte ich die Gestalt der
Géyatri-Reihe, welche die antike Metrik als katalektische be-
zeichnen wiirde, mit sieben Sylben statt der regelmiissigen
acht, und zwar im Ganzen mit dem Ausgang -2 statt o o2,
Scheinbar liegt diese Versgestalt in den zahlreichen Fillen
vor, in welchen cin Gen. plur. auf -Am oder eine andre Form
derselben spiiter von uns genauer abzugrenzenden Kategorie
am KEnde einer sicbensylbig scheinenden Reihe auftritt (z. B.
asya pitva madandm). Wir werden aber weiter unten den
Nachweis zu fithren versuchen, dass die gegenwiirtig von
vielen Forschern angezweifelte Auftassung, die an einer
solchen Stelle madanaam etc. las und die Reihe dadurch auf
ibre normale Linge brachte, in der That im Recht ist, so
dass Fille dieser Art mit der uns hier beschiftigenden Er-
scheinung der siebenzeiligen Reihe nur eine rein #dusserliche
Aehnlichkeit haben: wodurch natiirlich nicht ausgeschlossen
wird, dass im Einzelnen die Entscheidung zwischen der An-
nahme solcher zweisylbig zu messender Vocale und derjenigen

g*
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der metrischen Unvollzihligkeit nicht selten schwankend
bleiben wird und muss.
Die siebensylbige Reihe der beschriebenen Form scheint

mir an folgenden Stellen vorzuliegen?!):

I, 132, ¢ diire cattiya chantsat
gahanam yad inakshat
134, 3 pra bodhayd purandhim?)
175, 1 wvrishd te vrishna’ indui
175, + vaha Sushniya vadham
Kutsam vatasya asvaih
176, 5  4jiav indrasya indo
191,12 vishasya pushyam akshan?)
I, 8, 5 sumiti miyamanah
V, 52,16 pra ye me bandhueshe?)
VI, 4,7 md bhema ma sramishma
5,35 dravatpanibhir asvaih
10, 4+ yayor adhi pra yajnah9)
11, 3 yuyodhi jitavedah
11, ¢+ anti cid santam aha
yajham martasya ripoh
17, 1 ayam ta indra somah
68, 16 suabhistiir Arkshe %)

1) Einige weitere Stellen siehe unten in dem Abschnitt »Lieder aus unregel-
miissig gebauten Versenc.

2) Grassmann’s Schreibung purandhiam hat an der zweiten dafiir bLeige-
brachten Stelle, X, 64, 7, einen noch unsichereren Halt als an dieser. Vergl.

Lanman 371.

3) Grassmann’s Lesung pushiam ist unwahrscheinlich, weil dadurch der
jambische Ausgang zerstort wird.

4) Grassmann fiigt am Ende der Reihe cin 4 an,

%) Unsicher; das letzte & kann zweisvlbig gemessen oder der Stimmton des fi
als Sylbe gerechnet werden.

%) Unsicherer Kall.
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68, 16 surathain Atithigve 1)
68,17 shal asvan Atithigve D!
72,2 ni tigmam abhi amsum
74, 13 aham huvina’ Arkshe?)
103, 12 puruprasasta’ eshah
IX, 12,3 sindhor Grma vipascit
53,1 ut te sushmaso’ asthuh®)
X, 24,
119, 1 divi me’ anyah pakshal

o

tudm yajnebhir ukthaih*)

191, 4+ samdini va’ akatih?).
Ich fiige noch folgende Fiille hinzu, in welchen ich das
Vorliegen dieses Typus jedoch fiir besonders zweifelhaft
halten mochte:

V, 7,7 hirismasruh sucidan.

Der Stimmton des m kann die fehlende Sylbe ergeben,
oder ¢s kann, wie X, 96, s nahe legt, hiriymasarubh (oder
harism.) geschrieben werden.

X, 152, 5 vi manyoh sarma yacha.

Die Vergleichung von I, 102, 3 maghavaii charma yacha
nal zeigt den Weg, aut welchem die fehlende Sylbe zu ge-
winnen sein wird.  Vergl. noch 1, 114, 105 11, 27, 6; 111, 54, 20;
V, 83,5; VII, 5,9; 16, 8 u.s. w. Die beiden folgenden Padas
endlich gehoren Texten an, welche den oben (8. 24) be-
sprochenen trochiischen Rhythmus zeigen:

VI, 16, 27 te te’ agne tuotih

61, 10 saptasvasi sujushta.

1 Oder Atithigue?

2) Unsicherer Fall.

3) Dic zweisylbige Messung des & von sushmiasah wird durch das Metrum
und die Vergleichung von IX, 50, 1 unwalrscheinlich gemacht.

4) Oder ucathaib? ukthiaih?

5 Oder ist durch zweisylbige Messung eines Vocals die richtige Sylbenzahl
herzustellen?
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Wenn man in der ersten Zeile agne dreisylbig misst (mit
Erweiterung des Stimmtons des n zu einer Sylbe), in der
zweiten saptasuasa liest, ist an beiden Stellen der zu erwartende
Rhythmus hergestellt.

Den bisher besprochenen Fiéllen, in welchen der Aus-
gang des Pida ecine wirkliche oder scheinbare Unvollstiindig-
keit zeigt, stehen solche gegeniiber, in welchen, wie cs
scheint, der Eingang der Sitz des Defects ist:

I, 133, 4 tat su te manayati!)
187, 11 tam tud vayam pito
191, 1 kankato na kankatah?)

V, 50,2 te te deva netah?)

VIII, 74,8 si te’ agne samtamat)
84,1 preshtham vo’ atithim?)

IX, 113, 5 sam sravanti samsravih.

Wie wir vorher, in der Ausdrucksweise der antiken
Metrik, eine Anzahl katalektischer Reihen zu verzcichnen
hatten, so scheint auch die Bildung hyperkatalektischer neun-
sylbiger Reihen, wenn auch sclten, so doch nicht ganz un-
erhort gewesen zu sein:

1) Zur Erklirung der mangelhaften Sylbenzahl trigt es bei, dasy dieser
Pada offenbar darauf berechnet ist, dem folgenden zu correspondiren: takat su
te manayati.

2) Es geht weiter atho satinakankatah. Steckt vielleicht in na kankatab
ein andres, fiir uns natiirlich nicht festzustellendes Compositumn von kankata mit
zweisylbigem erstem Gliede?

3) netah dreisylbig zu messen.

4) Oder agne dreisylbig?

5) In dem e von preshtham stecken hier wie 6fters zwei Sylben; trotzdem
fehlt noch eine Sylbe. Es ist cigenthtimlich, dass auch in dem zweiten Verse,
der mwit denselben Worten wie der unsrige anfingt, [, 186, 3 preshthain
vo’ || atithim grinishe, eine Sylbe fehlt, auch wenn man jenes e zweisylbig misst.
Sollte die Svarabhakti in der Consonantengruppe pr die mangelnde Sylbe her-
geben miissen ? .
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I1X, 67,3 tam & pavasva deva soma
Akhum cid eva deva soma
X, 20,2 agnim ile bhujam yavishtham
140, 2 pavakavarcah sukravarcih?)
158, 2 pahi no didyutah patantyalh
164, 5 jagratsvapnah samkalpah péapah?).
Einen ganzen Jambus zu viel haben die folgenden Reihen:
VIII, 29, 5 sucir ugro jalishabheshajah?)
40,6 vayam tad asya sambhritam vasu
46, 31 adha svitneshu vimsatim sata,

Wohl auf Corraptel zuriickzufithren ist 1, 129, 11 rakshoha-
nam tva jijanad vaso. Der letzte Pada dicses Liedes und
der umgebenden Lieder pflegt die Schlussworte des voran-
gegangenen Pada zu wiederholen (in diesem Falle: adha hi
tva || janita jijanad vaso), zuweilen aber ist diese Wieder-
holung keine ganz genaue (vergl. 129, 65 130, 6). So ist es
wahrscheinlich, dass der Pada seine regelmiissige Sylbenzahl
hatte: r. tvd jijanat, und dass dann vaso aus dem voran-
gchenden Pada eingedrungen ist.

Wir schliessen mit cinigen der Fille, in welchen wir
den metrischen Anstoss — sei es, dass er sich mit Bedenken
andrer Art complicirt, sei es, dass secin Aussehen fiir sich
allein die Annabhme ciner Verderbniss mehr als dic einer
Nachliissigkeit des Dichters begiinstigt — nur fiir einen
scheinbaren halten, den wir durch Conjectur zu heben ver-

suchen oder doch versuchen wiirden, wenn der iiberlieferte

) Dass diese Reihe als Gayatri-Reihe anzusehen ist, wird durch die Ver-
gleichung von Vers 1 wahrscheinlich. '

2) Vielleicht auch I, 88, 1 vayo na paptatd sumiiyih: doch kounte hier
cine Trishtubhreihe herzustellen sein (vergl. Vers 5).

%) Durch Tilgung eines der beiden ersten Worte ist der Vers leicht auf die
richtige Linge gebracht. Aber wie ist das Wort in den Text eingedrungen?
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Bestand geniigte, um unsern Vermuthungen eine feste Richtung
zu geben.
I, 187, 1 pitum nu stosham -o=
VI, 75,19 yo nah suo’ arano
yas ca nishtyo jighamsati.
Das Metrum ist die Anushtubh der S. 28 fg. besprochenen Ge-
stalt. Vielleicht ist yo vor arano einzuschieben.’
VIII, 39, ¢ agnir jitd devanim
agnir veda martindm apiciam.
Agni ist Jatavedas, nicht weil er martinidm apiciam, sondern
weil er devinim ca martindm ca janimani kennt; vergl.
VI, 15,13 visva veda || janima jatavedah
devandm || uta yo martidnmn.
Also ist der zweite Pada durch Tilgung von apiciam auf die
richtige Sylbenzahl zu bringen; der Zusatz riihrt von einem
Diaskeuasten her, der in dem Satz agnir veda wartdnim den
Accusativ, von welchem martinim abhingt, vermisste.
VIII, 50, 9 etivatas te vaso
vidyAma sGra navyasah.
Die Parallelstelle (49, 9), welche in der Art der Valakhilya-
lieder mit diesen Worten correspondirt, zeigt, dass etivatas
te nicht anzutasten ist. Es fehlt also eine Sylbe vor vaso,
am wahrscheinlichsten eine vocalische oder vocalisch an-
lautende, damit das te hier wie in 49,9 zu einer Kiirze ge-
macht wird. Also ist fiir vaso zu schreiben avasah, woraus
die Diaskeuasten nach Pratis. 139 ’vaso machen mussten.
Der Genitiv avasah passt sowohl zu navyasah, wie auch
namentlich zu vidyama (II, 27,5 vidydm adityd’ || avaso vo’
asya. VIII, 75, 16; IX, 58, 2)1).
1) Grassmann im Worterb. (s. v. navyas) hat die hier empfohlene Ver-

besserung richtig gesehen, hat sie aber unbegreiflicherweise in der Uebersetzung
wieder aufgegeben,
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VIII, 69, 8 arcata prarcata
Priyamedhéaso’ arcata.
Am Ende des ersten Pada ist vermuthlich mit Samav. I, 362
narah hinzuzufiigen. Ohne Zweifel stand, ehe der Vers ver-
stiunmelt wurde, préircata da.
VIII, 102, 7 . agnim vo vridhantam.
Die Liicke durch ein Verbum des Rufens auszufiillen, wird
nicht gelingen, und VIII, 71, 12 zeigt auch, dass ein solches
Verbum nicht erforderlich ist!). So fehlt es fiir die Ver-
hesserung an einem hinreichenden Anhalt, und Aenderungen
wie die von vridhantam in vridham antamam kénnen wohl
Qorgeschlagen, aber nicht bewiesen werden.
X, 93, 2 yajile-yajiie sa martiah
2. devéan saparyati 2).
X, 184,3 hirapyayi arani
yam nirmanthato’ asvina
tam te garbham havamahe
dagsame misi shtave.
Mit der metrischen Liicke im ersten Pida verbindet sich ein
Anstoss in der Construction. Die Asvin sind Subject, und
man erwartet den Reibhélzern, aus welchen Beraus diese
den garbha durch Reiben erzeugen, im Ablativ zu begegnen 3).
Also vermuthlich:

hiranyaya(h) arania(h)*).

) Ludwig ldsst in VIII, 102, 7 die Construction von Vers 6 weitergehen,
aber beide Verse gehoren zu verschiedenen Trica-Strophen.

2) Oder devan Y _ saparyati? Es kénnte etwa, dem yajie-yajie ent-
sprechend, deviin devin gestanden haben.

3) Vergl. z. B. Satap. Br. XII, 4, 8. 3 tam haika ulmukid eva nirmanthanti.
Ein Gefiihl des Richtigen hat gehabt, wer an uunsrer Stelle die Aenderung ge-
macht hat: biranyayi arani y@bhya nirmanthatim agvinau devau (Satap.
Br. XIV, 9, 4, 21).

4) Zum Singular vergl. Rv. V, 9, 3. Den Ablativ hirapyayah, nicht hirapya-
yyéh zu bilden veranlasst mich der im Rv. mehrfach belegte Instrumental hirapyaya.
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Dass, wo das Wort arani sich fand, der Dual in den Text

cingedrungen ist, kann nicht befremden.

I
Der elfsylbige und zwolfsylbige Pada.
Die Metra Trishtubh und Jagati').

Die zwdlfsylbige Verszeile unterscheidet sich von der
elfsylbigen nur dadurch, dass sie eine Sylbe am Schluss mehr
hat; statt der syllaba anceps, auf welche die letzterc
Zeile ausgeht, zeigt dic erstere die Sylben «~. Im Uebrigen
stimmen die vergleichsweise complicirten Verhilltnisse der
beiden Metra so durchaus iibercin, dass sie eine gemeinsame
Darstellung zulassen und crfordern. Jedes der beiden zeigt
zwei Hauptformen, je nachdem hinter der vierten oder der
fiinften Sylbe?) eine Casur eintritt. Der Bau des Verses ist
hinsichtlich der Wahl langer oder kurzer Sylben nicht von
der Stellung der Cisur in der Weise unabhingig wie ctwa
der homerische Hexameter, wo eine in allen Fillen wesent-
lich gleiche Sylbenreihe bald durch die merdnuincoig, bald
durch die roun zere toirov tooyaiov zerschnitten wird, In
den vedischen Versformen, die uns hier beschiiftigen, werden
die characteristisch ausgepriigten metrischen Gebilde, welche
hinter der nach der vierten Sylbe stehenden Casur zu er-

scheinen pflegen, von der auf die fiinfte folgenden Césur nicht

) Vergl. die ausfuhrliche Untersuchung von Kihnau, die oben 8. 2
Anm, 1 citirt ist, und meine Besprechung dersclben, Deutsche Litt.-Z. 1887,
Sp. 196, sowic Kithnau's Entgegnung, Rhythmus und indische Metrik (Gott. 1887).

2 Bartholomae's Auffassungen itber die Stellung der Cusur nach der
siebenten Sylbe (Arische Forschungen 1I, 16 fg.) kann ich mir in Bezug auf
den Veda nicht aneignen,
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etwa geschnitten, sondern sie stehen, im Fall die letstere
Casur erscheint, wieder hinter derselben, sind also in ihrer
Stellung zum Anfang oder zum Ende der ganzen Verszeile
um eine Sylbe verschoben. Dass vom Ursprung her zwei
nur durch diese eigenthiimliche Verschiebung unterschiedene
Formen unabhiingig neben einander gestanden haben sollten,
wird man nicht fiitr wahrscheinlich halten, und ebenso wird
man, wenn man das Verhiltniss der elfsylbigen und zwolf-
sylbigen Reihe erwiigt, die eine aus der andern abzuleiten
geneigt sein. Nach dem, was wir oben iiber die Beziehungen
der vedischen Metrik zur avestischen bemerkt haben, wird
es gerechtfertigt sein, wenn wir dem Zeugniss der letzteren
dariiber, welche der beiden Reihen und welche Stellung der
Ciisur innerhalb der Reihe die iiltere ist, entscheidendes Ge-
wicht beimessen. Der Typus der durch die Casur an ciner
bestimmten Stelle geschnittenen Verszeile gehort der indo-
iranischen Zeit an; innerhalb des Avesta beherrscht er be-
kanntlich die Metrik der Gathas, wihrend die den iibrigen
Avestatexten cigne achtsylbige Reihe cbenso wenig cine feste
Casur besitzt wie die achtsylbige Reihe des Veda. Nun er-
withnten wir bereits oben, dass unter den Gathi-Versmaassen
die viermal gesetzte elfsylbige Reihe mit der Céisur nach der
vierten erscheint '), in schlagender Uebereinstimmung, dic
den Avestaforschern nicht entgangen ist, mit der Trishtubh
des Veda. Danach werden wir uns mit grosser Wahrschein-
lichkeit fir das hohere Alter dieser Cisur2) und ebenso fiir
das héhere Alter der elfsylbigen Zeile verglichen mit der

1) Dass fiir die Gathi-Metrik dies als die Grundform der Reihe angesehen
werden muss, von welcher auszugehen ist; wird man festhalten, auch wenn man
sich Bartholomae in seinen Aufstellungen itber andre Formen der betreffenden
Reihe anschliesst (Arische Forschungen II, 15 fgg.).

?) Sollte die Entstehung des Typus mit der Cisur nach der finften auf den
Einfluss der finfsylbigen Virdj-Reihe zuriickzufiihren sein?
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zwoltsylbigen!) erkliren diirfen; wir werden vermuthen, dass
die zwélfsylbige aus der Erweiterung der elfsylbigen um eine
Sylbe entstanden ist2). Die Beobachtung, dass achtsylbige
Reihen nicht mit elfsylbigen, wohl aber in mehreren fest ent-
wickelten, h#ufig verwandten Dichtungsformen mit zwolf-
sylbigen Reihen, mit denen sie den jambischen Ausgang
gemein haben, zur Einheit eines Verses verbunden werden,
fihrt auf die Vermuthung, dass eben die Einwirkung der
achtsylbigen Verszeile auf die elfsylbige, das Bestreben, den
Ausgang der letzteren dem jambischen Tonfall der ersteren
anzupassen, es gewesen sein mag, was zur Entwicklung der
zwilfsylbigen Reihe gefiihrt hat,

Eine Reihe von Beobachtungen beweist, dass die Césur,
verglichen mit dem Endpunkt der Verszeile, als ein wesent-
lich schwiicherer Einschnitt aufzufassen ist. In zahlreichen
Versen trifft die Césur nicht ein eigentliches Wortende,
sondern fiillt zwischen die beiden Elemente eines Composi-
tums, oder sie trennt ein mit selbstindigerem Gewicht aus-
gestattetes Suffix wie -tama vom Korper des Wortes ab.
Bisweilen steht die Céisur vor einem Encliticon; hier und da
geht der Sandhi iber sic fort: Contractionen oder die Krasis
von auslautendem e bezw. o mit folgendem a werden, wenn

1) Dass die zwdlfsylbige Reihe der Gathds hierher gehort, ist iiberaus
zweifelhaft; sie hat die Grundform 7 -4 5 Sylben.

?) Wer hierfiir den Ausdruck wiihlte, dass die zwolfsylbige Reihe entstanden
sei durch Auflosung der letzten, als Liinge aufzufaesenden (und nur wegen des
Versschlusses als syllaba anceps erscheinenden) Sylbe der elfsylbigen Reihe in
zwei Kiirzen, wiirde meines Erachtens in unzuléissiger Weise Begriffe, welche
schérfer entwickelten metrischen Systemen angehoren, in die vedische Metrik
hineintragen. Wic die Trishtubh-Reihe zur Jagati-Reihe verlingert wird, so wird
aus der Jagati Zeile durch Hinzufilgung noch einer Sylbe die Atijagati-Zeile ge-
bildet (z. B. VIlI, 97, 18); dabei wird der Wechsel je einer L#nge und Kiirze
festgehalten, so dass die Sylbe, die in der Jagati als am Schluss stehend anceps
ist, hier als vorletste eine Linge wird.
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anch nur in vereinzelten Fillen, iiber die Ciisur hintiber voll-
zogen. Endlich fehlt es nicht an Fillen, in welchen die
Casur ganz vernachlissigt wird ). Dies sind Anomalien, die
nicht denkbar wiiren, wenn nicht auch im regelmissig ge-
bauten Verse die Cisur nur cinen uncrheblichen und darum
leicht verschwindenden KEinschnitt ausgemacht hitte. Zu
demselben Resultat fithren iibrigens auch mehrere dem regu-
liren Gebrauch angehbrige Erscheinungen.  Die Quantitiit
der vierten Sylbe der Verszeile, wenn dieselbe vor der Cisur
steht, wird zwar weniger streng beobachtet, als wenn die
Ciisur nicht auf sie folgt 2), aber die Behandlung dieser Sylbe
ist doch auch in dem ersteren Falle noch sehr weit von der

1) Beispiele aus dem siebenten Mandala fitr die Cisur zwischen den Gliedern
cines Compositums: 2, 7"; 3, 10V (?); 4, 5%; 8, 6%; 14, 1v; 23, 5; 38, 24, 54
58, 2. 60, 81; 81, 4. Ausserdem Dbesonders hiiufiz, wie sich von selbst ver-
steht, in Gottercompositis wie mitrivaruna, indrdsomd, dyaviprithivi, die that-
siichlich als zwei Worte aufzufassen sind. — Cisur vor dem Superlativsuffix
-tama: 1, 62, 6 (zweimal); 1V, 1, 4.6; 22, 3; 23, 6: X, 115, 5. — Ciisur vor
im I, 71, 5; vor iva V, 53, 16: X, 4, 2; 68, 5: 94, 13 (zweimal); vor vam

i1, 58, 8; vor cit X, 93, 7. — Contractionen z. B. IX, 87, 5: mahe vajiyAmri-
tdya gravamsi. — Krasis von e4a, o-}a: I, 118, 7: 186, 8; VII, 1, 19 (?);
X, 103, 1 und andre FKille mehr. — Beispicle aus dem siebenten Mandala fiir

giinzliche Vernachlissigung der Cidsur: 2, 7°; 4, 9% 7, 1; 20, 68.79; 86, h;
57, 6%; 60, 18; 61, 14; 67, 5"; 68, 3°: 88, 34 6°: 97, 3>. 98, Im Ganzen sind
die Pidas ohne Cusur unter den regelmiissigen Typen leicht uuterzubringen; sie
zeigen den Bau des einen oder des andern dieser Typen, nur dass eben die
Cisur vernachlissigt ist. DBeispielsweise centspricht X, 108, 2 samkrandanenini-
mishena jishyunid offenbar der Form Y _~_Y | o _o-oZ. Doch ist es auf-
fallend, wie oft (Lesonders unter den eben citirten Stellen des siebenten Buches)
der Typus erscheint ¥ _~ _____Y. Die Lingc an sechster Stelle passt
nicht zu den héufigeren Typen mit der Ciisur. Es scheint, dass sich bei diesen
der gewohnten Gliederung entbehrenden Reilen cine gewisse Neigung zur ein-
fachen Abwechslung von Lingen und Kiirzen entwickelt hat, in welcher ibrigens
die Spuren eines vorhistorischen »katalektischen Trimeters« zu sehen ein wenig
gewagt sein durfte.

%) Wir finden dies bestiitigt, sowohl wenn wir die vierte Sylbe mit folgender
Ciisur der vierten bei funfuylbigem Verseingang, als wenn wir sie der vierten
Sylbe des Ghyatri-PAda gegenitberstellen.
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volligen Freiheit entfernt, welche am Schluss der Verszeile,
durch die dort eintretende Pause bedingt, gestattet ist. Wir
werden bei der Besprechung der prosodischen Beschaffenheit
des Verseinganges diese Krscheinung ndher erdrtern und
werden im Zusammenhang mit ihr einen weiteren Satz zu
begriinden suchen, der gleichfalls fiir den Character der Ciisur
von Wichtigkeit ist: dass nimlich die Position, wenn nicht
durchgiingig, so jedenfalls regelmiissiz als iitber die Cisur
hinitber wirkend anzusehen ist. Endlich weisen wir auf eine
Erscheinung hin, die in derselben Richtung liegt wie das
bisher Krwihnte: die Abneigung der vedischen Dichter
gegen den Hiatus beweist sich auch an den durch die
Ciisur getrennten Worten, wenn auch hier nicht ganz
ebenso stark wic in den iibrigen Theilen der Verszeile?!).
Bei der Erorterung des Sandhi wird hierauf zuriickzu-
kommen sein.

Die Eintheilung der elfsylbigen resp. zwélfsylbigen Reihe,
die wir unsrer Ucbersicht iiber die metrische Beschaftenheit
derselben zu Grunde legen miissen, wird als ersten Theil-
punct die Casur, als zweiten den Anfangspunct des metrisch
fest geregelten Ausgangs, d. h. den Punct zwischen der
siebenten und achten Sylbe anzunchmen haben. Wir werden
so den Fehler vermeiden, durch welchen z. B. Benfey an
der Erreichung eines klaren Bildes von der Trishtubh-Metrik
verhindert worden ist: indem Benfey als mittleren »Fuss«
unveriinderlich die Sylben 5—8 rechnet und fiir diese
metrische Schemata aufzustellen sucht, iibersieht er, dass
z. B. die sechste oder siebente Sylbe im Ganzen der Reihe

1) Man Leachte auch, dass vgn den Doppelformen des Nom. Acc. dual. (auf
-§ und -av) vor der Cisur, wenn ein Vocal folgt, ebenso wie an jeder andern
Stelle des Versinnern vor folgendem Vocal die auf -iv steht, nicht aber die dem
Versende zukommende Form auf -a.
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keineswegs immer dieselbe Rolle spielt, sondern dass je
nach der wandelbaren Stellung der Cisur eben die Ge-
setze oder Neigungen, welche in der einen Gruppe von
Versen fiir die sechste Sylbe gelten, in der andern die
siehente treffen, und dass dem, was in den letzteren Versen
die sechste 1ist, in den ersteren vielmehr die fiinfte ent-
spricht 1).

So viel ich zu erkennen i Stande bin, stehen innerhalb
jedes der beiden von uns zu unterscheidenden Hauptfille
(Casur nach der vierten oder nach der fiinften Sylbe) die
verschiedenen Formen des Reiheneingangs in keinerlei Znu-
sammenhang mit den Verschicdenheiten, deren die Mitte der
Reihe fiahig ist. Der Schluss der Reihe sodann hat seine
feste Gestalt, bis auf gewisse Anomalien, die offenbar mit
der Verschiedenheit der Formen dessen, was vorangeht,
gleichfalls nichts zu thun haben. Wir diirfen und miissen
daher von den drei Abschnitten der Reihe jeden fiir sich be-

trachten.

Die KEinzeluntersuchung iiber diese Abschnitte wird
uns zeigen, dass im Eingang vorherrschend; im Ausgang
stehend Hebungen und Senkungen mit einander abwechseln.
Im mittleren Theil der Reihe ist diese Abwechslung unter-
brochen, aber vielleicht ist es kein Zufall, dass iiber
diese  Unterbrechung hinweg die Bewegungen des Ein-
gangs und Ausgangs auf einander hinweisen, d. h. dass

) Fur #hnlich unzuldssig wie Benfey’s Fusstheilung halte ich einen Aus-
druck wie Kaegi (Rigveda 34) ibn von der Jagati und Trishtubh braucht: dass
die beiden Reihen zwdlf resp. elf Sylben ziiblen, »also« Trimeter oder kata-
lektische Trimeter sind. Solche Bezeichnungen mag, wer will, bei vermuthungs-
weisen Aufstellungen iiber die Vorgeschichte der indischen Metra anwenden:
in einer Beschreibung derselben wic sie sind kann die Anwendung jener
eriechischen Kategorien nur irve fithren.
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die Hebungen des Ausgangs auf eben die Stellen treffen,
welche auch bei gleichmiissig fortgesetzter Bewegung des
Eingangs Hebungen sein miissten. So darf, scheint es,
die ganze Reihe als jambisch in dem Sinne aufgefasst
werden, dass zundchst im Kingang eine ihnliche Freiheit
der Behandlung obwaltet, wie im Eingang der GAayatri-
Reihe, in der Mittc sodann der jambische Rhythmus mit
der bewussten Absicht der Contrastwirkung unterbrochen
wird, der Ausgang aber, iiber diese Mitte hinweg mit dem
Eingang in einander greifend, die Herrschaft des jambischen
Tonfalls iiber die ganze Reihe zum Ausdruck bringt.

In Bezug auf den Eingang der Reihe, d. h. je nach
der Stellung der Ciisur die ersten vier oder fiinf Sylben,
stelle ich hier, wie ich es bei der Gayatri-Reihe gethan
habe, die Resultate meiner Zihlungen tabellarisch zu-
sammen. Dieselben beziehen sich auf VII, 1—13. 18, so-
dann auf 1X, 68—86G'"). FKiir die der sich herausstellenden
itberwicgenden Norm nicht entsprechenden Fille (d. h. fiir
alle Fille ausser den vier ersten der Tabelle A und den
acht ersten der Tabelle IB) schien eine ausgedehntere Durch-
fibrung der Zihlungen wiinschenswerth; daher habe ich die-
selben auch in Bezug auf alle Trishtubh- und Jagati-
Padas von Buch IV in der Weise ausgefithrt, dass die
normalen Fille (A 1—4 und B 1—8) hier unberiicksichtigt
gelassen sind.

1) Der ganz unregelmissige Pada IX, 86, 43% ist fortgelassen; einige PAdas
ohne Ciisur sind je nach der Stelle, an welcher die C#isur dem metrischen Aus-
sehen des Pida nach intendirt schien (siehe oben 8. 45 Anm. 1 am Schluss),
beritcksichtigt worden.
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A. Ciasur nach der vierten Sylbe.

Nr. Metrum |VII, 1-13. 18| IX, 68-86‘ v Summe
|
1 vou- 53 | 62 ? —
2 _——- 48 | 38 ? —
3 v——- 38 | 9g ? -
4| ---- 42 | 33 ? —
5| v--v 9 1 10 42 61
6 _——— 10 12 34 56
7 v-uu 14 9 42 65
8 VY 12 3 30 45
9 vu-- 9 9 34 52
10 | -v-- 22 7 32 61
11 vu-u 2 6 16
12 —u—v 4 6 10 - 20
13 oy - VO 21 26
14 | -vo- e 1y | o2 15
15 vuvu - i = 5 5
16 VY 1 I 2 2 5
i

B. Césur nach der fiinften Sylbe.

Nr. Metrum  |VII, 1-13. 18{IX 68 - 86! v Summe
} |

S VIV 27 o ¢ —

2 | v-v-- 28 ; 77 ' ? —

3 | --v-v| 8t | e 2 ~

4 | ——c-- 25 : 69 ? —

1) Zwei dieser Fille (VII, 2, 6; IX, 68, 1) stellen sich, wenn man fiir bar-
hishadd, barhishadah die Formen mit doppeltem sh einsetzt, vI¢imchr zu dem
Metrum

—— -

Oldenberg, Rigveda I. 4
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] i

Nr. | Metrum |VII,1-18.18/1X,68-86 IV Summe
| |
5 | v---v 28 | 29 ? -
6 | v---- 17 38 ? —
7] ----v 21 | 33 ? -
8 | ----- 18 33 | ¢ —
9 | v--vv 2 | - 2 4
10 | v--v- O 4 9
1| ---vv - | - 3 3
12 | ---v- 1 8 6 15
13 | v-veo 1l 2 4
14 | v-ve- 3 |, 8 11 22
15 | ~-vou | 1 2
16 | --vv- 1 4 15 20
17 | ve--v 3 10 14
18 | vo--- 2 2 10 14
19 | -v--v 6 6 9 21
20 | -v--- 1 3 11 15
21 | vv-uv - — — -
22 | vv-v- 1 3 1 8 12
23 | —v-vv 11 —_ 2 3
24 | -v-v- 1 5 . 4 10
25 | vvv-o 3 29) ; 3 8
26 | vvv-- 1 2 1 10
27 | —vo-v 1 2 |4 7
28 —vu—- 2 1 6 Y
29 | vevuv 19 — i = 1
30 | vvuv- - — 2 2
31 | —voun — S -
32 | —vou- — R 1

1) Ein durchaus zweifelhafter Fall, der ciisurlose Pida VII, 4, 9.

%) Absolut zweifelhaft (VII, 8, 2*); es ist wohl eher der viersylbige Vers-
eingang _ o . o (ayam u shya, nicht shia) anzunehmen; dann lige, falls nicht
eine Sylbe ausgefallen ist, cine nicht seltene defecte Pidaform vor.

3) Hierher ist der zweifelhafte Fall IX, 79, 1¢ gestellt worden.
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Wir untersuchen nun diese Zahlen in derselben Weise,
wie wir es beim Reiheneingang der Gayatri gethan haben.
War die von uns befolgte Methode dort richtig, so muss sie
es auch hier sein, wenn auch hier begreiflicherweise die
kleinen Zahlen, in welche sich die 48 Fille (statt der dort
vorliggenden 16) zersplittern, nicht immer ganz so deutliche
Uebereinstimmungen und Abweichungen zeigen konnen, wie
es dort der Fall war.

Wir beginnen mit dem viersylbigen Verseingang. In
derselben Weise wie bei der Gayatri stellt sich auch hier
als das Normale ein Metrum heraus, dessen Ausdruck, mit
den Bezeichnungen der Icten versehen, Z:2: ist1). Die
Nebenformen aber, die sich an diese Hauptform anschliessen,
weisen, verglichen mit den Nebenformen des Gayatri-Reihen-
eingangs, eine ebenso characteristischec wie begreifliche Ver-
schiebung auf: es treten nimlich diejenigen Formen besonders
hervor, die im Uebrigen der Hauptform entsprechen, aber an
vierter Stelle eine Kiirze haben: Z-Z.. Selbstverstindlich
ist es die anf die vierte Sylbe folgende Cisur, welche bewirkt,
dass hier die Quantitit, wenn auch durchaus nicht indifferent
ist — denn die Liinge iiberwiegt noch immer in einer Weise,
die nicht zufillig sein kann —, aber doch mit merklich ge-
ringerer Strenge beachtet wird. So giebt sich hier wie in
andern Dingen die Mittelnatur der Cisur, ihre halbe Ver-
wandtschaft mit dem PaAdaende wie ihre halbe Verschieden-
heit von demselben, iiberaus klar zu erkennen. Offenbar aber

) Es muss bemerkt werden, dass hier — was bei der Gayatri nicht der
Fall war — die Formen mit kurzer dritter Sylbe den Vorzug zu haben scheinen;
ebenso itberwiegt bei finfsylbigem Verseingang die Form Z _ _Z ttber Z _ _ _ .
Vielleicht ist das nicht Zufall. Da die Trishtubh und Jagati im mittleren Theil
der Reihe ein vom jambischen Rhythmus befreites Element besitzt, mochte dafur
die deutliche Auspriigung dieses Rhythmus im Fingang der Reihe als um so

wesentlicher empfunden werden.

4*
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ist die Kiirze, welche vermige der Cisur als Aequivalent
einer Linge zu gelten im Stande ist, ebenso gut wie die
Linge, welche sie vertritt, Triigerin des Ictus; wir haben
also die Messungen 2220 1).

Eine Vorfrage, welche auf diesen Punct unsrer Zéhlungen
und damit auf die weiteren eben dargelegten Auffassu.ngen
entscheidenden Kinfluss hat, ist bis jetzt stillschweigend iiber-
gangen worden: muss die Position als iiber die Cisur wirkend
angesehen werden? Vielleicht wiirde, der sonstigen Natur
der Casur entsprechend, auch in dieser Bezichung ein
Schwanken in der Praxis der Liedverfasser sich am ehesten
erwarten lassen. i die Zwecke von Zihlungen muss natiir-
lich doch die eine oder die andre Auffassung zu Grunde ge-
legt werden, und da schien mir das Gebotene, die Position
als wirkend zu betrachten. Die Beschaftenheit der so sich
ergebenden Zahlenreihen spricht, glaube ich, hinreichend da-
fir, dass damit, wenn nicht das Richtige, so doch die mog-
lichste Anniiherung an dasselbe erreicht ist. Zur Controle
hieriiber habe ich Zihlungen derart angestellt, dass ich die
naturlangen, die positionslangen und die kurzen Sylben an
der vierten Stelle von ecinander schied. Hierbei ergab sich
zunichst die auch a priori kaum denkbare Annahme als
ausgeschlossen, dass allein die natiirliche Linge ohne Be-
rechnung der Position als das Regelmissige anerkannt sei.
Als moglich blieben zwei Fille tibrig. Entweder gilt die
Linge als Regel, dann aber mit Beriicksichtigung der Position.
Oder die Kiirze hat gleiches Recht mit der Liinge. Auch

1) Triige die kurze vierte den Ictus nicht selbst, so misste man offenbar
erwarten, dass sich dies, wie beim Eingang des achtsylbigen Pida, in der Be-
vorzugung einer langen dritten zu erkennen geben wiirde (vergl. oben S. 18).
Dies ist aber in A b -8 unsrer Tabelle offenbar nicht der Fall; in A 11. 12, 15,16
beruht das Vorherrschen der langen dritten auf der Kurze der zweiten, '
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von diesen Moglichkeiten erwies sich bei weiterer Unter-
suchung die zweite als ausgeschlossen: wiire die Kiirze anders
als in secundirer Geltung zugelassen gewesen, so miissten
sich nach der sonst in vedischen Wortausgiingen zu beob-
achtenden Vertheilung der Quantititen grossere Massen un-
sweideutiger Kiirzen (die nicht durch Position beseitigt werden)
an der vierten Stelle finden'). Ks blieb mithin nur dic Auf-
fassung tibrig, dass im Grossen und Ganzen die Linge die
Regel bildete, und dass dabei die Position beriicksichtigt
wurde. Allerdings aber herrscht in der vierten Sylbe, wenn
auf dieselbe die Césur folgt, die Liinge nicht entfernt in dem-
selben Maadse vor, wie bei dem Eintreten der Cisur nach der
fiinften?): und dass, wenn so die Cisur der Pause am Reihen-
ende in Bezug auf das Eintreten der syllaba anceps ge-
legentlich gleichgestellt wurde, auch die Wirkung der Po-
sition iiber die Ciésur hiniiber nicht als eine absolut feststehende
cmpfunden worden sein wird, scheint mir in der Natur der
Sache zu liegen.

Es bleibt in Bezug auf die im viersylbigen Reiheneingang
erscheinenden Metra nur noch zu erwihnen, dass auch hier
die Kiirze an zweiter Stelle mit tiberwiegender Regelmiissig-
keit die Liinge an der dritten erfordert: ein Gesetz, dass sich
allerdings hier nicht vollkommen so scharf wie im Eingang
der Gayatri-Reihe auszuprigen scheint#). So ergeben sich

dic Messungen Zv.. und neben ihnen, mit der durch die

) Man vergleiche das Verhiltniss von Lingen und Ktrzen in der fiinften
Sylbe in Tabelle B, Nr. 1-8 (gleichfalls geziihlt unter der Voraussetzung, dass
die Position itber die Ciisur wirkt). In diesen Fillen liegt offenbar das natiir-
liche, durch keine metrischen Riicksichten verschobene Verhiltniss vor.

3) Vergl. ZDM G. XXXVII, 55.

3) Dort bewihrt sich dasselbe etwa in acht Neunteln der von uns gezihlten
Fille, hier nur in drei Vierteln.



54 Die Metrik des Rigveda.

Cisur gcrechtféftigtcn Kiirze, 2o 2 &, endlich die seltenen Metra
mit den beiden Kiirzen an zweiter und dritter Stelle.

Wenden wir uns nun zur Betrachtung des fiinfsylbigen
Reiheneingangs, so stehen auch hier selbstverstindlich als
normal die Messungen Z-2-:Z voran'). Bei ihnen, wie auch
bei den selteneren Messungen spricht die Statistik dafiir,
dass die Quantitit der ersten Sylbe in jedem Falle gleich-
giltig ist. Dasselbe muss fiir diese Normalfille auch von
der fiinften gesagt werden, aber in Bezug auf diese Sylbe
gilt nicht von allen iibrigen Fillen das Gleiche. Unsre
Tabelle ergiebt hier?):

YoY_ o302 | ¥_v_. 313
LYY os 60

—_— - —

YZY__ 350 | YYY_ . 363

Dagegen andrerseits

i 91 | Iz 0 1T

_—— -\ -

Wir schen also, dass dic Quantitiit der fiinften nur bei langer
vierter indifferent ist; bei kurzer vierter ist in mehr als
fiinf Sechsteln der Fille %) die fiinfte lang und oftenbar stell-
vertretende Triigerin des Ictus, dem sein normaler Platz auf

1) Der finften Sylbe ist offenbar kein eigner Ictus zuzuschreiben, da sie,
wie gezeigt werden wird, den Ictus der vierten stellvertretend auf sich nehmen
kann und daon als Ictustrédgerin ein Verhalten in Bezug auf die Quantitiét zeigt,
das im Normalfall nicht zu beobachten ist.

%) Es kommt fiir den Zweck, den wir bei dieser Gruppirung der Zahlen
verfolgen, natiirlich nicht in Betracht, dass dieselben fiir die erste der hier ge-
gebenen Horizontalreihen nur aus Buch VII und IX, fiir die folgenden auch aus
Buch 1V vorliegen.

3) Bei einer #hnlichen Z#hlung iber alle Trishtubh- und Jagatireihen von
X, 61-74 stellte sich heraus, dass auf eine kurze vierte, bei der Césur nach der
funften Sylbe, eine Linge an fiinfter Stelle 32 mal, eine Kiirze 6 mal folgt:
also kehrt hier mit nahezu vollkommener Genauigkeit das obige Verbiiltniss
wieder.
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der vierten entzogen ist1). Die 17 Ausnahmefille2?) koénnen
nicht befremden; vielmehr wiirde, wenn diesclben fehlten, dies
cin auffallendes Riithsel sein: bewirkt die Césur hinter der
vierten, dass vor ihr eine Kiirze als Ictussylbe geduldet wird,
so lann oftenbar bei der Césur hinter der fiinften das Gleiche
nicht ausgeschlossen gewesen sein?). So werden wir fiir den
Fall der kurzen vierten als erste Eventualitit xxx 2, als
zweite xxx o hinstellen diirfen. KEine Wirkung der kurzen
vierten auf die dritte in der Art, dass an dieser Stelle die
Linge den Vorzug erhielte, werden wir nicht erwarten, da
vielmehr die flinfte sich als die Stelle erwiesen hat, an welcher
der erforderliche Ersatz geschafft wird; die Zahlen zeigen in
der That, dass eine solche Wirkung nicht vorhanden ist%).

Dass auch hier eine Kiirze der zweiten in der regel-

miissigen, obgleich keineswegs ausnahmefreien Praxis durch

-~ Y]

cine lange dritte compensirt wird (also Z.222, daneben
Zulolete.), ist zu erwarten und wird durch unsre Zihlungen

bestiitigt.

) Dieses wie andre der hier erdrterten Facten findet seine Bestdtigung auch
in den metrischen » Verlingerungen« kurzer Schlusssylben, deren Darstellung unten
man vergleichen wolle.

%) Uebrigens sind, wie bei unsrer Tabelle bemerkt worden ist, mehrere unter
dicsen 17 Fillen zweifelhaft. Zwei von ihnen stammen aus dem einzigen Verse
1V, 40, 5 und haben in der eigenthitmlichen Ausdrucksweise dieses Verscs ihre
specielle Veranlassung.

3) Beildufig sci bemerkt, dass in der Gesetzmissigkeit der hier sich heraus-
stellenden Resultate eine neue Bestiitigung der Annahme liegt, unter welcher unsre
Zihlungen gemacht sind, dass die Position uber die Cisur wirkt. Es kann kein
Zufall sein, dass nach kurzer vierter eine von Natur kurze flinfte so oft positions-
lang wird, dass sich bei Beriicksichtigung dieser Lénge das von uns aufgestellte
Gesetz ergiebt.

’ ’
4) Wir haben mit langer dritter ¥/ _ _ Y 381, Y. _Y 25, mit kurzer

’ !
dritter ¥ 2 _ _Y 48, Y 2 4. Die Seltenheit des letzten Falles erklért sich

natiirlich aus der Abneigung gegen die Combination der kurzen zweiten und
dritten.
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Wir wenden uns zur Erorterung der auf die Cisur fol-
genden Sylben bis zu dem durch seine metrische Bestimmt-
heit characterisirten Reihenausgang. Die Sylben, mit welchen
wir es zu thun haben, sind, wenn die Césur nach der vierten
steht, die fiinfte bis zur siebenten; wenn nach der fiieften,
die sechste und siebente. Im ersteren Fall haben die be-
zeichneten Sylben bei Weitem am hiufigsten die Gestalt -,
im letzteren die Gestalt oo : da aber die achte regelmissig
eine Liinge ist, kann man kurzweg sagen, dass im einen wie
im andern Falle hinter der Cisur ein Anapist zu stehen
pflegt, nur dass bei der Stellung der Cisur nach der vierten
dieser Anapiist dem metrisch bestimmten Ausgang der Zeile
vorangeht!), bei ihrer Stellung nach der fiinften in diesen
Ausgang mit einer Sylbe hineingreift. Der regelmissige
Wechsel der Lingen und Kiirzen, wie er im jambischen Ein-
gang und entsprechend im jambischen resp. trochiischen Aus-
gang der Verszeile erscheint, ist also in der Mitte der-
selben, offenbar nicht ohne bewusste Absichtlichkeit, unter-
brochen.

Von den drei Sylben des in dem ersten Fall erscheinenden
Anapistes ist die zweite in ihrer Quantitit am sichersten fest-
stehend; weniger unwandelbar ist die Quantitit der ersten
und dritten, so dass neben dem Fuss v.- auch, der unge-
fihren Hiufigkeit nach geordnet, die Fiissc -v-, vouy -uu,

-~ v

endlich am seltensten Z-Y erscheinen.

Steht die Cisur nach der fiinften, so lassen sich, offenbar
in Folge der in diesem FKall geringeren Entfernung derselben
von dem feststehenden Versausgang, wesentlich constanterc

»

1) In diesem Fall troffen also zwei Lingen zusammen, die letate Sylbe des
Anapiist und die erste des Versausgangs. Steht die CH#sur nach der fiinften, ist
an dieser Stelle nur eine Linge vorhanden.



Mitte der elfsylbigen Reihe. byl

Verhiltnisse beobachten, als bei dem Eintritt der Cisur nach
der vierten Sylbe. Die erste der beiden regelmissig auf dic
Cisur folgenden Kiirzen weicht der Liinge bedeutend seltener
als in jenem Fall; dass statt der zweiten eine Linge steht,
gehogt vollends zu den Seltenheiten 1).

Die hier beschriebenen Verhiiltnisse behalten im Wesent-
lichen unveréindert ihre Giiltigkeit bis in die jtingste Periode
der Rigveda-Poesie. Wenn Zihlungen iiber die Quantitit der
einzelnen Sylben hier und da Schwankungen zwischen ver-
schiedenen Liedern herausstellen, so halten sich dieselben in
den Grenzen dessen, was dem Zufall oder der Individualitiit
des einzelnen Dichters zugeschrieben werden kann und muss 2),
und verrathen schwerlich ein Anderswerden der metrischen
Neigungen im Lauf der Zeit, welches auf dem Gebiet der
Trishtubh und Jagati erst nach der Periode der Rigveda-
Poesie in fithlbarer Weise hervorgetreten ist. Nur darin
scheint cin Unterschied der jiingeren Rig-Metrik gegen dic
iltere wahrzunehmen, dass die sechste Sylbe, wenn ihr dic
Césur vorangeht, spiter noch seltener eine Linge ist als in
fritherer Zeit: ein Vorspiel der in der Bréﬁmapa—l’eriodc Zu
beobachtenden vélligen Verbannung der Linge von diescr
Stelle.

Zur statistischen Veranschaulichung des Gesagten theile
ich hier zahlenmiissige Ermittlungen fiir einige Lieder mit, zu
deren Ergiinzung ich auf meine friiher veroffentlichten Zihlungen
ZDMG. XXXVII, 61, sowie auf die Zihlungen Kithnau's
verweise.

1) Oder umgekebrt ausgedriickt: Padas mit langer zweiter Sylbe nach der
Ciisur haben die CHsur viel h#ufiger nach der vierten als nach der finften.

%) Besonders in der Zulassung der Linge in der zweiten Sylbe nach der
Ciisur zeigen sich erhebliche Schwankungen auch zwischen Liedern, welche
man schwerlich in verschiedene Perioden der vedischen Poesie zu setzen haben wird.
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Gestalt der Sylben| VI, | VI, X, X, X, = X, X, X, Summe
5-7 resp. 6.7 1 17, 27 65 . 108 ' 111 1129?) 168 ‘
| : i i . |
: ! ‘ ! .
ov- |26 12 3316 8 3l 5 [ 5 | 126
gws_w 50 7 4112 5 10 31 — | 46
a= I i
L (v~ 2 13 5 ’ — 5 1 2 2] 30
gv‘?—w 1 2 IS 3 — 1 — 9
v | = 2 2 i 2 1 1 — 1 9
i |
‘ i
o (-~ | 16118 49 12 2 5 5. 7| 160
5a2 i | |
295 {-~ 2 3 2| - —= 2 — | 1 10
o | \ ;
w v —_ - - 1 —_ = = = 1

Das Ueberwiegen der langen siebenten Sylbe in den
ersten dieser Fille®) legt die Annahme nahe, dass diese Sylbe
als Trigerin des Ictus aufzufassen ist (also v<2), um so viel
mehr, als in dem Parallelfall mit der Césur nach der fiinften,
wo auch die Combination oo - entsteht, die Linge, dem Vers-
ausgang angehorend, oftenbar gleichfalls eine Ictussylbe ist.
Der Ictus wird vorbereitet und hervorgehoben durch eine
(-v%), meistens sogar durch zwei (v 2) vorangehende Kiirzen.
In der Messung v scheint mir, unter Aufgabe dieses Ictus,
ein durch drei Sylben statt der zwei fortgehendes Hinleiten
auf den Ictus der achten Sylbe vorzuliegen. Da neben ..
die Messung -vv in einer dhnlichen secundiren Stellung er-
scheint, wie —.- neben .. -, mochte ich Bedenken tragen,
der Linge von -oo einen Ictus zuzuschreiben, und es viel-
mehr vorziehen, in -ovo ecin weniger scharf ausgepriigtes
Acquivalent von vouo zu sehen.

1) Der dritte Piada von V. 10, der keine Cisur hat, ist unberticksichtigt

geblieben.
2) Unberiicksichtigt geblieben sind die Padas 6" und 7",

3) Dasselbe giebt sich auch in metrischen Verléngerungen zu erkennen.
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Dass in den Messungen 2 - = nur cine nachlissige Wieder-
gabe in erster Linie des regelmissigen Typus v« -, in zweiter
der an ihn sich anschliessenden Typen vorliegt, halte ich fur
unwahrscheinlich: “man wiirde dann von den in dem Schema
Y- %enthaltenen Formen am hiufigsten o-- (als fiir ¢co-
stehend) anzutreffen erwarten. Dies ist nicht der Fall; oo
ist verglichen mit - - eher hiiufiger als seltener. Es scheint,
dass wir die Formen mit langer sechster, indem wir darauf
verzichten, sie als ungenaue Acquivalente der iibrigen Typen
anzusehen, 8o zu ordnen haben, dass wir «-Z (insonderheit
v-v) als das Hiufigere voranstellen; es folgt - -=. Dariiber,
ob die lange sechste als Ictussylbe anzusehen ist, wage ich

keine Vermuthung.

Es bleibt uns iibrig, den Versausgang, d. h. die vier
letzten Sylben des Pada bei der Trishtubh, die fiinf letzten
bei der Jagati zu erortern. Die von den vedischen Dichtern
als Norm festgehaltene Gestalt dieser Sylben ist .. v resp.
ro2 v die grosse Regelmissigkeit, mit welcher die Lingen
des Schemas Formen wie janayd, krinubi etc. hervorrufen,
zeugt von der Bestimmtheit, mit welcher jene metrische
Gestalt als die gebotene empfunden wurde.

Abweichungen von dem Schema, die sich selbst wieder
durch ihr hiufiges Auftreten als so zu sagen regelmiissig im
zweiten Grade characterisiren, giebt es nur in einem Punkte:
statt der ersten Linge des Versausgangs!) kann cine Kiirze
erscheinen, wenn es die Schlusssylbe eines Wortes ist.
Bisweilen gehoren diese Schlusssylben zu den vocalisch aus-
lautenden, welche in der Ueberlieferung auch mit langem
Vocal erscheinen (wie die Imperativendung -hi u. s. w.): man

1) Also in der viertletzten Sylbe der Trishtubh, der funftletaten der Jagati.
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wird dann bei dem ausserordentlichen Ueberwiegen des langen
Vocals an dieser Versstelle in der Ueberlieferung sich zu
einer Textéinderung wohl hinneigen diirfen?). Aber im Ganzen
sind doch beide Erscheinungen — die kurze Schlusssylbe an
der bezeichneten Versstelle statt der Linge und das Auftreten
gewisser Schlusssylben mit langem Vocal statt regelmiissiger
Kiirzen — offenbar von einander zu sondern. An der viert-
letzten Stelle der Trishtubh erscheinen zahlreiche kurze
Sylben — Vocale am Wortende und Vocale unterschiedlos
vor schliessenden Consonanten jeder Art —, welche ausser-
halb des Gebietes der in der Ueberlieferung als dehnbar
anerkannten stehen: und eben in dieser Frage bewihrt sich
die Ueberlieferung als besonders treu2). Auf der andern
Seite kommt die Dehnbarkeit von Sylben wie der Endung -hi
an den verschiedensten Stellen aller Versmaasse zur Geltung:
das Auftreten der kurzen Endsylbe aber, wie es an der viert-
lctzten Stelle der Trishtubh beobachtet wird, ist eine Er-
scheinung, die an andern Stellen der vedischen Metra auch
nicht annihernd mit der gleichen Hiufigkeit wiederkehrt.
Wir werden demnach meines Erachtens, ganz unabhingig
von der Dehnbarkeit gewisser Schlussvocale, in zweiter Linic
simmtlichen kurzen Endsylben die Fahigkeit zuzusprechen
haben, an der viertletzten Stelle der Trishtubh (resp. der
fiinftletzten der Jagati) die dort iiberwiegend erscheinende
Linge zu vertreten. Dus Wortende ermdglichte eine Pause

) Vergl. den Abschnitt iiber die metrischen Verlingerungen. Insonderheit
muss hier auf die Stellen hingewiesen werden, an welchen nach cinem Schluss-
vocal jener Art das n#chste Wort vocalisch anlautet, also im iberlieferten Text
der Halbvocal oder die Contraction erscheint. Soll man cdtayasvimivim, sna-
thihy amitrin aufldsen citayasvd 4. oder citayasva a., snathihi a. oder sna-
thihi a.? Die DPratisikhya-Regel, welche die Dehnung nicht vor folgendem
Vocal gestattet, darf man selbstverstindlich nicht als gegen gnathihi amitran
entscheidend ansehen. .
3)- Vergl. die Darstellung der metrischen Verldngerungen.
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im Vortrag, welche die Zeitdauner der vorangehenden Kiirze
so weit dehnte, dass dieselbe den vedischen Verskiinstlern
fir diese Stelle des Verses hinzureichen schien.

Um die Behandlung der viertletzten Trishtubh-Sylbe
moglichst concret zu veranschaulichen, theile ich eine von
der V(‘)llstéindigkeit hoffentlich nicht zu weit entfernte Samm-
lung aller Stellen des siebenten, an Trishtubh-Liedern
besonders reichen Mandala mit, welche jene Sylbe kurz zeigen.
Zundchst im Fall der Schlusssylbe:

1, 1 didhitibhir aranyoh i 25, 2 krinuhi ninitsoh
grihapatim atharyum 5 devajlitam iyanah
3 didihi puro nah . 27, 5 vavrityAma maghfya
7 apa daha aratih?) 28, 3" thtujir asisnat
catayasva amivam 4 anritam anenah
15 amhasa’ urushyat 5 brahmakritim avishthah
18 surabhini viantu 29, 2 srinava’ ima& nah
19 mi rakshasa’ ritdivah = 35, 6 iha srinotu
3, 1 nidhruvir ritiva 39, 2 birita’ iyate
5 tam ushasi yavishtham 40, 1 dadhimahi turinim
6 rocasa’ upake 4 varuna’ ritasya
4, 3 samsadi anfke | aditir anarvi
6, 4 tamasi madantih 6 aghrina’ irasyah
17,7 vi dadha’ iyAnah 41, 7 gomatir na’ ushésah
19, 5 namucim utdhan 42, 3 ririca’ upake
7 sfirishu sidma 4 vériam iyatyai
11 mimfhi upa stin ' 45, 3 amatim urficim
20, 1 nrishadanam avobhih 52, 3 savitur iyaAnih
21, 9 vigvaha sidma 56,15 adabhad arava
25, 2 snathihi amitran 21 maruto nir arima

1) Ich setze diese und analoge Stellen der in der vorletzten Anm. erwithnten
Kategorie hierher unter dem Vorbehalt, der sich aus dem dort Gesagten ergiebt.
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59, 8 prati sa mucishta 92, 1 madiam ayimi

61, 2 dirghasrud iyarti l 4+ yudhd nribhir amitran
65, 4 ukshatam ilabhih 93, 6 somasutim upa nah
68, 3 apinvatam apo na 95, 5 sarasvati jushasva

70, 3 mirdhani sadanta 6 sarasvati Vasishthah

73, 3 patham uranah?1) 98, 3 mahimanam uvach

[75,1 tama avar ajushtam] 99, 4 cakrathur ulokam
84, 2 krinavad ulokam 100, 5 tavasam atavyin
86, 3 varuna didrikshu[h] | 104,12 yatarad rijiyah

4 jighamsasi sakhayam 17 rakshasa’ upabdaih.

6 kaniyasa' upire

Hierzu kommen folgende Stellen in dem selteneren
Jagati-Metrum:
32, 5 sahasrani sata dadat
18 didhisheya radivaso
59, 2 tirate vi mahir ishah.

Das Verzeichniss wiirde noch linger werden, wenn
man diejenigen im iiberlieferten Text auf nn ausgehenden
Formen, welche in der That mit einfachem n zu schreiben
sind, sowie die auf e und o vor folgendem a ausgechenden
Formen, deren Schlusssylbe in Wahrheit kurz ist, in das-
selbe aufnihme. Es stehen den angegebenen Fillen nur die
folgenden gegeniiber, in welchen die viertletzte resp. fiinft-
letzte Sylbe der Reihe eine nicht den Wortschluss bildende

kurze ist:
12, 1 visvatah pratiaficam
19,10 nardm nritama tubhyam
38, 2 savitah grudhi asya
42, ¢ vigvapsniasia staut

1) Die Stelle gehort hierher, wenn das & von pathAm als Aequivalent zweier
Ktrzen aufzufassen ist.
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49, 1 anivisamanih
50, 1 varund iha rakshatam.

Also aus dem ganzen Mandala weniger Stellen fiir kurze
Sylben, die nicht Schlusssylben sind, als allein aus dem
ersten Hymnus des Mandala fiir kurze Schlusssylben bei-
gebradht worden sind, so dass die eigenartige Behandlung
der Schlusssylbe an der bezeichneten Stelle der elf- resp.
zwolfsylbigen Verszeile iiber jeden Zweifel constatirt ist.

Wie an der viertletzten Stelle der Trishtubh bei nicht
wortschliessenden Sylben, so finden sich auch an den iibrigen
Stellen des Versausgangs Nichtbeachtungen der Quantitit
als sporadische, verhiltnissmiissig iibrigens seltene Anomalien.
Man wird nicht, wie uns dies bei gewissen Bildungen der
achtsylbigen Zeile wahrscheinlich wurde, anzunehmen haben,
dass in diesen Fillen dem regelmiissigen Rhythmus ein anderer
substituirt sei, sondern jener Rhythmus ist eben hier und da
mit einem sprachlichen Gewande bekleidet, welches ihm nur
mangelhaft passt. In einigen Fillen deutet die stete Wieder-
kehr der gleichen scheinbaren Unregelmiissigkeiten bei dem-
selben Worte, bisweilen sogar das directe Fehlen von Stellen,
an welchen ein Wort ohne Anstoss sich der metrischen
Norm fiigte, auf eine von der iiberlieferten abweichende Gestalt
solcher Worte (pavaka fiir pavaka, mril- far mril- u.s.w.); wir
werden auf Fille dieser Art an anderm Orte zuriickzukommen
haben. Im Ganzen aber zeigt der meist vollig sporadische
Character jener Anomalien und die allen orthoepischen Con-
jecturen sich oft absolut entzichende Gestalt der dabei in
Betracht kommenden Worte, dass es sich um nicht mehr
handelt, als um Licenzen der vedischen Poeten, die eine
weitere Erklirung weder verlangen noch zulassen.

Fiir die neunte Stelle der beiden Verszeilen mag die

Anfithrung weniger Versausgiinge mit der Linge statt der



64 Die Metrik des Rigveda.

Kiirze geniigen. Man findet am Schluss von Trishtubh-
Zeilen z..B. nakshanta, mamsishta, vitam nah, hotadhruk,
siiryasya, Kutsiya, indo vdydn, adrer aurpoh, tam siksha.
Am Schluss von Jagati-Zeilen (wie es scheint, seltener als
bei der Trishtubh): mrilatAm (lies mrilatdm) asvind, Ayur
jivase, somasudbhih somapah, yabhis tirvatha u. s. w. ‘

Etwas hiiufiger sind Anomalien an der zehnten Stelle
der Verszeile, der vorletzten Sylbe in der Trishtubh, der
drittletzten in der Jagati. Es scheint, dass die Trishtubh
nicht alle Kiirzen mit gleicher Leichtigkeit an dieser Stelle
zuldsst. So wenig es hier thunlich ist, feste Regeln aufzu-
stellen, kann man doch so viel sagen, dass im Ganzen die
kurze wurzelhafte Penultima eines zweisylbigen Wortes im
Ausgang der Trishtubh eher an Stelle einer Liinge zugelassen
wird, als die einem Suffix angehérige Penultima eines mehr
als zweisylbigen Wortes. Wir fithren als am Schluss der
Trishtubh gebraucht an: visah, ushah, narah, patim, rasam,
rajah, vidat, udan, ahan, ratham, sakha, ishe u.s. w. Von
mehrsylbigen Worten besonders hiufig die Superlative auf
-tama sowie die verschiedenen Casus von ishira; vereinzelt
Fille wie girvanasam VI, 50, 6, rathavate I, 122, 11, yunajan VI,
67, 11 u. dgl. mehr. — Die drittletzte Sylbe der Jagati, welche
genan unter denselben prosodischen Bedingungen steht, wie
die drittletzte der Giyatri, erscheint als Kiirze etwa bei dem-
selben Kreis von Worten, von welchem bei der Gayatri die
Rede gewesen ist; es finden sich Jagati- Ausginge wie
tavishih, haviah (hiufig), dadhishe, vasavah, avasi (hdufig),
vipravacasah, duritd, aber auch imurim uta etc.

Die Lidnge an der vorletzten Stelle der Jagati (wie z. B.’
in dadhidhve 1, 168, 1, Pikasthimanam VIII, 3, 24, dirghasrut
VIII, 25, 17) ist iiberaus selten.
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Trishtubh- und Jagati-Verse von mehr oder weniger
' als vier Padas.

Jagati-Reihen bilden Verse fast nirgends anders als
zu vieren vereinigt. Nur 1X, 110, 4-9 finden sich Jagatis
aus Je drei Pidas: wohl eine Nachahmung des Gayatri- -
Verses. Pentaden erscheinen II, 43, 2; VI, 15, ¢ (Ende
eincs Trica): beidemal so, dass der fiinfte PAda eine gering
variirte Wiederholung des vierten ist.

Hiufiger sind derartige Versbildungen beim Trishtubh-
Metrum. Namentlich Verse aus drei Reihen, von den Indern
als viraj bezeichnet, treten vielfach auf, als durchaus regel-
missige Bildungen durch ganze Lieder durchgefithrt. Aus
Dyaden besteht X, 1571), zu welchem Liede der vereinzelte,
ciner Danastuti angehorige Vers VI, 47, 25 zu stellen ist.
Moglicherweise sind auch VI, 10, 7 und 17, 15 (beidemal am
Schluss cines Liedes?)) Dyaden anzunehmen, falls diese Verse
nicht mit den vorangehenden zusammen als Hexaden aufzu-
fassen sind. Pentaden begegnen ziemlich hiufig, aber immer
nur vereinzelt, nicht liedbildend. In dei Regel stehen sie
am Schluss von Liedern, vorzugsweise natiirlich von Tri-
shtubh-Liedern, meist so, dass der fiinfte Pida den vierten
mit geringer Abiinderung wiederholt3) (z. B. 1V, 27, 5; V,
2, 12 etc.). An eciner andern als der Schlussstelle steht eine
derartige Pentade nur einmal, VI, 31, 4, ferner V, 41, 1s. 17,
wo es aber nicht die Schlusspidas der ganzen Verse, sondern
der ersten Halbverse sind, an welche die Wiederholungen

) Die Behandlung dieses Liedes im Simaveda bestitigt es, dass als Vers
die Verbindung von zwei Pidas aufgefasst werden muss.

9) Gegen textkritische Beanstandungen schiitzen die beiden Stellen sich
gegenseitig. Dass schon die Sammler hier selbststindige Verse von zwei Pidas
annahmen, wird fur den zweiten dieser Fille durch die Liedfolge erwiesen.

3) Wo dies nicht der Fall ist, rechnet die Tradition (vergl. Pritigakhya 994)
den filnften PfAda als eigenen Vers: so V, 41, 19, 20; VI, 63, 10. 11.

Oldenberg, Rigveda I )
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ankntipfen. Pentaden ohne solche Wiederholung, nicht am
Liedschluss stehend, finden sich 1V, 17, 14. 15; V, 42, 16,17 =
43, 15. 16 1).

Ueberzihlige und unterzihlige Trishtubh- und
Jagati-Reihen?).

Die hiufigste Anomalie der Trishtubh- und Jagati-Reihe,
welche eine zu grosse oder zu kleine Sylbenzahl derselben
herbeifiihrt, lisst sich auf Grund der metrischen Theorie
dieser Reihe a priori voraussehen und kehrt ganz wie im
Rigveda auch in der Metrik der spiiteren Vedatexte und noch
bei den Buddhisten wieder3): die beiden durch die Stellung
der Cisur unterschiedenen Typen werden in der Art
contaminirt, dass entweder die Cisur nach fiinf Sylben
steht und fortgefahren wird, als hitte sie nach vieren ge-
standen, oder sie steht nach vier Sylben, und der Vers
geht wie nach der fiinfsylbigen Eroffnung weiter. Im ersteren
Fall ergiebt sich eine Sylbe zu viel, im andern eine Sylbe
zu wenig: in welchem letzteren Fall natiirlich die Ab-
grenzung der so gebauten Padas von denen, die durch
Textverderbniss eine Sylbe verloren haben, sowie von
denen, die einen zweisylbig zu messenden langen Vocal
enthalten, mit mannichfachen Schwierigkeiten verkniipft ist.
Ich gebe die Beispiele fiir beide Anomalien in méglichster
Vollstindigkeit.

1) Je ein Vers in der Tradition als zwei gerechnet. — Man beachte das
Vorherrschen des zu Pentadenbildungen besonders neigenden flinften Mandala
unter den zuletzt aufgefithrten Fillen.

%) Im Allgemeinen verweise ich auf die oben (8. 84) in Bezug auf die tber-
ziihligen und unterzshligen Giyatri-Reihen gemachten Bemerkungen.

3) Siehe meine Bemerkungen in der ZDMG. XXXVII, 76; Deutsche Litteratur-
seitung 1884, S. 1459,
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1. Durch Vermischung der beiden Typen erhilt
die Verszeile eine Sylbe zu viel?).

I, 35, 9 abhi krishnena || rajasd dyAm rinoti
110, 9 ribhumas indra || citram & darshi rddhah
120, s ta4 no vidvamsi || manma vocetam adya
164,17 (vergl. 18) avah parena || para’ enivarena?)
167, 1 sahasram isho || harivo gfirtatamah
169, ¢ adha yad eshim || prithubudhnasa’ etah
II, 4, 8 kshumantam vijam || suapatyam rayim dah
43, 2 vrisheva vaji || sisumatir apitia
V, 4,6 so agne pahi || nritama vije’ asméan
44,153)agnir jagira || tam ricah kdmayante
agnir jagéira || tam u sdméani yanti
agnir jagéira || tam ayam soma’ 4ha
VI, 17, 7 upa dyam rishvo || brihad indra stabhayah
23, 5 asmai vayam yad || vivdna tad vivishma
51, 2 devinam*) janma || sanutar 4 ca viprah
52,14 ubhe rodasi || apAm napic ca manma
mi vo vacamsi || paricakshyéni vocam
75,18 somas tvd rija || amritendnu vastim 5)
uror variyo || varunas te krinotu
VIII, 21, 4 ya te dhamani®) || vrishabha tebhir 4 gahi
22,14 mi no martiya || ripave vajinivas

1) Aenderungen, welche die Anomalie beseitigen, liegen bei vielen dieser
Stellen nicht fern. :

7) para’ end zusammen zu ziehen?

3) Dieser Vers steht mit dem regulir gebauten Vers 14 (der statt agnir
immer yo hat) in einer Corresponsion, welche die Anomalie erzeugen musste.

4) Grassmann und Lanman (Noun-inflection 854) schlagen nicht ohne
Wahrscheinlichkeit devim vor; die Aenderung ist, wie man sieht, metrisch nicht
gefordert, wird aber durch Parallelstellen empfohlen.

5) Oder Contraction ilber die Csur?

8) Oder dhima zu lesen?

5‘



68 Die Metrik des Rigveda.

VIII, 46,19 rayim asmabhyam || yujiam codayanmate
46,22 shashtim sahasrd | Asviasydyutdsanam 1)
59, 6 indravaruna || yad rishibhyo manisham
59, 7 indravarun || saumanasam adriptam
dirghayutvaya || pra tiratam na ayuh
101,12 mahnd devanam || asuriah 2) purohitah
IX, 87, 5 mahe vijaya | amritiya sravamsil)
X, 28, 1 jakshiyadd 3) dhind’ || uta somam papiyat
- 50, 2 vigvasu dhfrshu || vajakrityeshn satpate
51, 9 tava praydjd’ || anuydjas ca kevale
61, 1 krina yad asya || pitard mamhaneshthih
61,13 tad in nu asya || parishadvano’ agman
82, 4 rishayab plirve || jaritiro na bhiini
87,14 pard srinihi || tapasa yatudhinin
93,14 pra Rame vocam || asure maghavatsu
98,10 tebhir vardhasva || tanuah stra ptrvih
103, 7 abhi gotrani || sahasi gidhaménah
103,11 asmdakam indrah?) || samriteshu dhvajeshu
122, 3 dasad dasushe®) || sukrite mamahasva

128, 8 uruvyacd no || mahishah sarma yamsat.

2. Durch Vermischung der beiden Typen erhilt
die Verszeile eine Sylbe zu wenig.
I, 64, 9 rodasi a | vadata ganagriyah
77, 3 mitro %) na bhad || adbhutasya rathib
120, 4+ vi prichami 7) | pakia na devan
1) Oder Contraction tiber die CHsur?
2) Oder asuryah?
8) Doch vermuthe ich jakshyAd; die Corruptel ist durch papiyit entstanden.
4) Lanman 831 verlangt hier die Aussprache asmikendrah, welche durch
Annahme der typischen metrischen Anomalie tiberfliissig wird.
5 Ist fur disad didsushe (mit kurzer vierter Sylbe) dadfsushe zu lesen?
6) Oder dreisylbig? !
") Mit zweisylbigem ri?
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1,127, 2 didiano || bbavati druhamtarah
127, 9 tuam agne || sahasa sahantamah
127,10 pra vo mahe || sahasi sahasvate

usharbudhe || pasushe na agnaye
130,10 vévridhithd’ || ahobhir iva dyauh

135, 5 imam indum || marmrijanta!) vijinam

145, 5 sa im mrigo’ 1) || apio vanarguh
173,10 vishpardhaso || nardm 2) na samsaih
174,
180, 6 preshad 3) veshad || vAto?2) na stirih
186, 3 preshtham 3) vo’ || atithim grinishe
186, 7 tam im giro || janayo na patnih
II, 18, 1 pratd ratho || navo yoji %) sasnih

rinor apo’ || anavadya arnah

N4

19, 5 sa sunvata’ || indrah stiryam3) (?)
20, 3 sa no yuva | indro johfitrah6)
31, 7 sravasyavo || vajamn ?) cakanih
IV, 1,19 suci idho’ || atrinan na gavam
3,14 rarakshanah || sumakba prinanah?)
40, 2 satyo®) dravo || dravarah patamgarah
V, 19, 5 td’ asya san || dhrishajo!) na tigmah
41,10 socishkeso || ni riniti vana
57, 8 satyasrutah?) || kavayo yuvanah
VI, 3, 7 vrisha10) ruksha’ || oshadhishu nfinot

1) Mit zweisylbigem ri?

2) Mit zweisylbigem 4.

3) Die Anomalie verschwindet, wenn man bei preshat und preshtham (d.h.
natiirlich prayishtham) Svarabhakti annimmt.

4) Lies ayoji?

5) Die beiden letzten Worte dreisylbig.

6) johavitrah, Grassmann mit einem selbsterfundenen Worte. Man konnte
an zweisylbige Messung des G denken.

%) Lies prininah.

8) Schwerlich satio.

9) Schwerlich satiagrutah.

10) Vyishabho? Oder zweisylbiges ri?
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VI, 20, 2 hann?!) rijishin || vishnuna sacénah
20, 7 puro vajriii || chavasd na dardah
30, 5 tuam apo || vi duro?) vishticth
65, 5 idA hi ta’ || usho’ adrisino
66,10 arcatrayo?) || dhunayo na virdh
VII, 5,1 pra%) agnaye || tavase bharadhvam
9, 2 hotd mandro®) || visim damfindh
VIII, 19,18 ta’ id vedim || subhaga®) ta’ dhutim
19,83 iasya te’ || agne’ 7) anye’ agnayah
24,17 ud Anamsa || savasid®) na bhandana
27,12 ni dvipddas || catushpiddo’ arthinah
96,21 sa vritraha || indra’ 9) ribhukshah
X, 3,1 ino rijann || aratih samiddhah
13, 310) aksharena || prati mima’ etam
14, 5 vivasvantam || huve yah pita te
14, 8 sam gachasva || tanud suvarcih
23, 4 ava veti || sukshayam sute madhu
27, ¢ ghrishum!!) v ye || ninidub sakhayam
39,14 atakshima || bhrigavo1?) na ratham

1) Es liegt nahe ahann zu vermuthen.

%) Lies etwa vi dudravo?

3) Steckt eine Corruptel in diesem axal Aeyoueror?

4) pra zweisylbig?

5) mandro dreisylbig?

6) subhagésas?

) Vielleicht dreisylbig zu lesen mit Entwicklung des Stimmtons zwischen
g und n zu einer Sylbe.

8) Vielleicht na gavasi na bhandand. Vergl. Vers 15.

9) Dreisylbig zu lesen.

10) Ist hier der Vers I, 164, 24 in einer Weise nachgebildet, welche bei der
erforderlichen Ersetzung von mimite durch mime die Anomalie erklirt?

11) Zweisylbiges fi?

13) Fir bhrigavo ist nach Geldner-Kaegi's einleuchtender Vermuthung zu
lesen ribhavo. Die Stelle ist eine Nachbildung von IV, 16, 20, wo funf Sylben
vor der Ciisur stehen, der Pada also die nichtige Sylbenzahl hat. — Man kdnnte
auch an zweisylbige Lesung des yi von gibhavo denken.
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X, 45,8 yad enam dyaur || janayat ) suretah
49, 3 aham Kutsam || Avam abhir @itibhih?2)
53, 4 firjaada’ || uta yajfiiyasah 3)
61, 3 asrinita || Adisam*) gabhastau
63,15 suasti nah || pathidsu dhanvasu
80, 2 agnir ekam || codayat samatsu 5)
84, 4+ akrittaruk || tuayd yuja vayam
95, 9 sam kshonibhih || kratubhir na prinkte
95,10 vidyun na ya || patanti davidyot
108, 5 iméa gavah || sarame y&’ aichah®)

112, 2 yas?) te ratho | manaso javiyan
157, 1 indras®) ca || visue ca devah
. 164, 3 yad9) 4sasa || nihsasd abhisasa.
Diesen Fillen #hnlich ist
X, 17,13 yas te drapsa | skanno yas te’ amsuh.
Die fehlende Sylbe wird nicht zur Lesung ias fiir das erste
yas veranlassen diirfen; es liegt einfach eine Wiederholung

) Vermuthlich aber ist ajanayat zu schreiben; vergl. die Parallelstellen der
andern Veden.

%) Oder das & von avam zweisylbig zu messen?

3) uta ye yajiiiyisah? Vergl. Vers 5.

4) Mit zweisylbigem &?

5) Vielleicht codayati (codayate?). Der folgende Pdda kénnte nahe legen:

agnir ekam ca || dayate samatsu

agnir vyitrdni || dayate purfpi.
Aber Stellen wie VI, 75, 13 machen eine Aenderung, die das Verbum codaya-
beseitigt, unwahrscheinlich.

6) Aber aichah wohl dreisylbig zu messen.

7) Schwerlich ias.

8) Dreisylbig zu lesen.

9) Schwerlich ist zu lesen iad, wodurch die Uberlieferte, regulire metrische
Form des Zeileneinganges beeintréichtigt werden wiirde. Vielleicht ist aber, wie
durch den Hiatus nahe gelegt wird, in der zweiten Hilfte der Zeile zu emen-
diren: nihsasi yad abhigasd, wenn auch die offenbar dem Metrum zu Liebe zu-
rechtgemachte Lesart von Taitt. Brabm. III, 7, 12, 4, Atharvaveda VI, 45, 2 keine
Beweiskraft besitzt.
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4

skandati yas te’ amsub) vor,

von Vers 12 (yas te drapsa |
bei welcher der Ausdruck in einer Weise variirt ist, die hier,
wie ihnlich auch in andern Fillen, das Metrum in Ver-
wirrung gebracht hat.

Scheinbar stellt sich zu dieser Kategorie auch der erste
der beiden folgenden Pédas:

IX, 79,1 vi ca nasan || na’ isho’ aritayah
aryo naganta || sanishanta no dhiyah.
Die Waorterbiicher von Boehtlingk-Roth und Grassmann
ziehen das vi nasan zu nas »verschwinden«. Die Vergleichung
indessen der von unsrer Stelle nicht zu trennenden Verse
II, 35, ¢ und X, 133, 3 1) lisst keinen Zweifel, dass vielmehr
an nas »erreichen« gedacht werden muss. Daraus folgt aber,
dass in IX, 79, 1 hinter der fehlenden Sylbe und dem auf
die Cisur folgenden enclitischen Pronomen cine Corruptel
steckt, denn der Dichter kann doch unméglich sagen: »Mdogen
die Aratis unsre Speise errcichen«. Dass die Lesart des
Samaveda (I, 555 vi cid asnind’ ishayo’ aritayo ’ryo nah
santu sanishantu no dhiyah) nicht die Grundlage der Emen-
dation abgeben kann, sondern selbst nur einen verfehlten
Verbesserungsversuch darstellt, wird nicht bezweifelt werden?).
Offenbar muss gesagt gewesen sein: »Mogen die Aritis unsre
Speise nicht erreichen« ?); oder: »Mégen die Aratis, die unsre
Speise erreichen, (statt dessen) die Feinde errcichen<. Der
leichteste Vorschlag scheint mir zu sein:
vi ca nasan || nat) na’ isho’ aritayah

aryo nasanta || sanishanta no dhiyah.
1y Fiir diese Stelle wie fiir X, 79, 1 ist auch die Vergleichung von X, 142, 2
wesentlich. '
7) Vergl. Boehtlingk-Roth s. v. ishi.
3) So auch Grassmann in der Uebersetzung, abweichend vom W B.; wie er
sich die Lesart denkt, sagt er nicht.
4) Ueber dies na vergl. Delbriick, SyInL Forsch. I, 121.
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»Und erreichen mdgen die Aratis nicht unsre Speise; sie
mogen die Feinde erreichen; unsre Gebete seien erfolgreich«.

Eine weitere nicht selten vorkommende Anomalie der
Trishtubh scheint durch die Aehnlichkeit der elfsylbigen Zeile
mit der Verbindung zweier finfsylbiger Virijzeilen beeinflusst '

zu sein:

_____ —-— - -

Wir werden bei der Besprechung der Virdj darauf hinzu-
weisen haben, dass die Lieder in jenem Metrum mehrfach
eingedrungene Trishtubhzeilen enthalten: das Correlat dieser
Erscheinung sind die Virijzeilen in Trishtubh-Liedern. Wenn
auch natiirlich nicht jedes cinzelne Beispiel sicher steht, wird
die Erscheinung im Ganzen doch nicht ohne Gewaltsamkeiten
fortconjicirt werden kdnnen.

I, 153, 1 yajamahe vim || mahah (?) sajoshah
| bhido’ (?) adevih
II, 11,17 yahi haribhyam || sutasyal) pitim

174, 8 bhinat puro na

1V, 3,11 sam angiraso || navanta?) gobhih
50, 2 prishantam sripram || adabdham @irvam
V, 15, 5 padam na tiyur | guha dadhénah?)
41,12 srinvantu apah || puro na subhrah
_ 41,15 sishaktu mita || mahi4) rasi nah
VI, 66, 3° vide hi mata || maho mahi sha
66, 6 A amavatsu || tasthau na rokah
68, 5 isha sa dvishas || tared déasvan 5)

1) Allenfalls wire an sushutasya zu denken.

2) Die Vermuthung anavanta (Grassmann) liegt nahe.

3) Vergl. den #hnlichen Vers I, 65, 1, der in der That Virdj ist.
4) Grassmann schligt mahif vor. Vergl. Lanman 856.

5) désvin dreisylbig zu lesen.
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VII, 87, ¢ drapso na sgveto || mrigas!) tuvishmén
IX, 91, ¢ eva punano’ || apah suar gah
X, 1, 6 arusho jitah || pada’ 2) ilayah
6, 6 sam yasmin vigvé || vasini jagmuh
83, s tapasi yuja || vi jahi satrlin
89, 8 yujam na jani || minanti 3) mitram
99, 8 kshayiya gitum || vidan no’ asme

upa yat sidad || indum sariraih
101, 7 prinita agvén || hitam jayatha
120, 1 anu yam visve || madanti imah
124, ¢ hanAva vritram || nirehi soma.

Vielleicht gehért hierher auch, mit Vernachlissigung der
Cisur 4),

I, 148, 2 jushanta visvéni asya karma.

Wenig wahrscheinlich ist es, dass dem hier besprochenen

Typus der erste der folgenden beiden Padas zugehort:
1V, 26,7 4ddya syeno’ || abharat somam
sahasram savai || ayutam ca sidkam.

Das Fehlen einer Sylbe und die starke Abweichung von dem
reguliren prosodischen Schema vereinigen sich, um eine
Aenderung zu empfehlen; abharat zeigt die regulire Gestalt
der Sylben hinter der Césur; statt somam konnte somasya zu
lesen sein ®).

Selten finden sich Jagatt- Reihen, die dem hier in Rede
stehenden Typus analog sind, d. h. sich von ihm nur durch

1) Zweisylbiges pi?

7) pada & Grassmann.

3) praminanti? &minanti (Gr.)?

4) Auch bei der eigentlichen Virdj (s. unten) ist dieselbe nicht immer be-
achtet.

5) Allerdings ist dann die drittletzte Sylbe des PRda eine L#nge, aber
dieselbe Anomalie tritt in dem vorangehepden Verse in nicht weniger als drei
Padas auf.
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die Sylbe am Schluss unterscheiden. Da die Viraj-Zeile von
einer solchen Jagatf einen Schritt weiter abliegt, erklirt sich
das spirliche Auftreten derartiger Pidas. Ich weiss nur die
folgenden anzufithren, von welchen der erste ganz zweifel-
haft ist:
I1, 36,1 tubhyam hinvano || vasishta gi’ apah.
Es liegt nahe mit Grassmann avasishta zu schreiben (vergl.
IX, 89,2); stand dies im Text, so musste nach der Regel
Pratis. 139 die Diaskeuase das a elidiren, so dass leicht
vasishta entstehen konnte. — Sicherer sieht eine zweite, in
mehreren Yajus-Texten und im wesentlichen auch im Atharva-
veda wiederkehrende Stelle aus:
VI, 47, 31 sam agvaparnis || caranti no narah.
Sodann noch:
X, 64, 10 ribhuksha vijo || rathaspatir bhagah
93, 7 visve devaso || rathaspatir bhagah.
Grossere Abweichungen von der reguliren Gestalt er-
geben sich, wenn die beiden ersten Sylben nach der Cisur
fehlen. Belege finden sich fiir beide Stellungen der Cisur
und fitr Trishtubh- wie Jagati-Zeilen. Erginzungen zu er-
finden ist natiirlich in jedem Falle leicht, aber schwerer ist
es zu beweisen, dass hier die Grenze iiberschritten ist,
bis zu welcher Abweichungen von der metrischen Norm
denkbar sind. Die Beispiele mit der Césur nach der vierten
Sylbe sind: ;
X, 61,27 ta’ 0 shu no || maho yajatrah
79, 5 A&jyair 1) ghritair || juhoti pushyati
112, ¢ pibad somam || eni satakrato.

1) Denkbar ist jiair oder zweisylbige Messung des yi von ghritair. Dann
wilrde der PAda dem unmittelbar vorher besprochenen Typus zugehoren.
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Mit drei fehlenden Sylben statt zwei:
1, 132, 2 usharbudhah || svasminn!) anjasi
X, 144,5 yam te syenas || cArum avrikam 2).
Die Ciisur steht nach der fiinften Sylbe:
I, 33,9 pari yad indra || rodasi ubbe
141, 8 ratho na yatah || sikvabhih kritah3). ‘
149, 5 ayam sa hotd || yo dvijanma
1X, 107,9 antipe gomén || gobhir akshih*)
X, 32,5 eko rudrebhir || yati turvanih
95,4 astam nanakshe || yasmifi cékan.

Mit mehr Zuversicht, als diese Verse, wird man diejenigen
zu beurtheilen wagen, bei welchen der aus Trochien be-
stehende Versschluss durch eine Nachlissigkeit, die nicht das
mindeste Befremdende hat, um einen Trochius zu lang ausge-
fallen ist. So entstehen statt der Trishtubh-Padas dreizehn-
sylbige, statt der Jagati-Padas vierzehnsylbige Reihen. Bis-
weilen ist der iiberschiissige Fuss an sich leicht zu beseitigen
(insonderheit wo er durch einen Gotternamen gebildet wird);
andre Fille aber der gleichen Anomalie werden zur Vorsicht
veranlassen.

Die Beispiele fiir den dreizehnsylbigen Typus sind die
folgenden 5):

I, 88, 1 rathebhir yata || rishtimadbhir asvaparnaih
133, ¢ avar maha’ || indra®) dadrihi srudbi nah

1) Lies svasmin.

?) Leicht zu ergiinzen, wenn man vor cirum etwa pitaye, pitave oder dergl.
einschiebt (vergl. IV, 49, 2; 1X| 17, 8).

3) Etwa sikvabhih parishkritah oder dergl.?

4) Etwa gobhir akto akshih ‘vergl. IX, 96, 22)? Von den beiden #hnlich
beginnénden Worten akto und akshah konnte leicht eines verloren gehen.

5) Vergl. aus den Yajurveden z. B, Taitt. Samh. I, 2, 8, 8 = V4j. S. IV, 1:
edam aganma | devayajanam prithivydh. Taitt. Samh. I1I, 1, 4, 4 namah pasu-
bhyah || pasupataye karomi. !

6) Dreisylbig zu lesen. Benfey (Quantititsversch. IT, 30) liest mahendra.
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VI, 10, 1 prayati yajie’ || agnim adhvare dadhidhvam
15,14 agne yad adya || viso’ adhvarasya hotah
26, 2 tuam vritreshu || indra satpatim tarutram
VII, 104,15 adyd muriya || yadi yatudhano’ asmi
X, 114, + ekah suparnah || sa samudram & vivesa
121, 7 tato devinidm || sam avartatisur ekab
139, ¢« tad anvavaid || indrol) rarahina asam ?).
Unzweifelhaft zu emendiren ist
VI, 46,12 adha smi yacha || tanve (vielmehr tanue)
tane ca chardih.
Der Pada, in einer Pragatha-Strophe stehend, muss das Ja-
gati- Maass haben. Bei der iiberlieferten Lesung wiirde das
positionslange ca auf eine Stelle treffen, welche regelmissig
kurz ist, dagegen die erste Sylbe von chardih wiirde die
Geltung einer Linge erhalten, wihrend bekanntlich im Rig-
veda das Metrum sonst durchweg dic Schreibung chadih ver-
langt. So ergiebt sich, dass diese Sylben um einen Schritt
von der ihnen zukommenden Stelle verschoben sind. Die
Verschiebung wird beseitigt, und der Pida wird zu einer
correcten Jagatireihe gemacht, wenn wir das ca tilgen, wie
auch VIII, 68, 12 tanue tane ohne ca steht:
adba sméd?) yacha || tanue tane chadih.

Der dreizehnsylbige Typus ist an einer Stelle mit einer
Haufigkeit verwandt worden, die ihn hier als eine mit be-
wusster Absicht gehandhabte Form erkennen lisst. Von den
drei Versen VIII, 97, 13-15, die offenbar zu einem Trica zu-

1) Dreisylbig zu lesen.

9) Ein dreizehnsylbiger Pida, dessen iiberschilssige Sylben aber dem Theil
vor der Chsur zuzuziihlen scheinen, findet sich X, 87, 12 saphirujam yena || pa-
syasi yAtudhfinam.

3) Vielmehr sma, s. den Abschnitt iiber die metrischen Verliingerungen.
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sammengehdren!), sind im ersten alle vier Piddas dreizehn-
sylbig, im zweiten und dritten sind dreizehnsylbige mit regel-
missigen elfsylbigen Trishtubhreihen (1 + 2 der einen Art
gegen 3 + 2 der andern Art) vermischt. Die beiden tiber-
schiissigen Sylben stehen einmal (im ersten Pida) vor der
Casur 2), sonst stets so, dass sie eine Verlingerung des
trochéiischen Versausgangs um einen Trochius ergeben. Die
Pidas lauten:
13 tam indram jobavimi || maghavanam ugram
satrd dadhénam || apratishkutam saviamsi

mamhishtho girbhir || & ca yajhiyo vavartat
riye no visva || supathd krinotu vajri
14 vi ojasi || savishtha sakra nagayadhyai
15 apo na vajrin || durititi parshi bhri
vigvapsniasya || sprihaydyiasya rajan.
Der vierzehnsylbige Typus der oben beschriebenen, auf
der Verlingerung des Jagati- Ausgangs beruhenden Art er-

scheint in folgenden Fillen3):
I, 133, ¢ aphrushaghno’ || apratita stira satvabhih
IV, 1, 2 sa bhritaram || varupam agna’ & vavritsua
VIII, 90, 5 tuam vritrini || hamsi apratini eka’ it
97,10%) sajis tatakshur indram || jajanus ca rajase
103, 5 sa drilhe cid || abhi trinatti vijam arvati
X, 142, 1 sahasah sino || nahi anyad asti apiam.
Als eine der hiufiger auftretenden Anomalien ist ferner
die Unvollstindigkeit des Verseingangs aufzuftihren. Die

1) Der Samaveda entlehnt von VIII, 97 die Verse 1, 4, 7, 10, 18 als Yonis,
die Verse 10-12 als Trica.

2) Auch in dem funften der betreffenden Fille wire diese Auffassung mdglich.

3) In den meisten derselben wiiren, Beseitigungen des Ueberschusses leicht.

4) Ich stelle diesen Pida hierher, obgleich die Verlingerung in diesem Fall
den Theil vor der Ciésur betrifft,
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Fille, in welchen derselbe vier Sylben statt fiinf hat, sind
bereits oben als Contamination der beiden reguléren Typen
erklirt und aufgezihlt worden; es miissen jetzt die Fille
von dreisylbigem Eingang statt des viersylbigen angefiihrt

werden,

I, 64, 9 rodasi| & vadatd ganasriyah?)
104, 4 aifijasi || kulisi virapatni
169, 5 te shu no || maruto mrilayantu
173, 4 jujoshad || indro dasmavarcah?)

II, 4, s priyam dhuh?8) || ksheshianto na mitram

4, 8 tritlye4) || vidathe manma samsi

31, 7 atakshann®) || Ayavo navyase sam

V, 45, 1 vi duro || manushir deva avah

VI, 4, 8 (und hiufig) madema || satahimah suvirih6)

15,156 avd no || maghavan véjasitau
24, 3 aksho na || cakrioh slira brihan
24, 7 stomebhir || ukthaig ca sasyaména
30, + bhaya’ id 7) || vavridhe viridya
47,31 ketumad || dundubhir vavaditi
VII, 100, s trir 8) devah || prithivim esha’ etdm
VIII, 46,17°) milhushe’ || aramgamaya jagmaye
IX, 86,43 aiijate || vi afijate sam afijate

1) Oder Cisur hinter ? Siehe oben S. 68.

3) Leicht erghtnzbar.

3) Vbs. dadhuh? Vergl. X, 49, 2.

4) Zweisylbiges fi?

%) atakshan ya?

¢) Ein nicht unmoglicher, aber geklinstelter Weg, diese Reihe zu einer
normalen zu machen, ist der, die Césur hinter sata- anzunehmen und das & von
-himah zweisylbig zu messen.

) bhayasa’ id?

8) trir zweisylbig, mit Svarabhakti?

9) Wenn nicht die Reihen dieses Verses anders abzutheilen sind.
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X, 31, ¢ abhavat?) || parvid bhimana gauh
93, 9 kridhi 2) no’ || ahrayo deva savitah
95,13 pra®) tat te || hinavd yat te’ asme
99, ¢ shalaksham | trisirshinam damanyat

105, ¢ ribhur2) na || kratubhir matarisva4).

An letzter Stelle erwihnen wir die Verse, in welchen
das Erscheinen tiberflissiger Sylben sich dadurch erklirt, dass
eine lingere Aufzihlung etwa von Gotternamen den Rahmen
des Verses iiberschreitet, oder auch dadurch, dass sich der
Vers auf einen vorangehenden normalen Vers — etwa als
Antwort auf cine Frage — in einer Weise zuriickbezieht,
welche eine Verschiebung seiner metrischen Gestalt bedingt.
Hierher gehort der bereits oben (8. 67) angefiihrte Vers V,
44, 15, sowie die folgenden Padas, in denen ich, so leicht eine
Aenderung wire, doch eine solche zu befirworten kaum

wagen mochte:

VIII, 35,13 mitravarunavantd || uta dharmavanté
X, 128, 9 vasavo rudra’ adityd’ %) || uparisprisam ma
10,12 na vd’ u te || tanua tanuam sam papricydm
(vergl.Vers 11 tanui me || tanuam sam piprigdhi).
Die hier aufgefiihrten Kategorien von Fillen werden von
den Abnormititen, die auf Nachlissigkeit oder Laxheit der

1) Vermuthlich aber fing auch dieser Pida, wie der vorangehende und fol-
gende, mit asya an, also asyabhavat.

2) Zweisylbiges ri?

3) Zweisylbig mit Svarabhakti?

4) Ist I, 88, 14 als eine defecte Trishtubhzeile aufzufassen? Statt der drei
iberlieferten Sylben wiirden nicht wie in den obigen Fillen vier, sondern funf
erfordert werden. Vermuthlich ist etwas ausgefallen; beispielsweise vayo na
[achd] || paptata sumfyéh.

5) Der Atharvaveda (V, 8, 10) bringt, wie dies nahe liegt, den Vers durch
Weglassung des einen Namens in Ordnung. Die Taitt. Samphitd und Vij. Sawhitd
stimmen mit dem Rik-Text tiberein.
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metrischen Praxis zuriickgefithrt werden kénnen, ein Bild
geben. Andre Irregularititen, von denen wir im Folgenden
Beispiele auffithren, zerrcigsen die richtige Gestalt des Verses
in einer Weise, die kaum auf die Poeten, sondern allein auf
die Zerstﬁrl}ngen der Ueberlieferung zuriickgefithrt werden
kann, um so mehr, als mit dem metrischen Defect sich viel-
fach auch noch anderweitige Bedenken verbinden, die auf
Textverderbniss schliessen lassen!). Die genauere Erkenntniss
des reguliren metrischen Schemas, welche wir durch die oben
gegebenen Erorterungen erreicht zu haben hoffen, wird uns
in der Regel in den Stand setzen, den Sitz des Fehlers zu
ermitteln. Dass Vorschlige zur Ausfiillung der Liicken keinen
weiteren Anspruch machen, als zu veranschaulichen, welches
etwa die echte Gestalt des Verses gewesen sein konnte,
braucht kaum gesagt zu werden; an einigen Stellen itbrigens
erscheint es als das Gerathenere, selbst von solchen Vor-
schligen abzusehen.

Wir beginnen mit den Fillen, in welchen der Versein-
gang der Sitz des Fehlers ist.

1y Fiir die Beurtheilung der durch das Metrum sich verrathenden Corruptelen
ist die Vergleichung der zahlreichen Fille lchrreich, in welchen die jiingeren
vedischen Samhitiis einen metrisch abunormen Vers geben, dessen urspriingliche,
zugleich metrisch correcte Gestalt herzustellen der Rigveda-Text mit seiner
hoheren Autoritéit uns ermdglicht. Wir begniigen uns mit der Aufithrung weniger
derartiger Stellen aus der Taittiriya Samhita. 1, 4, 10, 1 ye devi || divi ekadasa
stha; Rv. ye devfiso. — JII, 1, 11,.4 &d it prithivi || ghritair vi udyate; Rv. &d
id ghritena || prithivi vi udyate. — I, 2, 5, 4 kim asmin || kripavad aritih; Rv.
kim nfnam asmén || kripavad aratih. — IV, 6, 1, 4 ye devd devindm || yajiiys
yajiiiyandm; Rv. lisst devf aus. — IV, 7,14, 3 devamp savitiram || abhim&tishaham;
Rv. devam tritdram abh®. — VII, 4, 18, 2 prichimi tvd || bhuvanasya nibhim;
Rv. prichémi yatra || bhuvanasya nibhih. — VII, 5, 24, 1 ye te panthinal || savi-
tah pirvidsah; Rv. ye te panthAh. — Man wird nicht ibersehen, wie an manchen
dieser Stellen dus Auffinden des Richtigen unter andern mdoglichen Formen ohne
das Zeugniss des Rigveda kaum denkbar wire: eine Bemerkung, die bei der
Behandlung #hnlich gearteter Corruptelen des Rigveda, wo die Parallelzeugnisse
andrer Veden meist versagen, im Sinne zu behalten nicht uberfliissig ist.

Oldenborg, Rigveda I. 6
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I, 148, 5 na yam Z_ | ripavo na rishanyavah
garbhe santam || reshani reshayanti.
X, 61,27 ye sthd Z_| nicetiro’ amlrah.
Ueber die Casur hiniiber reicht die Liicke an der fol-
genden Stelle:
I, 122, 6 sukshetrd sindhur adbhih.
Der Dichter ruft eine Reihe von Gottheiten an ihn zu héren;
in den andern drei Padas des Verses finden sich die Wendungen
srutam me, uta srutam, srotu nah. FEtwas derartiges wird
auch hier zu crginzen sein. Da IV, 54, ¢ die Worte sindhur
adbhih als Versschluss erscheinen, werden wir gut thun, die-
selben auch hier in ihrer Stellung zu lassen. Also etwa
sukshetrd [nah || srinavat] sindhur adbhih.
Vielleicht gehéren auch die folgenden Stellen hierher:
X, 132, 4+ mbrdhd rathasya cakan.
das. Vers 5 avor va yad dhat tan(ishu
avah priyasu || yajliiyasu arva.
Beidemal scheinen verstiimmelte Trishtubh-Padas vorzu-
liegen. In Vers 5 wird nach der Vergleichung von VI, 67,
11; VII, 67, 4 avor vam zu schreiben sein 1); im Uebrigen ver-
zichte ich auf Herstellungsversuche, denen doch nur ein sub-
jectiver Werth zukommen konnte.
Dicht hinter der Cisur scheint eine Liicke z. B. an fol-
gender Stelle vorzuliegen:
X, 132, 1 ijanam id dyaur || vv- glrtdvasuh.
VI, 12,6 sa tvam no’ arvan || [vi muco] nidayah 2).

s
) Meines Wissens ist diese Vermuthung nicht neu; ich finde aber jetat
meinen Vorginger in derselben nicht.
%) So Grassmann, dessen Erginzung vor der des Pet. Worterbuchs (p#hi
no arvan) den Vorzug verdient. Es konnte uuch an pra muco, spripuhi u. A, m.
gedacht werden.
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Dieselbe Stelle konnte der Sitz des Fehlers sein in dem ersten
der beiden folgenden Padas:
I, 88,2 rukmo na citrah || svadhitivan

pavya rathasya || jamghananta bhiima.

Was eist ein ‘mit einer Axt versehener Goldschmuck? Viel-
leicht ist eine Ergiinzung in folgender Art zu vermuthen:

rukmo na citro || [ganah] svadhitivan.

Eine doppelte Liicke licgt wohl an folgender Stelle vor:
VII, 50, 4« yah pravato || nivata’ udvatah
udanvatir || anudakis ca yah.
Das Metrum des Liedes ist eine Mischung von Trishtubh und
Jagati. Den Weg zur Ausfiillung der Liicke im ersten Pada
zeigt, wie mir scheint,
III, 2,10 sa udvato | nivato yati vevishat
X, 142, ¢+ yad udvato || nivato yisi bapsat
X, 75, 2 bhtmyd adhi || pravatd yasi sinuni.
Also etwa
yah pravato || nivato yanti udvatah.
Im zweiten Pada macht die Vergleichung von Stellen wie
Av. X1, 8, 21 ratayo 'ratayas ca ydh; Vers 26 akshitis ca kshitis
ca yA u. Aehnl. es wahrscheinlich, dass anudakas ca yah als
Versschluss zu belassen ist. Zur Ausfiillung der Liicke bietet
sich von selbst das zu den Adjectiven gehorige Substan-
tivam dar:
udanvatir || 4po’ anudakas ca yah?).
Gegen das Reihenende hin hat wohl auch der Fehler an
der folgenden Stelle seinen Sitz:

1) Vergl. Ath. Veda XIX, 9, 1 sintd’ udanvatir fpab. Ist Apah im Rv. fort-
gelassen, weil Jemand an den wasserreichen und wasserlosen Gewtissern Anstoss
nahm? — Weitere Aenderungen, an die man denken kénnte, sind: udanvatir || anu-
dakfls ca yahvih — oder u. a. ca yayiyah (vergl. X, 78, 7).

6"
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X, 85, 3¢ trishtam etat katukamm etad apashthavad
vishavan naitad attave.
Ebenso Av. XIV, 1, 29, wo nur das zweite etad fehlt. Die
beiden angefiihrten Padas bilden die vordere Vershilfte; es
folgen zwei achtsylhige Padas. Die ersteren mitssen entweder
zu zwei zwolfsylbigen ergénzt oder als ein zwolfsylbiger und
ein achtsylbiger aufgefasst werden. Fiir die zweite Alter-
native spricht, dass man dann it einer ausserordentlich
leichten Aenderung reicht:
trishtam etat || katukam tad apashthavat
vishavan naitad attave.
Dem Reihenschluss gehort die Liicke an:
IX, 88,4 paidvo na hi tvam || ahindmnim
» hantd visvasya || asi soma dasyoh.

Das Ross des Pedu ist ahihan (Ath. Veda X, 4, 5 fgg.; Ber-
gaigne II, 452); also ist wohl am Ende des ersten Pida
hantd einzufiigen, das wegen des folgenden hanta leicht aus-
fallen konnte.

1X, 110, 10 somah punino’ || avyaye vare

sisur na krilan | pavamano’ akshah.
Hier fehlt im ersten Pida die Senkung zwischen den beiden
letzten Hebungen; vielleicht
somah punino’ || avyaye ’dhi vare ).
X, 74,3 dhiyam ca yajnam ca siddhantah.
Das Lied ist metrisch recht holprig;. vielleicht ist in diesem
Pada die Cisur vernachlissigt ebenso wie in Vers 1:
dhiya va yajiiair vi rodasioh.
Hier ergiebt sich, wehn man dem Stimmton des Nasals in
yajiiaih die Geltung einer Sylbe einrdumt, die richtige Sylben-
zahl. Ebenso wird wohl, in genauer Parallelitit mit Vers 1,
/

1) Vergl. die hiaufige Wendung adhi siino’ avye (avyaye); IX, 86, 3; 91, 1 ete.
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Vers 3 aufzufassen sein, dem dann nur die Senkung der dritt-
letzten Sylbe fehlt; also vielleicht:
dhiyam ca yaj*nam ca sidhayantah?).
X, 93, 14 ye yuktviya || pafica satimayu.
Die Upsicherhe.it des Sinnes erlaubt cs nicht, die naheliegende
Aenderung von satdsmayu in satini asmayu (vergl. die dhn-
lichen Fille bei Lanman 348) anders als unter allem Vor-
behalt vorzuschlagen.
X, 129, 7 iyam visrishtir || yata’ ababhiiva
yadi va dadhe || yadi va na.

Dass die fehlende Hebung und Senkung im Ausgang des
zweiten Pada durch Conjectur herzustellen ist, halte ich fiir
sehr wahrscheinlich. Die Vermuthung Grassmann’s yadi va
dadhe na ergicbt eine im Rigveda nicht vorkommende Wort-
stellung; eher konnte man an yadi vA na dadhe denken, wo-
gegen die Kiirze der vorletzten Sylbe keinen entscheidenden
Einwand ergiebt (vergl. I, 103, 4+ yad dha stinuh || sravase nama
dadhe; 1X, 107, 10).

Ueber die Grenze zweier Pidas scheint die Liicke hin-
iiberzureichen in den Worten der Yami an Yama

X, 10, 13 bato batasi || yama naiva
te mano || hridayam cavidima?).

Dass die erste Zeile ausging naiva te manah ist wenig
wahrscheinlich. Zwar ist der Jagatischluss nicht undenkbar,
aber was man zu erwarten hat, ist doch Trishtubh; nur ein-
mal unter den 56 Pidas des Liedes findet sich eine Jagati-
reihe (14¢). Ausserdem wiirde dann manab von hridayam
ca durch die anzunehmende Liicke getrennt werden, was sich
wenig empfiehlt. Lassen wir also te mano bei der zweiten

1) Vergl. I, 94, 8. 4; II, 8, 8.
%) Vergl. Bollensen, ZDM G. XLI, 500 fg.
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Zeile, so fillt allem Anschein nach naiva zur ersten; im
zweiten Pada wiirden diese Worte eine Sylbe zu viel und
Kiirze der vierten Sylbe (bei der Cidsur nach der fiinften) er-
geben; naiva aber hat eben die hinter yama in der ersten
Zeile zu erwartende Prosodie. Also bleibt zwischen naiva
und te eine Liicke von zwei Sylben (-2) im ersten und einer
Sylbe (2) im zweiten Pida. Fiir den zweiten Pada ergiebt
sich von selbst die Erginzung na; im ersten scheint gesagt
zu sein: du bist ein Wicht, und nicht bist du das und das.
Welches Wort dastand, ist natiirlich nicht augzumachen.

Die Tilgung eines Wortes, die vielleicht auch fiir manchen
der oben angefiihrten iiberzihligen Padas vorzunehmen wiire,
wird als das richtige Auskunftsmittel zur Herstellung des
Metrums an Stellen wie den beiden folgenden schwerlich an-
gefochten werden:

III, 59, 2 na hanyate || na jiyate tuotah

nainam amho’ asnoti || antito na diirat,
wo offenbar, wic X, 39, 11, zu lesen ist:
namho’ asnoti 1).

Sodann, wie lingst gesehen worden ist

X, 78,8 subhigin [no] devah || krinuta suratnin

asman stotrin || maruto véivridhanah.

Abarten der Trishtubh- und Jagati-Reihe.

Wir wenden uns von den zerstreuten Irregularititen der
Trishtubh- und Jagati- Reithen zu den wenigen Fillen, in
welchen die individuelle Erfindung einzelner Dichter Um-
bildungen mit dem Normaltypus vorgenommen und die ge-
schaffenen Typen mit grosserer oder geringerer Consequenz
in einem Gedicht durchgefiihrt hat.

T — !

1) Stammt das enam aus I, 94, 2?
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Unter den Fillen dieser Art liegt wohl der klarste in dem
Liede I1,11 vor!). In den 84 Padas desselben stellt sich
mit hinreichender Sicherheit die folgende Regel heraus, von
welcher nur an verhiltnissmissig wenigen Stellen abgewichen
wird. Auf die Cisur, welche bei weitem hiufiger hinter der
vierten als hinter der fiinften Sylbe steht, folgen drei Trochien
—v-v-2. Bei viersylbigem Verseingang bleibt also die Zeile
um eine Sylbe hinter der normalen Trishtubh-Zeile zuriick,
bei fitnfsylbigem Kingang stellt sie genau eine solche dar,
nur dass die erste Sylbe nach der Ciisur, wic das sonst zwar
zulidssig, aber bei weitem das Ungebriuchlichere ist, eine
Linge bildet.

Beispiele von Péadas mit viersylbigem Eingang sind:

srudhi havam || indra ma rishanyah
ni parvatah || sadi aprayuchan
asme rayim || risi viravantam
ukthebhir vi || sumnam avivasin
ni arbudam || vavridhino’ astah
avartayat || stirio na cakram
bhinad valam || indro’ angirasvan
sajoshaso || ye ca mandasanah.
Beispiele fiir den fiinfsylbigen Kingang:
uktheshu in nu || stira yeshu cikan
subhras tvam indra || vivridhidno’ asme
uta stavima || nlitand kritani.

Manche unter den Padas der ersten Gruppe wiirden wir,
wenn sie in einem andern Hymnus stinden, als normale
Trishtubh-Reihen erkliren, deren fehlende Sylbe durch
Zshlung der Svarabhakti als voller Sylbe (so im ersten und

1) Dasselbe wird, wie durch sein Metrum, so auch durch seinen Wortschatz
als unter den umgebenden Liedern eine Sonderstellung einnehmend characterisirt.
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sicbenten Beispiel) oder darch zweisylbige Messung eines
Vocals (so im zweiten, dritten, sechstcn Beispiel) zu gewinnen
ist; in diesem Stkta aber geht die Unstatthaftigkeit jener
Auskunftsmittel aus der im Uebrigen herrschenden metrischen
Gestalt klar hervor ). Immerhin ist es nicht unwahrsghein-
lich, dass Fille der Svarabhakti und der zweisylbigen Messung
den Dichter dieses Liedes zu der Erfindung seines Typus an-
geregt haben mogen: hatte er ecine reguldre Trishtubh-Reihe
vor sich mit dreisylbigem indra oder pati nach der Cisur,
und fasste er diese Worte, wie sie es ja in dgr That tber-
wiegend hiufig sind, als zweisylbig auf, so war damit sein
neuer Typus mit der cinen fehlenden Sylbe und der Linge
nach der Cisur gefunden. Uebertrug er dann diesen Typus
auf die Reihe mit fiinfsylbigem Eingang, so ergaben sich
Padas von der normalen Trishtubh-Liinge wie die oben an-
gefiihrten
uta stavdma || nlitand kritani, etc.,

bei welchen die dem sonstigen Gebrauch so merklich zuwider-
laufende Bevorzugung der Linge nach der Cisur sich schwer
anders erkliren lassen wird, als aus dem Bestreben, der zweiten
Hilfte der Zeile dieselbe Gestalt zu geben, welche wir eben fiir
die Zeile mit viersylbigem Eingang zu construiren versucht haben.
Man sieht leicht, wie bei diesem Metrum das Verhiltniss der
beiden Hauptformen der Zeile, je nachdem ihr Eingang vier-
sylbig oder fiinfsylbig ist, ein véllig anderes wird, als bei der

) Man wird picht den Versuch machen wollen, auf den angedeuteten Wegen
tiberhaupt die ganze Abweichung des in II, 11 herrschenden Typus von dem
normalen wegzuerkliiren. Erstens-bleiben Fille genug Elbrig, in welchen die
fehlende Sylbe durch keine Svarabhakti oder zweisylbige Messung zu gewinnen
ist. Sodann, wenn das Fehlen der einen Sylbe nur scheinbar ist, woher kiime
die unerhérte Anhdufung von Worten, die alle eben den Schein des Mangels
einer Sylbe ergeben? Und woher komm¢ im Fall des funfsylbigen Verseinganges
die lange Sylbe nach der Cusur?
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reguliren Trishtubh. Dort kommt der ganzen Zcile stets
dieselbe Sylbenzahl zu; die Sylbe, welche der erste Theil
mehr oder weniger hat, hat der zweite Theil entsprechend
weniger oder mehr. Hier dagegen ist die Gestalt des zweiten
Theilg eine constante, und der Wechsel der Sylbenzahl des
ersten Theils bewirkt, dass die ganze Reihe bald zehnsylbig,
bald elfsylbig ausfillt. Characteristisch fiir diesen festen
Character des zweiten und fiir den wandelbaren Character
des ersten Theils sind Fille wie die folgenden, in welchen
jedesmal mit _nahezu demselben zweiten Theil einmal ein
viersylbiger, einmal ein fiinfsylbiger Eingang verbunden wird:

9 kanikradato || vrishno’ asya vajrat

10 aroravid || vrishno’ asya vajrah. —

3 tubhyed et || yAsu mandasanah

14 sajoshaso || ye ca m'andasﬁnéh

15 viantu in nu || yeshu mandasénah.

Die Abweichungen von der beschriebenen Gestalt der
zehnsylbig-elfsylbigen Reibe des Liedes 11, 11 sind in keiner
Weise gewichtig genug, um die Auffassung des herrschenden
Typus als eines solchen in Frage zu stellen. Hier und da
erscheint statt des ersten Trochius nach der Casur ein
Spondeus (so Vers 1°, 2¢, 4* etc.), oder seltener ein
Pyrrhichius (109, 12, 2141). Einmal fehlt die Ciasur an der
zu erwartenden Stelle (174). Zuweilen dringt, wie dies
Niemanden befremden wird, zwischen die verkiirzten Trishtubh-
Padas ein regulirer Trishtubh-Pada ein (19, 2%, 5% etc.). Es
bleiben schliesslich wenige zerstreute Anstosse iibrig, die uns

1) In den beiden letaten Fillen, wo die Cisur nach der finften steht, er-
giebt sich der Typus & _ Y _ Y| oo - _Y: wohl die hiufigste Form der regu-
liren Trishtubh, die hier als seltene Abweichung erscheint. Vers 214 iibrigens
verdient insofern nicht mitgerechnet zu werden, als es der stehende Refrain der
Gyitsamada-Hymnen ist.
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vor die gewdhnliche Alternative, Textverderbniss oder metrische
Anomalie, stellen, aber iiber das Wesen des in dem Stkta
herrschenden metrischen Typus uns nichts Neues lehren?).

e

Dem Hymnus II, 11 schliessen wir am Passendsten I, 61
an. Die meisten Pidas sind regelmiissige Trishtubh-Zeilen
(so z. B. alle vier Padas in Vers 2.7. 9.16); dazwischen
finden sich zahlreiche Zeilen, in welchen nach viersylbigem
Verseingang der auf die Ciisur folgende Theil die Gestalt
hat -~___Y, also die in der Regel auf die Cisur folgenden
beiden Kiirzen, ihnlich wie in 1I, 11, durch eine Liinge er-
setzt sind: eine Eigenthiimlichkeit, mit der sich hiufig die
Vernachliissigung der Cisur verbindet. Als Beispiele fiihre
ich an:

indraya brah- || mani ratatama
bharami an- || gtisham asiena
asma’ id u || stomam sam hinomi

asmd’ id u || tvashtd takshad vajram

girag ca gir- || vihase suvrikti

Turvitaye || gAdham turvanih kah2).

1y Am Schluss der Zeile fehlt eine Sylbe in Vers 3:

uktheshu in nu || sira yeshu cikan
stomeshu indra || rudriyeshu ca.
Vielleicht ist ca in cAkan zu #ndern. — In Vers 6* ist entweder indra zu tilgen
oder die Setzung von vier Trochiéen statt drei anzunehmen. — In Vers 74 scheint
eine Sylbe vor der Ciisur ausgefallen, ebenso 15°, wenn nicht das & von asméan
zweisylbig zu messen ist.
?) Einigemal liesse sich an und fir sich an zweisylbige Messung der auf
Cis ur folgenden Liinge deuken, wodurch die fehlende Sylbe beschafft werden
wiirde: aber einerseits widren auf diese Weise bei Weitem nicht alle in Betracht
kommenden Fille erklirbar, andrerseits bliebe die grosse Zahl und das regel-
miissige Auftreten jener zweisylbigen Messungen ein befremdendes, schwer zu be-
seitigendes Factum,
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Zweimal mit kurzer vierter Sylbe nach der Cisur:
vritragya cid || vidad yena marma
gor na parva || vi rada tirascal).

In ciner Richtung, die von den eben besprochenen
Singularititen etwas weiter sich entfernt, liegt die metrische
Eigenthiimlichkeit zweier Abschnitte: X, 46 und VI, 44, 7-9,
eines Trica, der sich als selbstindigen Text zugleich durch
die eben hier in Rede stehende Form des Metrums wie auch
durch die anderweitige Analyse der in VI, 44 zu einer nur
scheinbaren Einheit zusammengeflossenen Texte zu erkennen
giebt.

Wir berithrten bereits oben (S. 73) die Erscheinung, dass
die Viraj-Zeile aus 2 >< 5 Sylben und die Trishtubh-Zeile aus
5+ 6 Sylben gelegentlich in einander iibergehen: die con-
sequente Vermischung dieser beiden Typen ist es, die dem
Metrum der bezeichneten beiden Abschnitte ihren Character
giebt. Einige Verse von X, 46 zcigen das reine Trishtubh-
Metrum (3. 4. 8—10); in den iibrigen vermischen sich un-
zweifelhafte Trishtubh-Pidas -— meist, wie das unter diesen
Umstinden erkldrlich ist, mit der Cisur nach der fiinften
Sylbe —, unzweifelhafte Viraj-Zeilen?2), und endlich Padas,
welche dem einen oder dem andern Typus zugezihlt werden
kionnen, je nachdem der Vocal der siebenten Sylbe einsylbig
oder zweisylbig gemessen wird. Beispiele fiir diese drei
Kategorien sind:

1) Die erste dieser Stellen fillt fort, wenn man avidad liest, die zweite,
wenn man gor zweisylbig misst, wie dies nicht unwahrscheinlich ist (s. u.).

7) Es sei bemerkt, dass einige der filnfsylbigen Complexe dieses Sikta —
seien es nun Trishtubh-Eingéinge oder Virdj-Fiisse — an andern Stellen des Veda
wortlich in der Geltung von Virij-Fissen wiederkehren; so Vers 2 padair anu
gman == I, 65, 2; guhd catantam =1, 65, 1; Vers | apam upasthe == 1X, 109, 13.
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1 yantd vastni || vidhate tantipah
guhd catantam || usijo namobhih.

II dadhir yo dhayi | sa te vayimsi
pasum na nashtam || padair anu gman
ni pastidsu || trita stabhtyan.

IIT  nrishadva sidad | apAm upasthe
mrd’ amiiram || purdm darmapam.

Aehnliches gilt von dem bezeichneten Abschnitt des sechsten
Mandala '), in welchem noch die hiufige Vernachlissigung
der Ciisur zwischen den beiden Viraj-Ililften (s. u. S.97) be-

merkenswerth ist.

Gingen die bisher besprochenen metrischen Abarten von
der Trishtubh aus, so haben wir zuletzt noch eine solche zu
verzeichnen, welche an die Jagati ankniipft. Dieselbe tritt, mit
normalen Jagati-Padas viclfach untermischt und also ver-
muthlich mit diesen als dquivalent aufgefasst, in den beiden
IHymnen X, 77. 78 2) auf. Offenbar haben wir es hier mit
einer nicht zu vollkommen fester Form durchgedrungenen
metrischen Conception eines einzelnen Dichters zu thun 3);
von dem Ausgangspunct ibrer Entwicklung an hat dieselbe
durch verschiedene Stufen sich hindurchbewegt, und Paidas,
welche diese Stufen reprisentiren, sind durch einander ge-
mengt. Im Einzelnen wird die Schwicrigkeit der Auffassung
durch mancherlei Freiheiten in der Handhabung der metrischen
Form vermehrt, so dass fiir Erklirungsversuche nur hypo-

thetische Geltung in Anspruch genommen werden kann.

) Vergl. Kithnau 231 fg.  »

%) Vergl. M. Miiller, Translation, Pref. CIV; Benfey, Quantititsver-
schiedenheiten IT, 38; Kithnau 2256 fgg.

3) Man beachte, dass, wie das Anordnungsgesetz des zehnten Mapdala zeigt,
die Lieder 77. 78 eine zusammengehdorige, ~om Vorangehenden wie dem Folgenden
getrennte Dyade bilden.
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Dass das Element des allgemein gangbaren metrischen
Besitzes, an welches die Erfindung der neuen Form ankniipft,
die Jagati ist, deutet schon das haufige Erscheinen reiner
Jagatireihen neben der in Rede stehenden Varietiit zur Genlige
an. ,Diese letztere kommt auch mit der Jagati nicht allein
im Eingang — wo ja alle vedischen Metra mehr oder minder
identisch sind —, sondern auch im Ausgang des Pida iiber-
ein. In der Mitte aber sind mit dem Jagatitypus Verinde-
rungen vorgenommen, deren erste Stufe mir in folgenden
Padas vorzuliegen scheint: |

77,1 sumérutam na || brahmanam arhase

4 prayasvanto na || satrica’ 4 gata

78,5 asviso na ye || jyeshthdsa’ Asavah.
Hier sind in der Jagatiform mit der Césur nach der fiinften
Sylbe die beiden nach der Casur folgenden Kiirzen durch
eine Linge ersetzt: eine Anerkennung der Acquivalenz einer
Lénge mit zwei Kiirzen, die in der Metrik des Rigveda eben
nur an vereinzelten Puncten zum Ausdruck kommt. Ein
neues Motiv tritt in diesen Typus hinein durch eine zweite
Césur hinter der siebenten Sylbe; dieselbe findet sich so
hiufig, dass ein blosser Zufall unwahrscheinlich ist. Ausser-
dem fillt es auf, dass die fiinfte Sylbe, welche in der zu
Grunde liegenden Jagatiform und in den eben angefiithrten
drei Padas anceps ist, in den Pidas mit der neuen Cisur
nahezu stehend kurz erscheint: es ergiebt sich also das

Schema:

ool - =
—-—— -\ -—— o=\ -

Vielleicht ist die Kiirze der fiinften Sylbe nur die zufillige
Folge davon, dass in beiden Liedern an der betreffenden
Stelle besonders hiufiz das Wort na erscheint; vielleicht
aber dussert sich auch in jener Kiirze das Bestreben, eine
ununterbrochene Reihe von Jamben bis zur zweiten Césur
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durchzufithren. Man hat den Eindruck, als konnte dem
Schopfer dieses Metrums eine Verbindung zweier jambischer
Reihen etwa in der folgenden Form vorgeschwebt haben:

!
~ o AR ’ ~
_____ fmm =9

aber als hiitte er seine Intention nicht rein verwirklicht,
sondern hiitte, noch halb abhiingig vom Jagati-Typus, an
welchen er ankniipfte, zwei Ziige dieses Typus, deren Er-
scheinen in dem neuen Metrum befremdet, in dasselbe hin-
ibergenommen: die Cisur nach der fiinften!) und die Linge
der siebenten Sylbe 2).

Beispiele der so entstandenen Padaform sind:
abhraprusho na || véca || prushd vasu
sriye maryéso’ || afijiiir || akrinvata
divas putrasa’ || etd || na yetire
pajasvanto na || virah || panasyavah
devavio na || yajnaih || suapnasah
agninim3) na || jihva || virokinah
abhisvartaro’ || arkam || na sushtubhah.
Ungenauigkeiten, die, wie natiirlich, gerade in der Durch-
fihrung, bezw. der Ueberlieferung eines solchen neu ver-
suchten Typus besonders reichlich hervortreten, finden sich
z. B. in 78, 1*:
viprdso na || manmabhih suddhiah

rajano na || citrah || susamdrisah.

1) Dieselbe ist in der That in 77, 3% aufgegeben, wenn dort nicht prithi-
vid zu lesen und die gewdéhnliche Jagatiform anzunehmen ist.

7) Was die Stellung der Icten anlangt, so wird man fiir die der Jagati zu-

niichst stehende Form sich zu dem"Amatz neigen Y 1Y Y| _L L ';" So-
dann miisste aber, wenn unsre Annahme des durchgefithrten jambischen Rhyth-
mus der ersten sieben Sylben richtig ist, die sechste Sylbe, hervorgehoben durch
die Kirze der fiinften, zu einer Hebung gemacht worden sein.

3) Mit zweisylbigem #. '
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Fir den zweiten Pida schlage ich die I.esung rajano na ye
c. 8. vor 1), fiir den ersten entweder auch die Einsetzung von
ye oder die zweisylbige Lesung des 4 in vipriso, so dass
hier die gewdhnliche Jagatiform entsteht. — In Padas der
Form mit den zwei Césuren haben wir Kiirze der sechsten
Sylbe in 77, 4, Kiirze der sicbenten in 78, 6¢ (es ist yAman
zu lesen statt des durch die spitere Sandhitheoric hervorge-
rufenen ydmann). — Den Péida 77, 5* wird es das Einfachste
sein mit dreisylbiger Lesung von dharshu als Jagati aufzu-

fassen.

II1.
Der funfsylbige Pada und das Metrum
Dvipada Viraj?).

Die vorherrschende Form des fiinfsylbigen Pada ist
Z-v-%, unzweifelhaft mit dem Ictus auf der zweiten und der
vierten, vielleicht auch — was zu entscheiden kaum moglich
sein wird — auf der fiinften Sylbe. Neben der Kiirze an
dritter Stelle, welche die beiden ictustragenden Lingen,
zwischen denen sie steht, scharf hervortreten lisst, findet sich
die Linge: wesentlich seltener als die Kiirze, aber doch
immerhin bei weitem héufiger, als im Ausgang der vorher
besprochenen metrischen Reihen Lingen statt der Kiirzen
auftreten. Ziemlich selten aber erscheint an der zweiten,
noch seltener an der vierten Stelle des fiinfsylbigen Pada
eine Kiirze.

Wir theilen folgende Z#hlungen mit:

1) Vergl. 78, 2 agnir na ye, 8 vitdso na ye u. 8. w.
?) Vergl. Kithnau 287 fgg.
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Metrum T, 65. 66 | VII, 84, 1-21 | IX, 109, 1-21] Summe
mu-t 31, 26 | 29 86
couv-Y 3 | 88 30" 101
.___Y 6 8 9 23 .
—__Y 9 3 1 23
vouol 3 — 4
v — 2 — P)
o2 — 2 | — 2
oo — - ! 1 1
cu—u — — 2 2
ooy — — 1 1
- - — 1 1

Als Vers muss offenbar die Verbindung von vier, nicht
von zweimal vier Pidas der beschriebenen Art angesehen
werden!). Am sichtbarsten entscheidet hierfiir das Lied IX,
109: das Fortlaufen und Abbrechen des Gedankenzusammen-
hangs und damit iibereinstimmend die Aushebungen im Sima-
veda?) fithren hier auf Tricatheilungen, bei welchen sich als
Verseinheit die Zahl von vier fiinfsylbigen Padas heraus-
stellt 3). In diesem, und nicht etwa in dem doppelten Um-
fang sind denn auch die betreffenden Verse in die Sammlung

1) Die indische Tradition schwankt iiber diesen Punct. Siehe Rik-Préti-
gikhya 847.855. 1001 mit M. Miiller's Anmerkungen; Ind. Studien VIII, 49 fg. etc.

2) Das erste Arcika des Sv. hat als Yonis die Verse 1X, 109, 1. 4. 7. 10. 183,
also jedesmal den ersten von je 8 Versen; das zweite Arcika enthdlt die Tricas
1-8; 4-6; 10-12; 16-18.

3) Es sei noch auf folgenden Umstand hingewiesen. Bekannt ist das hdufige
Erscheinen zweier Parallelhymnen mit demselben Schlussvers und derselben
Verszahl. Zwei solche Hymnen sind offenbar VII, 84 und 66; dass beide
tibereinstimmend 25 Verse haben, ist sicher nicht zufillig. Nun bestehen diese
Lieder theils aus Dvipadés, theils gus Trishtubh; da aber Lied 34 mehr Verse
der ersten, Lied 56 mehr der /weiten Art hat, so wiirde sich fur beide eine
verschiedene Gesammtverszahl ergeben, wenn man nicht mit der Ueberlieferung
20, sondern 40 Sylben als einen Dvipadavers rechnete.
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der Siman-Yonis (Simaveda I), die ihrem Princip nach lauter
einzelne Verse enthilt, aufgenommen worden.

Die Abgrenzung der Padas — oder wenigstens der
Padas I und II resp. III und IV, welche offenbar zu zweien
innerhalb des Verses untergeordnetere Einheiten bilden —
ist weniger scharf als bei den ibrigen vedischen Versen:
wihrend sonst die Regel, dass das Padaende ein Wortende
sein muss, im Rigveda keine Ausnahmen hat, fillt bei diesem
Metrum die Padagrenze nach I und III an drei Stellen —
bei der Seltenheit des Versmaasses eine nicht unerhebliche
Zahl — in ein Wort hinein und stellt sich so auf eine Linie
vielmebr mit der Césur der Trishtubh oder Jagati, die auch
gelegentlich vernachlissigt wird, als mit dem Padaende jener
Metra. Die Stellen sind 1):

I, 68, 2 bhuvad devo devinim mahitva?)
70,10 vi tvd narah purutrd saparyan
VII, 34,17 m4i no’ ahir budhnio rishe dhat.

Schon oben (S.73) wurde auf die Aehnlichkeit der elf-
sylbigen Trishtubhreihe (zunichst derjenigen, welche die Césur
nach der finften hat) mit der Verbindung zweier fiinfsylbiger
Reihen hingewiesen. Wie wir daher in Trishtubh-Liedern
nicht selten die erstere durch die letztere vertreten finden
(a. a. O.; vergl. auch S. 91), begegnet auch umgekehrt in
Viraj-Liedern mehrere Male ein Trishtubh-Paida als Ersatz
fir zwei fiinfsylbige Reihen: I, 69, 8; 70, 4.10. In den beiden
langen Viraj-Liedern des siebenten Buches findet, nachdem
eine Reihe reiner Virij-Verse vorangegangen ist, ein Ueber-
gang von Virdj zu Trishtubh im Innern des Verses statt

1) Vergl. in Bezug auf Rv. VI, 44, 7 fg. noch oben 8. 92.
3) Die Umstellung devo devinim (Bollensen) lige nahe, muss aber auf
Grund der beiden andern Stellen als iiberflissig abgewiesen werden.

Oldenherg, Rigveda I. 1



98 Die Metrik des Rigveda.

(VII, 34, 21; 56, 10), und es folgen dann jedesmal bis zum
Schluss des Liedes reine Trishtubh-Verse 1).

Durch diese Neigung zu Verbindungen von Trishtubh
und Viraj hat sich die vedische Verstechnik in einem Liede
des Rigveda zur Schopfung eines eignen Metrums aus'diesen
beiden Elementen fithren lassen: in IV, 10, welches aus Versen
von drei 2) fiinfsylbigen Padas und einer Trishtubh-Reihe ge-
bildet ist %):

agne tam adya

agvam na stomaih

kratum na bhadram

bridisprisam || ridhiama ta’ ohaih 4).

IV.
Combinationen verschiedenartiger Padas
innerhalb desselben Verses.

1. Gayatri- und Jagati-Padas.

Bildungen von Versen aus verschiedenartigen Padas
kommen — abgesehen von vereinzelten Ausnahmefillen, von
Anomalien ohne typische Geltung und von den Combinationen
der selbstindig nicht auftretenden viersylbigen Piadas — nur
als Verbindungen von Gayatri- und Jagati-Padas vor. Dies
ist auch sehr erklirlich. Denn was die Jagati- und Trishtubh-
Reihe anlangt, so bewirkte die fast bis zur Identitit gehende

1) Hier mag auch IX, 109, 22 erw#hnt werden: ein Schlussvers nach Virdj-
versen, gebildet aus einem Jagatl- und einem Giyatri-Pada.

%) In Vers b sind es vier solche Padas.

3) Vergl. Max Miller, Rigy. translatipn, pref. p. CVI; Kthnau 288 fgg.

4) Das Avasfina steht im (berlieferten Text hinter statt vor hridisprigam.
Ein hnlicher Fehler findet sich Vers 7.
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Aehnlichkeit derselben zwar einerseits, dass sie hiufig nach-
lassiger Weise mit einander vertauscht wurden: eben deshalb
aber konnte andrerseits ihre absichtliche, contrastirende Ver-
wendung innerhalb desselben Verses nicht als wirkungsvoll
empflinden werden. Ebenso wenig eigneten sich Trishtubh-
und Géyatri- Padas zur Verbindung: der Ausgang der ersteren
auf die Senkung, der letzteren auf die Hebung brachte eine
Verschiedenheit ihres Characters mit sich, welche ihrer Ver-
bindung innerhalb des eine gewisse rhythmische Einheitlich-
keit verlangenden Rahmens einer Ric offenbar im Wege
stehen musste 1). Nur zwischen dem Jagati- und Gayatri-
Pada war zugleich ein fiithlbarer Contrast vorhanden und da-
neben in der Uebereinstimmung des Rhythmus, in welchen
beide Reihen ausgehen, gewissermaassen die Auflésung dieses
Contrastes gegeben. So haben sich hier in grosser Mannich-
faltigkeit feste, zum Theil recht hidufig gebrauchte Ver-
bindungsformen entwickelt. Es tritt bei ihnen, wie begreif-
lich, als Ausgangspunct des Ganzen in der Regel die auch
in der Zahl der ihr zugehérigen Pidas meistens 'ﬁberwiegende
Gayatrireihe auf. Die Jagati-Reihe folgt dann, indem sie
anhebt wie jene, aber um sich zu einem bewegteren Tonfall
zu steigern. Die in ihrem Ausgang gegebene Riickkehr zum
Rhythmus der Géyatri kann als das den Abschluss des Ganzen
ausmachende Zuriicklenken zum Anfangspunct angesehen
werden (Ushnih); es kann indessen dieses Zuriicklenken (wie
vornehmlich bei der Brihati) noch deutlicher marquirt werden,
indem hinter den Jagati-Pada wieder eine Géyatri-Reihe tritt.
Vielfach hat dieselbe mit der vorangehenden zwolfsylbigen
Reihe das Schlusswort oder mehrere Schlussworte gemein:
eine Art Reim, welcher die Uebereinstimmung zwischen dem

1) Vergl. meine Ausfihrungen ZDM G. XXXVIII, 479.
7‘
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Jagati-Ausgang und dem Gayatri-Ausgang mit doppeltem
Nachdruck hervorhebt, und der, wie man sieht, bei der Ver-
bindung eines dieser Elemente mit Trishtubh-Reihen un-
denkbar wire.

Als die beiden Hauptformen derjenigen aus achtsydbigen
und zwolfsylbigen Reihen combinirten Verse, die nicht allein
in distichischer Verbindung heimisch sind, treten die Ushnih
und die Bribati hervor. Bezeichnen wir den Gayatri-Pada
mit a, den Jagati-Pada mit b, und Pidas, welche mit dem
vorangehenden in der eben beschriebenen reimartigen Ver-
bindung stehen, mit einem vorgesetzten *, so ist die Ushnih
= aab 1), die Brihati = aaba. Seltener und offenbar auf
einen bestimmten Verfasser oder Kreis von Verfassern be-
schrinkt ist die Atyashti = bb*a, aa, b*a (I, 127 fgg.;
1X, 111)2), welcher, bei demselben Verfasserkreise sich
findend, die Atisakvari (aa*a,aa, b*a) an die Seite zu
stellen ist (I, 137).

Es folgen einige Formen, die meist nur in einem Stkta
des Rigveda erscheinen, in diesem aber vollstindig oder
nahezu vollstindig durchgefiibrt sind 3):

1) Wir sehen hier von der unten zu erdrternden zweiten Form der Ushpih
ab, die aus lauter Giyatri-Reihen und einer viersylbigen Hinzufligung besteht.

%) Dass hier wie iberall gelegentlich ein Trishtabh-Pada statt der Jagati
erscheint, versteht sich von selbst; ebenso dass die reimartige Responsion bis-
weilen ungenau ist (I, 127, 1 am Ende; 129, 5 Ende u.s. w.) oder ganz fehlt
(I, 127, 11 am Ende). Auch einzelne andre Abnormitiiten in dem Bau dieser
langen und complicirten Stropbe sind derartig, dass an Fehler der Ueberlieferung
zu denken kein Grund, zum Theil auch keine Moglichkeit ist: so das Eintreten
von b statt des Mittelstiicks aa I, 135; 7. 8; die Vertretung des normalen Schlusses
b*a durch ba*al, 127, 6, durch a*a I, 129, 8; der Anfang ba*a (statt bb*a)
I, 129, 9. Bedenklicher ist das Fehlen der drei ersten Pédas I, 189, 6, offen-
bar auf Corruptel zuriickzufubren der schon oben (S. 89) besprochene unregel-
miissige Ausgang von I, 129, 11, !

3) Unten werden einige weitere Typen hinzugefligt werden, welche ausser
den Elementen a und b auch viersylbige PAdas enthalten.
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ba VIII, 29 1)

bab IX, 110, 1-3.

bbaa X, 93, 5-122); vergl. X, 18, 11; 132, 2,6 3).
bbba VIII, 35.

bbbaa V, 87 (Vers 1 wohl eher bbaba).

Es kommt zu den hier aufgefiihrten Formen eine grosse
Menge vereinzelter Combinationen der Elemente a und b
hinzu, wie sie die frei schaltende Erfindung der Lieddichter
hervorbrachte, oft um sie nie wieder, ausser in dem einen
Verse, fiir welchen sie sich zufillig dargeboten hatten, zu
wiederholen. Besonders die Danastuti-Abschnitte, am wenigsten
hieratischer Strenge der Form unterworfen, sind an derartigen
Versen recht reich; bei ihnen wie an den iibrigen analogen
Stellen — meistens in einzelnen Hymnen, welche die specielle
Heimath solcher freien Bildungen sind — wird sich die
Kritik vor Versuchen, die regelmissig gebrauchten Formen
herzustellen, hiiten miissen. Bisweilen handelt es sich iibrigens
genau genommen wohl nicht um eine in der Schépfung
ungewdhnlicher Combinationen sich ergehende Intention der
Dichter, sondern es passirte ihnen, dass, wihrend sie eine
Reihe von Gayatri- oder Anushtubhversen bauten, irgend ein
einzelner Piada als Jagati-Pada zu Stande kam. So finden
sich in sonst regelmissigen Gayatri-Liedern Verse wie die

folgenden:

1y Doch sollten wir die 10 Verse dieses Liedes wahrscheinlich vielmehr
zu 5 Versen von der Form baba zusammenlegen; vergl. den Abschnitt uber die
Samhitiordnung.

%) Nur Vers 9 zeigt in seiner iiberlieferten Gestalt das Aussehen baaaa;
Aenderungen scheinen aber unentbehrlich, welche wahrscheinlich zu der Form
bbaa hinzufihren haben werden. — Vor und hinter den Versen von der Form
bbaa finden sich in demselben Hymnus andre Bildungen, insonderheit Verse aus
zwei Trishtubh- und zwei Géyatri-Pidas.

3) Auch X, 182, 1 scheint dieser Typus herzustellen. Erweitert liegt er in
Vers 7 vor: bbaa®a.
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VIII, 28, 4 yath& vaganti || devas tathed asat
tad eshdm nakir & minat
ardvi cana martiah.
1X, 60,3 ati varan || pavaméino’ asishyadat
kalagai abhi dhavati

indrasya héirdi Avisan.

Schwerlich wire es gerechtfertigt, durch Tilgung von
tathed asat den ersten Vers, durch die von pavaméano den
zweiten in eine regelmissige Gayatri zu verwandeln; die
Anomalie, die hier vorliegt, ist hiufig genug 1) und begreif-
lich genug, um sich als solche zu behaupten.

Im Einzelnen haben wir aufzufiithren:

1, 23, 19; VIII, 28, 4; 98,92); 1X, 60, 38 baa. — X, 158,2
aab? — I, 175,1 abaa (offenbar fiir aaaa, welches in den
folgenden vier Versen vorliegt)3). — I, 187,11 aba*a? —
X, 170, 4 aabb. — X, 22, 3.11 baaat). — X, 150, 4.5 bbb*a.
— 1,105, 8 aabaa (firaaaaa). — VIII, 35, 23 baaaa (des-
gleichen). — VI, 15,3 bbbb*a5), — X, 1406): Vers 1. 2
abba; 3-5 baba?); 6 bbba. — IV, 1, 1-3: bb*abb*b;

) Vergl. die analogen F#lle von Vermischungen von Trishtubh und Gayatri
unten 8. 117.

3) Vergl. unten S.114.

3) Aehnlich IX, 98, 11 aaba (Brihati) statt einer Anushtubb.

4) Stellvertretend fiir das in diesem Sfikta herrschende Metrum: ein Tri-
shtubh-Padda mit drei folgenden Géyatri-Reihen.

5) Eine am Ende eines Trica auftretende Erweiterung der Jagati (bbbb).

6) Von diesem Stkta heisst es Taitt. Samh. V, 2, 6, 1 samudram vai né-
maitac chandah. Vergl. Ind. Stud. VIII, 108.

7) Das Metrum Satobribati, das in regelm#ssiger Verwendung nur als zweite
Hilfte der Pragftha-Strophe existirt (ZDMG. XXXVIII, 478 A. 8). 1III, 28, 8
findet sich eine vereinzelte Satobrihati, die vielleicht als mit der vorangehenden
Trishtubh eine Strophe bildend aufzufassen ist; V, 56, 3. 7 stehen Satobyihatis
in regelloser Vertheilung zwischen Bribatis. ;
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bb*ab*a; bb*abab*al). — VIII, 30 aaa; baa; aaba;
aaaa. — X, 144 aaa; aab®*a; aaa; aab?; abba; baba.

Ferner folgende in Déinastutis vorliegende Formen:
VIII, 19, 34-37 aab; baba; baa; aaaaa ?). — VIII, 46, 21-24:
aaaaa; baaaa; aaa; aaaaa. — KEbendaselbst 29-33: aaa;
b*a; aax3%); aaaa*a; aaa. — VIII, 70, 13-15 aba; aaaa;
baa. — X, 93, 14. 15 trisht. trisht. b(?)a; ba*a*a.

Die Combinationen der achtsylbigen und zwolfsylbigen
Reihe, die wir bisher nur als Einzelverse kennen gelernt
haben, stellen zugleich ein Gebiet oder genauer das Gebiet
dar, auf welchem sich Verbindungen zweier unter einander
verschiedener Verse zu Strophen entwickelt haben —
Bildungen, die denselben Widerstreit und dieselbe Auflésung
des Widerstreits von Gayatri- und Jagati-Rhythmus, wie sie
innerhalb der Brihati und Ushnih auftreten, in weiterem
Rahmen, mit mannichfaltigerer Gruppirung der metrischen
Massen zur Darstellung bringen). Neben der bereits er-
wihnten Brihati (aaba) erscheinen als Elemente regelmissig
gebrauchter Strophenformén noch die in selbstindiger Ver-
wendung nur ausnahmsweise begegnenden Verse Kakubh
(aba) und Satobrihati (baba); aus ihnen werden zwei-
versige Strophen so gebildet, dass der erste Vers immer mit a,
der zweite mit b anfingt, beide aber mit a aufhéren. So

1) Es sei auf die Aehnlichkeit dieser Verse mit der oben (S.100) besprochenen
Atyashti hingewiesen.

%) Vorher (33, 88) steht ein kikubha pragitha; vielleicht sind auch diese
Verse als zu zweien strophenartig verbunden anzusehen; vergl. Prétig. 1010.

%) x ist ein Pida von zehn Sylben, eine Géyatri- Reihe um einen Jambus

vermehrt.
4) Zum Folgenden vergleiche man meine in der ZDM G. XXXVIII, 476 -480

gegebenen Auseinandersetzungen.
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entsteht der Kdkubha Pragatha von der Form aba, baba,
und neben ihm mit vollkommener durchgefiihrtem Gleichge-
wicht der beiden Verse, so dass jeder derselben vier Padas
hat, der Barhata Pragatha: aaba, baba1). Dass inner-
halb der umfassenden Einheit dieser Strophen die einzelnen
Verse so, wie wir ihre Abgrenzung angedeutet haben, als
untergeordnetere Einheiten empfunden wurden, beweist der
Bau der Pragithas an und fiir sich zur Geniige; dasselbe
folgt auch daraus, dass am Ende des ersten Verses die
grammatische Construction des Textes einen Abschnitt zu
zeigen pflegt, und endlich wird es durch die sogleich zu be-
sprechenden Nebenformen des Pragatha bestiitigt, dass eben
an jener Stelle ein vorliufiger Endpunct des metrischen Ver-

laufes angenommen werden muss.

An die erwihnten beiden Hauptformen des Pragitha
schliessen sich Nebenformen in erheblicher Menge an. Die
meisten derselben haben in einigen bestimmten, metrisch be-
sonders buntscheckigen Stiktas wie V, 53, VIII, 10. 46 ihren
Sitz, so dass wir sie nicht auf Fehler der Ueberlieferung,
sondern auf die Freiheiten, welche einzelne Liedverfasser sich
in ausnahmsweisem Umfang gestattet haben, zuriickfithren
kénnen und miissen. Einige andre Formen finden sich unter
regelmiissige Pragathas eingemischt, aber weisen eine so be-
greifliche Anomalie auf und schiitzen sich durch ihr dber-
einstimmendes Erscheinen an verschiedenen Stellen der Texte
gegenseitig so, dass auch sie der kritischen Beanstandung
entzogen sind.

1) Dass die Pragithastrophen urspriinglich so vorgetragen wurden, wie sie
in der Ueberlieferung aussehen, und dass die Wiederholungen einzelner Pédas,
durch welche sie in drei Brihatis verwandelt wurden, secundir sind, habe ich
in der ZDMG. a. a. O. nachzuweisen versucht.
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Ich stelle diejenigen Formen voran, die sich als aus den
Grundtypen des Pragitha durch leicht verstéindliche Er-
weiterungen hervorgegangen erweisen.

1) Die Erweiterung besteht in einem Pada von der
Form a. Derselbe tritt an das Ende des Schemas und ist
mit dem vorangehenden Pada durch die oben (S. 99) characteri-
sirte reimartige Responsion verbunden: VI, 48, 6. 151). 21. —
Ein Erweiterungs-Pida mit Responsion tritt an das Ende der
Brihati, einer ohne dieselbe an das der Satobrihati: VI,
48, 7. 8.

2) Die Erweiterung von der Form ba steht hinter der
Satobrihati; es wird also die Gruppe ba, welche zweimal
wiederholt die Satobrihati ausmacht, noch ein drittes Mal
wiederholt. VII, 32, 1-3; VIII, 19, 25-27; IX, 107, 1-3; 14-162).

3) Wie wir oben (S.101 Anm. 3) neben dem Typus bbaa
den Typus bbaa*a, neben dem Atyashti-Ausgang b*a die
Form ba*a (S. 100 Anm. 2) gefunden haben, so entwickelt
sich aus der Erweiterung durch zwei Padas ba diejenige
durch drei Pidas ba*a. Pragithas mit dieser Erweiterung
sind VI, 48, 11-13. 16-18 3); VII, 66, 14-16; VIII, 4, 19-21. Der
metrische Character von VII, 66, 16, wie er in diesem Zu-
sammenhang sich mit unzweifelhafter Klarheit herausstellt,
zeigt, dass dieser bekannte Vers zu lesen ist, wie er im Rig-
veda iiberliefert ist:

tac cakshur deva- || hitam sukram uccarat
pasyema saradah satam
jivema saradah satam —

) Hier kommt die Anomalie dazu, dass der zweite Pida der Satobyihati
die Form b statt a hat.

3) Vergl. ZDMG. a. a. 0. 480; Pratigakhya 1017.

5) Auf diesen Pragitha folgt noch eine Byihati (V. 19), deren Zugehbrigkeit
zu dem Vorangehenden dahingestellt bleiben muss.
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wogegen der in den andern Zweigen der vedischen Text-
tberlieferung (V4j. Samh., Maitr. Samh., Taitt. Arany., Hirany.
Grihya, Gobhila) gemachte Versuch, durch Einfiigung von
purastdt vor sukram den Géayatri-Rhythmus durch das Ganze
durchzufithren?), sich als das Werk eines Interpolators erweist.

4) Ein Anhang von vier Pidas (bba*a) findet sich in
dem Pragatha VII, 96, 1-s.

5) Die Erweiterung des Pragitha durch die Hinzu-
fiigung einer zweiten Satobrihati begegnet nicht bei normalen
Pragithas, wohl aber bei anomalen Strophenformen, von
welchen weiter unten die Rede sein wird. —

Den erweiterten Formen des Pragitha miissen diejenigen
angereiht werden, welche im ersten Verse nur das Element a
enthalten (in 3- resp. 4facher Wiederholung, als Gayatri oder
Anushtubh): so V, 61, 8. 9 (in einer Danastuti); VIII, 46, s. 9;
101, 3. 4; 103, 10. 11; ferner mehrfach so, dass nicht die regu-
lire Satobrihati, sondern eine anomale Combination der Ele-

mente a und b an zweiter Stelle steht.

Es bleiben endlich auch hier eine Anzahl vereinzelter
Bildungen iibrig, Erfindungen des Moments und im Ganzen
auf wenige Stellen der Samhitd beschrinkt, an denen sie
dann in grosseren Massen zu begegnen pflegen. Ein Stikta,
das mir zu den Hauptsitzen solcher Pragithaformen zu ge-
héren scheint, ist V, 53. Ludwig 2) rechnet dasselbe zu den
Stiicken, in welchen Verse aus achtsylbigen und zwdlf-
sylbigen Pidas gemischt vorkommen »ohne symmetrische
strophische (Pragétha-) Gliederung«; ebensofindet Grassmann
in diesem Liede eine Aneinanderreihung solcher Verse »ohne

) Wobei allerdings der erste Pida es nur auf sieben Sylben bringt (tac

cakshur devahitam).
%) Bd. III 8. 64, vergl. 68.
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strenges Gesetz und ohne dass mit Sicherheit Zusammen-
fugung aus verschiedenen Liedern nachzuweisen wire«. Das
Vorhandensein eines strengen Gesetzes, einer durchgefiihrten
Symmetrie in diesem Stikta wird auch gewiss Niemand be-
haupten wollen, aber insofern ldsst sich doch in Bezug auf
den Bau desselben iiber den von jenen beiden Forschern ge-
leisteten Verzicht auf die Erkenntniss irgend welcher Ordnung
hinauskommen, als eine Gliederung nach meist zweiversigen
Strophen durch eine Reihe von Indicien, wie ich glaube, zu
erheblicher Wahrscheinlichkeit gebracht werden kann —
Strophen, in welchen der Pragathatypus bei sehr freier und
unregelmissiger Handhabung doch einem fiir diesen Typus
und seine Varietiten geschirften Auge mit unverkennbarer
Deutlichkeit iiberall sichtbar wird. Das Schema der Padas
ist das folgende: |

1. 2 (Pratis. 1020) aba; aaba. — 3. 4 (Pratis. 1021)
aaaa; baa. — 5-T aba; baba; baba. — 8.9 aaa; baba.
— 10. 11 aba; abal). — 12-14 aaa; baba; baba. —
15. 16 aba; baba.

Ich habe in diesem Schema bereits angedeutet, wo mir
die Strophenabschnitte zu liegen scheinen. Der Gedankenzu-
sammenhang des Liedes giebt hier wie so hiufig nur einen
unvollkommenen Anhalt fir deren Aufsuchung 2); um so be-
zeichnender sind die Combinationen der Metra. Von den

1) Das Ende des zweiten Pida von Vers 11 wire vielleicht vor, nicht
hinter sugastibhih anzunehmen. Dieser Auffassung nach h#tte der Vers die
Form aab. i

7) Ganz belanglos sind die Indicien dieser Art doch nicht. Man beachte,
dass Vers 1 und 2 als Frage zusammengehtren. In V. 5-7 steht die Vorstellung
des Regens, den die Marut bringen, im Vordergrund. 8-9: Kommt, ohne euch
hemmen zu lassen. 10. 11 Wiederholungen der Ausdrticke sardha und ganpa.
Die Verse 8. 10. 12 lassen deutlich einen von dem Vorangehenden sich los-
lésenden Neuanfang erkennen.
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sieben Strophen, die wir unterscheiden, fangen vier mit einer
Kakubh (aba) an, die tibrigen drei mit ungemischten Combi-
nationen des Elements a (Gayatri, Anushtubh): alle also mit
Formen, die entweder in einem regelmissigen Pragatha-
typus oder doch in einer wiederholt begegnenden Nebenform
als erste Verse der Strophe auftreten. An einer andern als
der ersten Stelle findet sich in unserm Stkta weder eine
Kakubh 1) noch ein allein aus achtsylbigen Pidas gebildeter
Vers; vielmehr iiberwiegen an den andern Stellen die mit b
anhebenden Combinationen 2). Sechsmal enthéilt das Lied
Satobrihatis, die zum Theil auf die zweite Stelle der Strophe
— den regelmiissigen Platz der Satobrihati — fallen, zum
Theil zu zweien neben einander als zweiter und dritter Vers
auftreten: die einzige in diesem Stkta begegnende Art drei-
versiger Strophen, mit doppelter Setzung der Satobrihati, eine
Form, die nach den oben verzeichneten Erweiterungsbildungen
des Pragitha nicht fiir unwahrscheinlich gehalten werden wird.
So bewegen sich die von uns angenommenen Strophen in
ziemlich engem Spielraum um die feststehenden Pragatha-
typen; die letzte stellt direct einen dieser Typen dar; die
Abweichungen der iibrigen liegen fast durchweg in Richtungen,
die bereits anderweitig von uns beobachtet sind. Damit
dirfte die Ordnung in dem auf den ersten Blick hoffnungs-
losen metrischen Chaos dieses Liedes hergestellt sein, soweit
hier tiberhaupt in einem sebr relativen Sinne von Ordnung

die Rede sein kann.

1) Ausser in Vers 11, wenn dort etwa doch an der lberlieferten Fassung
festzuhalten wire; vergl. die vorletzte Anmerkung.

%) Befremdend ist nur, oder wire in einem regullirer gebauten Liede, die
Brihati in der ersten Strophe (V. 2). Die Einfiigung eines Wortes, welches
dieselbe in eine Satobrihati verwandelt (wie etwa aitdn ratheshu || prishatishu
tasthushah, worauf V, 60, 2 fithren wlrde) ldsst sich hier kaum wagen. —
Vergl. auch VIII, 46, 6. 7 und 10. 11,
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Mit V, 53 einigermaassen vergleichbar ist VIII, 46,
1-201). Das Schema wird in folgender Weise aufzustellen
sein:

1-3 aaa; aaa; aaa (Gayatri-trica). — 4. 5 (Pratis. 1010)

aaajebaa. — 6.7 (Prit. ebend.) aaa; aaba. — 8.9 aaaa;
baba. — 10. 112) aaa; aaba (vergl. 6. 7). — 12. 13 abab;
bb. — 14-16 meist unsicher; viele unregelimissige resp. ver-

derbte Padas. — 17. 18 baaba??8) baa*ax4). — 19. 20
aab*a; aa trisht. a.

Abgesehen von dem nicht zu verkennenden Trica 1-3
und von der dunkeln Verstriade 14-16 ordnet sich alles nach
zweiversigen Strophen, die besonders von Vers 4 bis 11 in
ihrem Bau gut characterisirt sind: auf einen ersten Vers, der
nur das Element a enthilt, folgt ein zweiter aus a und b ge-
mischter; die Verspaare 6. 7 und 10. 11 halten sich gegen-
geitig durch ihren identischen Bau; die nur einmal (V. 9)
begegnende Satobrihati steht an ihrer richtigen Stelle. Auch
die Aushebungen aus diesem Stkta im Samaveda ) und

1) Dies ist der erste der vier Abschnitte von VIII, 46; der zweite Haupt-
abschnitt umfasst V. 26-28, zwei Béirhata Pragithas an Viyu: auf jeden dieser
beiden Abschnitte folgt eine Déanastuti (21-24; 29-33, s. oben 8. 103). Von
Vers 28 kann natiirlich nicht, wie in Ludwig’s Uebersetzung, die Construction
nach 29 hintibergreifen.

%) Hier und im Folgenden entfernen wir uns von den Theilungen des Préti-
sdkbhya (Vers 11-12: Sdtra 1016; 13-14: 1019; 16-17: 1018 — wo bleibt
Vers 156?). Dass die Autoritiit desselben in derartigen Fragen von Unfehlbarkeit
weit entfernt ist, zeigt sich z. B. darin, dass dasselbe aus I, 61, 15-52, 1; 53,
11-54, 1; V, 56, 9-57, 1 Pragithas macht (Satras 1015. 1030 fg.)!

3) Ich versuche durch Umstellung von milhushe (hinter girbhir) einiger-
maassen richtige Pddas zu gewinnen.

4) x ist eine Gruppe von vier Sylben mit jambischem Rhythmus (pra
adhvare).

%) Vier Verse erscheinen in der Sammlung der Yonis (1. 4. 10. 14); sie
stehen simmtlich an der Spitze der von uns angenommenen Strophen.
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der Gedankenzusammenhang 1) passen zu unsrer Strophen-
theilung.

Weitere Beispiele anomaler Pragathabildungen liefern die
beiden Lieder VIII, 10 und 22. Von den drei Pragithas,
aus welchen das erstere besteht, ist der letate regelmissig;
die beiden andern zeigen die Form: aaba; babb 2).
aaaa; aabb. In VIII, 22 finden sich zwischen normalen
Pragithas zwei Verspaare, die durch jene Umgebung wie
durch ihr eignes Aussehen als irregulire Pragithas erwiesen
werden: 7. 8 aaba; aaaa. — 11. 12 aba, babb (vergl.
VIII, 10, 2).

In VIII, 103 findet sich nach verschiedenen andern
Pragithaformen in Vers 12. 13 ein Pragitha, in welchem
neben Jagatireihen (b) eine Trishtubhreihe (t), und ebenso
neben vollstandigen achtsylbigen Padas (a) verkiirzte Pidas
von sieben Sylben (a’) begegnen (man bemerke die Proportion
a:a'=Db:t): ba'a, ba'ta.

Schliesslich sei auf VIII, 19, 34. 35 hingewiesen. Dieser
Pragatha besteht aus einer Ushnih mit folgender Satobrihati.
Wenn sich auch allenfalls durch Umstellung des iiberlieferten
Avasana aus der Ushnih eine metrisch wenigstens ertrigliche
Kakubh machen liesse, scheint mir doch eben an dieser
Stelle des Rigveda, an welcher eine besondere Vorliebe fiir
das Ushnih-Metrum hervortritt, die iiberlieferte Anomalie wohl
haltbar zu sein.

) Faet jede unsrer Strophen wird durch deutliche Einheit des Gedankens
zusammengehalten und von den benachbarten abgegrenzt. — Grassmann's
Operationen haben vor der frither von Procrustes angewandten Methode nur das
voraus, dass der moderne Kritiker Glieder, die er an der einen Stelle abgehunen
bat, an einer andern anheilen zu lassen sich bemtiht.

%) Grassmann will durch Tilgung von indrivighoii die normale Satobrihati
herstellen — wenn nur der Vers in einer Umgbbung stinde, welche normalen
Bau vorauszusetzen das Recht gibe. Vergl. tibrigens VIII, 22, 12.
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2. Verbindungen viersylbiger Padas.

Viersylbige Padas, die nie fiir sich allein zu Versen zu-
sammentreten, auch nie an der Spitze einer Reihe erscheinen,
finden sich bisweilen angelehnt an Gayatri-, seltener an Ja-
gatiréihen. Sie zeigen jambische Gestalt!) und stellen sich
8o in Corresponsion zu dem jambischen Rhythmus des Vers-
ausgangs, an den sie sich anschliessen?). Vielfach ist durch
ein ganzes Stkta oder einen Trica hindurch an der ent-
sprechenden Stelle eines jeden Verses derselbe viersylbige
Pada wiederholt; besonders hiufig sind es hervortretende
Schlagworte, an einen Gott gerichtete Vocative u. dergl., die
einen solchen Pada bilden 3).

Im Einzelnen sind folgende Fille zu verzeichnen:

a. Viersylbige Padas in Verbindung mit vier acht-
sylbigen Reihen (einer Anushtubh). Die vier Sylben
wiederholen sich Vers fir Vers hinter der Anushtubh (aaaax):
VII, 55, 2-4; X, 126. Ebenso ohne Wiederholung des Wort-
lauts in x: VIII, 97, 11. 12 (vergl. Sdmav. vol. III p. 544 fg.
Bibl. Ind.); desgl. mit der Form aaa*ax: VIIIL, 46, 18. Oder
hinter jedem der beiden letzten Anushtubh-Padas stehen die
vier Sylben: so die bekannten Refrains der Vimadas vi vo
made und vivakshase X, 21; 24,1-3; 25. Oder endlich
allein hinter dem vorletzten Anushtubh-Pada: VIII, 62, 7-9.
Indem dieser vorletzte Pada zusammen mit dem viersylbigen
Anhang dem Aussehen eines zwolfsylbigen (Jagati-) Pada
dhnlich wird, entsteht der Schein, als ob der ganze Vers eine

1) Dieser Satz erleidet dieselben Einschrinkungen, wie die Vorschrift
jambischen Ausgangs fir die Giyatri-Reihe; vergl. V, 24, 4 sakhibhiah; I, 84,
7-9 indro’ anga.

%) Nach der trochdisch ausgehenden Trishtubh finden sie sich nicht.

3) Z. B. gatakrato, sacipate, vicarshape; oder auch ati dvishah, ni shu svapa,
u. dergl. mehr.
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Brihati (aaba) bilde, und als solche wird er in der That
von der indischen Tradition benannt 1).

b. Viersylbige Piddas im Anschluss an drei acht-
sylbige Reihen.

e. Der haufigste Fall ist, dass der viersylbige Pida am
Ende steht. Der so entstehende Vers (aaax, wobei x den
viersylbigen Pada bezeichnet) verhilt sich zur Ushnih (aab)
genau so, wie der vorher beschriebene zur Brihati; und so
wird dieser Vers nicht nur von der indischen Terminologie
als Ushnih benannt, sondern er findet sich in der That an
einigen Stellen mit der Ushnih in dem frither erérterten Sinn
dieser Bezeichnung promiscue gebraucht. Die Unter-
scheidung der beiden Ushnih-Typen fiir jeden einzelnen Vers
ist nicht durchweg mit Sicherheit méglich; wo aber Reihen
von Versen vorliegen, kann es kaum zweifelbaft bleiben, ob,
was auf die beiden ersten Padas folgt, dem einen Typus mit
einem Wortende nach der vierten oder fiinften, oder dem
andern mit einem Wortende nach der achten Sylbe zugehort;
ob dem Gayatri-Rhythmus entsprechend die sechste Sylbe
stehend lang, oder ob sie, nach den Gesetzen der Jagati-
Reihe, tiberwiegend kurz ist. So stehen sich beispielsweise
gegeniiber eine Ushnih von dem Typus aaax (IX, 106, 3):

asyed indro madeshu a
grabham gribhnita sanasim
vajram ca vrishanam bharat
sam apsujit —
und eine Ushnih von der Form aab (das. 14):

ayd pavasva devayyh

madhor dhéard’ asrikshata

rebhan pavitram || pari eshi visvatah.

i
1) Vergl. zu diesem Verse noch unten 8. 113 Anm. 2.
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Vielfach hat der Pida x, bisweilen ausser ihm auch der
vorangehende letzte Pida a durch ein Lied oder einen Trica
hindurch denselben refrainartigen Wortlaut 1). — Als Beispiel
der Vermischung der beiden Ushnih-Formen kann III, 10 er-
wihot werden. Vers 6 zeigt den unverkennbaren Jagati-
Ausgang:

mahe vajiya || dravindya darsatah.
Aber ebenso unverkennbar haben die iibrigen Verse den
achtsylbigen Pida mit der Erweiterung von vier Sylben:
7 hotd mandro vi réjasi
ati sridhah.
8 bhava stotribhyo’ antamal
suastaye, u.s. w.

Auf einen Einfluss des Jagati-Typus mag es auch zuriickzu-

filhren sein, wenn VIII, 13, 15 unter lauter Versen von der

Form aaax sich der folgende findet, mit dem iiber die

Scheide von a nnd x hiniiberreichenden Abhinihita Sandhi:
yad vi samudre’ andhaso ’vited asi 2).

#3. Der viersylbige Pada in Verbindung mit drei acht-
sylbigen Reihen nimmt eine andre Stellung als das Ende ein.
So in den beiden Tricas VIII, 98, 7-12. Der zweite (10-12)
ist der regelmissigere; er zeigt stehend die Form aaxa.
Der erste hat diese Form nur in Vers 73), wihrend in Vers 8

1) 8o ist z. B. in VIII, 12 Trica filr Trica der Pidda x wiederholt, im
neunten und zehnten Trica auch der letzte achtsylbige Pida.

3) Von der Ushgih-Form aaax fillt ein gewisses Licht zuriick auf die vor-
her (S. 111) bereits erwihnten Verse VIII, 62, 7-9 aaaxa. Die ibrigen Tricas
von VIII, 62 bestehen aus Anushtubhs, deren jede durch den Refrain- Pida
bhadrd’ indrasya ritayah zu einer Pankti erweitert ist. Derselbe Pada steht
auch in Vers 7-9 stehend hinter dem x am Versende. Es ist also nicht voll-
kommen genau, diese Verse aaaxa als durch x erweiterte Anushtubhs aufzu-
fassen; in der That sind es Ushpihs (aaax), erweitert durch einen Refrain-
Pida a.

3) Lies kimfn == k&maan.

Oldenberg, Rigveda I, b}
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das x am Ende steht und Vers 9 aus baa besteht, wobei b
unverkennbar als Aequivalent von a + x gilt. Wie wir eine
Nebenform der Brihati aaaxa, und der Ushpih aaax kennen
gelernt haben, kann aaxa in demselben Sinne als eine Neben-
form der Kakubh bezeichnet werden.

c. Viersylbige Padas neben zwei achtsylbigen Reihen.
Dieser Fall liegt V, 24 und X, 172 vor 1), wo die Form aax
erscheint. Wie in dem zuletzt besprochenen Trica ist
jedoch die Stellung des x keine vollkommen feststehende;
X, 172, 3 kann ohne Gewaltsamkeit nur als axa aufgefasst
werden.

d. Viersylbige Piddas neben Jagati-Reihen oder
Mischungen von Jagati- und Géiyatri-Reihen. Hier-
her gehdren die beiden Lieder VIII, 36. 37. Sie stehen
unter einander in genauer Parallelitit; jedes hat sieben Verse,
von denen der letzte eine an beiden Stellen — bis auf kleine,
unzweifelbaft beabsichtigte Unterschiede — gleichlautende
Jagati ist. Die ersten je sechs Verse zeigen unter einander
in ihrem Bau grosse Aehnlichkeit, aber nicht vollkommene
Gleichheit; man sieht deutlich, wie in diesen Combinationen
schon das nur annihernd Gleiche als gleichwerthig empfunden
worden ist. Der grosste Theil des Textes ist durch jedes
der beiden Lieder Vers fiir Vers wiederholt; wir setzen das
betreffende Stiick in dem hier aufzustellenden Schema in
Klammern:

36,1-¢ b[ax,abxa].
37,1 bx[b?), bxa].
37,2-6 b[b?%), bxa].

1) Vergl. Sdmaveda vol. I p. 898 fg., 902 Bibl. Ind. Man bemerke, duss
die viersylbigen Anhénge in einigen unter den dort gegebenen Liedgestalten mit
besonders reichlichen Verzierungen ausgestattet, in andern weggelassen sind.

7) Statt dieses b konnte auch xa anzunehmen sein.
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Genau die nimliche Differenz in Bezug auf das Er-
scheinen oder Nichterscheinen des einen x wie in VIII, 37
findet sich auch II, 22. Hier haben wir:

Vers 1 bxbxbx[bx1)].
. Vers 2.3 bxbxb[bx 1)].

Schwierig ist Vers 4, wo die Worte pravaciam kritam eine
sechssylbige Reihe zu bilden scheinen. Fiihrt man sie durch
Tilgung des uiberfliissigen kritam?) auf die zu erwartende
viersylbige Form zuriick, so erhilt man das Schema abx,
bx, bax.

Die Verbindung bbx endlich liegt VIII, 46,15 in einer
an abnormen Bildungen besonders reichen Umgebung vor.

3. Anderweitige Verbindungen verschiedenartiger
Padas in demselben Verse.

Verbindungen von Trishtubh-Reihen mit Reihen andrer
Art innerhalb desselben Verses begegnen im Rigveda, wie
bereits erwihnt wurde, nie oder doch so gut wie nie mit
dem Character des Normalen, so dass sie in stehender
Wiederholung durch ein Lied durchgingen. Die hiufigste
Verbindung dieser Art wiirde allerdings in der Zahl der be-
treffenden Fille manchen Versformen, die wir regelmissig
nennen miissen, ohne Zweifel weitaus vorangehen, aber auch
gie triagt den Character einer Licenz, die man sich in weitestem
Umfang gestattete, aber welche in geregelter Wiederkehr zu
verwenden kaum Sinn gehabt hitte und auch nicht versucht
worden ist. Ich spreche von den Versen aus gemischten
Trishtubh- und Jagatireihen, wie sie, in verschiedenen

1) Dass die Zurtickfilhrung der Worte sainam sagcad devo devam satyam
indram satya’ indub auf die Form bx nur gezwungen mdoglich ist, ldsst sich
nicht leugnen. Vielleicht sind es zwei Gayatrireihen mit troch#ischem Rhythmus.

%) Die Construction ist dann: tava tyad ... apah ... praviciam, yad etc.

8*
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Theilen des Veda mit sehr verschiedener Hiufigkeit, in allen
denkbaren Combinationen der beiden Elemente sich finden,
jedoch kaum irgendwo so durchgehend, dass der Character
eines Stikta, als in Trishtubh oder in Jagati verfasst, dadurch
zweifelhaft werden kann. Gelegentlich vermischt sich die in
Rede stehende Erscheinung mit einer verwandten, von welcher
weiter unten die Rede sein muss, dem Wechsel nimlich
ganzer Trishtubh-Verse und ganzer Jagati-Verse in dem-
selben Liede. Es kann als eine Fortsetzung oder Modification
dieser letzteren Erscheinung angesehen werden, wenn der
Scheidepunct zwischen den Gebieten des trochidischen und
des jambischen Reihenausgangs gelegentlich in das Innere
eines Verses hineinfillt, der dann ein Nebeneinander von
Trishtubh- (t) und Jagati- (b) Elementen darstellt. So héngt
z. B. die Form von I, 53, 10, bttt, unverkennbar damit zu-
sammen, dass die neun ersten Verse des Liedes in reinem,
ungemischtem Jagati-Metrum gedichtet sind, wiihrend der
Schlussvers (11), wie bei Jagati-Liedern hiufig der Fall, eine
Trishtubh ist: Vers 10 stellt sich in seinem ersten Pida zu
dem was vorangeht, in seinen drei letzten PAdas zu dem was
folgt. Ebenso ist das Schema von VI, 75,7, bttt, offenbar
durch das Vorhergehen einer Jagati, das Nachfolgen von
Trishtubh -Versen hervorgerufen. — An andern Stellen ist es
eine stehende Formel des Liedschlusses oder eine sonstige
stereotype Wendung, deren Gebrauch am Ende eines Verses
den Wechsel zwischen elfsylbigen und zwolfsylbigen Reihen
motivirt; so z B. VII, 54,1 die Formel sam no bhava || dvi-
pade sam catushpade am Ende einer Trishtubh; II, 43, 3 der
stehende Versschluss der Gritsamadas, brihad vadema || vidathe
suvirdh, am Ende einer Jagati. In weitaus den meisten Fillen
aber — besonders hidufig finden sich dieselben im zehnten
Buch — handelt es sich bei dem Wechsel von Jagati- und
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Trishtubhreihen einfach um eine Licenz, die weiterer Er-
klirung weder bediirftig noch fihig ist.

Von den Combinationen aus Gayatri- und Trishtubh-
reihen (aundt), zu welchen wir uns jetzt wenden, erklirt
gich ein Theil eben aus der besprochenen Freiheit in Bezug
auf die Vertauschung von Jagati und Trishtubh: Formen,
welche aus der Verbindung der Elemente a und b bestehen,
gehen, indem t fiir b eintritt, in Verbindungen von a und t-
iiber. So verbinden sich Trishtubhreihen, welche Jagatireihen
vertreten, mit achtsylbigen Pidas in dem Metrum Brihati
(z. B. VII, 16, 5; VIII, 46, 20), Satobrihati (2. B. VIII, 54, s;
103, 13; IX, 107, 9), Ushnih (I, 150, 1. 35 VIIIL, 25, 18; 26, 22),
Atyashti (z. B. 1, 127, 1; IX, 111,1). Das in X, 93 herrschende
Metrum bbaa (s. oben S. 101) wird mehrfach!) durch ttaa
vertreten; fiilr bbba VIII, 35 findet sich tbba (Vers 6. 13-15)
und btba (10-12).

Regelmiissig durchgefiihrt ist eine Verbindung der Ele-
mente t und a nur in einem einzigen Stkta, X, 22, dessen
Verse die Form taaa haben?). Sonst begegnen derartige
Verbindungen nur in ganz vereinzelten Fillen, in welchen
der Dichter aus dem Trishtubh-Rhythmus in den der Gayatri
oder aus diesem, wo derselbe fiir den auszudriickenden Ge-
danken nicht den geniigenden Raum bot, in jenen verfallen
ist. So findet sich X, 126, 5 aatax fiir das sonst in jenem
Lied herrschende Metrum aaaax; der Text trigt entschieden
das Gepriige der guten Ueberlieferung. Zwischen Trishtubh-
versen erscheint I, 164, 42 die Form ttaa; V, 33,7, X, 81,2
attt; zwischen vermischter Trishtubh und Jagati 1,162, 14

1) In Vers 1 und 4. Der vermuthlich verderbte Vers 14 konnte das Schema
ttba haben:

) Dies ist offenbar die Norm; baaa in Vers 3. 11, aaaa V.7 sind Ab-
weichungen von derselben.
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batt1). Die in Trishtubh verfassten Ritualspriiche itber den
drapsa skanna (X, 17, 11-13) verfallen zum Schluss in Gayatri;
so entsteht in Vers 13 die Form taaa?). In III, 21,4.5
liegt ein Hintibergleiten aus der Trishtubh in die Pragétha-
form vor: ttta; baba. Das Lied, in welchem diese Ano-
malie begegnet, ist tiberhaupt ein Sammelplatz wechselnder
Versmaasse; vielleicht wire es richtiger, dasselbe gar nicht
.als »Lied«, sondern als eine Sammlung ritueller Spriiche
tiber einen bestimmten Detailpunct des Opferrituals (die
stokas) zu bezeichnen. Einen dhnlichen Character tragen die
sitd-Spriiche IV, 57: und auch unter ihnen findet sich eine
dhnliche Combination von Géyatri- und Trishtubh-Elementen,
taa Vers 53). Liedern aus gemischten Versmaassen gehdren
endlich die Verse an I, 88, 5 ttat (so vielleicht auch in Vers 1
herzustellen); daselbst Vers 6 ttaa; V, 19,5 attt; auch 1X,
67, 30, die Combination einer Trishtubhreihe mit den beiden

1) Das Schema ttat (zwischen reinen Trishiubhs) erscheint in der tiber-

lieferten Gestalt von I, 122, b:

& vo ruvapyum || ausijo huvadhyai

ghosheva gamsam | arjunasya namge

pra vah pishpe ddvana’ & (an iberlief.)

achi voceya || vasutitim agneh.
Der Zusammenhang zeigt eben da, wo die achtsylbige Reihe statt der elfsylbigen
erscheint, eine Liicke, welche auf Textverderbniss hinweist. Man erwartet einen
Imperativ, wie Vers 4 pra vo napitam || apdm kripudhvam. Von demselben
miisste der Dativ pfishne abhiingen, und so scheinen es Stellen wie die folgenden
zu sein, an welche die Ergdnzung sich anlehnen mtsste: VIII, 89, 8 pra va’in-
driya ... brahma arcata; VII, 81, | pra va’ indr8ya méidanam ... giyata;
1, 87, 4 pra vah sardhiya ghrishvaye ... brahma gayata; VIII, 82, 27 pra va’
ugrdya nishture ... brahma gfyata, u.s. w. Also kénnte hinter pfishpe etwa
arcata oder gdyata einzuschieben sein. Ftir davana’ & im Trishtubh-Ausgang
vergl. dama’ & VII, 42, 4.

%) Denkbar, aber keineswegs gefordert ist die Herstellung der Form aaaa
durch Tilgung von skanno, das aus dem skandati der vorangehenden Verse inter-
polirt sein konnte.

$) Die Fassung dieses Verses im Taitt. Ar., aaa (Weglassung von jushethim)
ist ein verfehlter Besserungsversuch.
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S. 39 besprochenen neunsylbigen Pidas, mag hier erwihnt
werden.

Ueber Combinationen von Trishtubh- und Viraj-
reihen ist oben S. 73. 97 fg. gesprochen worden.

V.
Strophenbildung und Mischhymnen.

Dass ein Vers, sei es in ritueller Verwendung, sei es
inmitten einer zu erginzenden erzdhlenden Prosaumhiillung,
fiir sich allein steht, ist ziemlich selten. Fast immer ver-
binden sich die Verse theils direct zu Liedern?), theils
ordnen sie sich zu kleineren Einheiten — wir wollen sie
Strophen nennen —, aus denen dann das Lied gebildet
ist. Lied und Strophe fallen zusammen bei dem sehr
hdufigen Erscheinen von Liedern, die den Umfang einer

Strophe haben.

Die Strophenbildungen weisen zwei Grundtypen auf.
Entweder reihen sich verschieden gebaute Verse an ein-
ander und bilden ein Ganzes, dessen Einheit auf dem ge-
ordneten Wechsel seiner Elemente beruht. Oder die Strophe
entsteht durch die Wiederholung einer bestimmten Anzahl
gleich gebauter Verse, wohin wir auch die Aneinander-
fugung verschiedener Verse dann rechnen, wenn dieselbe
nicht eine organische Gliederung aufweist, sondern als aus-
nahmsweise Freiheit auftritt in der Art, wie auch innerhalb
des Liedes bisweilen Verse verschiedenen Baues mit einander

1) Dieselben haben, sofern sie nicht aus einem Pragitha bestehen, nur in
ganz seltenen Ausnahmeftillen weniger als drei Verse. Offenbar galt der Strophen-
omfang als Minimum des Liedumfangs.
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durchaus unregelmissig wechseln: solche Strophen characteri-
siren sich deutlich als Varietiten der Strophen, welche aus
gleichen Versen bestehen, sofern diese Form mit einer gewissen
Licenz gehandhabt ist.

Der erste jener beiden Typen liegt nur 1) in der oben
(S. 104 fg.) bereits erorterten Pragatha-Strophe und ihren
Abarten vor. Ueber den Umfang dieser zweiversigen Strophen2)
hinaus war, wie es scheint, das Formgefiihl der vedischen
Zeit nicht im Stande, die Uebersicht itber den Zusammen-
schluss verschieden gebildeter Elemente zu einem Ganzen
festzuhalten.

Der zweite Typus tritt vornehmlich bei dem Versmaass
Gayatri, demnichst bei den iibrigen von der Praxis der Ud-
gatar-Priester bevorzugten Metris (Brihati, Ushnih, Pankti)
auf, selten bei der Trishtubh, dem Hauptmetrum der Hotar-
Liturgik. So liegt, da auch die Pragatha-Strophe dem Ud-
gétar zugehort, der Zusammenhang der strophischen Compo-
sition mit der liturgischen Technik der singenden Priester
(im Gegensatz zu den recitirenden) am Tage. Die Zu-
sammengehorigkeit der Verse derselben Strophe und ihre
Trennung von den danebenstehenden Strophen wird durch
die Melodie, daneben dann, sobald diese in Gebrauch ge-
kommen waren, durch die stoma-Verflechtungen, welche in

der Udgatar-Liturgik eine so grosse Rolle spielen, markirt

1) Oder fast nur, wenn man — wozu die indische Terminologie berechtigen
wiirde, vergl. bereits Pafic. Br. IX, 1, 1 — die mehrfach vorkommenden Strophen
aus einer Anushtubh und zwei Giyatris diesem Typus zurechnet. Doch wird
man das ohne Spitzfindigkeit nicht thun konnen: dass solche Strophen in der
That aus d er Richtung der poetischen Formbildung hervorgegangen sind, welcher
der Gdayatri-Trica, nicht aber aus der, welcher der Pragitha zugehért, ist doch
wohl nicht zu bezweifeln.

9) Dass dieselben in gelegentlich auftretenden, erweiterten Formen zu drei
Versen anwachsen, kommt natiirlich nicht wesentlich in Betracht.

t
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gewesen sein. Was die Zahl der zu einer Strophe sich ver-
bindenden Verse anlangt, erweist sich, soweit die einiger-
maassen sicheren Kriterien fiir die Annahme von Strophen-
bildungen reichen, die Dreizahl als in ausschliesslicher
Geltmlg stehend. Nur ausnahmsweise sind die drei Verse
der Strophe. und ebenso nur ausnahmsweise die Strophen,
welche zu einem Liede zusammentreten, unter einander
metrisch verschieden !). Endlich muss hinzugefiigt werden,
dass sich nicht selten am Ende von Strophenliedern ein
einzelner, iiber die Strophengliederung hinausragender Schluss-

vers findet, bisweilen von anderem Metrum als die Strophen.

Mit diesen wenigen Sitzen ist Alles gesagt, was zur
Beschreibung der vedischen Strophengestalt an und fiir sich
gesagt werden muss; die eigentlichen Schwierigkeiten aber
liegen hier in der vielfach geradezu uniiberwindlichen Un-
sicherheit der einzelnen Entscheidung dariiber, wo ein Lied
als nach der beschriebenen Strophenform gegliedert aufgefasst
werden muss, wo es andrerseits als rein stichisch gebaut an-
zusehen ist, und endlich, wo die Indicien fiir Verstriaden
wohl vorliegen, aus denselben aber nicht strophische Gliederung
eines Liedes, sondern das Nebeneinanderstehen mehrerer un-
abhingiger, in der vedischen Ueberlieferung zu einem nur
scheinbaren Ganzen zusammengeschobener einstrophiger Lieder

zu entnehmen ist 2).

Obgleich an sich der zuletzt erwihnte Fall mit den uns
hier beschiftigenden Fragen nach dem Aufbau der vedischen
Lieder aus Strophen seinem Wesen nach in keiner Verbindung
steht, ist er doch fiir unsre Erkenntniss mit der Auflgsung

1) Siehe hieritber den folgenden Abschnitt.
%) Das hier und im Folgenden Gesagte ist ein Versuch, die von mir in der
ZDMG. XXXVIII, 451 fgg. vorgelegte Untersuchung weiterzufithren.
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jener Fragen so untrennbar verbunden, dass es nicht angeht,
ihn aus der gegenwirtigen Untersuchung auszuscheiden.
Denn die Indicien, welche eine Zerlegung anzeigen, sind im
Ganzen dieselben, gleichviel ob es sich um eine Zerlegung
in Strophen oder in unabhingige Hymnen handelt, und viel-
fach wird die Entscheidung zwischen diesen beiden Arten
der Zerlegung zuriickgehalten werden miissen: denn keines-
wegs ist iiberall, wo es sich um ein Strophenlied handelt, die
itber den Strophen stehende Einheit des ganzen Liedes durch
sichere Characteristica gekennzeichnet, und andrerseits ver-
sagt fiir umfangreiche Partien des Veda das Indicium, das
wenigstens mit anndhernder Gewissheit 1) auf Zerlegung in
unabhingige Lieder schliessen ldsst: die Ordnung der Hymnen
nach absteigender Ver'szahl, deren scheinbare Verletzungen
durch die Trennung der von der Diaskeuase zusammenge-
schobenen Hymnen beseitigt werden.

Der Vorgang dieser Zusammenschiebung, die Verdunklung
des Bewusstseins von der richtigen Abgrenzung der in unsrer
Samhitd zu grosseren Massen vereinigten kleinen Hymnen,
muss in die Zeit zwischen der Aufstellung der Rik-Sammlung
und der Abfassung der Brihmana-Texte fallen. Es ist klar,
dass, als die Lieder in ihre gegenwirtige Reihenfolge gebracht
wurden, man ihre Abgrenzung noch kannte 2), denn auf dieser
Kenntniss beruht ja eben die Stelle, welche die kleinen Lieder
in der auf der Verszahl beruhenden Anordnung einnehmen.
Man kannte ihre Abgrenzung auch noch, als — nach Ab-

1) Ueber Ausnahmefdlle vergl. a. a. O. 460.

%) Es ist hier nur von den zu grossen Hymnen vereinigten Massen von
Prigathas, dreiversigen, vierversigen Liedern u.s. w. die Rede; dass vollkommen
unabhiingig von dem Schicksal, welches diese betroffen hat, an einigen Stellen
der Sambhitd (z. B. sehr sichtbar VII, 1) sporadische iltere, von den Urhebern
der Ordnung nach absteigender Verszahl bereits vorgefundene Verschmelzungen
mehrerer Sfiktas sich vollzogen haben, beschiftjgt uns hier nicht.
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cschluss der Rik-Samhita, wie ich an anderm Orte zu zeigen ver-
suche — das in den Sambhitds des Simaveda und des Yajur-
veda sowie in den Brihmanatexten gelehrte resp. vorausge-
setzte System des Opfers zu fester Gestalt gelangte; wir
werden uns sogleich eingehender damit beschiftigen, wie eben
jenes dpfersystem ein wichtiges Hiilfsmittel fiir die Erkennt-
niss der Liedabgrenzung uns bietet. Andrerseits aber die
traditionelle Liste der Liedverfasser, welche den Brahmana-
Theologen schon bekannt war 1), setzt den Verlust der
richtigen Abgrenzung, die Annahme der langen Liedcomplexe,
wie wir sie im iiberlieferten Rigveda lesen, bereits voraus.
In aller erreichbaren Vollstindigkeit wird unsre Ausgabe
des Rig-Textes durch Verzeichnung der Parallelen aus den
andern Veden und der Citate in den Bribmanas und Sitras
ein Bild von der Verwendung der Rig-Materialien im spiteren
Ritual und damit von der in diesem Ritual sich zeigenden
Kenntniss der Strophenzerlegungen bez. Liedzerlegungen zu
liefern haben. An dieser Stelle kann es geniigen, iiber einen
Theil dieses weiten Untersuchungsgebietes eine Uebersicht
zu geben und so die Behandlungsweise der Fragen zu ver-
anschaulichen, die auf den benachbarten Feldern desselben
gleichartig wiederkehren. Wir wihlen, um die sich heraus-
stellenden Zerlegungen zu tberblicken, das zweite Arcika des
Simaveda: den Theil der SAma-Sambhiti, dessen Zeugniss fiir
die Zerlegungsfrage besonders gewichtig ist. Denn wihrend
ein Trica, der in jenem Text erscheint, selbstverstindlich den
Saman-Theologen eben als ein solcher gegolten haben muss,
kann es, wie leicht einzusehen ist, von den Yoni-Versen des
ersten Arcika zwar vielfach, aber auch nicht entfernt berall,
mit Sicherheit oder auch nur mit Wahrscheinlichkeit behauptet

) Siehe meinen Aufsatz iiber die Verfassernamen, ZDMG. 1888.
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werden, dass sie als die Anfangsverse von Tricas oder
sonstigen (esangtexten aufgefasst worden sind. Wir ge-
denken nun im Folgenden in erster Linie die Behandlung zu
beriicksichtigen, welche die Lieder und Verse des neunten
sowie die des achten Mandala in der zweiten Saman-Text-
sammlung gefunden haben: die bekannte Bevorzugung eben
dieser beiden Mandalas innerhalb der Siman-Liturgik, dazu
die vergleichsweise einfachen Verhiltnisse, welche das neunte,
der ausserordentliche Reichthum an Strophenlicdern, den das
achte M. aufweist, verleihen diesen Biichern fiir die Zwecke
unsrer Untersuchung eine besondere Bedeutung. Vielfach
wird sich dabei Gelegenheit finden, neben dem Anhalt, den
die Aushebungen im Simaveda — und natiirlicherweise ganz
analog in den andern Veden — fiir die Zerlegung der Lieder
liefern, auch die iibrigen in Betracht kommenden Kriterien

heranzuziehen und ihre Benutzung zu veranschaulichen.
Wir beginnen mit dem neunten Mandala.

a. Von Liedern aus Mand. IX — das Wort Lied nehmen
wir vorldufiz noch im Sinne des iiberlieferten Textes ohne
Beriicksichtigung der Zerlegungen - finden sich ganz in den
Sv. aufgenommen 1): 2. 3. 4. 7. 8. 10. 12. 13. 15. 20. 24. 27.
28 2), 37. 38. 39. 41. 48. 49. 50. 53. 55. 57. 58. 111 3).

b. Bei einer Anzahl von Liedern bestitigt der Sv. in-
sofern in gewisser Weise ihre im Rv. tiberlieferte Abgrenzung,
als er mehrversigen Texten vielfach eine Verstriade, und

1) Einzelpe dieser Lieder sind dort noch durch Hinzufiigungen erweitert
worden: so das neunversige Lied 7 durch den Trica 65, 28 -80.

%) Die Lieder 27 und 28 vertauschen im Sv. einen Vers unter einander.

3) Man sieht, dass sich diese Hiniilbernahme ganzer Lieder auf den Gyatri-
Theil des neunten M. beschrénkt. Nur 111 ist ein Atyashti-Lied, das aber nur
einen Trica umfasst.
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zwar die Verse 1 —3 entnimmt: 1. 9. 18. 19. 25. 29. 32. 40.
51. 54. 70. 75. 76. 82. 83. 87. 93. 102. 104.

c. Mehrere (zum Theil sehr zahlreiche) Verstriaden
aus demselben Liede, so dass die Begrenzung dieser Triaden
sich mit den durch regelmissig fortschreitende Dreitheilung
des Rig-Liedes entstehenden Abschnitten deckt (1—3, 4—86,
7—9 etc.), finden sich insonderheit bei den langen, das An-
ordnungsgesetz des Rv. (scheinbar) verletzenden Liedern:
61— 67 Lied fiir Lied; 86. 97. 101. 109. Aus diesen elf
Liedern sind zusammen nicht weniger als 59 Triaden im Sv.
aufgenommen. In den iibrigen Theilen des neunten Buchs
findet sich die Entnahme mehrerer Triaden, mit der Drei-
theilung des Rig-Liedes sich deckend, nur noch bei drei
Liedern resp. sieben Triaden: 11,1-3.4-91). — 33, 1-3. 4¢-6.
— 105, 1-3. 4-6.

d. Triaden, die mit der Dreitheilung des Rig-Liedes

nicht zusammenfallen, sind entnommen: 69, 6. 2. 4. — 88,
2.7 — 90, 2-4. — 96, 5-7.17-19. — 98, 1. 5. 3. — 7. 6. 10.
— 10. 12. 7. — 99, 2-4. — 100, 6. 7. 9. — 110, 1. 3. 2. — 8. 6. 9.
— 1. 5. 4.

e. Versdyaden in erheblicherer Zahl (13) sind den
Liedern 107. 108 entnommen; dies sind Pragathas. Sonst
hat der Sv. von zweiversigen Gruppen noch die beiden am
Ende der Triadentheilung iibrig bleibenden Schlussverse von
106; er ergiénzt dieselben aber durch Anfiigung von 101, 13
zu einer Triade. Die beiden jungen Schlussverse von 67,
der Preis dessen »yah pAvaminir adhyeti«, stehen im Sv. zu-
sammen mit mehreren andern im Rv. als Khila-Anhang zu
der betreffenden Stelle erscheinenden Versen.

1) Genau genommen entnimmt der Sv. hier nicht 3 + 3 + 8, sondern
3 + 6 Verse.
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f. Einzelne Verse sind stets so entnommen, dass sie
als Glieder eines im Sv. neugebildeten Trica auftreten.
Meistens stehen sie aber zugleich an einer andern Stelle des
Sv. in ihrer natiirlichen, durch den Rv. bezeugten Umgebung,
so dass der Sv. den Folgerungen, die man etwa aus jener
Verwendung ziehen konnte, selbst vorbeugt: 3, 9; 11, 1;
61, 13; 66, 19; 101, 13 (vergl. oben unter e). Die letztere Be-
stimmung trifft nur bei zwei Versen nicht zu: 19, 6; 42, 4.

Wir versuchen die Resultate dieser Zusammenstellungen
zu formuliren.

Das wichtigste derselben und zugleich das am meisten
in die Augen fallende ist der bestimmt ausgepriigte Gegen-
satz der langen Lieder (c), welchen massenhafte Triaden
entnommen sind, aber nie ein grosseres Stiick als eine
Triade, und andrerseits der kurzen Lieder, aus welchen der Sv.
hiufig eine und zwar die erste Triade schopft (b), nicht
minder hiufig aber auch sie in ihrem vollen Umfang, bis zur
Lénge von 10 Versen, heriibernimmt (a). In den stehenden
Zerschneidungen jener Lieder und in dem unter so zahl-
reichen Aushebungen besonders significanten Feblen jeder
solchen, welche die Trica-Grenzen iiberspringe, giebt sich
das klare Bewusstsein vom Abreissen des Zusammenhanges
bei jenen Grenzen zu erkennen. Es ist von mir schon an
anderm Orte!) ausgefiihrt worden, dass Beobachtungen iiber
das Fortlaufen und das Abreissen des Gedankenzusammen-
hangs, iiber metrische Eigenthtimlichkeiten u. dergl. mehr
die durch den Sv. indicirten Schneidungen durchgehend be-
stitigen. Ob es sich um Strophentheilungen oder Lied-
theilungen handelt, ergiebt -freilich der Sv. nicht. In der
That sind Liedtheilungen anzunehmen: das lehrt das Fehlen

) ZDMG. XXXVIII, 4568.
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aller Characteristica, die auf hohere, mehrere Tricas um-
fassende Einheiten fithren kénnten, ferner das Auftreten
deutlich markirter Liedschlussverse inmitten der iiberlieferten
Stikta-Complexe 1), endlich die Reihenfolge der Lieder, deren
scheinbar durchbrochene Ordnung nach absteigender Vers-
zahl hergestellt wird, wenn jene langen, den sonst im neunten
Buch festgehaltenen Umfang weit iiberschreitenden?) Lieder
in dreiversige Hymnen zerschnitten werden.

Eine zweite Bemerkung, zu welcher unsre Zusammen-
stellungen den Anlass geben, betrifft die im Sv. erscheinenden
Versdyaden: diese treten nur da auf, wo Pragatha-Strophen
vorliegen. So stehend und bevorzugt die Form des drei-
versigen Liedes ist, so ginzlich fehlt es, von Pragithas ab-
gesehen, an zweiversigen, und bei dem klaren Zusammenhang
des dreiversigen Liedtypus mit der dreiversigen Strophe wird
schon hieraus auf die Nichtexistenz des Typus der zwei-
versigen Strophe mit Wahrscheinlichkeit geschlossen werden
diirfen.

Auf vierversige Zerlegung fithrt der Sv. bei Lied 96
(oben unter d); die beiden aus diesem Lied entnommenen
Tricas (6—7; 17—19) sind die je drei ersten Verse der
zweiten und fiinften Verstetrade3). So stellen sich die Ent-
lehnungen aus 96 ihrem Wesen nach zu den oben unter b
verzeichneten.. Noch bei einigen andern Liedern, die in Sv.1I
nicht benutzt sind, ergeben sonstige Indicien%) die Tetraden-
theilung, d. h. vierversige von einander unabhingige Lieder

1) So 97,8 und 6 ylyam péta || suastibhih sadd nah — also Vasishthiden-
Lieder. Nachher, in demselben Sfikta, folgen Spuren andrer Singerfamilien;
Vers 51 ist vom Arsheyam Jamadagnivat die Rede; Vers 58 schliesst mit den
in der Sammlung I, 94 fgg. stehenden Schlussworten.

%) A.a. 0. 457.

3) Dies hat schon Grassmann erkannt.

4) A, a. 0. 458, 459.
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sind zu einem scheinbaren Ganzen zusammengeschoben worden.
Das Auftreten derartiger Tetradenconglomerate vor den
Triadenconglomeraten steht in genauem Einklang mit dem
Anordnungsprincip nach abnehmender Verszahl. Uebrigens
sind die Tetradenlieder nicht hdufig genug, um a priori
die Existenz auch eines entsprechenden Strophentypus ver-
muthen zu lassen.

Die Weise, wie die Tetraden von 96 im Sv. durch das
Auftreten der je drei ersten Verse solcher Tetraden markirt
sind, erlaubt einen sicheren Schluss, oder bestiitigt den aus
andern Primissen sich ergebenden Schluss iiber die Zer-
legung des bis jetzt, so viel ich sehe, nicht richtig!) be-
handelten Liedes 100 (oben unter d). Dasselbe gehort der
Anushtubh-Reihe an, deren Lieder folgende Verszahlen haben:
98: 12 Verse; 99: 8 Verse; 100: 9 Verse; 101: 16 Verse.
Das letzte Lied (oben c¢) erweist sich?2) als ein Trica-
conglomerat, bildet also den Schluss der Reihe nach ‘ab-
steigender Verszahl. Lied 100 aber verletzt so wie es da-
steht das Anordnungsprincip. Dem Versuch es gleichfalls
in Tricas zu zerlegen ist ebenso wenig sein Inhalt wie seine
Behandlung im Sv. giinstig; auch wiirde in diesem Fall die
Diaskeuase vermuthlich die ganze Masse der Tricas (100. 101)
zu einem Stkta vereinigt haben. Grassmann’s Ausweg,
Vers 8 zu streichen, um dadurch eine dem Anordnungsgesetz
entsprechende Verszahl zu erhalten, ist an sich so gewagt,
wie die meisten Grassmann’schen Streichungen; es steht
ausserdem die bei der Behandlung der verletzten Anordnungs-
regel fast iiberall zu machende Erfahrung entgegen, dass
nicht einzelne interpolirte Verse die Storung hervorrufen,

) Ich glaube, dass auch die Beobachtungen Herrn Bergaigne’s (Journ.
Asiatique, VIIT, 8, 217) die Frage nicht erledigt haben,
7) Bis auf eine Unregelmissigkeit am Schluss.
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sondern entweder die Aneinanderschiebung mehrerer unab-
hingiger Lieder oder — hinter derartig aufzulésenden
Complexen auftretend — das Erscheinen jiingerer Anhangs-
hymnen. Das auf 100 folgende Triadenconglomerat 101 zeigt,
dass der erste jener beiden Fille vorliegt, und da, wie wir
schon sahen, die in 100 zusammengerathenen Lieder Tricas
nicht gewesen sein konnen, so bleibt nur eine dem An-
ordnungsgesetz gentigende Auflésung des neunversigen Hymnus
als a priori denkbar ibrig: in 5 4+ 4 Verse. Und wie be-
handelt der S&maveda das Lied? Er entnimmt demselben
einen aus den Versen 6. 7. 9 gebildeten Trica, d. b. er markirt
V. 6 als einen Neuanfang und entlehnt aus der Tetrade, die
von diesem Vers anfangend sich ergiebt, drei Verse, genau
wie er es bei den vorher besprochenen Tetraden von 96 thut:
wobei es offenbar rein zufillig ist, dass dies nicht die Verse
6 —8, sondern 6. 7. 9 sind, wie ja hdufig die Ordnung der
Rigverse im Sv. sich verindert findet. Die Ausdrucksweise
des Liedtextes selbst steht der Annahme eines Neuanfangs
bei Vers 6 nicht entgegen, sondern unterstiizt sie sogar 1).

Wie von den eben besprochenen Liedern 96 und 100,
so werden wir im Ganzen auch von den iibrigen Texten, bei
welchen die Siman-Ausschnitte die  Triadentheilung tiber-
springen (oben d) schliessen diirfen, dass eben keine Triaden
vorliegen. . In der That tragen die meisten der betreffenden
Lieder auch sonstige Kennzeichen der nicht zu zerlegenden
Einheit an sich?). Nur etwa bei 110, 4-9 wird man zweifeln.

1) Vers 6 fingt an pavasva vijasitamah: das Wort pavasva am Versanfang
aber ist besonders beliebt. im Eingang der Lieder oder der Stiicke, welche durch
die nothwendigen Zerlegungen sich als Lieder herausstellen.

2) Bei 69 vergl. den Schlussvers mit demjenigen von 68 (dyavaprithivi):
es liegen zwei Parallelhymnen mit dhnlichen Schlussversen vor. Auch 90 wird
als Ganzes durch seinen Schluss erwiesen (vergl. 89). 88 trigt dem Inhalt nach
den deutlichen Character der Einheit.

Oldenberg, Rigveda I. 9
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Das Lied 110 ist ein Conglomerat mehrerer in verschiedenen
gseltenen Versmaassen abgefasster Stiicke. Nach den Metris
ergiebt sich zunichst folgende Zerlegung: 1—3,4—9, 10—12;
das uns hier beschiftigende mittelste dieser Stiicke (obend) ist
in zwei Tricas, mit der Umstellung 8. 6. 9—7.5. 4 in den Sv.
aufgenommen. Dass der Sv. gelegentlich Verse zu Tricas
verbindet, die urspriinglich nicht zusammengehoren, ist un-
zweifelhaft (s. oben unter f); in der Regel wird das nicht
zufilligerweise gerade so geschehen, dass Verse aus zwei un-
abhiingigen, im Rv. aber unmittelbar neben einander stehenden
Tricas mit einander combinirt werden und dadurch der Schein
entsteht, dass hier ein zusammengehoriger Text vorliegt.
Aber gerade in unserm Fall ist das Eintreffen eines der-
artigen, im Grossen und Ganzen unwahrscheinlichen Zufalls
ausnahmsweise nahe gelegt. Denn das Metrum, in welchem
die Verse 4—9 verfasst sind (ricas aus je drei Jagati-Reihen),
begegnet im ganzen Rv. eben nur bei diesen sechs Versen,
so dass, sollten hier einmal neue Tricas zusammengestellt
werden, man nur iiber diese Verse zu verfiigen hatte 1). So
wird, wie mir scheint, die im Sv. auftretende Durcheinander-
mischung der Verse 4—9 nicht mit demselben Recht, wie in
den meisten andern Fillen, als Zeichen der Einheitlichkeit
jenes Stiickes verwerthet werden diirfen: ein ungewisses Re-
sultat, in das sich leider durch Beobachtungen iiber den In-
halt und Zusammenhang des betreffenden Textes kaum grossere

Bestimmtheit bringen lassen wird.

Wenn die Zerlegungen, deren Indicien im Simaveda
bisher erdrtert worden sind, stets auf unabhingige Lieder

1) Man vergleiche die Vertauschung eines Verses zwischen den beiden
Giyatri-Hexaden 27 und 28: dies sind zwei Lieder, in welchen jeder Vers mit
esha anfiingt.
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fabrten, so muss endlich noch gefragt werden, wie sich der
Sv. zu der Annahme von Strophentheilungen in den
Liedern des neunten Buches verhilt, welche als einheitliche
Lieder bestehen bleiben. Mir scheint jener Veda einer der-
artigen Annahme nicht gerade giinstig zu sein. Allerdings
18st er in einigen wenigen Fillen (oben ¢ am Ende) neun-
versige resp. sechsversige Lieder in Triaden auf; aber dass
hier und da, wo sich so bequem Triaden ergeben, zu ihnen
gegriffen worden ist, beweist an sich, so lange nicht andre
Momente hinzutreten, noch nicht viel 1) — wusste man doch
sogar aus dem fiinfversigen Lied V, 68 zwei Tricas her-
auszubringen, indem man die Abtheilungen iiber einander
tibergreifen liess (1—3; 3—5) —; die Fille sind doch nur
sporadisch, und es stehen ihnen als Regel allzu tiber-
wiegend andre Behandlungsweisen (oben a, b) gegeniiber,
welche fitr Strophentheilungen keinen Anhalt bieten. Priifen
wir, was an sonstigen Indicien fiir oder gegen solche
Strophentheilungen vorliegt, so fillt allerdings im Gé-
yatri-Theil des neunten Buches — iibrigens nur in diesem —
die Hiufigkeit von neunversigen und sechsversigen Liedern
auf: die neunversigen sind so zahlreich wie die von
zehn und die von acht Versen zusammengenommen, die
sechsversigen sogar anderthalbmal so hiufiz wie die von
sieben und von fiinf Versen zusammen2). Bei einer
Reibe von Liedern zeigt auch der Text Kinschnitte, der
Triadentheilung entsprechend, die nicht zufillig zu sein

1) Vergl. meine Bemerkung in Z DM G. XXXVIII, 469: »An einigen Stellen
ldsst es sich beobachten, dass Lieder, die nicht auf Trica-Theilung berechnet
waren, aber doch bequem die Zerlegung zuliessen, wie VII, 22 (mit 9 Versen),
VI, 57 (mit 6 Versen) im Sv. zerlegt worden sind«.

%) 8 neunversige gegen je 4 zehnversige und achtversige; 22 sechsversige
gegen 7 siebenversige und 6 funfversige.

9.
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scheinen ). Auf der andern Seite wird der Gedanke an
durchgehende Herrschaft der Strophentheilung von vorn
herein durch die Lieder von acht, von fiinf Versen u. s. w.
ausgeschlossen, und auch manche neunversige und sechs-
versige fiigen sich der Triadentheilung nur gezwungen.
Unter diesen Umstinden wird man darauf verzichten miissen,
fir die in Rede stehenden Gruppen von Liedern eine allge-
mein giiltige Regel der Zerlegbarkeit oder Nichtzerlegbarkeit
aufzustellen. So ungern man eben hier, wo deutlicher als an
irgend einer andern Stelle des Rigveda feste Typen der Lied-
form vorzuliegen scheinen, eine solche Regel entbehrt, wird
man sich doch hiiten miissen, den vorliegenden Indicien be-
stimmtere und rundere Ergebnisse abgewinnen zu wollen, als

sie in diesem Fall nun einmal zu liefern im Stande sind.

Wir wenden uns nun zu dem andern im Sv. hervor-
tretend wichtigen Mandala, dem achten, und verzeichnen
nach denselben Rubriken wie bei dem neunten die verschiedenen
Fille der Benutzung 2).

a. Ganze Lieder erscheinen im Sv. nicht, wie {ber-
haupt keine Aushebungen von mehr als drei Versen. '

b. Unter den Fillen, wo einem Liede nur ein Trica

1) Vergl. z. B. Lied 6: Vers 1-8 Anreden an Soma im Imperativ; 2 und 3
ausserdem durch die Anfangsworte abhi tyam und das abhi im dritten Pdda zu-
sammengehalten. Vers 4-6: Neuer Gedankengang; nicht mehr Anrede an Soma;
Vers 5-6 zusammengehalten durch yam ... tam. Vers 7-9 wieder bemerkbarer
Absatz; in Vers 7 und 8 schliesst der zweite Pida beidemal pavate sutah; 9 ist
Schlussvers mit dem bei diesen Versen hiiufigen Anfangswort evd. — Lied 11
(Zerlegung im Sv. s. oben unter ¢), 1-3: Vers 8 an das Vorange'hende an-
kntipfend, einen Abschluss bezeichnend. 4-6: neuer Anfang in 4 Hhnlich wie
in 1; die drei Verse zusammengehalten durch die stehende 2 pl. Imiyerat., An-
rede an die Priester. 7-9: Stets Anrede an Soma (2 sing.). — Von den sechs-
versigen Liedern vergl. z. B. 80. 46.

9) Bei Maydala VIII berticksichtige man x/mmentlich auch die zahlreichen Aus-
hebungen in Ath. Veda XX. '
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entnommen ist, iiberwiegen die Aushebungen der Verse 1 —3
nur mé#ssig, und es ist kein Anlass, in denselben einen be-
sondern Typus zu erblicken.

c. Mehrere Verstriaden, entsprechend der Drei-
theilung des Rigliedes, sind entnommen: 2. 6. 15. 24. 33. 45,
72. 84. 92. 93. 95. 98. 102. — Eine Triade, der Riktheilung
entsprechend: 11. 13. 34. 38. 64. 68. 69. 74. 75. 76. 81. 89 7).
94. 972). 103.

d. . Eine oder mehrere Triaden, mit der Dreitheilung
des Rigliedes nicht zusammenfallend: 1, 24-26. — 14, 1-3;
5. 7.8, — 17,1-3; 11-138. — 44, 4-6; 12-14; 16-18 3).

e. Dyaden liegen zahlreich vor bei Pragithas; die
Aufzihlung erscheint tiberfliissig. Sonstige Dyaden finden
gich nicht.

f. Einzelne Verse, im Sv. Il fiir sich allein stehend:
69, 2; 93, 19.

1) Vers 5-7, doch der Riktheilung entsprechend, insofern 1-4 zwei Pra-
ghthas sind.

2) Dass VIII, 97, 10-12 und dann natiirlich auch die drei folgenden Verse
bis zum Schluss Tpicas sind, haben wir auf das Zeugniss des Sv. einfach anzu-
nehmen. Die Sachlage in’s Unbestimmte zu verflichtigen, wie Grassmann
thut (»Fragmente andrer Lieder«), liegt kein Grund vor. Vergl. ZDMG.
XXXVIII, 471.

3) Wir sehen hier von der den gegenwirtigzen Zusammenhang nicht be-
rithrenden Untersuchung ab, wie sich die Triadentheilung dieser Sfiktas stellt,
bei denen die Versfolge des Rv. und die Ausschnitte des Sv. nicht zusammen-
stimmen. Ich begniige mich damit anzudeuten, dass mir in 14 und 44 der Iiv.
im Recht zu sein scheint; der Sv. hat, meine ich, ausnahmsweise Verse ver-
schiedener Strophen zusammengeordnet. Ueber Lied 17 vergl. unten 8. 139
Anm. 1. In das Chaos von Lied 1 Ordnung zu bringen ist wohl aussichtslos.
Doch ist — abgesehen natiirlich von den beiden Pragfthas des Eingangs und
den schliessenden Trishtubhs — das urspriingliche Vorhandensein von Trica-
gliederung wohl wahrscheinlich. Man beachte, dass im Sv. Vers 24-26 einen
Trica bildet (ebenso bei Asvaliyana VII, 4, 3); also bleibt bis zur Dénastuti der
Trica 27-29, dann in der Dénastuti bis zu den schliessenden Trishtubhs der
Trica 30-82 ibrig, Die Verse 12-14 endlich werden im Pafic. Brahm. IX, 10, 1
und bei §ankh. §raut. XIII, 12, 16 herausgehoben.
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Man sieht, dass hier, wo der fast nur bei Pavaméana-
Hymnen auftretende Typus des lingeren, einem ganzen Sikta
des Rv. entsprechenden Saman-Liedes fortfillt, in um so
grosserer Einfachheit und Schirfe sich das Nebeneinander-
stehen zweier Fille ausprigt: Dyaden im Pragitha-Metrum;
Triaden — aber weder lingere noch kiirzere Stiicke — in
andern Versmaassen. Die Berechtigung der Pragatha-Zer-
legung spricht fiir sich selbst; nur ldsst der Sv. die Frage
natiirlich offen, ob die im Rv. zu einem Stkta verbundenen
Pragiathas Lieder oder Strophen eines Liedes sind (s. unten).
Eingehendere Betrachtung verdienen die Trica-Zerlegungen,
deren Berechtigung von uns gepriift werden muss. Wir
gehen dabei zuniichst rein dusserlich von den Verszahlen der
betreffenden Lieder aus, wie diese Zahlen sich im Rv. stellen.
Lassen wir, wie sich von selbst versteht, Dénastutis und
dhnliche Anhinge sowie Pragathas, die dem Liede beige-
mischt sind und die Theilbarkeit der Verszahl durch 3
natiirlich alteriren miissen, bei Seite, so ergeben sich fiir die
unter c¢ citirten Hymnen folgende Verszahlen:

Durch 3 theilbar: 45. 42. 33 (2 mal). 27. 18 (2 mal).
15 (3 mal). 12 (5 mal). 9 (3 mal). 3 (2 mal).

Nicht durch 3 theilbar: 40. 34. 22. 16. 13 (2 mal).
10 (2 mal) 1). ‘

Man bemerkt leicht, dass die Zahlen, bei welchen die
Dreitheilung nicht aufgeht, durch 3 dividirt stets den Rest
1 geben, was bei acht Fillen schwerlich bloss zufillig sein
kann. So dringt sich die Annahme auf, dass im achten
Mandala als ein hiufig vertretener Typus sich Lieder finden,
die nach Triaden gegliedert sind, am Ende aber
einen ausserhalb dieser Gliederung stehenden

i
) Dies sind die Lieder VIII, 2. 11. 15. 38. 68. 75. 98. 102.
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einzelnen Schlussvers haben. Die speciellere Be-
trachtung der betreffenden Lieder lidsst in der That an der
Existenz eines solchen Typus keinen Zweifel itbrig. Zu den
Fillen, in welchen derselbe besonders deutlich characterisirt
ist, gghﬁrt z. B. der 38. Hymnus. Die Trica-Theilung markirt
sich auf den ersten Blick dadurch, dass immer durch je drei
Verse derselbe letzte Pida wiederkehrt (1—3 indragni tasya
bodhatam; 4—6 indrigni 4 gatam nari; 7—9 indragni soma-
pitaye); dann folgt als zehnter Vers, fiir sich alleinstehend 1):
abam sarasvativator indragnior avo vrine yibhyam giyatram
ricyate. — Nicht weniger in die Augen fallend zeigt sich
derselbe Bau im Liede 93 2), wo Trica fiir Trica der Zu-
sammenhang im Innern jeder Verstriade Continuitit, am An-
fang derselben einen Abschnitt zeigt. In eigenthiimlicher
Weise verschirft sich die Characteristik der Trica-Theilung
dann noch bei den Versen 19—21; ihre Anfangsworte sind
kaya, kasya, abhi shu nah — in offenbarer Nachahmung des
Trica, welcher als Text des Vamadevya-saman zu besonderer
Geltung gelangt ist (IV, 31, 1-3): kay4 nas citra’ 4 bhuvat,
kas tvd satyo madidnim, abhi shu nah sakhinaim. Von Vers
25—33 folgen sodann drei Tricas, die als solche durch den
Refrain eines jeden gekennzeichnet sind; bei Vers 33 hort der
letzte aus diesem Stkta entnommene Triadenausschnitt des
Sv. auf. So bleibt Vers 34 als Schlussvers iibrig, von Grass-
mann, wie bei diesen Schlussversen stehend der Fall ist, in
den Anhang verwiesen, in der That aber an seinem Orte zu

1y Dass dieser Vers nicht am Refrain des letzten Trica theilnimmt, zeigt,
dass er (und ebenso diese Schlussverse itberhaupt) nicht als eine Erweiterung
dieses Trica aufygefasst werden muss, wie etwa bei einem Anushtubh-Liede hiufig
die letzte Anushtubh zu einer Pankti erweitert ist. Vielmehr steht der Schluss-
vers in der That ausserhalb der Trica-Theilung.

9) Vergl. hier ausser den Parallelen des Sv. auch diejenigen des Atharvaveda.
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belassen als chenso unverdiichtig wie durch den Typus, durch
welchen er erfordert wird, geschiitzt. — Wenn man nach
diesen Vorbildern etwa noch das Lied 102 behandelt, wird
man auch hier zu einer wesentlich andern Auffassung ge-
langen als Grassmann. Von den 22 Versen dieses Stikta
wird fir die ersten 15 durch den Simaveda ohne Weiteres
die Trica-Theilung erwiesen; 16—18 stellen sich dem Inhalt
nach gleichfalls als ein Trica heraus. Es bleciben vier Verse
iibrig. Die Methode verlangt natiirlich zu priifen, ob gegen
19 —21 als letzten Trica und 22 als Schlussvers irgend ein
Bedenken besteht. Man sieht leicht, dass das nicht der Fall
ist, dass vielmehr die Verse 19—21 deutlich durch den Ge-
danken zusammengehalten werden: Agni, nimm statt der
kostbaren Opfergabe auch die geringere an. So ist Alles in
bester Ordnung; iiberdies tritt fir die Zusammengehdrigkeit
wenigstens von Vers 20 und 21 noch das Agni-Ritual des
Yajurveda ein!). Grassmann nun sieht richtig, dass
Vers 22 an das Ende des Ganzen gehort, aber indem er den
Typus der Trica-Theilung mit iberschiissigem Schlussvers
verkennt, muss er zur Wahrung der Triaden einen Vers
tilgen, und so reisst er willkiirlich Vers 21 von seiner durch
den Zusammenhang wie durch den Yajurveda geschiitzten
Stelle los: cine Operation, zu welcher, sobald der hier vor-
liegende Typus erkannt ist, auch der Schein eines Grundes
fehlt. |

Es bedarf kaum der Erwihnung, dass wir diesen Typus,
wenn wir unsern Blick einmal an ihn gewdhnt haben, auch
in vielen Fillen, wo der Simaveda nicht verglichen werden
kann, sowie ausserhalb des achten Mandala wiedererkennen

1) Die Verse stehen in allen fiinf Recensignen des Yajurveda neben ein-
ander, s. die Citate bei v. Schréder, Maitr! Samh. 1V pag. 290.
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werden; vergl. VIII, 18 1); 26, 1-192); 66 3); 804). — I, 27;
30,1-165); 426) u. 5. w.

Wenn nun der hier besprochene Liedtypus seiner Natur
nach die itber den Strophen stehende, im Schlussvers zu
sichtbarstem Ausdruck gelangende Einheit cines ganzen Liedes
implicirt, so berechtigt uns die Erkenntniss dieser Form und
ihres hiufigen Auftretens im achten Mandala schon von vorn
herein offenbar zu der Erwartung, dass auch die Trica-Lieder
dieses Buches, welche den Schlussvers nicht haben, als ein-
heitliche Lieder mit Strophentheilung, nicht aber, wie im
neunten Mandala, als Conglomerate unabhingiger Lieder von
je 8 Versen aufzufassen sein werden. In der That bestitigt
sich die Zusammengehorigkeit der Trica-Strophen — und
dasselbe gilt von den Pragithas — zu Einheiten in zahl-
reichen Stiktas des achten Buches in vollkommen zweifelloser
Weise, und alle Wahrscheinlichkeit spricht demnach dafiir,
dass auch die Hymnen, in welchen zufilligerweise directe

Indicien fehlen, in gleicher Weise zu beurtheilen sein

1) VIII, 18 giebt ein instructives Beispiel der verschiedenartigen Indicien,
welche die Tricatheilung anzeigen. 4-6 Hervortreten der Gottin Aditi (7 kniipft
daran an, wie auch 10 an den Refrain von 7-9 ankniipft); 7-9 Refrain apa
sridhaly; oftere Wiederholung von sam, samtati; 10. 11 zusammengeschlossen
durch yuyotana, yuyota; 13-15 durch martia (14. 15 auch durch dvayu, advayu);
20. 21 Mitra, Varupa, Marutas. In den ecrsten drei Tricas liegt der eine, im
Folgenden der andre der beiden Ushpih-Typen vor (nach unsrer oben ange-
wandten Bezeichnung aaax und aab).

2) Ein offenbar fiir sich zu beurtheilendes Asvinlied; was folgt, ist an VAyu
gerichtet.

3) Ein Pragitha-Lied mit Anushfubh-Schluss.

4) Hier wie in mehreren Fiillen hat der Schlussvers ein andres Metrum als
die Tricas. v

5) Ein Indralied; es folgen zwei offenbar nicht zugehérige Tricas an die
Agvin und Ushas.

6) Die Tricas und der Schlussvers sind bei Geldner-Kaegi richtig ab-
getheilt.
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werden!). Bald sind es Momente des Inhalts, des Zusammen-
hangs, welche die tiber den Strophen stehende Einheit erkennen
lassen, bald ist es die Parallelitit mehrerer Lieder unter
einander 2), oder ein das Ganze zusammenhaltender Schluss
— etwa eine Dénastuti3) —, oder ein durch das ganze Lied
durchgehender Refrain (34. 47. 62. 85), oder ein strophen-
weise wechselnder Refrain4), oder eine metrische Eigenthiim-
lichkeit, wie der trochiische Tonfall des Gayatri-Ausgangs
(16. 71. 79. 81), oder eine weniger gewdhnliche Verbindungs-
art der Trica-Verse (eine Anushtubh und zwei Gayatris:
63. 74, vergl. 68), oder ein solches Characteristicum wie der
hiufige Ausgang der beiden letzten Paidas eines Verses auf
dasselbe Wort (70)5). Stets aber sind die Strophen, in

1) Natiirlich soll hier nicht in Abrede gestellt werden, dass vielfach auch
im achten Buch Verschiedenartiges zusammengerathen ist, dass an Tricalieder
sich gelegentlich nicht zugehorige Strophen angesetzt haben (vergl. unten den
Abschnitt ttber die Anordnung des achten M.): die Thatsache, dass als der in
diesem Buch herrschende Typus der des Strophenliedes, nicht der einzelnen als
Lied auftretenden Strophe zu gelten hat, wird hierdurch nicht berthrt.

?) So am hervortretendsten bei den Valakhilya-Liedern.

3) Oder ein Schluss wie 79, 9 rijan[n] apa dvishah sedha midhvo' apa
sridhah sedha, u. Aehnl. mehr.

4) Dieser Fall liegt, verbunden mit noch weiter gehender Gemeinsamkeit
des Ausdrucks, in den je drei zu einer Strophe verbundenen Versen von Lied 85 vor.

5) Weitere Argumente filr meine Auffassung, dass im achten Buch die
Strophen ganz iiberwiegend als Theile der iiberlieferten Hymnen, nicht aber als
eigne Hymnen zu betrachten sind, werden die weiterhin mitzutheilenden Unter-
suchungen iiber die Ordnung der Sammlung ergeben. Man erwiige noch Fille
wie die folgenden. Das Agnilied 75, die Reihe dreier Indralieder 76 -78 be-
stehen fast ausschliesslich aus Géyatri-tricas. Das Somalied 79 hat gleichfalls
drei Gayatri-tricas, aber mit vorherrschend trochiéischem Ausgang. Légen hier
Sammlungen selbstindiger Tricas vor, wie ki#me es, dass gerade die an Soma
gerichteten simmtlich eben jenes metrische Characteristicum haben, welches den
andern fehlt? Oder wie kommt es, dass in der Gruppe der Vatsalieder die Schaar
der Maruts immer in Anushtubh-tricas (Lied 7), Indra immer in Giyatri-tricas
(6) gefeiert wird? Derartige Facta in der Vertheilung der Metra weisen darauf
hin, dass es sich um grosse, aus Strophep bestehende Lieder, nicht aber um
Serien unabhiingiger, je eine Strophe umfassender Lieder handelt.
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welche die Lieder zerfallen — mag es nun der Simaveda
sein, der iber ihre Theilung Aufschluss giebt, oder der
Refrain, oder das Metrum, oder was auch immer — entweder
Pragithas oder Tricas1).

Wnd dieses selbe Ergebniss findet sich nun auch in den
iibrigen Mandalas stehend wieder: mag hier und da eine
Vierzahl von Versen in einem Zusammenhang stehen, der
ihre gemeinsame Aushebung im Simaveda bewirkt hat 2):

) Von Ausnahmen — wenn man sie iiberhaupt als solche ansehen will —
finde ich nur folgende irrelevante Fille. In Lied 17 haben wir, wenn der
schliessende Pragftha bei Seite gelassen wird, 13 Verse. Die Parallelen der
andern Veden und die Aushebungen im Hotar-Ritual (Asvaliyana Sraut. V, 10,
28; VI, 4, 10; VII, 2, 8) ergeben die Tricas 1-3; 4-6; 11-13, so dass 7-10
als scheinbare Tetrade stehen bleibt. Wie man auch die Stérung des regel-
missigen Triadenverlaufs erkliren mag — Betrachtungen ilber die Liedfolge
(vergl. den Abschnitt iiber die Anordnung der Samhitd) empfehlen es, V.10 als
den Schlussvers eines Tricaliedes, V. 11-13 als ein selbsténdiges Lied anzu-
sehen — man wird das Lied in keinem Fall verwenden wollen, um einen
Tetradentypus der vedischen Strophe daraus zu schliessen. — 81, 15-18 liegt
offenbar nicht eine Tetradenstrophe, sondern ein Lied von vier Versen vor. —
32, 19. 20 stehen als Versdyade in einem langen Trica-Liede (vergl. ZDMG.
XXXVIII, 470 fg.; Vers 30 ist Schlussvers ausserhalb der Strophentheilung); ist
ein Vers verloren gegangen?

%) Man wird Aushebungen von Dyaden nicht darin sehen wollen, dass VI,
75, 18. 19 verbunden mit einem Khila-Vers, X, 152, 3. 4 verbunden mit einem
im Rv. nicht vorhandenen Vers im Sv. Tricas abgegeben haben; sonst gilt in
aller Strenge die Regel, dass, wo der Sv. cine Rig-Dyade tibernimmt, ein Pra-
gatha vorliegt. — Von Tetraden finde ich in den Sv. iibernommen I, 13,
1-4: Apriverse, also von jedem Verdacht der Strophenbildung frei. Dann III,
12, 5-8: aber eben dies neunversige Lied findet sich im 8v. zugleich mit der
Zerlegung 1-8; 4-6; 9. 7. 8. Sodann finden sich von I, 7 die ersten vier
Verse im Sv. und auch in den Yajurveden; das Lied hat 10 Verse, so dass an
eine Tetradentheilang nicht gedacht werden kann. FEndlich I, 22: das Sikta,
in dem noch am ersten Tetraden gefunden werden konnten. Dasselbe zerlegt
sich nach den Gottheiten, an die es gerichtet ist, in folgende Theile, von denen
im Sv. nur der letzte (in seinem ganzen Umfang) aufgenomnmen ist: 1-4; 5-8;
9-12; 18-156; 16-21. Mir scheint, dass es sich in der That um unabhéngige
Lieder von 4, 4, 4, 8, 3 + 8 Versen handelt; vergl. den Abschnitt tiber die An-
ordnung der Samhiti.



140 Die Metrik des Rigveda.

Spuren irgend welcher regelmissigen, durch ein Lied hin-
durchgehenden Tetradentheilungen weist der Simaveda ebenso-
wenig auf, wie Spuren von Dyadentheilungen (abgesehen
natiirlich von Pragithas) oder von Pentadentheilungen. Und
was der Samaveda ergiebt, ergeben ganz ebenso die andern
Indicien, wie Refrainbildung u. s. w., und so werden wir, so
lange nicht fiir die Aufstellung von Dyaden- oder Pentaden-
liedern 1) zuverlissigere und objectivere Characteristica er-
mittelt sind, als die Freunde derartiger Zerlegungen bis jetat
gefunden haben, uns nicht fiir berechtigt halten, andre
Strophen als Tricas und Pragithas im Rigveda anzunehmen.

VI

Lieder in verschiedenen Versmaassen.

Das Festhalten desselben Versmaasses innerhalb jedes
Liedes bildet im Veda, wie bekannt, die Regel. Bei der
Untersuchung iiber die Ausnahmen von derselben muss die
grosse Menge von Liedern in verschiedenen Versmaassen,
welche ein Ueberblick tiber den traditionellen Text oder
iiber die Anukramani zu ergeben scheint, vielfiltigen und
eingreifenden Sichtungen unterzogen werden. Ein betricht-
licher Theil jener Materialien scheidet so von vorn herein
aus. Vor Allem kommt hier die Auflésung jener grossen
Liedcomplexe in Betracht, von welchen die Untersuchungen
itber die Anordnungsgesetze der Samhita 2) sowie iiber die

1) Ueber die in dieser Richtung sich bewegenden Versuche von Geldner-
Kaegi, Grassmann, Delbrtick s. meine Bemerkungen ZDMG. XXXVIII,
458 fg. P

2) Siehe unten den Abschnitt itber dieselben.



Lieder in verschiedenen Versmaassen. 141

Aushebungen in den andern Veden!) lehren, dass sie als
Gruppen rein dusserlich an einander geschobener selbstindiger
Lieder aufzufassen sind. Die Trennung dieser Lieder schneidet
in sehr zahlreichen Fillen die verschiedenen Metra aus ein-
ander, welche im selben Stkta mit einander verbunden zu
sein schienen 2). Aehnliches ergiebt sich nicht selten bei der
Ablosung der an die urspriingliche Sammlung spiiter hinzu-
gefiigten Anhinge, die als solche durch die Gesetze der Lied-
ordnung erwiesen werden. Aber keineswegs darf unsre
sichtende Thitigkeit vor allen Stellen Halt machen, an welchen
diese Gesetze zu keinem Verdacht gegen den iiberlieferten
Liéedbestand fihren oder wo sie denselben etwa gar fiir die
Zeit der Samhitiordner positiv als-vorhanden erweiscn.
Dass zunichst Abweichungen einzelner oder mehrerer Verse
von dem Metrum ihrer Umgebung auf Interpolationen, andrer-
seits auf solche Zusammenschiebungen unabhiingiger Lieder
hindeuten kdnnen, welche in die Zcit vor Aufstellung der
Sambhitdordnung fallen, versteht sich von selbst. So im Liede
IV, 1: hier sind die drei ersten Verse lingere, der Atyashti
dhnliche Gefiige aus zwolfsylbigen und achtsylbigen Elementen
(s. oben S. 102); es folgen Trishtubhs (4—20). Grassmann
zerschneidet dem entsprechend das Lied hinter Vers 3: er
ist, wie ich meine, auf dem richtigen Wege, nur dass er
etwas zu geradeaus vorgeht. Von Seiten des Inhalts scheidet
sich deatlich V. 1—5 ab, ein Gebet an Agni den Varuna zu
versdhnen; von V. 6 an haben wir dagegen ein gewohnliches
Agnilied ohne Beziehung auf Varuna. So ist hinter V. 5 zu

1) Vergl. oben S. 121 fg.

%) Beispielsweise fallen die »complicirten Symmetrien und Responsionen«,
die Ludwig (III 8. 58) in I, 84 entdeckte, auf diese Weise — wie librigens
Grassmann bereits gezeigt hatte — aus einander. Weitere Fille findet man
I, 795 III, 62; VI, 16. 16. 44. 51. 52. 69. 60; VII, 31. 66 u. A. m.
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zerlegen, wodurch die metrische Ungleichartigkeit zwar nicht
beseitigt, aber ihr Aussehen modificirt wird; sie wird so auf
cinen der Typen, die wir als regelmissige kennen lernen
werden, zuriickgefithrt 1). — Aehnlich ergiebt sich in dem
Stkta VII, 1 (1—18 Virij, 19—-25 Trishtubh), wenn man die
durch das zweimalige Auftreten des Schlussverses 20=25
indicirte Zerschneidung vornimmt, an erster Stelle ein Lied
zwar mit wechselndem, aber in typischer Form wechselndem
Metrum, wihrend das zweite Lied metrisch gleichformig ist.
— Auch fiir VI, 71 macht es Ton und Ausdrucksweise wahr-
scheinlich, dass mit Vers 4 ein neues Lied anfingt, wozu
auch die rituelle Verwendung stimmt 2); so erhalten wir ein
reines Jagatilied und ein reines Trishtubhlied, welche beide
zusammen, wie die Liedordnung zweifellos beweist, schon
dem Sammler fiir ein Lied gegolten haben. — Wir kdnnen
etwa noch auf II, 24, 12 hinweisen, wo das Eintreten von
Trishtubh statt Jagati sich mit einer sehr auffallenden Unter-
brechung des Zusammenhangs verbindet, um die Tilgung
jenes Verses zu indiciren (so schon Grassmann), oder auf
VI, 68, wo nach der Beseitigung von Anhingen, die theils
in Jagati, theils in Trishtubh verfasst sind, ein bis Vers 8
reichendes reines Trishtubhlied bleibt 3). Der Textbehandlung
im Einzelnen muss es natiirlich vorbehalten bleiben, die

grosse Zahl von Fillen, die den hier beriihrten mehr oder

1) Erstes Lied bestehend aus den acht- und zwélfsylbigen Gefugen; doppelter
Trishtubh-Schlussvers. — Das zweite Lied ist metrisch gleichartig.

3) Aitareya Br. IV, 32, V, 8 und andre Ritualtexte.

3) Bei der Lectiire des Atharvaveda kann man oft genug die Erfahrung
machen, dass, wenn man den Grundbestandtheil eines Liedes und jtingere Er-
weiterungen desselben etwa mit Hiulfe der Rigveda-Parallelen aus einander ldst,
damit zugleich ein metrisch buntscheckiges Lied auf ein metrisch gleichmiissiges
zuriickgefiihrt ist. Bei aller Verschiedenheit des Rig- und des Atharvantextes
darf hierin doch immerhin ein allerdingg vorsichtig zu benutzender Fingerzeig
auch fir die Behandlung des ersteren gesehen werden.
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weniger analog sind, zu erledigen; fiir den Zweck der gegen-
wirtigen Erorterung geniigt es, die Weise allgemein zu
characterisiren, in welcher eine erhebliche Reihe von Fillen
metrischer Ungleichartigkeit auch an Stellen, wo die den
Sammlem vorliegende Form der Lieder richtig erhalten ist,
doch durch unsre Kritik beseitigt oder wenigstens von einer
anomalen Form auf eine typisch feststehende zuriickgefiihrt
werden muss.

Aber auch noch unter den Fillen, welche die Kritik
iberhaupt nicht anzutasten hat, kommen fiir die Untersuchung
der Liedtypen mit wechselndem Metrum nicht wenige in
Wegfall, bei welchen das scheinbare Zusammentreffen ver-
schiedener Versmaasse auf dem Wege der Exegese fort-
geschafft wird: die Fille ndmlich, in denen Aeusserungen
oder Spriiche an einander gereiht sind, welche nicht ein
fortlaufendes Lied ausmachen, sondern die dazu bestimmt
sind, getrennt von einander an verschiedenen Stellen desselben
rituellen oder desselben episch erziihlenden Zusammenhangs
— im letzteren Fall mit dazwischen stehender Prosa — vor-
getragen zu werden. Auf diese Weise wird, wenn nicht
iiberall so doch an vielen Stellen der Begribniss- (X, 14 fgg.)
und Hochzeitsspriiche (X, 85), der Ytpaspriiche (111, 8), der
Pfliigerspriiche (IV, 57), der Spriiche fiir die Kampfriistung
(VI,75) und andrer &hnlicher Spruchsammlungen das metrisch
Verschiedene sich aus einander losen. Ebenso in der Er-
zéhlung von Agastya, Indra und den Maruts (I, 170 fg.), von
Agastya und LopAmudri (I, 179), von Indra, Vayu und dem
Vritrakampfe (VIIL, 100) und in andern jener Akhyanas, fir
welche es mir gestattet sei, auf frithere an anderm Orte
von mir gegebene Darlegungen 1) zu verweisen. Auch bei

1y ZDMG. XXXIX, 62 fgg.
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Dénastutis und dhnlichen Anhiéingen wird nicht selten durch
die Auflosung des lockern Bandes, welches dieselben mit
dem vorangehenden Liede verkniipft!), die Vereinigung
metrisch verschiedenartiger Bestandtheile beseitigt.

Es liegt auf der Hand, dass, wenn man die bezeichneten
Kategorien von Fillen, soweit sie sich nachweisen lassen, aus
der Untersuchung eliminirt, darum die iibrig bleibenden
Materialien noch keineswegs als sicher behandelt werden
konnen. So leicht es oft ist, das nur scheinbar Zusammen-
gehorige mit voller Sicherheit aus einander zu lésen, so
schwer ist es in der Regel umgekehrt, die wirkliche, ur-
spriingliche — nicht nur fiir den Sammler der vorliegenden
Samhitd vorhandene — Zusammengehorigkeit irgend welcher
Bestandtheile direct zu beweisen: ein Nachweis, welcher bei
der so oft auftretenden Unsicherheit der in dieser Richtung
aus dem Gedankenzusammenhang zu gewinnenden Resultate
wirklich befriedigend in der Regel wenigstens nur da gelingen
kann, wo entweder Strophenbildungen vorliegen oder wo von
mehreren Parallelliedern das eine den Bestand des andern
schiitzt. Bestimmte Typen der Verbindung verschiedener
Versmaasse erweisen sich doch durch ihre stete” Wiederkehr
wie durch ibre innere Begreiflichkeit als unzweifelhaft fest-
stehend; iiber sie hinaus bleibt ein Rest mehr oder weniger
regelloser Verbindungen iibrig, der im Ganzen nicht weg-
geleugnet werden kann, wenn auch natiirlich bei der Be-
handlung des einzelnen Falles oft keine Sicherheit erreich-
bar ist.

Als regelmissig und typisch muss vor Allem das Eintreten
eines andern Metrums am Liedende anerkannt werden. Am
hiufigsten erscheint der Trishtubhschluss, und dieser

) Ueber die Natur dieses Zusammenhangs s. ZDMG. a. a. O. 83 fgg.
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wieder findet sich erklirlicherweise besonders gern bei Liedern
in dem Metrum, das der Trishtubh am nichsten steht, in
Jagati, hinter welcher die Trishtubh mit ihrem contrastirenden
Reibenausgang den Abschluss des Liedes fithlbar bezeichnet.
Meist, ist es eine Trishtubh, die das Jagatilied schliesst
(1, 34. 52. 54. 64. 102. 106 etc. etc.)'); hiufig sind es zwei
(I, 51. 53. 94 etc.; bei Parallelliedern: X, 35. 36; 43. 44;
63. 64); gelegentlich drei (I, 58. 168) oder sogar vier (1, 101).
In vielen Fillen ist es offenbar der einem Singer oder einer
Singergruppe eigene stehende Schlussvers bez. Schlusspada
in Trishtubh, dessen Verwendung den Trishtubhschluss eines
Jagatiliedes hervorgerufen hat. Dass mit dem Trishtubh-
schluss sich hiufig das regellose Auftreten der Trishtubh im
Innern des Liedes (s. unten) verbindet, ist selbstverstindlich.

Trishtubhschluss von ¢inemm oder zuwcilen zwei Versen
nach anderm Metrum als Jagati findet sich verglichen mit
jenem Hauptfall wesentlich seltener, doch liegen immerhin
derartige Fille fiir jedes nicht ganz ungewdhnliche Versmaass
vor. So folgt cin Trishtubhschlussvers auf die Gayatritricas
I, 27, 10-125 30, 13-152) und auf die Giyatritricalieder VIII,
11. 80 3). Sonst noch nach Gayatri X, 20 (Viraj und Tri-
shtubh). Nach Anushtubh: I, 175. 176 (Parallellieder); VI,
2 und 14 (beidemal diesclbe Pentade von Trishtubh-Padas);
X, 90 (als Schlussvers ist I, 164, 50 entnommen). Nach Bri-

1) Vergl. die Sammlungen bei Ludwig III, 59. Das zweite Buch ist an
derartigen Fillen besonders reich.

2) Ueber die hier cingreifenden Liedzerlegungen verweise ich auf den Ab-
schnitt iiber diec Samhbitdordnung. — Der Fall von I, 98, 12 kdénnte, wie eben-
dort gezeigt ist, durch eine Umstellung zu beseitigen sein.

3) Danach liegt es nah, in der Trishtubh VIII, 63, 12 einen Schlussvers zu
vermuthen, der nach den vorangehenden Anushtubh-Gayatri-Triaden seine Stelle
haben miisste. Sollte vor Vers 10 eine Anushtubh ausgefallen sein? — Als
Trishtubhschluss nach einer aus Anushtubh und Géyatri gebildeten Triade scheint
auch X, 62, 11 aufzufassen.

Oldenberg, Rigveda I. 10
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hati II1, 9; Ushnih V, 40, 4; 78, 4; Pankti I, 105 (?); Mahapankti
VIII, 40 und X, 133; Atyashti I, 130. 136. 139; nach der
aus drei Trishtubh-Padas gebildeten Viraj VII, 1 (oben S. 142).
22. 68; nach andern selteneren Metris II, 11; X, 22. 126
(IV, 12, 6 als Schlussvers wiederholt); itber den glejchfalls
hierher gehoérigen Fall von IV, 1 ist oben eingehender ge-
sprochen worden (S. 141).

Anushtubhschlussverse haben erklirlicherweise ihren
Hauptsitz nach Gayatriliedern 1): so 1, 90 (?); 1I, 8; III, 37;
1V, 30; VIII, 33, 16-19; X, 9 (zwei Schlussverse). Fiir die
auch sonst sich empfehlende Vermuthung, dass hinter VIII,
31,9 ein Liedschluss anzunehmen ist, spricht, dass Vers 9
eine Anushtubh nach vorangehenden Gaiyatris ist. — Be-
sonders hidufig ist im letzten Verse eines Gayatriliedes und
namentlich eines Géyatritrica der dritte Pida noch einmal
mit irgend welchen Abinderungen wiederholt, so dass ein
Anushtubhschluss entsteht: so I, 43, 9 (das Lied fingt bei
Vers 7 an); VI, 16, 27; 45, 33; 56; VII, 94; VIII, 79; IX|
66, 13. — Wie hinter der reinen Géyatri, so tritt auch hinter
der durch einen viersylbigen Piada erweiterten Gayatri (Ushnih
von der Form aaax) der Anushtubhschlussvers ein VI,
51, 16 2).

Hinter Trishtubhliedern liegt der Anushtubhschlussvers
in einer Reihe grossentheils zweifelhafter Fille vor; theils
legt der Mangel sicheren Zusammenhangs den Verdacht sei
es spiterer Hinzufiigung, sei es ritueller Gesondertheit nahe;
theils sind von Seiten der Anordnungsgesetze Bedenken gegen
den iiberlieferten Bestand zu erheben. Die Fille sind I, 158;

Y Vergl. Ludwig III, 62.
%) Das Lied fingt bei Vers 13 an;’s. unten den Abschnitt iiber die Sam-
hitdordnung.
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IV, 39; X, 1031). 109 (zwei An.-Verse). 142 1). 161. —
Anushtubhschlnss nach einer Mischung von Trishtubh und
Jagati: VI, 28; VII, 104; nach Pragithas: VI, 48; VIII, 66.
103; nach Ushnih: VIII, 24.

dagatischlussverse sind selten, auch nach voran-
gehender Trishtubh 2). Nach Gayatri: VII, 89; nach Pankti:
I, 82; nach lingeren Verbindungen achtsylbiger und zwslf-
sylbiger Padas: VIII, 36. 37 (Parallelhymnen).

Brihatischluss nach Gayatritricas: VIII, 78; nach
Anushtubh: VI, 42.

Ueber den Panktischluss ist schon oben (S. 32) ge-
sprochen worden.

So werden mit grosserer oder geringerer Hiufigkeit alle
geldufigen Metra verwandt, um ein in anderm Versmaasse
verfasstes Lied abzuschliessen. Nur die Gayatri ist von
diesem Gebrauch allem Anschein nach ausgenommen; das
Fehlen aller Beispiele #) kann kaum zufillig sein. Liess der
Mangel des Gleichgewichts in den drei Padas der Gayatri
diesen Vers den vedischen Dichtern ungeeignet erscheinen,
den Schluss des Liedes zu bezeichnen?

Wie das Ende, so konnte auch der Anfang des Liedes
bezw. des Trica durch ein vom Rest abweichendes Versmaass
markirt werden. Aber dies ist bei Weitem seltener ge-
schehen; es ist begreiflich, dass ein derartiges Hervorheben
des Eingangs nicht in dem Maasse als wirkungsvoll empfunden

1) Siehe die Bemerkungen ilber den Schluss dieser Sfiktas unten bei der
Besprechung der Anordnung von Buch X.

2) Siehe die Belege bei Ludwig III, 59. Von denselben fillt 1V, 50
wegen der mit diesem Texte vorzunehmenden Zerlegungen fort; X, 128, 9 bildet
nur fur die #usserliche Auffassung der Anukramani eine Jagati.

3) Dass in bunten Durcheinandermischungen zahlreicher Metra gelegentlich
auch die Gfyatri am Ende steht, ist natirlich unwesentlich.

10*
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wurde, wie beim Ausgang offenbar der Fall gewesen ist. Am
sichersten ist der Anushtubh-Anfang vor folgenden Gayatris
zu belegen. Er findet sich bei einzelnen Tricas und in regel-
miissiger Wiederkehr bei ganzen Tricareihen — so dass also
die oben 8,120 Anm. 1 bereits erwihnte Tricaform An. Gy.
Gay. entsteht —, gelegentlich auch bei lingeren Textstiicken:
111, 24; V, 28, 4-6; 82,1-3; VIII, 2,23-30; 9, 19-21; 63 1);
68; 74; 92,1-3; 1X, 101, 1-3; X, 20 2); 62, 8-10.

Die Analogie des Anushtubhanfangs vor Géyatri fiihrt
darauf, dass auch in einer Reihe von Fillen des Jagatian-
fangs (ein, zuweilen zwei Verse) vor Trishtubh vielleicht
ctwas andres als die rein zufillige Wirkung der hiufigen
Vermengung von Jagati- und Trishtubhversen zu sehen sein
konnte; vergl. VII, 41. 44; X, 69. 83. 117. 130. 177.

Verlassen wir das Gebiet der Schluss- und Anfangsverse,
so nihern wir uns mehr und mehr dem Bereich der regel-
losen Versmischungen.

Von einer gewissen Geordnectheit kann immerhin noch
da die Rede sein, wo sich ein Wechsel des Versmaasses mit
der Strophentheilung deckt: so bei Ushnih und Géyatri VIII,
26, 1-19 3); Uparishtajjyotis und Pankti VIII, 35; Pankti und
Brihati VIII, 62; Anushtubh, Géyatri und vermischten Com-
binationen VIII, 69. Hier mogen auch die Verbindungen von
Pragithastrophen mit Brihatitricas ( VIII, 70; auch VIII, 1
scheint hierber zu gehéren) und mit andern Strophen erwihnt
werden, an denen das achte Buch reich ist; dieselben
schliessen indessen nur selten die Moglichkeit von Zer-

schneidungen aus.

1) Vers 5 ist Anushtubh statt Géyatri; zu #ndern wire gewagt, wenn auch
nicht schwer. ,

%) Vers 1 ist wegzulassen, s. unten 8. 161.

3) 19 ist Schlussvers hinter den Strophen; bei 20 fiingt ein neues Lied an.
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In einer andern Reihe von Fillen gleitet ohne strophische
Regelung ein Lied aus einem Versmaass in ein andres hin-
ither, so dass sein erster Theil in jenem, der zweite in diesem
abgefasst ist. So der typische Uebergang von fiinfsylbigen
Virdj-Padas zu Trishtubh (oben S. 97), der Uebergang von
Gayaf’t‘i zu Anushtubh in dem Apriliede IX, 5 — ein ver-
moge seiner rituellen Natur besonders sicheres Beispiel 1) —,
der Uebergang von Trishtubh zu Jagati X, 842). Danach
wird man, wenn eine derartige Erscheinung sich gelegentlich
auf ferner von einander abliegende Metra ausdehnt, wie Tri-
shtubh und Gayatri III, 59, es nicht ohne Weiteres fiir aus-
gemacht halten kdnnen, dass verschicdene Lieder oder Frag-
mente an einander geschoben sind. Man wird sich begniigen
zu constatiren, dass dies Stikta — anders als zahlreiche
ihnlich aussehende — bei der Anordnung der Samhitd als
Einheit betrachtet worden ist; dariiber hinaus wird auf cin

sicheres Resultat verzichtet werden miissen.

Sonstige Mischungen der Versmaasse treten — abgesehen
von dem Fall der Trishtubh und Jagati — verhiltniss-
missig selten so auf, dass vereinzelte Ricas in dem einen
Metrumn in cin Lied, das durchgehend ein andres Versmaass
zeigt, hineingestreut sind; in der Regel handelt es sich viel-
mehr um Stktas mit fortwiihrendem oder doch sehr hiufigem
Wechsel der Metra, so dass kein einzelnes Versmaass als
dominirendes angesehen werden kann. Affinititen solcher

Metra, die einc besondre Neigung zur Vereinigung mit ein-

1) Weniger sicher ist es, dass I, 28 (Ait. Br. VII, 17) das Anushtubhstiick
und das Gayatristiick in ununterbrochenem, gleichmissigem Zusammenhang stehen.

2) Die durchgehende Ankniipfung jedes Versanfangs an das vorangehende
Versende sichert auch dies Beispiel. In X, 82 dagegen ist kaum zu verkennen,
dass der Uebergang von Jagati in Trishtubh mit einem Abschnitt des Sinnes
zusammentrifft.
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ander bekunden, machen sich im einen wie im andern Fall
hiufig wenn auch keineswegs ausnahmslos geltend. Die
hervortretendste Erscheinung dieser Art betrifft die Tri-
shtubh und Jagati. Wie in der nachldssigeren Praxis
namentlich spiterer vedischer Dichter innerhalb des cinzelnen
Verses Trishtubh- und Jagatipadas oft unterschiedslos "durch
einander gemengt werden, so wird von demselben laxeren
Standpunkt aus offenbar auch ein Wechsel ganzer Trishtubh-
und ganzer Jagativerse nicht eigentlich als ein Wechsel des
Metrums empfunden. Abgesehen von den besprochenen Er-
scheinungen, die das Liedende und den Liedanfang betreffen,
scheint es mir verfehlt, Regeln oder ein Streben nach
Symmetrie in diesem Wechsel entdecken zu wollen 1). —
Aebnlich wie Trishtubh und Jagati, wenn auch mit viel ge-
ringerer Hiufigkeit, wechseln Gayatri und Anushtubh.
Eine einzelne Gayatrl zwischen Anushtubhs finden wir X,
19, 6 2); 176, 2; eine Anushtubh zwischen Gayatris 1V, 30, s;
V, 61, 53); VI, 53, 8; sonstige Mischungen der beiden Metra
finden sich z. B. 1, 187; VIII, 55; X, 9, ¢ fog. (= I, 23,
20 fgg.). — Ein weiteres Gebiet von Versmaassen, deren
Affinitat sie dazu geeignet macht, neben einander verwandt
zu werden, tritt insonderheit in den Strophenliedern des
achten Buchs wie auch in vielen Dénastutis hervor: es sind
die aus achtsylbigen Padas allein oder in Verbindung mit
zwolfsylbigen Piadas gebildeten Metra, also Gayatri, Anushtubh,
Pankti, Kakubh, Brihati, Ushnih, Puraiishpih, wihrend Tri-

) Anders Ludwig III, 59.

2) Doch liége es nicht fern, den Pada, der zur Anushtubh fehlt, nach An-
leitung von Vers 8 zu ergidnzen. Wie leicht innerhalb der Ueberlieferung Ver-
tauschungen der Géyatri- und Anushtubhform vorkommen konnten, zeigt die
Vergleichung von I, 23, 20 mit X, 9, 6.

3) Es ist denkbar, dass bei diesem Vers eine Art Neuanfang vorlige.
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shtubh, Jagati, Viraj (3 >< 11 Sylben) diesem Kreise fern,
dagegen sich unter einander nahe stehen. Deutlich erkennt
man diese Gruppirung der Metra z. B. im Liede VIII, 9,
Die 21 Verse sind der Reihe nach: 1—3 Brihati Gayatri
Gayatri; 4— 6 Brihati Kakubh Brihati; 7—9 Anushtubh;
10 —12 Trishtubh Viraj Jagati; 13—15 Anusht. Brih. Brih.;
16 —18 Anushtubh; 19—21 An. Giy. Gayatri. Es scheint
mir klar, dass, wie ich in dieser Zusammenstellung bereits
angedeutet habe, Tricas vorliegen. Zwar fehlen die dem
achtsylbigen und acht-zwolfsylbigen Kreise fernstehenden
Metra nicht ganz, aber sie fallen in einen einzigen Trica
hinein, welcher ausschliesslich aus ihnen besteht (10 —12).
Zwei Tricas (7—9.16—18) sind ganz aus Anushtubh ge-
bildet; einer (19 —21) zeigt die oben (S. 148) besprochene
typische Form Anushtubh und zwei Gayatris; die tibrigen
drei Tricas endlich bestehen aus Versmaassen des besprochenen
Affinititskreises, aus Anushtubh, Géyatri, Brihati, Kakubh?).
So weist, wenn ich mich nicht tdusche, die scheinbare Regel-
losigkeit des Liiedes — Bergaigne bezeichnet es als stikta
métriquement informe — in der That eine zwar nicht
anniihernd fest geordnete, aber doch auch der Ordnung nicht
vollkommen entbehrende Gliederung auf 2).

Weitere Fille, in welchen sich die Affinitit der oben
bezeichneten Metra zu crkennen giebt, sind recht hiufig; ich
darf mich hier mit wenigen Hinweisen begniigen. In VIII,
69 haben wir neben einem aus Gayatri sowie mehreren aus
Anushtubh gebildeten Tricas (S. 148) zwei solche aus ge-

1) Von Seiten des Inhalts wird die Tricatheilung dadurch bestitigt, dass
die Verherrlichung der Agvins in Verbindung mit der Morgenrdthe sich nach dem
Trica 16-18 abgrenzt.

%) Vergleichbar ist der Zustand der Pragithabildungen in dem folgenden
Siikta VIII, 10; s. oben S, 110.
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mischten Versmaassen: 10-—12 Anushtubh Pankti Anushtubh;
16—18 Pankti Brihatl Bribati. In VIII, 26 sondert sich am
Ende von dem Asvinliede ein aus zwei Tricas bestehender
Hymnus an Vayu ab: 20—22 Aunusht. Gay. Ushnih, 23 —25
Ushnih Ushnih Gayatri. In VIII, 30 liegen die Versmaasse
GAyatri Puratishnih Brihati Anushtubh vor. Die Danastuti
VIII, 70, 13-15 enthilt Kakubh ') Anushtubh Puraiishnib. Das
Praiigalied II, 41, im Uecbrigen in Gdyatri verfasst, enthélt
einen Trica (16 —18) aus einer Anushtubh und zwei Bri-
hatis. —

So ist durch unsre Erorterungen das Gebiet der absolut
unregelmiissigen Verbindungen verschiedener Versmaasse immer
mehr eingeschrinkt worden. Aber dies Gebiet zu beseitigen
kann und darf nicht als das letzte Ziel der Kritik angeschen
werden. Ein Rest, welcher der reinen, zufilligen Willkiir
der vedischen Dichter gehort, bleibt bestehen, wenn auch
natiirlich die Abgrenzung dieses Restes im Einzelnen viel-
fachen und theilweise unaufloslichen Zweifeln unterliegen
wird, Von irgend welchen Zusammenstellungen verschicdener
Versmaasse zu behaupten, dass dicselben unbedingt auszu-
schliessen seien und dass ihr Auftreten im iiberlieferten Texte
tiir sich allein hinreiche, um uns die Beseitigung des An-
stosses durch die Kritik oder Exegese 2) postuliren zu lassen,
geht schlechterdings nicht an.  Wozu ein Wechsel des
Metrums — sofern er nicht als einer der typischen Formen
entsprechend von vorn herein unverdiichtig ist — den Kritiker
auffordern soll, ist nur dies, zu priifen, ob mit dem metrischen
Anstoss sich andre Anstoss gebende Momente — Momente

des Sinnes, der rituellen Verwendung, der Liedordnung —

1) Die tiberlieferte Stellung des Avasina und die entsprechende Auffassung

des Verses als Ushpih ist falsch. d

2) Ich- denke hier an das oben S. 143 Gesagte.
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vercinigen und dadurch weitere Schliisse ermiglicht werden.
Wir haben im ecrsten Theil dieses Abschnitts mannichfache
Gruppen von Fillen kennen gelernt, in welchen ein solches
Zusammentreffen in der That stattfindet und darum die Aut-
lbsung, der Einheit, welche in der Ueberlieferung die metrisch
disparaten Elemente umschliesst, gerechfertigt ist; und unsre
Untersuchungen iiber die Ordnung der Samhita werden uns
weiter auf Schritt und Tritt zeigen, wie da, wo iiberlicferte
Liedeinheiten zu zerschneiden sind, iiberaus hiiufig das Metrum
den Punct anzeigt, an welchen der Schnitt gehort. In andern
Fillen aber wird die Priifung, zu welcher wir durch den
Wechsel der Versmaasse aufgefordert werden, ausser Stande
sein, sonstige Verdachtsgriinde zu ermitteln; dann wird ein
Vorsichtiger die Ucberlieferung zwar ¢ben um des Metrums
willen fiir nicht verdachtfrei, aber doch auch fiir eines Ge-
brechens nicht iiberfithrt erachten. In manchen Fillen endlich
werden wir sogar Momente entdecken, welche direct fir die
Zusammengchorigkeit des metrisch Verschiedenen eintreten.
In dem Liede IV, 7 folgen auf cinen Jagatieingang zuerst
Anushtubh-, dann Trishtubhverse: aber kein Agnilied kann
fliessender und unverdichtiger verlaufen als dieses, dessen
verschiedene Theile durch maunnichfache Beziehungen mit
einander verbunden sind. Kein Vers kann besser an seiner
Stelle stehen, als diec Anushtubh VII, 103, 1, welche das in
Trishtubh verfasste Froschlied erdftnet, oder diec Satobrihati,
welche als dritter Vers des Agniliedes 111, 23 zwischen Tri-
shtubhs erscheint ). Auch die bekannte Anushtubh IV, 24, 10

1) IX, 98, 11 und ebenso 99, 1 findet sich nach der Anukramapi, #usserlich
angesehen ganz richtig, zwischen Anushtubhs eine vereinzelte Bribati. Tn der
That aber wird es hier kaum angebracht sein, von einem Versc in anderm
Metrum zu sprechen; es handelt sich offenbar nur darum, dass jedesmal ein
einzelner PAda vom Dichter in einer andern Gestalt zu Stande gebracht wurde,
als regelmiissiger Weise hiitte sein sollen. Aehnliche Falle sind nicht ganz selten.
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(das Lied ist in Trishtubh) hat man, wie ich meine, mit
mindestens fraglichem Recht verworfen. Der Dichter, so fasse
ich den Zusammenhang auf, preist Indra und empfiehlt zugleich
sich selbst als den Vermittler der gottlichen Hiilfe, so zu sagen
als den Vermicther des Gottes. Aber man soll sich desselben
zeitig versichern; wer heute (adya V. 7) dem Gott :.')pfert,
dessen Freund ist er. Sobald sich Noth erhebt, verlangen
Alle nach Indra; als Kampf entbrannte, feilschten die Leute
thorichten Sinnes!); sie boten zu wenig, und ohne verkauft
zu haben ging ich — der priesterliche Inhaber des Gottes —
zufrieden nach Ifause. Und hier fihrt der Singer fort (10):
»Wer kauft diesen meinen Indra fiir zehn Milchkithe? Wenn
er ihm die Feinde getddtet hat, dann soll er ihn mir wieder-
geben.«  Es ist doch nicht nur der #usserliche Anklang von
krinati an das avikrito in V. 9, wodurch dicser Vers mit
dem vorigen verbunden wird 2), sondern es zicht sich durch
V. 10 gemeinsam mit dem Vorangehenden derselbe kaum
irgendwo %) im Rigveda in solcher Ausdriicklichkeit wieder-
kehrende Vorstellungskreis hindurch: wer den Gott zu spit
kaufen will und mit dem Preise geizt, errcicht nichts; darum:
wer kauft jetzt? Von der warnenden Betrachtung iiber die
Geizigen hebt sich die unmittelbare, an die Horer gerichtete
Einladung zum Kauf doch immerhin als etwas andres ab,
und mit dieser Nuance mag der Wechsel des Metrums in
Verbindung stehen. Vielleicht wird unser Geschmack durch
diesen Wechsel befremdet, aber fiir die Annahme einer
Interpolation auf Grund des metrischen Anstosses liegt,
wie ich meine, in diesem Fall wie in ihnlichen Fillen

I Jeh verstehe dind dakshid (9) als Instr.; vergl. IV, 54, 3 dinair dakshaih.

%) Kaegi, Rigveda 8. 156.

3) Annihernd nur etwa X, 27, 1 fg2., auf welche Stelle Geldner-Kaegi
treffend verweisen,
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keine Wahrscheinlichkeit, geschweige denn ein zwingender

Grund vor,

’ \7110
Lieder aus unregelmiissig gebauten Versen.

Padas, deren Umfang und Bau von den im Allgemeinen
geltenden Normen abweicht, finden sich in einigen Liedern
des Rigveda in solcher Haufigkeit und zum Theil wenigstens
so entschieden geschiitzt gegen textkritische Beanstandung,
dass fiir derartige Stellen die Annahme einer nicht auf blosser
Nachlissigkeit, sondern auf Absicht beruhenden freieren Be-
handlung des Metrums unabweisbar wird. Schon in alter
Zeit ist diese Erscheinung Dbeobachtet worden; so werden im
Kaushitaka (VIII, 5) die Verse I, 120, 1-9 hinsichtlich ihres
Metrums als »ziellos« (akQdhricyah) bezeichnet, und der
Ausdruck, welchen das Aitareya (I, 21) von denselben Versen
braucht, vichandas, findet sich als Bezeichnung einer
eigenen Kategorie von Versmaassen schon in Formeln des
Yajus-Rituals 1). Von dem Apriliede der Feuerschichtung
sagt die Taitt. Samhita (V, 1, 8, 4), die Verse seien apari-
mitachandasah, 0natiriktdh; das Versmaass heisse »das
Ilaarige« (lomasam) ?).

In erster Linie sind es die beiden Stiktas I, 120 (Vers
1—9) und X, 105, welche den hier zu erdrternden freieren
metrischen Typus vertreten. Neben ihnen erscheint es zweck-
miissig, in diese Untersuchung auch das eben erwiihnte, den
Yajurveden eigenthiimliche Aprilied des Agni-Rituals hinein-

1) Z. B. Taitt. Samh. V, 2, 11, 1: sachandd y& ca vichandah.
3) Vergl. auch Maitr. Samh. 1II, 4, 6; Indische Studien VIII, 108 Anm.
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zuziehen (Taitt. Samh. 1V, 1, 8, 1-3; Maitr. Samh. IT, 12, ¢;
V4j. Samh. XXVII, 11—22): denn wihrend jene beiden Rig-
hymnen, offenbar chen unter dem KEinfluss ihrer unausge-
prigten metrischen  Gestalt, voll von Verderbnissen und
Dunkelheiten sind, bietet das Yajuslied, in mechreren Pf\rallel-
recensionen iiberliefert 1) und durch die typischen Characteristica
der Aprihymnen geschiitzt, der Untersuchung cinen wesent-
lich festeren Boden.

Dass die Stiktas in der That aus Versen bestehen und
nicht aus Prosa, leidet keinen Zweifel. Die Zerlegung in
einzelne Ricas liegt nicht bloss in dem Aprihymuus — wo dic
rituelle Natur des Textes dieselbe mit sich bringt — sondern
ebenso in den beiden andern Liedern deutlich am Tage.
Innerhalb der Verse grenzen sich Padas ab. Vicle unter
diesen PAdas zeigen dic bekannten, reguliren Typen; und
wenn sich mit ihnen andre von jenen Typen abweichende
verbinden, so lassen sich doch auch in diesen Abweichungen
sowie in der Gruppirung solcher Piadas neben den regu-
liren, gewissc Normen nicht verkennen, Ansitze zu einer
wenn auch unvollkommenen Regelmiissigkeit, welche es
unmoglich machen, diese Verse einfach als formlos zu be-
zeichnen,

Gehen wir, um dies im Einzelnen zu veranschaulichen,
von dem, wie bemerkt, am besten iberlieferten Aprihymnus
aus. Es ldsst sich fir ihn die Regel aufstellen, dass jeder
Vers drei Padas hat: der erste und mit wenigen Ausnahmen
auch der letzte Pada ist stets Trishtubh; der zweite ist es

nie, sondern hat meistens eine von den gewdhnlichen metrischen

1) Unter densclben stehen sich Taitt. Samh. (T) und V4j. Samh. (V) sehr
nahe und geben offenbar den vorzuziehenden Text; weiter ab weicht Maitr.
Samh. (M.).
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Bildungen abweichende Form ). Einigemale ist er fiinf-
sylbig: so Vers 7 ushisénakti; 10 tvashtd suviram (suvi-
ryam?); 11 tmand deveshu; 12 indriya havyam?2). Man

Virajreihe und jener fiinfsylbigen Padas, welche in den
Sakvari-Versen auftreten (wie evi hi sakrah etc.), wiederzu-
finden haben. Siebensylbig3) sind folgende PAdas: Vers 2
devo dcveshu devah, 6 vratd dadante’ agneh*). Neun-
sylbig die folgenden: Vers1: tirdhva sukrd socimshi agneh,
8 agner jihvim abhi grinitam, 9 idd sarasvati bhiratl. Man
sieht, dass dies Pidas von vorherrschend jambischem Ton-
fall sind; ihre Sylbenzahl ist ungerade, so dass der Ausgang
in der Regel den fallenden Rhythmus hat, wic der Ausgang
des mit ihnen verbundenen Trishtubh-Metrums. Gerade

Sylbenzahl (6 resp. 8) haben die zweiten Padas nur in den

1) In den Versen 2-5 hat M eine von den beiden Paralleltexten abweichende
Vertheilung der Pidas auf die Ricas, welche mit dieser Regel nicht im Einklang
stehen wiirde. Dic Fassung von M ist aber aus mehreren Griinden unacceptabel.
Bei Gott Nardsamsa (Vers 3) ist so gut wic bei Tanlinapat (2) ein Hinweis auf
das fir diese beiden Gotter characteristische madhu zu erwarten (vergl. Rv. I,
13, 2. 35 142, 2. 8): also gehdrt der Pida mathvd yajiam ete. zum dritten
(so TV), nicht zum zweiten (M) Verse. Der vierte Vers hat in M iiberhaupt
keine Construction; der in M priidicatslose Satz idano vahnir namasi gehort un-
zweifelha/t mit dem vorhergehenden achfyam eti savasia ghritena zusammen, und
dieser letztere Satz mit seinem achi ... eti liefert zu dem sonst unverstindlichen
agnim sruco adhvareshu prayatsu die offenbar erforderte Erginzung (vergl. Rv. V,
21, 2; VUI, 60, 2): mithin liegt auch die Abgrenzung von 3.4 in TV, npicht
aber in M richtig vor. In Vers 5 scheint der Redactor von M die offenbar in
suprayasah (?) liegende Hindeutung auf das Barhis (vergl. Bohtl. Roth s. v. su-
prayd) nicht als geniigend empfunden und deshalb eine Hinzufiigung gemacht
zu haben; doch ist hier bei dem verderbten Zustand des Textes das Urtheil
unsicher.

3) Hierher gehdrt wohl auch der dritte Pidda von Vers 9, der ausnahms-
weise nicht Trishtubh ist: mahi grinani.

3) Vergl. oben 8. 85 fg.

4) Hierher ein dritter Pida, Vers 8: krinutam nah suishtim.
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Versen 3 —-5: narisamso agne, iddno vahnir namasi, sa im
mandrd suprayasah (?). ‘

Mit der hier gewonnenen Anschauung von diesem Typus
der aus zwei Trishtubh-Pidas und cinem dazwischen stehenden
siebensylbigen (neunsylbigen u. s. w.) Pada gebildeten Verse
treten wir nun an die Untersuchung vom Rigveda X, 105
heran. Bei allen Zweifeln, zu welchen der dunkle und viel-
fach hoffnungslos verderbte Text im Einzelnen Anlass giebt,
stellt sich doch mit vollkommener Deutlichkeit als der
herrschende metrische Typus eben der vorher von uns be-
schriebene heraus: zwischen zwei Trishtubhreihen steht ein
andrer, in diesem Liede iiberwiegend siebensylbiger Pada,
in der Regel von der Gestalt =-=_._Z1), Man erkennt die
Trishtubhform leicht in den ersten Padas von Vers 1. 2. 3 2).
4. 10. 11, (dazu Vers 7, wo Jagati statt der Trishtubh); ebenso
in den dritten Padas von Vers 2. 4. 5. 7. 8. 9. 11. Der
siebensylbige zweite Pada liegt, je nach dem Zustand des
Textes, mit grosserer oder geringerer Sicherheit vor in Vers
1. 2. 4. 5.7.9.10. 11. So stellt beispielsweise Vers 2 die
normale Verbindung der drei Pidas dar:

hari yasya || suyuja vivrata veh

arvanta anu sepa

ubhi raji na || kesind patir dan.
Abweichungen von dicser Form, die auch bei besserer

Textbeschaffenheit wohl nur zum Theil verschwinden wiirden,

1) Auf die Form des Verses von drei Pidas reducirt sich auch Vers 11 mit
seinen b Pidas leicht: der zweite und dunn cbenso der dritte PAda des Normal-
schemas sind je zweimal gesetzt, so dass der Text mit unbedeutender Variation
wiederholt ist.

2) Die Vergleichung der in ihrer A/usdrucksweise parallel laufenden Verse 3
und 4 fabrt in 3 auf die Vermuthung apdyor (d. h. apa ayor) fur apa yor:
ohne sie (dic beiden hari) ist Indra schwach; mit ihmen wird er gepriesen.
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finden sich bei einem Drittel simmtlicher Padas. Mehrfach
erscheinen (einmal auch im zweiten Pida des Verses) Tri-
shtubhreihen mit drei statt vier Sylben vor der Ciisur (vergl.
oben 8. 79), wie Vers 6°: ribhur?) na || kratubhir matarisva
(so no¢h 3% 5 wohl auch 6+). Neunsylbige Padas, meist aus-_
gehend auf den fallenden Rhythmus des Trishtubh-Schlusses,
finden sich 1¢, 5%, 8%, 10° (z. B. adhi yas tasthau kesavanti).
Endlich erscheinen achtsylbige Padas 6" 8" (dieser Pada
allenfalls auch siebensylbig), 9%

Das Lied I, 120 (Vers 1—9), zu welchem wir uns jetzt
wenden, hat mit den beiden eben besprochenen den Vers-
umfang von drei Padas und weiter die als Regel auftretende
Verbindung von zwei Trishtubhreihen?) mit einer anomalen
Reihe gemein. Aber die Ordnoung der drei Padas ist eine
andre; die anomale Reihe hat ihre regelmiissige Stelle am
Schluss des Verses. Sie ist bald siebensylbig (Vers 2. 5.
6. 8), bald neunsylbig (Vers 1. 3), und hat im Ausgang den
fallenden Trishtubh-Rhythmus (akshi subhas pati dan, stana-
bhujo’ asigvih, kathid vidhati apracetah etc.). In Vers 4¢ er-
scheint mit gleichem Ausgang eine dreizehnsylbige Reihe
(patam ca sahyaso yuvam ca rabhyaso nah). Neunsylbige
Pidas haben die erste Stelle in Vers 3 und wie es scheint
auch in Vers 1 eingenommen, sicbensylbige die zweite Stelle
in Vers 1 und 2. Der schwierige Vers 7 besteht aus vier
zum Theil dunklen Pidas; im dritten konnte der in diesen
Liedern hiufige neunsylbige Typus vorliegen (ti no vasli
sugopd sydtam 3). Vers 9 endlich ist aus drei Trishtabh-

1) Doch jst an sich, wie in einem spiiteren Abschnitt ausgefithrt werden
wird, zweisylbige Messung des ri-Vocals denkbar.

?) Als Trishtubhreihe mit der oben 8. 67 besprochenen Anomalie betrachte
ich Vers 3%; auch 6 scheint mir ein im Ausgang verderbter Trishtubh-Pida zu sein.

3) Oder Trishtubh mit zweisylbiger Messung des & von sugopi und der
Lesung sidtam?
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reihen zusammengesetzt, von welchen die dritte mit unbe-
deutender Variation eine Wiederholung der zweiten ist und
so den Schluss des Liedes markirt.

Es bleiben freiere metrische Bildungen, welche an den
Eigenthiimlichkeiten der hier erérterten drei Stktag nicht
theilnehmen, noch an zwei Stellen iibrig: in dem Trica VIII,
46, 14-16 und in dem Refrain der Zauberspriiche I, 191, 10-13.
Es scheint, dass jeder Vers jenes Trica auf ein oder mehrere
iiber das Metrum hinausreichende, exclamationsartige Worte
ausgeht, wie solche in den Saman-Gesangbiichern hiufig am
Ende der Verse erscheinen: Vers 14 yathd, 15 nlinam atha,
16 nlinam aty atha oder vielleicht, wenn man dem voran-
gehenden dunklen kripayato einen regelrechten Jagati-Ausgang
abzugewinnen versuchen darf, yato ntinam aty atha, wo dann
etwa kripa (?) als Schluss des vorangehenden Pida iibrig
bleibt. Sehen wir von diesen Anhingseln an die drei Verse
ab, so scheinen dieselben in ihrem Haupttheil folgende Ge-
stalt zu zeigen: 14: Gayatri-Pada, finfsylbiges Glied 1),
Gayatri-Pada, Jagati-Pada. - 15. 16: je zwei Jagati-Padas.

Der Refrain, welcher 1, 191 hinter Vers 10. 11 und mit
gewissen Verinderungen auch hinter Vers 12 und 13 erscheint,
zeigt die regcllose Aufeinanderfolge von siebensylbigen und
sechssylbigen Padas. So Vers 10=11:

(7) so cin nu na marati
(6) no vayam marima
(7) é4re’ asya yojanam
(6) harishthd madhu tva
(6) madhuld cakara.

1) madeshu giya; sieche Aehnliches oben 8. 157. Dass so abzutheilen und
nicht etwa abhi vo viram andhaso madeshu als Trishtubh zu messen ist, wird
durch die Wortvertheilung in der Siiman-Gestalt des Verses bestiitigt.
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Darf bei diesen sechssylbigen Padas an die im Tonfall
durchaus #hnlichen sechssylbigen Reihen des bekannten im

Nidanastitra citirten Verses der Paicilas 1) erinnert werden?

Schliesslich mége bhier noch die Rede sein von dem
alleinstehenden Versfragment X, 20, 1 bhadram no’ api vataya.
manah 2). Man sieht leicht, dass die Worte eine Entlehnung
aus einem der folgenden Lieder sind, X, 25, 1:

bhadram no’ api vataya
mano daksham uta kratum 3).

So ist es klar, dass bei jenem Kragment von einem
Metrum, ausser insofern das Metrum der zu Grunde liegenden
Stelle gemeint ist, nicht die Rede sein kann. Wie kommt
aber jener Verstriimmer an den Ort, wo wir ihn finden?
Die Stelle steht am Anfang der Vimada-Lieder, eines Ab-
schnittes, welchen in die Augen fallende Characteristica als
eine fiir sich stehende Samwlung kennzeichnen. Es ist viel-
leicht nicht zufillig, dass diese Sammlung — nach jenem an
der Spitze stehenden Fragment bhadram no etc. — mit eben
den Worten anfingt wie der ganze Rigveda: agnim ile. Nun
war es in der Brahmapa- und Siitrazeit eine verbreitete Sitte,
den Vortrag gewisser Textstiicke mit einem Gebet um richtiges
Sprechen und Héren und mit Segensspriichen ihnlichen In-
halts zu erdffuen; derartige Formeln finden sich nicht selten
den betreffenden Texten vorangestellt, als ob sie zu ihnen
gehorten. So lesen wir vor Ait. Arany. I, Taitt. Ar. I etc.

1) Indische Studien VIII, 90.

2) Dies ist bekanntlich nach Yaska die einzige ekapadi im Rigveda
(Pritig. 993).

3) Bollensen (ZDMG. XXXV, 452) sieht hier das Versehen eines Ab-
schreibers, der am Anfang von X, 20 einige Blitter ilberschlagen und auf X,
25, 1 vorgegriffen hat: eine aus naheliegenden principiellen Grilnden unzuléssige
Auffassung.

Oldenberg, Rigveda I. 1t
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den Vers sivAd nah santama bhava sumridiki sarasvati etc.;
ebenso den Vers bhadram karnebhih srinuyama devah (Rv. I,
89, 8), und Aehnliches mehr. Diese Parallelen scheinen mir
iiber die Bedeutung unsres Versfragments kaum einen Zweifel
tibrig zu lassen: es war ein Gebet, aus einer der Vimada-
Hymnen entnommen, in welchem der Recitirer, der an diesen
Abschnitt heranging, die Gottheit um den rechten Sinn fiir

sein Beginnen anrief 1).

1) Man beachte auch, dass das so wic es jetst dasteht zehnversige Lied
X, 20 von der Vargatheilung nicht der sonst geltenden Regel entsprechend in
b + 5, sondern in 6 - 4 Verse zerlegt wird: ein sicherer Beweis, dass die An-
orduner der Vargas den ersten »Vers« nicht mitrechneten. Derselbe ist bekanntlich

auch im Padapitha nicht zerlegt.



Anhang.

Vocale mit zweisylbiger Geltung.

In unsrer obigen Erérterung der hinter der normalen
Sylbenzahl zuriickbleibenden Verszeilen (8. 35 fg.) haben wir
eine Erscheinung nicht beriicksichtigt, welche nach der Auf-
fassung mehrerer Forscher jenem Typus der metrischen
Anomalie zugehéren wiirde: das Fehlen ciner vom Metrum
geforderten Sylbe, das besonders bei den Genetiven Pluralis
auf -dm, daneben aber auch bei einer Reihe andrer Formen
und Worte (wie akshir, panti, sreshtha ctc.) in vielfacher
Wiederkehr sich beobachten lisst.

Liegen in jenen Fillen Verdunklungen der vom Dichter
gebrauchten Wortformen seitens der Ueberlieferung vor, oder
ist die Erklirung der Erscheinung auf dem Boden der Metrik
zu suchen? Ist also z. B. ein Pada wie der folgende

rijantam adhvarinim
so zu lesen, wie wir ihn hier, der Tradition folgend, ge-
schrieben haben, und ist er etwa mit Hiilfe eines Begriffes
wie der Katalexis metrisch zu erkliren, oder hat man zu lesen
rijantam adhvaranaam —
wobei seine metrische Gestalt genau der Norm entsprechen
wiirde ?
Zur Entscheidung dieser Frage haben wir zunichst den

Thatbestand im Einzelnen klar zu legen. Wir niissen ciner-
1
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seits zeigen, in wie weit die in Rede stehende Erscheinung
an bestimmte Stellen der metrischen Schemata gebunden ist,
andrerseits, bei welchen Worten und Formen sie sich zeigt.

Beschrinken wir uns zunichst auf den hiufigsten und
in seinen cinzelnen Erscheinungen am wenigsten zweifelhaften
Fall, den des Gen. plur. auf -@m '), so finden wir zunichst
innerhalb der achtsylbigen (Giyatri-) Verszeile?2) jene Sylbe,
als das Aequivalent von zwei Sylben auftretend, in einer Reihe
verschiedener Stellungen. Am héufigsten nimmt das -dm die
Stellen 7 und 8 des Schemas ein. So z. B. allein in VIII, 39:

2. tanishu samsam eshim

4. Qrjahutir vastindm
5. sa hotd sasvatinam
6. agnir jatd devianam

agnir veda martanim (vergl. oben S. 40).

Nichstdem folgen zahlreiche Fille, in welchen die be-
treffende Sylbe die fiinfte und sechste Stelle der Gayatrireihe
einnimmt, z. B.:

VIII, 40, 2 savishtham nrindm naram
46,22 dasa syavinim gata
53, 3 A no vigveshim rasam.

Aber auch in der ersten Hilfte des Gayatri-Pada lisst
sich die betreffende Erscheinung, obgleich erheblich seltener,
beobachten. So -bei den Sylben 3 und 4:

VIII, 25,23  haripdm nitosana
31, 15fg. devindm ya’ in manah
41, 2  pitrinAm ca manmabhih.

1) Dass die mit dem Nasal, dem Zischlaut (in der Pronominalflexion), oder
mit blossem -dm gebildeten Genetive in gleicher Weise in Betracht kommen,
hat schon Kuhn Beitr. IV, 180 gezeigt.

2) Selbstverstindlich ist es gleichgultiﬁ, ob die Combination, in- welcher
diese Verszeile steht, die der Gayatri, der Anushtubh, des Pragiitha u. s. w. ist.
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Endlich auch vereinzelt bei den Sylben 2 und 3:
VIII, 20, 14 teshdm hi dhunindm.

Also in der zweiten Hiilfte des Pada, welche mit ver-
hiltnissmiissiger Bestimmtheit jambischen Rhythmus verlangt,
findetssich jene fiir zwei geltende Sylbe -@m iiberall da, wo
sie auf die Stelle eines Jambus fiillt. In der ersten Pada--
hilfte mit ihrer grosseren, jedoch nicht vollstindigen Los-
l6sung vom jambischen Rhythmus findet sie sich wenigstens
iiberwiegend in analoger Position. Ausgeschlossen dagegen
ist sie, ausser von den Sylben 1.2, wo an und fiir sich ihr
Erscheinen unméglich ist, von den Sylbenpaaren, bei welchen

die zweite eine Kiirze ist, also 4. 5 und 6. 7.

Wenden wir uns jetzt zu den Versmaassen Trishtubh
und Jagati, so treten uns genau analoge Erscheinungen ent-
gegen. Wir finden jenes -dm zunichst recht hiufig so, dass
cs die zweite und dritte Stelle pach der Cisur ausfiillt, also
wieder einen Complex, der in seiner reguliren metrischen
Gestalt mit einer Kiirze anfingt. So besonders oft bei zwei-
sylbigen Genetiven wie apam (vergl. Grassmann s. v.; lLan-
man 484), purim, girim, welche einem Anapist dquivalent
gerechnet werden: dies ist eben dic einzige Stelle, an
welcher die vedischen Versmaasse gern einen Anapiist er-
tragen. Z. B.

I, 61,12 ishyann arpamsi || apAm caradhyai
1,122, 3 mamattu vato || apam vrishanvin
V1, 24, 1 dyuksho raja || giraim akshitotih.

Ebenso fiigen sich dreisylbige Genetivformen wie marutam
in der Art in den Vers, dass das -dm die dritte und vierte
Stelle nach der Cisur einnimmt: dann némlich, wenn dic
Cisur hinter der vierten Sylbe des Pada steht, jene beiden
Sylben also im reguliren Schema die Messung = - haben. Z. B.
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V, 56, 1 viso’ adya || marutdm ava hvaye
VI, 48,12 ya mrilike || marutdm turinam
VIII, 20, 3 sushmam ugram || marutdm simivatim.
Sodann im Ausgang der Jagati an Stelle eines Jambus
(also an viert- und drittletzter Stelle,Aoder an vorletztar und
letzter 1)); ferner vor der Cisur der Jagati resp. Trishtubh
insonderheit in der dritten und vierten Sylbe, also wieder
an einem Orte, wo die metrische Neigung den Jambus be-
vorzugt. Wenn ich Belege fiir das Erscheinen jenes -dm an
dritt- und vorletzter Stelle der Trishtubh (¢-) nicht zu geben
weiss, wird dies einfach darauf beruhen dass dann der Pada
mit einem einsylbigen Wort hinter dem Gen. plur. schliessen
miisste. Ich fithre nun einige Beispiele fiir die erwihnten
Fille an:
VII, 35,13 sam no’ apam || napat perur astu?)
56, 2¢ jananim || yo’ asuro vidharta
VIII, 70, 12 dhanandm na || sam gribhdya asmayub
71, 13 agnir isham || sakhie daditu nah
60, o pahi girbhis || tisribhir frjam pate
VII, 32, 5 sravac chrutkarna’ || fyate vasfnidm
das. 7 bhava varitham || maghavan maghonam.
Dass in der fiinfsylbigen Virj-Zeile (2-o-2) die hier
besprochene Verwendung des genetivischen -@m keine hiufige
sein kann, lisst sich nach dem bisher Gesagten erwarten;
jene Sylbe miisste, um das Aequivalent eines Jambus zu
bilden, die dritt- und vorletzte Stelle der Reihe einnehmen,
diese also mit einem einsylbigen Wort hinter einem Gen. plur.

schliessen. Sieht man z. B. die Viraj-Hlymnen der Parasara-

) Die Fille des -dm am Schluss der Jagati sind insofern Zweifeln unter
worfen, als bekanntlich Jagatireihen hiufig durch Trishtubhreiben vertreten werden.
/

7) Oder ist es hier das @ von napit, welches zweisylbige Geltung hat?
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Sammlung (I, 65—70) durch, so findet man in der That
unter so zahlreichen Genetivformen, dass man nach den sonst
vorliegenden Verhiltnissen eine Anzahl von Fillen des zwei-
sylbigen -@m zu erwarten berechtigt wiire, nur die eine Stelle
67, 10 cittir apAm. Zieht man es nicht vor, hier etwa nach
70,3 ('garbho yo’ apam) zu schreiben cittir yo’ apAm — welche
Aenderung doch ein immerhin bedenklicher Ausweg ist ——,.
so wiirde hier in der That das -dm auf zwei Sylben des
metrischen Schemas von der Gestalt - treffen. Es liegt am
Tage, dass ein vereinzelter derartiger Fall 1) um so viel
weniger eine hinreichende Instanz gegen das bisher in Bezug
auf die metrische Stellung des -@m gefundene Resultat bilden
kann, als auch sonst das ausnahmsweise Auftreten der Kiirze

an der vorletzten Stelle der Virdjreihe nicht ganz selten ist.

Ehe wir von den bisher besprochenen Genetivformen
zur Erorterung andrer Fille fortschreiten, fassen wir das ge-
wonnene Resultat dahin zusammen, dass die verschiedensten
Stellen der verschiedensten Versmaasse?) das genetivische
-dm in der Geltung zweier Sylben, von denen die erste cine
Kiirze ist, aufweisen. Wir haben uns oben (8. 35) dahin aus-
gesprochen, dass das gelegentliche Auftreten »katalektischer«
oder an andern Stellen als am Schluss defecter Padas im
Rigveda zuzugeben ist: aber es scheint klar, dass hier eine
Erscheinung vorliegt, die mit jener nichts gemein hat, als das
zufillige, dusserliche Zusammentreften, dass ndmlich hier wie

1) Kubn's beide Fille der Messung __ (Beitr. [V, 180 am Ende), IV, 1, 19
und X, 88, 6 sind giinzlich zweifelhaft.

2) Kinigemale (z. B. V, 24) erscheinen hinter Gayatri- Reihen klcine sclb-
stindige Versfisse von der Gestalt _ _ Y (vben S. 112). Es ist offenbar nur
ein bei der grossen Seltenheit dieser Fiisse sehr begreiflicher Zufall, dass in
denselben, wenn ich nicht irre, das zweisylbige -dm nirgends vorkommt. Andre
jener zweisylbig zu messenden Vocalléngen erscheinen in der That auch in jenen
Fussen: rayim dah V, 24, 2; samasmat das. Vers 3.
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dort der Text in seiner iiberlieferten Gestalt jedesmal eine
Sylbe zu wenig hat. Die ausscrordentliche Haufigkeit der
hier in Rede stehenden Erscheinung, ihr Gebuundensein an
gewisse Worte oder Wortclemente mit langem Vocal wie vor
Allem an die Genetive auf -dm, ihr Nichtgebundensein an
irgend eine bestimmte Stelle des Metrums 1) 16st sie auf das
sichtbarste von der Erscheinung der Katalexis ab. Vielmehr
muss es sich offenbar um cine bestimmte Eigenschaft eben
jener betreffenden langen Vocale handeln: entweder muss in
denselben geradezu ein von der Tradition verdunkelter zwei-
sylbiger Complex stecken, oder die vedischen Dichter miissen
diesen im Unterschied von andern langen Vocalen die
Fihigkeit beigelegt haben, zwei Sylben des Schemas auszu-
filllen: was offenbar auf cinen Gegensatz von Ueberlingen
und einfachen Lingen hinfithren wiirde. Wir werden spiter
auf diesc Frage zuriickzukommen haben und bemerken hier
nur noch, dass uns als der unzulissigste Weg von allen der
crscheint, den Lbanman in seiner Darstellung der Nominal-
flexion gegangen ist, einen Theil der betreffenden Fille von
der Beurtheilung der iibrigen, in der That absolut gleich-
artigen abzuldosen: dann nimlich, wenn jenes -@m am Ende
cines Gayatri- oder Jagati-Pada steht, von cinem »katalektischen
Pada« zu sprechen, dagegen bei andrer metrischer Stellung
des -dm seine Auflosung in -aam zuzulassen. Die Thatsache,
dass es sich im einen wie im andern Falle um eine zuniichst
an das -dm, sodann an ecinen bestimmten Kreis andrer Sylben
gekniipfte Erscheinung handelt, ldsst keinen Zweifel dariiber,
dass am Ende der Gayatri oder Jagatl diese Erscheinung in
derselben Weise erklirt werden muss, wie an allen iibrigen
Stellen der Versmaasse.

) Wird man annehmen wollen, dass auch die in der vorigen Note be-
sprochene viersylbige Verszeile eine »katalektische« Form o — ~ besitzt?
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Wir haben bisher gefunden, dass von den beiden Vo-
calen, in welche das ¢ der Endung -dm sich zerlegt oder
deren Stelle es in welcher Weise auch immer einnimmt, der
erste einc Kiirze ist!): wir untersuchen jetzt die Quantitiit
des zweiten Vocals. Dadurch dass das -dm iiberaus hiufig
am Versende steht oder cinen Consonanten hinter sich hat,
welcher die Sylbe positionslang macht, ist die Entscheidung
diescr Frage erschwert; ich glaube trotzdem, dass eine voll-
stiindige - Statistik der in Betracht kommenden Fille ein
ziemlich sicheres Urtheil ermdglicht.  Finden wir, dass, wenn
das Metrum an der dem zweiten jener beiden Vocale ent-
sprechenden Stelle eine Linge fordert, stets oder in einer
unverhéltnissmiissig {iberwiegenden Zahl von Fiillen ein Con-
sonant folgt, so diirfen wir schliessen, dass die Positionslinge
ein Bediirfniss, der Vocal selbst also kurz ist. Die fiir diesc
Untersuchung in Betracht kommenden Fille zeigen uns den
fraglichen Vocal theils an der viertletzten Stelle der Trishtubh
oder, was auf dasselbe herauskommt, an der fiinftletzten der
Jagati, theils — ziemlich hiufig — an der drittletzten der
Gayatri, ganz vereinzelt an der vorletzten der Trishtubh resp.
drittletzten der Jagatl. Ich finde nun, dass im Rigveda an
86 Stellen der bezeichneten Art auf das -@m cin Consonant
folgt, welchen Stellen nur folgende Ausnahmen gegeniiber
stehen: ‘eshim I, 134, 6; narim I, 167, 10; marutam V, 56, 1;
patham VII, 73, 3 2); somanam VIII, 93, 33; dazu als zweifel-
haft wegen des speciellen metrischen Characters des be-
treffenden Stikta apim X, 46, 1; damam 7; endlich martanam
I, 63, 5, wenn dort nicht martiAndm zu schreiben ist.

1) Uebrigens ist dies auf Grund der Regel vocalis ante vocalem schon
an gich zu erwarten.

3) Die Stelle ist vermuthlich verderbt. Vergl. Gaedicke Accusativ S. 183.
Sollte pathiAim zu lesen sein?
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Mir scheint klar, dass wir auf Grund dieser Materialien
die Kiirze des zweiten der in dem -dm enthaltenen Vocale
behaupten diirfen. Die Fille, welche auf die Linge desselben
hinfithren wiirden, sind zunéchst an sich unverhiltnissmissig
selten 1); sodann ist zu beachten, dass dic viertletzte Stelle
der Trishtubh und die entsprechende der Jagati, um welche
es sich in der Mehrzahl jener Fille handelt, gerade am
Wortschluss vergleichsweise hiufig eine Kiirze statt der die
Regel bildenden Linge gestattet (8. 59 fg.).

Der Nachweis, dass die Endung -dm keineswegs schlecht-
hin zwei Sylben vertreten kann, sondern dass ihr 4 die

Geltung von zwei Kiirzen hat, und dass, damit jene Endung

1) Was hier verhiiltnissmiissig und was unverhdltnissmiissig ist, mogen die
folgenden Bemerkungen zeigen. Man nehme an, das -dm sei nicht, wie wir
meinen, einem -cam, sondern einem -adm gleichwerthig. Nun zihle man inner-
halb irgend eines vedischen Abschnitts die Fille, in welchen eine Géyatrireihe
an drittletzter Stelle (wo allein regelmiissig eine Léinge gefordert ist) eine wort-
schliessende Sylbe zeigt, die mit jenem in dem -adm enthaltenen -d@m unter gleichen
Bedingungen eteht, und beachte, wie oft aut dieselbe ein Consonant, wie oft ein
Vocal folgt. Unter gleichen Bedingungen aber mit jener Sylbe steht nur ecine
Sylbe mit langem Vocal und schliessendem Consonanten: hidtte sie einen kurzen
Vocal, so wiirde um des Metrums willen die Neizang zu consonantischem An-
fang des folgenden Worts obwalten; schldsse sie vocalisch, so witrde auch dieser
Umstand bei der herrschenden Abneigung gegen Hiatus und bei der verkiirzenden
Wirkung eines folgenden Vocals auf den vorangehenden Vocal zur Bevorzugung eines
consonantisch anlautenden Wortes an der niichsten Stelle fithren. Nur ein Wort-
schluss auf «i, aw und Pragrihya-Vocale wire, als von den bezeichneten Be-
denken frei, bei der Zihlung noch mit zu beriicksichtigen. Bei einer nach den
bezeichneten Gesichtspuncten vorgenommenen Untersuchung der langen Gayatri-
Abschnitte IX, 61-67 habe ich nun gefunden: auf Sylben der beschriebenen Art
tfolgt consonantischer Wortanfang 2 mal, vocalischer 21 mal, ausserdem liegt
einmal eben der zur Eriérterung stehende Fall mit dem Gen. plur. vor (64, 10:
priyah kavindmn mati). Bei einer dhnlichen Zdhlung, die sich auf die viertletzte
Sylbe von Trishtubh-Stollen richtete, fand ich in VII, 1-3 neben 6maligem vo-
calischen Wortanfang nur t'mnhmligén consonantischen (darunter 3 mal hinter
cinem Pragrihya-Vocal). Auch ohne dass derartige Zahlungen weiter ausgedehnt
wiirden, wird man leicht sehen, dass das oben festgestellte etwa 17fache Ueber-
wiegen des consonantischen Wortanfangs hir)ter dem zweisylbig gebrauchten -dm
kein Zufall sein kaunn.
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cinen Jambus ausmache, Position hinzukommen muss, wird
dazu beitragen, unsre Ueberzeugung davon zu befestigen, dass
der Erklirungsgrund der in Rede stehenden zweisylbigen
Messungen nicht in einer metrischen Synkope, sondern in
der eigenartigen sprachlichen Natur der betreffenden Sylben,
oder doch wenigstens — was aber vielleicht eine minder wahr-
scheinliche Annahme ist — in einer durch die conventionelle
Kunstiibung der vedischen Recitation ihnen beigelegten eigen-
artigen Qualitidt zu suchen ist.

Man muss nun die Frage aufwerfen, wie weit sich das
eben gefundene Resultat verallzemeinern lisst: sind, wie
das ¢ der Endung -dm, so auch andre jener zweisylbig
geltenden Vocale als zwei Kiirzen und nur im Fall der
Position als Jambus zu messen?

Die Untersuchung hieritber wird dadurch wesentlich er-
schwert, dass dic vedischen Versmaasse nirgends zwei Kiirzen
hinter einander verlangen; in den prosodisch verhiltniss-
missig scharf bestimmten Ausgingen der Gayatri, Trishtubh
und Jagati finden wir stets die Abwechslung von Kiirzen
und Lingen, und nur die Stelle unmittelbar hinter der Cisur
von Trishtubh und Jagati liebt die Aufeinanderfolge zweier
Kiirzen, ohne dieselbe auch nur entfernt zur Regel zu er-
heben. Es empfiehlt sich nun, zweisylbig gemessene Vocale
vor einfacher Consonanz, wie in der ersten Sylbe von vatah,
bhasa, strah, der Untersuchung zu unterwerfen. Die be-
treffenden Worte haben meist in verschiedenen ihrer hiufig
gebrauchten Casus eine Gestalt, die sich bei trochiischer
oder jammbischer Messung des zweisylbigen Vocals sehr be-
quem fiir den Ausgang von Gayatri, Trishtubh oder Jagati
cignen wiirde; finden sie sich nicht an diesen Stellen, und
zeigen sie dafiir eine bemerkliche Vorliebe fiir die Stelle

unmittelbar hinter der Trishtubh-Ciisur, so werden wir auf
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die pyrrhichische Messung des Vocals zu schliessen be-
rechtigt sein.
Man betrachte nun folgende Reihen von Stellen 1):

dasa?): 1,104, 2; 11, 20,6.7; V, 33, 45 VI, 26, 5; X, 23, 2;
49, 6. 7: an allen acht Stellen 3) haben wir dies Wort ¢in den
Formen dasam, dasth, disasya) unmittelbar hinter der Ciisur,
also an der einzigen Stelle der vedischen Metra, die den
Pyrrhichius entschieden bevorzugt. In Daivodasah VI1II,
103, 2 ist die Messung des ersten im  enthaltenen Vocals

nicht bestimmbar; der zweite ist kurz.

Sudas, dasvant: 1, 63, 7; VII, 32, 10. Von diesen
Stellen spricht die erste fiir die Kiirze des crsten, dic zweite
fiir dic des zwciten Elements des 4. Fiir die des ersten
treten auch zwei Stellen ein, welche die Form sudastariya
enthalten und wegen der Position selbstverstindlich iiber den
zweiten Vocal nichts lehren konnen: I, 184, 1; 185, 9. Aehn-
lich steht es mit disvant, von welchem Wort sich mehrere
Formen mit zweisylbiger Messung des ¢ in den verschiedensten
metrischen Stellungen finden 4); die Kiirze des ersten Elements

ist durchweg gesichert.

1) Ich benutze selbstverstindlich die Zusammenstellungen Grassmann’s,
die tibrigens vielfach der Berichtigung und Ergiinzung bediirfen.

2) dasa und désd zu sondern ist hier iberfliissig.

3) Neben ihnen liegen noch die metrisch nicht characteristischen Stellen VI,
20, 10; VIII, 46, 32; X, 148, 2 vor; endlich als zweifelhaft wegen der in dem
betr, Lied herrschenden eigenthiimlichen metrischen Praxis 1I, 11, 4. — VI, 25, 2
wird die Messung  _ fir das ¢ von Kuhn und Grassmann mit Unrecht an-
genommen,

4) 8. die Citate bei Grassmann. Nach Gr. wire nur einmal (II, 4, 8)
das & nicht zweisylbig zu messen; aber auch an dieser Stelle ist jene Messung
wenigstens moglich. So kann ich mich auch nicht entschliessen, mit Joh.
Schmidt (Vocalismus II, 264) fur IV, 2, 7 nach einer Auffassung zu greifen,
welche jenes & einsylbig liesse. !
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vata: 1,174, 5; 180, 6; 186, 10; VII, 40,6; 1X, 97, 52;
X, 22,4.5; 23,4; 158,1. An allen ausser der letzten Stelle
(vitah im Eingang einer achtsylbigen Reihe) steht vatah oder
vitasya unmittelbar hinter der Ciisur.
vaja: I, 63,9; 162, 22; II, 31, 7; 1V, 37,4; VI, 13, 1;
VII, 48, 1. Die Formen vijah, vijah, vajam, vaji, véjinah
stets unmittelbar hinter der Ciisur 1).
bhéas: VI, 10, 4; VIII, 23, 1; X, 3,12): am Ende der
Gayatrl nur bhah, so dass der zweiten Kiirze des zweisylbig
zu messenden Vocals die prosodisch freie Beschaffenheit des
Versschlusses zu Gute kommt; sonst (bei bhasd) fillt stets
das ¢ auf die meist pyrrhichische Stelle unmittelbar nach der
Césur. Die erste und dritte der angefiihrten Stellen ergeben
fiir das d, wenn auch nicht sicher die Messung <o, so doch
ziemlich zuverldssig Zo; die zweite Stelle ergiebt «Z; aus der
Combination des einen und des andern Resultates schliessen
wir die Messung ..
stira, stri, stria?’).
I, 61, 3(?) suvriktibhih || sdrim vavridhadhyai
71, 9 ekah satra || sliro vasva’ ige
122,15 sylunagabhastih || stiro na adyaut
II, 11,20 avartayat || sirio na cakram
19, 3 ajanayat || shriain vidad gih
VI, 51, 2 abhi cashte || sliro’ arya’ evan
VIII, 46,2¢ mamhishthah sarir abhiit
X, 59, 5 rarandhi nah || siriasya samdrisi?).

1) IV, 8, 12 (und VI, 45, 29?) ist metrisch nicht significant.

3) VIII, 1, 28 insignificant; X, 77, b zweifelhaft.

3) Metrisch nicht significant: I, 149, 3; 1X, 111, 1. Nicht mit Recht ist
VII, 82, 3 angefithrt worden. Auch I, 180, 6 ist die zweisylbige Messung des
unwahrscheinlich.

4) Ganz #hnlich, aber ohne die zweisylbige Messung des 4, X, 37, 6.
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payu.
VII /37, 8 sada no divyah || payuh sishaktu.
2
Ye zweite /Stelle, an welcher payu mit zweisylbiger Messung
p ;{:heint, I1, 1, 7, ist metrisch nicht significant. Doch

les d ers;
.« dieser Gelegenheit darauf hingewiesen, dass auf die

ie1 be*
?;,rfnen der zugehorigen Wurzel pa sich die Fille zwei-
sylbiger Messung des d auffallend ungleichmissig vertheilen:
diese Messung findet sich nidmlich fast nur bei denjenigen
Formenn — und zwar bei diesen ziemlich hiufig — welche
hinter dem ¢ Doppelconsonanz haben 1) (panti, pantu, pantam,
pantah; ausserdem noch bei dem einsylbigen pat, das be-
greiflicherweise keine Instanz gegen unsre Beobachtung bildet);
die an sich so gebriuchlichen Formen pati, patn, pahi liefern
kaum ein sicheres Beispiel der in Rede stehenden KEr-
scheinung 2). Dies Verhiltniss kann nicht befremden, wenn
wir fiir das zweisylbige d die Messung . annehmen: dann,
und nur dann, erklirt es sich, dass panti (paanti) fiir die
vedischen Metriker bequemer verwendbar war, als pati (paati)
mit seinen drei Kiirzen, die wegen des vocalischen Ausgangs
dem Metrum einen wesentlich schwereren Widerstand leisteten,
als etwa die Kiirzen von vatah, apam, dasam (vaatah etc.).
vira, viria3).
[, 61, 14 %) sadyo bhuvad || virisya Nodhah
VI, 21, 6.8 arcamasi || vira brahmavihah
brahmanyato || vira karudhayah.

1) Siehe Grassmann s. v.

%) Nur pahi I, 129, 11. Wenig wahrscheinlich ist die zweisylbige Messung
in X, 158, 1. 2 (pétu und péhi); I, 120, 7 (pAtam) ist metrisch ganz unklar.

) Nicht durch das Metrum characterisirt: I, 61,5 (?); 1I, 4,9 (?); V,
29, 13; X, 85, 44. An der letaten Stelle ist die zweisylbige Messung des i
nicht sicher. ;

4) Unsicher wegen der eigenthiimlichen metrischen Praxis dieses Sukta.
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dag-1),

I, 61, 112) isanakrid || ddsushe dasasyan
76, 1 kena va te || manasd dasema
I1, 20, 2 tuam ino || dagusho varitd 3).

Die zweite Stelle wiirde auf trochiische Messung des ¢
von d:ip'ema hindeuten. Uebrigens steht die zweisylbige
Qualitiit des @ an dieser Stelle nicht ganz fest. Abgesehen
von der Moglichkeit, die sich hier wie an mancher andern
Stelle geltend machen liesse, dass namlich bei der Cisur
nach der vierten Sylbe der Pada weitergehen kinnte, als
hitte die Cisur nach der fiinften Sylbe gestanden — wobei
das Fehlen einer Sylbe sich ohne zweisylbige Messung eines
Vocals erkliren wiirde ) —, kann auch gefragt werden, ob
nicht die zweisylbige Messung vielmehr fiir das va anzu-
nehmen wire, wie moglicherweise I, 83, 6: arko va || slokam
dghoshate divi.

~ In jedem Fall finden wir in den unter einander sehr
verschieden gearteten Fiillen, die wir bisher betrachtet haben,
bei der wortschliessenden Sylbe -d@ne mit ihrer Abneigung
gegen trochiische Stellen der Metra und ihrer Neigung am
Versende oder vor folgendem Consonanten zu stehen, und
andrerseits bei den Anfangssylben von vata, bhisa etc. mit
ihrer Vorliebe fiir die Stellung unmittelbar hinter der Cisur —
wir finden fiir alle diese Fille tibereinstimmend das ndmliche
Resultat: der zweisylbig zu messende lange Vocal hat in
allen diesen Worten oder Wortelementen den Werth zweier

Kiirzen.

Iy Nicht characterisirt: dadisus I, 147, 1.

%) Unsicher wegen der eigenthiimlichen metrischen Praxis dieses Sikta.

3) Man berlicksichtige, wie bLequem sich dédsushe, ddsushah fur das Ende
des GAyatri- oder Jagati-Pdda geeignet haben wirde, wenn den vedischen
Dichtern die jambische Messung des ¢ zuliissig geschienen hitte.

4) Siehe oben S. 68 fyg.
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Ich sehe von weiteren Zusammenstellungen ab, die sich
iiber eine nicht geringe Reihe der in weniger hiiufiger Wieder-
kebr begegnenden Vocale zweisylbiger Messung leicht wiirden
ausdehnen lassen. Statt dessen verzeichne ich einige Fille,
in welchen das Metrum nicht mit derselben Entschieden!)eit auf
die Gleichsetzung des langen Vocals mit zwei Kiirzen hinweist.

Nom. plur. auf -isas?).

Eine Anzahl von Fillen stimmt zu dem sonst beobachteten
Verhiltniss: das erste Element des ¢ erscheint an einer Stelle,
welche die Kiirze bevorzugt; die Quantitiit des zweiten Ele-
ments bleibt unbestimmt:

' 1,127, 7 dvitd yad im || kistaso’ abhidyavah
VI, 67,10 vi yad vicam || kistiso bharante 2)
44, 3 sriye manamsi || devaso’ akran 3).
63, 7 A vam vayo’ || asviso vahishthah?).
Dazu einige Kille, in welchen es sich fragt, ob nicht die
Aenderung von marta in martia die fehlende Sylbe einbringen
miisste; martasah stebt zweimal hinter der Césur, dreimal an
einer metrisch indifferenten Stelle 5):
I, 38, 4 martisah siatana
VI, 15, 8 devasas ca || martisas ca jigrivim
VII, 4,3 yam martdsal || sietam jagribhre
25,2 abhi ye no || martiso’ amanti

VIII, 81,3 na martaso ditsantam.

1) Vergl. Kuhn, Beitr. 1V, 183. Die Belege sind nicht derart, dass die
zweisylbige Messung des & durchaus feststiinde.

2) Oder sollte in diesen Beispielen das i von kista zweisylbig zu messen sein?

3) Die Messung dieses PAda als Trishtubh ist nicht véllig sicher; man
kénnte auch an die zehnsylbige Virdj denken.

4) Der Sitz der zweisylbigen Messung kdnnte auch & oder vim sein; viel-
leicht ist auch asufiso zu lesen.

) Doch begriindet in 1, 88, 4 und VII, 4, 3 auch das Metrum einen Vorzug
der Lesung martifisah vor der zweisylbigen Messung des d&.
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Der metrischen Characteristik entbehrt ferner noch
I, 191, 3 sarasah kusarisah.
Dies ist der erste Pdda einer Anushtubh aus der spiten Zeit,
in welcher der Ausgang des ersten und dritten Pada dieses
Métru;ns sich von der alten Regel bereits gelost hatte (oben
S. 28). Sodann
VII, 97,6 tam sagmaiso’ || arushaso’ asvah,

falls hier in der That das ¢ von sagmasah aufzuldsen ist 1);
wihlt man das 4 von arushasal, wiirde das Metrum fiir das-
selbe die Messung - ergeben.

Der sicheren metrischen Characteristik entbehrt ferner noch

II, 4, 9 suvirdso’ 2) || abhimaitishihah
V,41,17 deviso | vanate martio vah.

Es bleiben, oder es blicben, wenn die metrische Praxis

eine ausnahmslos feste wiire, als wirkliche Ausnahmen iibrig:
VIII, 2, 10 tivrd’ asme sutasah (d==-.)

. X,114,10 rathasya dhérshu || yuktiso’ asthuh (d=.-).
Sodann, falls der betreffende Pada nicht statt als Jagati,
vielmehr als Trishtubh zu messen ist:
VIII, 26, 22 sutdvanto || viyum dyumna janasah (d=-.).

Fir jambische Messung des ¢ wird schwerlich V, 43, 14
angefithrt werden diirfen:

vipanyavo || rispiraso’ agman.
Hier ist es wahrscheinlich das erste ¢ von raspirisah, das
zweisylbig zu messen ist; vergl. rispinasya I, 122, 4.
Suffix -ana.
Die meisten Stellen ergeben kein prosodisches Resultat:

1) Man konnte auch ohne solche Auflésung den in sagmésah zwischen ¢
und m entwickelten Stimmton fir die Ausfullung der metrischen Liicke in An-
spruch nehmen.

%) Doch vergl. S. 174 Anm. 3.

Oldenberg, Rigveda I. 12
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I, 127,3; IV, 3, 14 1); 21, 5; VI, 15, 4; 44, 8; 63,2 (?); VIII,
1, 19; IX, 18, 7; 97, 31; X, 132, 1. Zu unsrer Regel (¢ =1 .)
passt, abgesehen von der zweifelhaften, aber in keinem Fall
entgegenstehenden Stelle I, 61, 13,
VII, 75,4+ esha sia || yujanad parakét .
X, 30,9 madacyutam || ausinam nabhojdm (?).

Der Regel, zugleich aber auch einander, widerstreiten
drei keineswegs sichere Stellen, von welchen die erste jam-
bische, die beiden folgenden trochiiische Messung des d er-
geben wiirden:

IV, 4, 1 trishvim anu | prasitim drQindnah %)
VIII, 24,30%) yat tvi prichad ijanah
101, 9%) antah pavitra’ || upari srinanah.
méatar9%).
Insignificant ist 1, 89, 4; X, 79, 3; in unsre Regel fiigt sich
X, 94, 14 krilayo na || mataram tudantah.

Derselben widerspricht
V, 7,8 sushiir asGita matd (d =-.).

plshan.
Dem vorherrschenden Verhiiltniss wiirde sich fiigen (mit

,:lzzv):

1) Es scheint, dass hier rirakshipah, nicht prindnah (vielmehr prininah)
ler Sitz der zweisylbigen Messung ist,

?) Vielleicht ist hier die zweisylbige Messung tiberhaupt entbehrlich. Fur
rGnfinah ist drupdnah zu schreiben; prasitim drup@nah zeigt eine so normale
retrische Gestalt, dass man gern vermeiden mdchte, sie durch die Annahme
weisylbiger Messung anzutasten.

3) Aus einer Dénastuti; man kann auch iat oder tud lesen.

4) Lies gripinah. Die zweisylbige Messung verschwindet, wenn wir Tri-
atubh statt Jagati annehmen, wie auch z. B. im ersten Pida von V. 10 ge-
hehen muss.

5) Keine der Stellen erwe‘ist die zweisylblige Messung des & mit Sicherheit.
11, 89, 4 kann leicht tan no mAtl geschrieben, in X, 79, 8; 94, 14 die Svara-
hakti in pra resp. krilayah zu Hilfe genommen werden.
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I, 89, 6 suasti nah || pishd visvavedah
X, 26,3 indur na phshi vrisha.
Es widerspricht (mit &t = -.)
X, 26, 4.8 asmakam deva phshan
R 4 te rathasya plishan.
stira.
I, 122, 10 visvdsu pritsu || sadam ic chfirah
(II, 11, 5 ahann ahim || sGra viriena
X, 78, 4+ jigivamso na || stird’ abhidyavah 1)].

Die erste dieser Stellen wiirde jambische Messung des @
ergeben.

maghon-.

Die Formen maghonas, maghonos erscheinen an einigen
Stellen (s. Grassmann) so, dass das Metrum an Stelle des o
zwei Sylben von der Beschaffenheit -. verlangen wiirde.
Will man nicht, was durchaus unbedenklich wire, eine
metrische Ungenauigkeit annehmen, so liegt es nahe, den
betreffenden Formen ein Thema maghivan (vergl. rinivan,
ritivan, asvivant neben asvavant etc.) zu Grunde zu legen,

von welchem maghéavanas, maghévanos abgeleitet wire. —

Es schien zweckmissig, die vorstechenden Worte und
Formen fir sich zu erdrtern; ein paar weitere durchaus
sporadische Fille, in welchen das Metrum auf jambische
oder trochiische Auffassung der betreffenden Vocale fithren
wiirde, bringen zu der beschriebenen Sachlage nichts Ncues
hinzu. Uebrigens sind die Stellen, welche jene prosodische

1) Die beiden eingeklammerten Stellen beweisen nichts wegen der eigen-
thimlichen metrischen Natur von II, 11 und X, 78 (vergl. oben S. 87.92).
Zweifelhaft ist auch I, 173, 6 yah sdro || maghavd yo ratheshthih. Statt der
zweisylbigen Messung des @i empfiehlt sich vielmehr zur Vermeidung des unbe-
liebten Verseingangs _ o - die so hiiufig erforderte Lesung iah.

12*
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Beschaffenheit aufzuweisen scheinen, so wenig zahlreich, dazu
theilweise aus metrisch verwahrloster Umgebung stammend
oder anderweitig zweifelhaft, dass man, namentlich wenn man
die im Veda iiberall so nahe liegende Moglichkeit wirklicher
Abweichungen von der metrischen Norm gebiihrend {n An-
schlag bringt, die Gleichsetzung der zweisylbig zu messenden
Vocale mit zwei Kiirzen mindestens als das weitaus Vor-
herrschende anzuerkennen kein Bedenken tragen wird.

In welcher Weise haben wir uns nun jene Gleichsetzung
langer Vocale mit zweisylbigen Complexen vorstellbar zu
machen? Wir wiesen schon oben (S. 168) darauf hin, dass
die in Rede stehende Erscheinung, an gewisse Worte und
Formen, aber nicht an gewisse Stellen der Metra gebunden,
mit einem Begriff wic dem der Katalexis nicht wohl etwas
zu thun haben kann. Entweder spielt hier ein Gegensatz
iiberlanger und langer Vocale mit, und miissten die ersteren
die Fihigkeit besessen haben, an welcher Stelle der Vers-
maasse es auch immer sei, zwei Kiirzen resp. bei hinzu-
kommender Position einen Jambus zu vertreten: oder jene
Vocale wurden in der That geradezu als zweisylbige Com-
plexe oder denselben schr dhnlich ausgesprochen. So ungern
man sich nun auch, wenn man die Frage allein von der
sprachgeschichtlichen Seite aus betrachtet, zur Annahme von
bhaasi, devdnaam und #hnlichen mit dem Hiatus behafteten
Gebilden entschliessen mag, so scheint mir doch nach der
ganzen Lage der Sache die iiberwiegende Wahrscheinlichkeit
fir das Factum solcher im Veda zu statuirender Formen
zu sprechen, gleichviel ob die sprachliche Erklirung der-
selben uns gegenwirtig leicht oder schwer wird. Vor Allem
scheint mir hier nahezu entscheidend, dass, wie die Metrik
des Avesta beweist, eine Reihe der hervortretendsten und
sichersten Kille der vedischen zweisylbigen Messungen auf
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die indisch-iranische Periode zuriickgeht und sich dann bei
beiden Volkern gleichmissig erhalten hat: so weist das
Avesta, unabhiingig von der Stelle des Metrums, an welcher
die betreffende Form steht, die zweisylbige Messung auf bei
dem (%en. plur. auf -im, bei Formen der Wurzeln auf 4 wie
dat, pat, git, im Gen. sing. geus (altind. gos) und den Accu-
sativen gam, pantim, mam !); vedischen Verszeilen wie barhir
na yat || Sudése vrithd vark, oder nakih Sudaso ratham, stellen
sich eine Reihe von Gathi-Versen an die Seite, welche
mehrere Casus des Stammes hudih stets mit zweisylbiger
Messung des ¢ (do) aufweisen (Bartholomae, Gathas, 7. 96.
166): die Uebereinstimmung erstreckt sich also auf eine Reihe
von Fillen, aus welchen die Identitit der in Rede stehenden
Erscheinung auf indischem und auf iranischem Boden ohne
Weiteres mit Sicherheit hervorgeht. Nun scheint es auf der
Hand zu liegen, dass, selbst wenn man der Dichtung der
indisch-iranischen Zeit eine so subtile Unterscheidung wie
die des langen ¢ und des iiberlangen « zuschreiben wolite,
derartige Nuancen doch viel zu fein sind, als dass mit irgend ‘
welcher Wahrscheinlichkeit ihr gleichmiissiges Ueberdauern in
Indien wie in Iran tiber alle die Einfliisse, welche solche
Unterschiede zu nivelliren streben, erwartet werden konnte.
Die blosse Thatsache des hohen Alters und der iiberein-
stimmenden Verbreitung jener Erscheinung iiber die beiden
Literaturen scheint mir zu beweisen, dass es sich hier um
etwas Greifbareres, Unzweideutigeres und darum auf die
Dauer Widerstandsfihigeres gehandelt haben muss, als um
den Unterschied zweier langer ¢ von verschiedener Quantitiit:

mit andern Worten, mir scheint hervorzugehen, dass das zwei

1) Geldner, Metrik des jilngeren Avesta, 9 fg., 12, 16 fgg.; A. Mayr,
Sitzungsberichte der Wiener Akademie 68 (1871), 7568 fgg.; Bartholomae,
Gathéis, 7 fg. 171.
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Sylben vertretende -dm in der That als zwei Sylben, als -aam
zu lesen ist.

Zu demselben Resultat fithrt, wie ich meine, die oben
dargelegte Thatsache, dass wenn ni.cht alle so doch viele
jener langen Vocale, um einen Jambus vertreten zu konnen,
die Position bediirfen. Ist das & jener Genetive wirklich als
eine continuirliche Liinge zu sprechen, welche iiber zwei
Stellen des metrischen Schemas hintiberreicht, und gilt, wie
wir sehen, die Verwendung einer solchen Liinge im jambischen
Versausgang an sich keineswegs fiir eine zu vermeidende
Verdunklung des Rhythmus, so wiirde in dem Verhiltniss,
dass indro muninAm sakhd als correct gilt, dagegen etwa
indro muninim asat nicht oder doch nur als Licenz zulissig
wire — es wiirde in diesem Verhiltniss eine iiberspitze
Subtilitit liegen, die man rein theoretisch vielleicht ver-
theidigen mag, deren thatsiichliches Vorkommen aber auf
einem aller Haarspalterei so entgegengesetzten Gebiet, wie
dic vedische Metrik ist, nicht leicht Jemandem, der Wahr-
scheinliches von Unwahrscheinlichem zu unterscheiden weiss,
acceptabel sein wird. Und ferner: warum steht das -dm,
mit oder ohne Position, nicht auch fiir einen Trochius?

Sehen wir uns so zu der Ersetzung der einsylbigen Ge-
bilde durch zweisylbige gedriingt, so wird der Widerspruch,
auf welchen dics Verfahren zu stossen erwarten muss, wohl
am wenigsten lebhaft in einigen Féllen sein, in welchen der
e-Diphthong vorliegt und es am leichtesten ist dem Hiatus
zu entgehen. Wenn sreni und srenigsas im Rigveda immer 1)
eine Sylbe mehr beanspruchen, als in der tiberlieferten Text-

1) Nicht, wie Grassmann sagt, oft. Nur grepidan an der metrisch
problematischen Stelle X, 20, 3 ist nicht v¢llkommen sicher, widerspricht aber
in keinem Fall.
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gestalt vorhanden sind, so wird in der That die Schreibung
srayani 1) schwer abzuweisen sein. Aehnlich fithrt das tiber-
wiegende Lirscheinen eines dreisylbigen tredhd neben dem
zweisylbigen offenbar auf trayadhid, und werden wir neben
netar, pranetar auch hayitar, pranayitar anzusetzen haben
(vergl.. nayitum Aitareya Br. neben netum)?). — Wie zur
Wurzel ji der Superlativ javishtha gehért, wird zu pri, sri
ein dreisylbiges prayishtha, srayishtha an den Stellen, an
welchen das iiberlieferte preshtha, sreshtha dem Metrum nicht
geniigt, angenommen werden diirfen und miissen. — Bei den
Superlativen, welche zu Wurzeln auf & gehéren, wie jyeshtha,
dheshtha, mag als dreisylbige Gestalt jyaishtha, dhaishtha,
aus welchem jene Formen hervorgegangen sind %), anzu-
setzen sein.

Bedenklich wird der Sprachforschung das Zulassen der
Vocalgruppe aa erscheinen. Auch in den Fillen, in welchen
die Herkunft der beiden a klar sein wiirde, wie im Nom. plur.
der a-Stimme auf -aas, wird das Erscheinen des IHiatus
noch in der Zeit des Einzellebens der altindischen Sprache
nicht ohne Zogern zugestanden werden %), und vollends
Formen wie deviAnaam oder asthaat, deren Einordnung in
bekannte Zusammenhiinge einstweilen schwer oder unmdglich
scheint, werden von jenem Bedenken noch in verstirktem
Maasse getroffen werden. Ich glaube, dass der Erforscher
des vedischen Textes dem gegeniiber wenigstens eine an-
nihernde Berechtigung hat zu behaupten, dass devinaam
und asthaat nun einmal durch geniigend sichere Ueberlieferung

1) Ich ziehe diese Form dem von Grassmann vorgeschlagenen grayini vor.

2) Siehe auch Saussure, Mémoire, 246 A. 1.

3) Joh. Schmidt KZ. XXVI, 380.

4) Man sehe z. B. Joh. Schmidt KZ, XXIV, 804; Saussure, Mémoire
S.91 A 1.
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bezeugt ist, gleichviel ob es gegenwiirtig erkléirt werden kann
oder nicht: denn so wie jetzt jene Formen sich hinter dem
tiberlieferten devanim und asthat verbergen — und sich,
wenn sie nicht schon frither verdunkelt waren, nach den von
der spiteren Diaskeuase adoptirten orthoepischen Principien
unvermeidlich verbergen miissen —, ist es in der That nicht
weit davon entfernt, dass sie geradezu iiberliefert wiiren, so
gut wie wir etwa martiam oder avatu Gtaye oder candraagras
der Sache nach als iiberliefert ansehen diirfen.

Uebrigens darf es zur Beschwichtigung aller Bedenken
ausgesprochen werden, dass eine volle Erklirung aller der
in Rede stehenden Formen als sprachlicher Erscheinungen
vielleicht tiberhaupt gar nicht das wire, was hier geleistet
werden miisste. Denn man wird zu beriicksichtigen haben,
dass die hieratisch-kiinstliche Vortragsweise der vedischen
Texte, die schon fiir die Zeit ihrer Abfassung mit Wahr-
scheinlichkeit angenommen werden darf, den Erscheinungen,
wie die Sprache sie darbot, eine willkiirliche Steigerung und
Ausdehnung aufgedriingt haben kann, welche auf die Rechnung
der altindischen Sprache zu setzen verfehlt sein wiirde 1).
Wies diese einmal bei gewissen Formen ein Schwanken
zwischen einsylbigen und zweisylbigen Worten oder Wort-
elementen auf, so kann das Gutdiinken der priesterlichen
Verskiinstler von solchen Analogien einen viel weiter gehenden
Gebrauch gemacht haben, als die Sprache selbst ibn jemals

gemacht haben wiirde.

1) Man erinnere sich an die Formen, von denen die Siman voll sind, wie
viitayi fur vitaye, giyirah fur girah u. dergl. mehr. Dass wie die singende so
in bescheidenerem Maasse auch die recitirende Technik des Opfervortrags sich
derartige Freiheiten gegeniiber dem von der Sprache dargebotenen Material an
irgend welchen Stellen herausgenommen habe wird man nicht fir undenkbar
halten koénnen.
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Wir versuchen es schliesslich, indem wir die Behandlung
aller Einzelheiten der Textconstitution vorbehalten, einen
orientirenden Ueberblick tber die wesentlichsten Fille der
zweisylbig zu messenden Vocale zu liefern. Die Thatsache
jener Messungen in vielen Fillen, ibr Ausgeschlossensein in
andern ist klar genug erkennbar: in der Mitte aber zwischen
beiden Gebieten liegt eine zweifelhafte Grenzregion, indem
offenbar einerseits die Praxis der vedischen Poeten hier wie
sonst nicht selten die im Uebrigen innegehaltenen Linien ver-
lassen hat, andrerseits aber fiir unsre Beurtheilung zahlreiche
Falle mehrdeutig oder durch Mingel der Ueberlieferung in
zweifelhaftes Licht geriickt sind. Insonderheit in der Ab-
grenzung der oben (S. 34 fg., 66 fg.) von uns verzeichneten
Fille metrischer Unvollstindigkeiten gegen die Fille der
zweisylbigen Messung, sowie in der Beurtheilung von Wort-
formen aus den Hymnen, fiir welche wir eigne metrische
Typen glaubten in Anspruch nehmen zu miissen, wie II, 11
oder X, 46, werden Meinungsverschiedenheiten kaum ver-
mieden werden konnen.

In der Declination treffen wir zweisylbiges d, abge-
sehen von dem hiufigsten Fall des Gen. plur. auf -@m, noch
im Abl. sing. der a-Stimme auf -d¢ (resp. -smdt beim Pro-
nomen) 1), z. B. sadhasthat VIIIL, 11, 7, antarikshat X, 158, 1,
samasmat V, 24, 5. — Nom. Voc. plur. der miinnlichen a- und
d-Stimme auf -ds?2), z. B. deviah (hiufig), somah VIII, 2,
7.10. 28 (?), stomah VIII, 64,1, — gopéh VIII, 31, 13, sugo-
pah V, 38, 5 etc. — Nom. Ace. plur. der weiblichen &-Stimme
auf -ds 3), z. B. punyagandhah VII, 55, 8, manishah X, 26, 1,

1) Vergl. Lanman 837 fg.; Geldner Metrik d. jiing. Avesta 18; Bartholomae
Githdis 7.

%) Lanman 345; Geldner 10. — Ueber die Formen auf -dsas s. oben 8. 176.

3) Lanman 362. 863.
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samvidanah X, 97, 4. — Nom. Acc. plur. fem. auf - (zu
lesen -ias?) 1), z. B. asastih 1V, 48, 2, adevih VIII, 61, 16. —
Nom. dual. fem. auf -¢ (lies ai?): abudhyaméne I, 29,3 —
Durchaus zweifelbaft sind einige Stellen, an welchen man
zweisylbige Geltung des -4 im Nom. Acc. plur. neutr. ver-
muthen koénnte 2); dhnlich steht es bei den neutralen Pluralen
auf -dni (-dmsi, -ini ete.), dem Nom, Acc. dual. auf -43), dem
Nom. Acec. sing. fem. auf -d, -d@m %), -im, dem Instr. plur. fem.
auf -dbhis. Auch in Bezug auf den Instr. pl. auf -ais lassen
die von Kuhn (Beitr. IV, 189) und Lanman (350) be-
sprochenen Stellen durchweg andre Auffassungen als die An-
nahme einer Endung -ais zu.

Auf spirlichen und unsicheren Materialien beruht auch
die Annahme eines zweisylbig zu messenden ¢ im Nom. sing.
der as-Stimme auf -ds®) sowie im Nom. Acc. sing. der Stimme
auf -tar (-td, -tdram). — Nicht unwahrscheinlich ist zwei-
sylbiges ¢ in mahan VI, 25, 1; VII, 52, 36), méglich auch in
havishmén I, 127,107). Einige Nominative auf -d, -md, -vd
von Stimmen auf -an, -man, -van sind dagegen durchaus
zweifelhaft, sowie Nominative auf -vdn (vidvan etc.), bei
welchen die fehlende Sylbe durch vocalische Aussprache
des v gewonnen werden kann. Von Nominativen der Com-

parative gehort vielleicht sahiyan X, 176, 4+ hierher.

1) Lanman 871.

2) Lanman 348.

3) Bei tandpa VII, 66, 3, gopd VIII, 25, 1, kakshiaprd I, 10, 3 kann die
zweisylbige Messung des ¢ auf Rechnung der Wurzelsylbe kommen, vergl. unten.

4) Wohl aber ist zweisylbige Messung bei dem & von nasalischer Herkunft
in Formen wie abjim (VII, 84, 16) zu verzeichnen.

5) Vergl. Lanman 559.

6) Lanman 506. Die von Grassmann noch angefithrte Stelle X, 46, 1 fullt
fort; siehe das oben S. 91 iiber das Metrum jenes Liedes Bemerkte.

7) Lanman 517.
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Bei Stimmen von dem Typus gir-, pur- ist die zwei-
sylbige Messung hiufig und sicher fiir das % und #r im
Nominativ und vor consonantisch beginnendem Casussuffix
belegt. So bei pth, pbrbhih I, 58, 81); 189, 2; VII, 15, 14;
girbhih VI, 21, 2; X, 92, 14. Hier findet wohl auch seine
Erklirung der Vers VI, 24, 6 4jim na jagmur || girvaho’ agvah.
Es wire cin textkritisches Wagniss, mit Grassmann die
Samavedalesart girvaviho anzunehmen, die offenbar nur, wie
hiufig im Sdmaveda, die scheinbare metrische Liicke auszu-
fillen bestimmt ist. Vielmehr ist die Schreibung girvaho
mit zweisylbiger Messung von gir- anzunehmen, vergl. dhir-
shad, plirbhid ete.

Von dem Nomen go haben wir mit hiufiger zweisylbiger
Messung die Casus gam, goh, gih 2), von vi den Gen. veh;
auch bei dem Acc. dyim, der hiufig zwei Sylben ausfiillt
(s. die Stellen bei Grassmann; vergl. Lanman 432), kann
neben der Lesung didm die zweisylbige Messung des & in
Betracht kommen. Ferner ist das ¢ von panthih, pantham %),
ksham, kshah4), vih zu erwéhnen.

Sebhr hiufig ist, wie bereits erwiihnt, zweisylbige Geltung
des ¢ in Superlativen, bei welchen wurzelhaftes a oder ay
mit suffixalem 7 zusammentrifft: sreshtha, preshtha %), deshtha,
dheshtha, yeshtha. Danach wird auch fiir jyeshtha sich viel-
fach die Annahme eines jyaishtha mehr als die von jieshtha

1) Joh. Schmidt Voe. II, 235 schlégt piarubhis oder purubhis vor; ich halte
puarbhis fiir wahrscheinlicher.

%) Lanman 431 etc.; vergl. Geldner Metrik 12. 17.

3) Lanman 441; Geldner Metrik 17.

4) L. 485. 556; G. 16.

5) Wenn preshtham I, 186, 8; VIII, 84, 1 viersylbig gilt, ist nicht mit
Gragsmann prayishitham zu lesen: an Vocalentwicklung zwischen Zischlaut und
th ist nicht zu denken, und auch dem Metrum wird wenig geniigt. Wie die
Priposition pra hiufig als ptra zu lesen ist, muss offenbar p*rayishtham ange-
nommen werden.
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empfehlen: gegen Letzteres spricht die Seltenheit des Com-
parativs jidyas sowie eine Reihe von Stellen, welche die An-
nahme des positionsbildenden Anlauts jy wenn auch nicht
gewiss so doch wahrscheinlich machen: II, 18, 8; 1V, 22, 9;
VII, 86, 4; 97, 35 X, 120, 1. Wir schliessen hier .desln_la,
deyim, dheydm !) an, ferner netar pranetar; von einzeln
stehenden Worten tredhid (s. oben S. 183), sreni srenisas
(oben S. 182).

Andre einzeln stehende Nomina mit d, ¢, ¢ wic disa,
vaja, slira, vira sind bereits oben (S. 172 fg.) besprochen
worden; es kann etwa noch rijan (zweifelbaft: X, 61, 16. 23;
vergl. X, 132, 7), nibhi (1IV, 44, 5; X, 1, 6), dtra (IV, 20, 1;
X, 108, 11) u. A. m. hinzugefiigt werden.

Von Pronominalformen stellen sich einige an die
Seite bereits erérterter Formen des Nomens: so die Genetive
auf -sim (-shim), Accusative wie yin, tims ca, asméin, der
Abl. samasmit. Auch das «/ von asmai?) kann als zwei-
sylbig gelten (111, 13, 1; V, 33, 1; VIII, 2, 415 31, 2). Haufig
ist zweisylbiges mam #) und vam. Fir das ¢ von asmakam
liegen entscheidende Stellen m. E. nicht vor.

Auf dem Gebiet der Verbalflexion begegnen zunichst
einige Fille, in denen die Contraction des Augments mit dem
anlautenden Wurzelvocal aufgelést werden muss, so bei dnjan
V1, 63, 3, aurnoh VII, 79, 4, dvam X, 49, 3, aichah X, 108, s,
vielleicht auch bei dstim X, 85, 11. — Zweisylbig kann das &
gemessen werden, das aus thematischem @ mit dem Conjunctiv-
character a contrahirt ist: sphurdn VI, 67, 11; vardhis X,
50, 5%). Vermuthlich gehen vom Conjunctiv auch die aa ent-

1) Hiibschmann Indog. Vocalsystem 13. 16; Aufrecht Rigv. II, p. XLIIIL
3) Geldner Metrik 9.

3) Geldner Metrik 17; Gaedicke Accupativ 14.

4) Vergl. Geldner 9; Bartholomae Géthas 7. 116.
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haltenden Formen der Wurzeln auf ¢ -— der abstufenden wie
der nicht abstufenden — aus. Standen im Conjunctiv paanti,
daas neben panti, dés, so konnten nach diesem Muster auch
zum Indicativ péinti, dis die Formen mit aa hinzutreten !).
Bei dep zu diesen Wurzeln gehérigen Nominalformen 2) mag
vornehmlich der Nom. plur. (gopas und daneben gopaaé) den
Ausgangspunct fiir die zweisylbigen Messungen gegeben haben.
Von der Aufzihlung der hiufigen Belege — beide Wurzeln
pd, di, dha, stha, ya 3) u. A. sind hier vertreten — diirfen
wir absehen.

Mehrfach scheint das ¢ der Wurzel bhti zweisylbig ge-
messen zu sein: so in bhat I, 77,3; 173,8; IV, 43,4; V, 41, 15;
bhiitd VI, 50, 15; bhitu I, 94, 12 etc.: dic Belegstellen ver-
liecren iibrigens dadurch an Sicherheit, dass stets Formen
wie bhuvat, bhavatu sich zu leichten Aenderungen darbieten
kénnten.

Hiufig ist die zweisylbige Messung bei dem langen
Wurzelvocal des sigmatischen Aorists: so bei akshar, bhak,
asvirshtim., Nicht sicher stehen dritte Personen des Aorist
auf -7 wie vaci (VII, 58, 6), tari (IX, 93, 5).

Von Pripositionen und Partikeln endlich ist zu-
vorderst die Priposition 4 zu erwihnen (z. B. I, 131, ¢; III,
62,165 1V, 21, 6; VI, 11, 1; 17, 12; 29, 2; VII, 56, 18; VIII,
31, 10 etc.). Fraglich scheinen vA und méi; dagegen ist
zweisylbiges nt hiufig. Die Annabme von Grassmann
(Worterb.) und Ben fey (Quantititsversch. 1V, 2, 27 fg.), dass

1) Auf den Conjunctiv als die Heimath des aa weist auch der Githidialect
hin (Bartholomae Githds 7. 115 A. 1., 119. 123).

?) Lanman 4438 fgg.

3) Bei dieser Wurzel kann die fehlende Sylbe auch durch die Lesung if
gewonnen werden; an manchen Stellen aber geniigt zweisylbiges ¢ dem Metrum
besser.
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in diesem nfi die Partikel u enthalten sei, betrachte ich als
verfehlt: gegen dieselbe spricht einmal, dass das zweisylbige
nfi sich auch im Géthadialect findet (Bartholomae Gathas 8),
welcher die Partikel u nicht kennt, und sodann, dass auch
in nitanasya II, 20, 4+ das % zweisylbige Geltung zu haben

scheint.



Zweites Capitel.

Die Anordnung der Sambhiti.

Wir untersuchen die Anordnung der Samhit4, indem wir
uns zuvdrderst mit der Reihenfolge der Hymnen innerhalb
eines jeden Mandala beschiftigen. Wir gehen dabei von den
unter einander gleichartigen Biichern II —VII und dem ihnen
wesentlich analogen Buch IX aus und erdrtern alsdann nach
einander die speciellen Verhiltnisse der Biicher VIII, I, X.
Wihrend bei diesen Untersuchungen jedes Mandala vorliufig
als eine gegebene Einheit zu betrachten ist, muss dann
weiterhin die Frage aufgeworfen werden, auf welchen Ver-
héltnissen und Vorgéingen es beruht, dass das gesammte
Liedermaterial des Rigveda zu Einheiten eben dieser Art zu-
sammengefasst worden ist, und — was hiermit in enger Ver-
bindung steht — es muss fiir die Reihenfolge und den Zu-
sammenhang der Mandalas unter einander die Erklirung

aufgesucht werden.

L.
Die Familienbiicher (II—VII)
und das Somabuch (IX).

Bekanntlich zerf#llen die Biicher II —VII in Liederserien
je nach den Gottheiten, das neunte Buch #hnlich je nach den
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Versmaassen. In den Biichern II—VII steht jedesmal eine
Agniserie und nach ihr eine Indraserie an der Spitze. Die
iibrigen Serien eines jeden dieser Biicher sind, wie Ber-
gaigne 1) gezeigt hat, im Ganzen nach ihrer absteigenden
Liedzahl geordnet, so dass bei gleicher Liedzahl die Vers-
zahl des ersten Liedes (in absteigender Ordnung) entscheidet 2);
dasselbe Princip beherrscht die Ordnung der metrischen Serien
von Buch IX. TIunerhalb der einzelnen Serie sodann folgen
die Licder wieder nach absteigender Verszahl auf einander:
ein lingst bekanntes Gesetz, welches Bergaigne noch durch
die Bestimmung vervollstindigt hat, dass bei gleicher Vers-
zahl die Liinge des Metrums, auch hier in absteigender
Richtung, entscheidet (Jagati, Trishtubh, Anushtubh, Gayatri,
um die selteneren Versmaasse bei Seite zu lassen).

Der Beweis fiir die regelmissige Giiltigkeit dieser Sitze
braucht nach den scharfsinnigen Ausfithrungen Bergaigne’s
hier nicht von Necuem gefithrt zu werden. Aber es wird
nicht iiberfliissig sein, die entgegenstehenden Ausnahmen einer
eingehenderen Betrachtung zu unterwerfen. Die Abgrenzung
der scheinbaren unter diesen Ausnahmen von den wirklichen,
die Folgerungen iiber die Zerlegung von Hymnenconglomeraten
in ihre Theilnhymnen oder umgekehrt iiber die Vereinigung
getrennt iberlieferter Stiicke zu einem Hymnus, iber die
Ausscheidung spiterer Hinzufiigungen u. s. w. — alle diese
Gesichtspuncte fihren auf eine Reihe noch offener Fragen,
deren Beantwortung nur durch die veréiuigende Priifung aller
gleichartigen Einzelheiten auf den erreichbar hochsten Grad

der Bestimmtheit gebracht werden kann.

1 Journ. Asiatique, Sept. Oct. 1886 ; Févr. Mars 1887. Ich citire nach dem

Separatdruck.
%) Es ergiebt sich hieraus als Consequenz, dass die einzeln stehenden Lieder
hinter den gruppenweise zusammengehdrigen, also am Ende der Blcher, nach

absteigender Lénge geordnet erscheinen. Bergaigne I, 82.
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Wir beschiiftigen uns zuerst mit den Verletzungen der
absteigenden Liedfolge innerhalb der einzelnen Serien, sodann
mit den Verletzungen der vom Metrum beherrschten Ordnung
der gleich langen Lieder; endlich untersuchen wir die Fiille,
in welchen die Anordnung der Serien unter einander den

oben aufgestellten Regeln zuwiderliuft.

a. Ausnahmen von der Folge der Lieder

nach abnehmender Verszahl

Schon die flichtigste Betrachtung zeigt, dass die Ver-
letzungen der auf der Verszahl beruhenden Licdordnung fast
ausschliesslich am Ende der Serien auftreten. Wir erértern
daher zuniichst abgesondert die iiberaus spirlichen Ver-

letzungen des Gesetzes im Innern derselben.

II, 36. 37. Diese Lieder durchbrechen die von 33 an-
hebende Ordnung einzelnstchender Hymnen. Bergaigne
(1, 33; vergl. aber 11, 14) lasst es zweifelhaft, ob die beiden
Lieder interpolirt oder ob sie zu einem Liede zu verbinden
sind, in welchem Falle die Ordnung hergestellt sein wiirde.
Der zweite Weg ist der richtige: dies lehrt die Vergleichung
von I, 15, welches Lied nach der Anukramani ebenso wie
die Lieder 1I, 36. 37 an die »ritavah«, d. h. an die Gottheiten
der rituyijas gerichtet ist. Auch ohne dass man die zahl-
reichen Uebereinstimmungen jenes einen Liedes und dicser
zwei im Einzelnen verfolgt, sieht man leicht, dass es sich
hier dhnlich wie etwa in den Apriliedern oder in den Praiiga-
liedern um eine feststehende rituelle Folge handelt, welche
durch beide Hymnen II, 36 und 37 hindurchgeht. Man
wird also durch Verbindung derselben zu einem Liede zu-
gleich dem rituellen Inhalt Geniige thun und eine Ausnahme
von dem Anordnungsgesetz beseitigen.

V, 84. Hinter dem Parjanyalied 83 von 10 Versen und

Oldenberg, Rigveda I. 13
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vor dem Varupalied 85 von 8 Versen steht ein dreiversiges
Lied an die Erde; lisst man mit 83 die Reihe der Einzel-
lieder anfangen, so verletzt es die Ordnung. Indicien jiingerer
Entstehungszeit bietet das Lied nicht; immerhin ist es mog-
lich, dass es urspriinglich nicht an jener Stelle stand, sondern
wegen seines mit 83 sich nah berithrenden Inhalts nachtrig-
lich dorthin geschoben wurde. Dass jene kleine Serie von
Einzelliedern an verschiedene Gottheiten eciner solchen
Einschiebung geringeren Widerstand entgegensetzte, als die
deutlich characterisirten Serien, die einer und derselben Gott-
heit gehioren, ist wobl denkbar.

VI, 15, 16-19. Nach den in 15, 1-15 an einander ge-
schobenen Tricaliedern in Jagati und Trishtubh und vor der
Sammlung der Gayatri-Tricas (V1, 16) erscheint ein vier-
versiges Stiick in wechselnden Versmaassen; sein Inhalt ist
dem des gleichfalls interpolirten Liedes 1II, 29 nahe ver-
wandt; auch der Ausdruck girhapatyani (V. 19) spricht
fir spite Entstehung. So liegt offenbar eine Hinzufiigung
vor, die hier ausnahmsweise vor dem Ende der Serie auf-
tritt 1).

IX, 5. Dieser auf den Soma pavamana gedichtete Apri-
hymnus mit seinen durch die rituclle Natur des Apriliedes
erforderten und gesicherten 11 Versen steht zwischen den
zehnversigen und den neunversigen Liedern. Is kann kaum
bezweifelt werden, dass dies Lied jiinger ist, als seine Um-
gebung. Dafiir spricht das Wort prajapatib (V. 9); dafir
spricht vor Allem, wie oben S.28 Anm. 1 gezeigt ist, das
Metrum. Wie die Uebertragung der Apriliedform auf Soma

1) Sollte das Stiick zu eciner Zeit an diese Stelle gerathen sein, als VI, 15,
1-15 und V1, 16 schon als Liedeinheiten betrachtet wurden? Dann wire es
einigermaassen begreiflich, dassles von dem ihm metrisch n#her stehenden
Liede 16 und nicht von 16 attrahirt wurde.
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offenbar eine reine Spielerei ist, hervorgegangen aus dem
Wunsch, auch dem neunten Buch seinen Aprihymnus zu
geben, so wird, scheint es, auch die Einschiebung des be-
treffenden Liedes an fiinfter statt, wie seine Liinge es bedingen
wiirde, an erster Stelle einen sehr dusserlichen Grund haben:
in den ibrigen Mandalas steht das Aprilied nie an der Spitze,
sondern stets einige Stellen hinter derselben, z. B. wie im
Mandala V, gerade eben an fiinfter Stelle. —

Mit diesen vier Fillen, von denen der erste als bloss
scheinbar fortfillt und wenigstens der vierte eine specielle
Erklirung zuldsst, sind alle durch die Verszahl angezeigten
Verletzungen des Anordnungsgesetzes im Innern der Serien
erschopft, und so ist es kaum zu viel gesagt, wenn wir in
dieser Bezichung dem Gesetz eine nahezu ausnahmslose
Giltigkeit beilegen. Wesentlich anders steht es am Ende
der Serien, wo neben scheinbaren Ausnahmen auch die wirk-
lichen bedeutendere Hiufigkeit zeigen. Die Grundthatsachen,
welche hier der Kritik ihre Richtung zu geben haben, kénnen
wohl gegenwiirtig als allgemein anerkannt und einer erneuten
Beweisfithrung nicht bediirftig erachtet werden. Wenn hinter
den kiirzesten Liedern zahlreicher Serien in stehender Wieder-
kehr lingere Stiktas auftreten, so kann und muss meist ein
erster Theil derselben durch Zerlegungen auf einen Umfang
zuriickgefithrt werden, welcher dem Anordnungsgesetz Geniige
thut 1): die sich so ergebenden Lieder sind in wenigen Fillen

linger als drei Verse; gewohnlich sind es Tricas und sodann

1) Nachdem Delbriick zuerst einen Fingerzeig in dieser Richtung gegeben
(Jenaer Literaturzeitung 1875, S. 867) und Grassmann denselben in seiner
Uebersetzung durchgehend ausgenutzt hatte, habe ich (ZDMG. XXXVIII,
439 fgg.) eine zusammenhingende Behandlung der betreffenden Einzelheiten ver-
sucht, deren Resultate durch die Untersuchungen Bergaigne’s werthvolle Be-
stitigungen erhalten haben.

13*
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zweiversige Pragithas ). Hinter ihnen aber bleiben Stiktas
iibrig, welche der Subsumirung unter das Gesetz endgiiltig
widerstehen und in ihrer festen Stellung am Schluss der
Serien sich deutlich als Zufigungen zum urspriinglichen Be-
stande der Sammlung zu erkennen geben. Die Mittel, welche
wir besitzen, jene scheinbaren und diese wirklichen Ausnahmen
vom Anordnungsgesetz zu unterscheiden, reichen in den
meisten Fillen hin, sichere Krgebnisse zu liefern.  Werden
durch die Abschnitte des Inhalts, durch Refrains, durch die
rituelle Verwendung, durch Parallelen in andern Veden, durch
metrische Besonderheiten solche Zerlegungen gefordert oder
doch ermoglicht, welche einen dem Anordnungsgesetz ent-
sprechenden Lied- resp. Strophenumfang ergeben, so wird
man, namentlich wenn die betreffenden Erscheinungen — der
Trica- oder Pragitha-Umfang etc. — in einer Reile von
Fillen wiederkehren, kaum an der nur scheinbaren
Natur der betreffenden Ausnahmen zweifeln konnen: wobei
noch zu beriicksichtigen ist, dass, wenn auf diese Weise
irgend ein Punct der scheinbaren Anhinge sich als in Wahr-
heit der geordneten Serie zugehdrig erwiesen hat, damit zu-
gleich iiber Alles, was diesem Punct vorangeht, entschieden
ist 2). Auf der andern Seite fiir die wirklichen Anhinge
characteristisch ist ein Umnfang der Stiicke und ein Zusammen-
hang der einzelnen Verse, welcher den durch das Anordnungs-
gesetz gebotenen Zahlenverhiltnissen widersteht: sodann viel-
fach ein hiufiger Wechsel des Metrums und vornehmlich der
moderne Character der Sprache, des Metrumns (Anushtubh

1) Dass gelegentlich an solchen Stellen auch Strophen, die zu einem
grosseren Ganzen zusammengehoren, von den Ordnern der Samhiti wie unab-
hiingige Lieder behandelt worden sind, ist von mir (a. a. 0. 460) und Bergaigne
(1, 6 fg.) dargethan worden.

2) Die oben (8. 194 ) besprochene tlxusnahme in VI, 15 steht offenbar allein da.
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der Uebergangsperiode) und des Inhalts (Akhyina-Hymnen,
Zauberspriiche u. dergl.) 1).

Wir versuchen nun auf Grund dieser Gesichtspuncte eine
nach den Mandalas geordnete Uebersicht aufzustellen, welche
die seheinbaren und wirklichen Anhinge der geordneten
Serien auseinanderlegt 2). Lieder, die durch Zerschneidung
in Tricas resp. Pragithas der Reihenfolge anzupassen sind,
bezeichnen wir mit tr. resp. pr.; mit * ist bezeichnet, was
als wirklicher Anhang an die urspriingliche Seric iibrig zu
bleiben scheint.

II.

* 32, 6-8. — 41 tr. Bergaigne?), der einige dieser
Tricas verwirft, weil sie sciner Thceorie der metrischen Reihen-
folge entgegenstehen, iibersieht, dass dieselben — abgesehen
vom letzten — in eben dieser Zusammenstellung durch die

rituelle Natur des Praiiga-sastra gefordert werdent). —

* 42-43.

) Weitere Momente fiir die Unterscheidung der zu zerschneidenden Schluss-
theile der Serien und der eigentlichen Anhiinge wiirden sich aus Bergaigne’s
Regelu itber die metrische Folge und iiber die Folge der Serien nach ihrer Lied-
zahl ergeben. Ich sehe hiervon vorliuiig ab, indem spiter untersucht werden
wird, wie weit die Sicherheit geht, mit der im Einzelnen sich auf jene Regeln
bauen lisst; zunichst scheint es zweckmissig, das Aussehen der Sache zu er-
mitteln, wie es sich bei einer von ihuen unabhiingigen Analyse herausstellt.

2) Es sei hier auf den Abschnitt »Stropheubildung und Mischhymnen« (oben
S. 119 fgg.) hingewiesen, der das Problem der Liedzerlegungen von anderen
Seiten her in Angriff nimmt und sich mit dem hier Gesagten zu ergiinzen be-
stimmt ist.

3) 1, 17. 83.

4) Vergl. Rv. I, 2 und 3 mit Aitareya Br. I, 1 etc. — Vers 1-18 des in
Rede stehenden Liedes, in Tricas zerlegt, entsprechen genau der Gétterfolge der
Praugalitanei. Vers 19-21, allem Anschein pach auf die beiden IHavirdhéna-
Wagen beziiglich (Ait. Br. I, 29, 3), haben mit jener Litanei wohl nichts mehr
zu thun: ein unabhiingiger Trica, der natiirlich mit jenen Tricas zusammenge-
rathen ist.
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III.
26-27 tr. * 28-29. — 51 tr. * 52-531). — 62 tr.

IV.

15, 1-3tr. *4-10%2). — 30-32 tr. — 37 vielleicht nach
dem Metrum zu zerlegen (1-4, 5-8); dass die beiden Bestand-
theile hier wie in #dhnlichen Fillen dem Sammler als eins
gegolten haben, ist moglich. — * 487 Oder gehort das Lied
in die Reihe und ist nur Vers 5 zu streichen? — 50: zu-
nichst sondert .sich 1-¢ als Einheit ab (Vers ¢ deutlicher
Schlussvers; 1-¢ im Atharvaveda zusammen auftretend). Der
Rest zerlegt sich in die Abschnitte 7-9. 10-11, die nicht den
Eindruck der Zusammengehorigkeit machen. Die absteigende
Verszahl wiirde in dicsen Stiicken in Ordnung sein, und
gegen die Zugehdrigkeit von 10. 11 zur urspriinglichen Sammlung
liegt an sich kein Bedenken vor. Doch fillt die Entscheidung
auch gegen dies Stiick, wenn man Vers 7-9 wegen der
modern aussehenden Verherrlichung der Purohitawiirde ver-
werfen zu miissen glaubt. — 55, 1-7. 8-10. — 56, 1-4. 5-7. —
* 57, 4-8. Die ersten drei Verse konnen cin der urspriing-
lichen Sammlung zugehoriges Lied gebildet haben. — * 58.

V.

25-26 tr. 27. 28 tr. oder Anhang? — * 40, 5-9. Vers1-4
scheint ein der Reihienfolge entsprechendes Lied zu scin (Trica
mit Refrain; dahinter Schlussvers in anderm Metrum)3). —
51, 1-4. 5-7.8-10. * 11-15. — * 61. Als natiirliche Abschnitte
ergeben sich die folgenden: 1-4 Anrufung der Maruts. 5-10 Da-

1) Man bemerke die Zusammengehirigkeit der beiden Anhangslieder 28
und 52.

2) Wenn nicht das ganze Lied 15 zu den Anhingen zu stellen ist.

3) Dass hinter Vers 4 und nicht mit Bergaigne (I, 17) hinter Vers 8 zu
zerlegen ist, zeigt der Inhalt deutlich. Das Metrum steht nach dem oben S. 146
Ausgefiibrten nicht entgegen. -
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nastuti und Aehnliches. 11-13. 14-16 Tricas an dic Maruts.
17-19 anhangsweise Anrufung an die Nacht. Man sieht, dass
hochstens V. 1-4 zu dem Gesetz der Verszahlen passen wiirde;
da aber das nichste Stiick als Danastuti mit diesem zu-
sammenzugehoren scheint, wird wohl Alles eher den Anhéngen
zuzurechnen sein, wofiir auch das einsylbige kva in V. 2
spricht. — 78, 1-3 oder wahrscheinlicher 1-4 (Trica mit Re-
frain, dahinter Schlussvers in anderm Metrum, vergl. V, 40,
1-4) der urspriinglichen Sammlung zugehorig. * 78, 5-91).
— 82 tr. Die regelmissige Tricatheilung und das alterthiim-
liche Metrum des letzten Trica (Géayatri mit troch. Ausgang)
macht es nicht besonders wahrscheinlich, dass ein Theil des

Stikta den Anhidngen zuzurechnen ist. — * 87.

VI

15, 1-15 tr. (iiber * 15, 16-19 s. oben S. 194); 16 tr. —
44-45 tr. 46 pr. * 47. — In Bezug auf die in 51 und 52
geforderten Zerlegungen scheinen mir die folgenden Momente
in Betracht zu kommen. Auf Grund des Metrums scheiden
sich zunichst die Abschnitte 52,1-6. 7-12. Sollen diese sechs-
versigen Stiicke so stehen bleiben, oder soll durch ihre
Halbirung eine Reihe von Liedern in der so hiufigen Trica-
form hergestellt werden? Ich meine das Letztere. Denn fiir
die Trennung von 52, 1-3 (Gebet gegen den atiyijasya yashtar,
den brahmadvish) und 4-¢ spricht die Verschiedenheit des
Inhalts; haben wir aber hier Tricas, so ist nach dem Gesctz
der Verszahlen in 7-12 kein sechsversiges Lied zu erwarten,
und in der That macht V.9 den Eindruck eines Schlusses,
V.10 den eines Neuanfangs. Es kommt aber, um die Zer-

1) Vielleicht ist die Sonderstellung dieser Verse der Grund, dass in der
Vargatheilung das Lied 78 nicht, wie bei neunversigen Liedern die Regel ist, in
5 + 4, sondern in 4 + 5 Verse zerlegt ist. Der Bau des Liedes 78, 1-4 ist
genau demjenigen des eben besprochenen Liedes V, 40, 1-4 gleich.
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legung dieser zwolf Verse in Tricalieder — erst zwei in Tri-
shtubh, dann zwei in Gayatri — zu empfehlen, noch die
Riicksicht auf 51 hinzu: die am Schlusse dieses Stikta vom
Vorhergehenden sich offenbar — nicht nur metrisch — ab-
trennenden Verse 13-16 1) stehen dann als vierversigesﬁ Lied
genau an der rechten Stelle vor den Tricas. So ergiebt sich
folgendes Resultat: 51, 1-12. 13-16. 52, 1-12 tr. * 13-17.

59, 1-6. 7-10. 60, 1-12 tr. Ob 13-15 als ein weiterer
Trica der Serie oder als Anhang aufzufassen ist, wird nicht
bestimmt zu entscheiden scin 2). — 61, 1-12 tr.; 13-14 zwei-
versiges Lied. — * 74-75.

VIL
15 tr.3) 16 pr. * 17. — 31 tr. 32 pr. * 33. — * 55 %), —
59, 1-6 pr.5) 7-8 der Serie zugehorig oder Anhang? * 9-11.
* 12 (spiteste Zufiigung; im Padapitha nicht abgetheilt). —
66,1-9 tr. 10-16 pr. 6). * 17-19. — 74 pr.. — 81 pr. — 94 tr. —
96, 1-3 (erweiterter Pragatha; vergl. oben S. 106). 4-6 zur

1) Gegen die, so viel ich sche, durch nichts gestiitzte Auffassung derselben
als spiiteren Zusatzes spricht ihre Stellung vor den offenbar der Serie zuge-
horenden Tricas von 52.

2) Bei strenger Durchfithrung des Dergaigne’schen Gesetzes iiber die Serien-
folge miisste hier ein Anhang vorliegen.

3) Die Géiyatri-tricas sind hier in der Ueberlieferung zu einem Sikta ver-
bunden; die Trishtubh-tricas 12-14 offenbar nur deshalb nicht, weil die be-
kannten Schlussworte ylyam pita ete. ihre Selbstindigkeit allzu augenfillig
machten.

4) Vers 1 konnte fiir sich cin Sdkta bilden und als Schluss der geordneten
Serie anzusehen sein; offenbar stcht der Vers ausser Verbindung mit dem
Folgendeh.

% Fiir die Zerlegung von 56 in mehrere Hymnen, wie Bergaigne vor-
schligt, sprechen, wie mir scheint, keine ausreichenden Momente; dagegen
entscheidet die offenbare Parallelitit von Lied 34. Vergl. auch den Abschnitt
iiber dvipadi virdj in der Metrik, 8. 97 fg.

6) Vers 16 gehort dem Pragitha 14-15 als Erweiterung an (vergl.
S.105); Inhalt wie Metrum verbieten; ihn mit Bergaigne zum Folgenden zu

ziehen.
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Serie gehorig oder Anhang?1!) — * 103. Das Froschlied
scheint wegen Vers 1 als Anhang zur Parjanyaserie (101. 102)
gesetzt zu sein. — * 104 (schwerlich ist auch nur der erste

Theil des Liedes der urspriinglichen Sammlung zuzurechnen).

. IX.

61-67, 18 tr. * 67, 19-32. Ich nehme 67, 18 als wahr-
scheinlichen Endpunct der geordneten Serie an, weil der
metrisch eigenthiimliche Trica 16-18 (dvipada gayatri)
passend den Abschluss der Gayatri-Partie geben wiirde. An
sich konnte aber auch 19-21 noch als ein der Serie zuge-

horiger Trica anzusehen sein. Von 22 an ist der Character

der Hinzufiigung nicht zweifelhaft. — 85 ist in Lieder von
je vier Versen zu zerlegen. 86 tr. — 96 zu je vier Versen

zu zerlegen. 97 tr. (sicher bis V. 5¢; in 55-58 liegt eine
St'o’rung vor, iiber deren Natur ich nicht zu entscheiden
wage). — 100, 1-5. 6-92). 101 tr. (V. 16 steht als Einzelvers,
vielleicht als spitere Hinzufiigung, fiir sich). — 106, 1-12 tr.;
13-14 ein zweiversiges, vermuthlich der urspriinglichen Serie
zugehoriges Lied 3). Die vorangchenden Lieder derselben
Serie (102-105) wird eine Kritik, die sich nicht durch den
Wunsch den Serien bestimmte Liedzahlen aufzunéthigen zu
Wagnissen bestimmen lisst, schwerlich Anlass finden zu zer-
legen4). — 107-108 pr. — 109 tr.; der letzte Vers (22)

1) Anders Bergaigne I, 40. Warum 95 in zwei Tricas zerlegt werden soll,
sehe ich nicht.

2) Fur die Begrilndung dieser Zerlegung verweise ich auf S. 128, — Ber-
. gaigne's (I, 26) Zerlegung von 98. 99 ist ihnlich zu beurtheilen wie diejenige
von 102-105, s. Anm. 4.

3) Dass hinter Vers 14 noch ein den Trica vollmachender Vers ausgefallen
ist (Bergaigne I, 26), wird dadurch unwahrscheinlich, dass der Samaveda, um
cinen Trica herzustellen, zun 1X, 101, 13 greifen musste.

4) Die Lieder in ihrer itberlieferten Abgrenzung zeigen in Bezug auf
ihre Verszahlen genau das in den #brigen Serien stehend wiederkehrende Aus-
sehen: abnehmende Verszahlen; zum Schluss Stérung der Reihe. Die Priisumtion
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konnte als Erweiterung des Trica 19-21 anzusehen sein,
welcher bei der Anordnung so wenig gezihlt wurde, wie
ctwa IX, 107,16. — 110 tr.1). — * 112-114. Diese Pankti-
lieder werden durch das Versagen der Anordnung, durch
ibren von den iibrigen Pavaménaliedern sich weit entfernenden
Inhalt und durch die Characteristica der Sprache und des

Metrums als Zusitze erwicsen.

b. Ausnahmen von der metrischen Folge.

Innerhalb jeder Serie sind die Lieder von gleicher Vers-
zahl in der Regel nach der absteigenden Reihenfolge der
Metra geordnet (Jagati, Trishtubh, Anushtubh, Géyatri). So
sicher dies von Bergaigne gefundene Gesetz im Grossen
und Ganzen sich bewiihrt, so bedenklich scheint es mir, auf
Grund desselben die einschneidenden Operationen zu wagen,
welche zu seiner ausnahmslosen Durchfithrung unentbehr-
lich sind. Glaubt man aus den Verletzungen jenes Gesetzes
auf Storungen des urspriinglichen Textzustandes schliessen
zu diirfen — sei es nun, dass einzelne Verse oder dass ganze
Lieder dem echten Text hinzugefiigt sein sollen —, wie
kommt es dann, dass solche Stérungen im Innern der Serien
so oft das Gesetz der metrischen Folge, aber nie zugleich

spricht also fiir dieselbe Behandlung, die anerkanntermaassen in den analogen
Fiillen eintreten muss: Belassen der Lieder in ihrem uberlieferten Umfang, so
weit die abnehmende Ordnung reicht (lhier: 8. 6. 6. 6); Aufldsungen am Schluss.
Aller Analogie nach wi#ren, wenn nur Tricalieder vorlagen, dieselben zu einem
oder zwei Complexen vereinigt worden, wiirden aber nicht als viele, noch oben-
drein dem Anordnungsgesetz entsprechende Lieder erscheinen. Der Text selbst
lddt absolut nicht zu den von Bergaigne (I, 25 fg.) vorgeschlagenen Zer-
schneidungen ein; in 102 widerstrebt denselben die Verszahl 8, in 103 das
stehende Anfangswort pari, in 104. 1056 die Vilakhilya-artige Parallelitdt der
beiden Lieder (vergl. Pafic. Br. XIII, 11, 8. 4; XIV, b, 4).

1) Wenn nicht Vers 4-9 als,ein Stiick aufzufassen ist; vergl. oben 8. 130.
— Die Zugehbrigkeit dieser in seltenen Versmaassen abgefassten Stiicke zur ur-
springlichen Sammlung zu beanstanden finde ich keinen hinreichenden Grund.
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dasjenige der Folge nach der Verszahl durchbrochen haben?
Wir sahen, dass die nahezu unabinderliche Stelle der spiter
hinzugefiigten Lieder das Ende der Serien ist; dort beob-
achtet man in stehender Wiederkehr ein Zusammentreffen
von Stérungen der Verszahl mit sprachlichen und metrischen
Indicien jingerer Herkunft. Nichts derartiges lisst sich von
den Fillen sagen, in welchen die iibliche Folge der Metra
vernachlissigt ist. Die Hymnen, welche auf Grund dieser
Erscheinung gestrichen werden sollen, passen der Verszahl
nach an ihre Stellen; den allermeisten von ihnen fehlt auch
jedes sonstige Kriterium spiter Entstehung. Die einzelnen
Verse, die gestrichen werden sollen — in ciner Reihe von
Fillen die Schlussverse mebrerer Lieder hinter einander —,
sind an sich unverdichtig und bringen die Licdfolge nach
der Verszahl nicht in Unordnung. Vielleicht méchte man
diesen Bedenken zu entgehen suchen, indem man Inter-
polationen, welche nur die metrische Ordnung, aber nicht
die Verszahl verletzen, als eine dltere Schicht von denen
der andern Art unterschiede. Aber einem solchen Ausweg
steht meines Erachtens entgegen, dass in manchen der be-
treffenden Fille — dass es in allen gelingen sollte, wird
man nicht erwarten — sich direct plausible Griinde dafiir
geltend machen lassen, dass die Licder unter Abweichung
von der sonst iiblichen Succession der Metra eben in diese
Reihenfolge gebracht worden sind. Man betrachte etwa den
Fall von VI, 44.45. Hier liegen die Tricacomplexe einer
Indraserie vor; die Versmaasse sind die folgenden:
44, 1-6 2 Tricas in Anushtubh.
7-9 1 T. in einer Abart der Trishtubh.
10-2¢ 5 T. in Trishtubh.
45 11 T. in Gayatrf.

Weil hier die Trishtubh, der sonstigen Gewohnheit zu-
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wider, der Anushtubh nachfolgt, will Bergaigne die sechs
Tricas 44, 7-2¢ streichen. Die Sprache dieser Abschnitte
enthilt nichts, was auf junge Herkunft hinwiese; die regel-
miissige Folge von 6 (oder wenn man will 5) gleich langen
Liedern in demselben Versmaass triigt den deutlichen Stempel
der urspriinglichen, geordneten Sammlung im Gegensatz zu
der unformlichen Regellosigkeit der Zusiitze; und endlich —
sollen dieser Indraserie Tricas in Trishtubh iiberhaupt gefehlt
haben? Zu einer Streichung der sechs Lieder werden wir
uns also nicht berechtigt fithlen. Wohl aber scheint sich
auf anderm Wege eine hinreichende Erklirung der unge-
wohnlichen Anordnung zu finden. Lied 43 hat Vers fiir
Vers den Refrain: ayam sa soma’ indra te sutah piba; mit
einem auf dies ayam bezogenen Relativpronomen fiingt jeder
Vers an. Ganz iihnlich sicht unter den Tricas von 44 einer,
und zwar der erste, in unmittelbarer Nachbarschaft von 43
stehende aus: jeder Vers hat denselben, dem Refrain von 43
sehr dhnlichen Ausgang somah sutah sa’ indra te asti svadha-
pate madah, und in jedem Verse weist ein an der Spitze
stechendes Relativum auf dicsen Ausgang hin. Diirfen wir
es nicht fiir wahrscheinlich halten, dass eben wegen dieser
Gleichartigkeit die beiden Lieder neben einander gestellt, und
dass auf diese Weise das letztere — und dann natiirlich
auch das mit ihm durch gleiche Linge und gleiches Vers-
maass verbundene Stiick 44, 4-6 — vor die Trishtubh-Tricas
gerathen ist?

Wir wenden uns zu einem andern Fall. V, 57-60 sind
vier Lieder von gleicher Linge; das erste und dritte ist iiber-
wiegend in Jagati verfasst; ein Trishtubhlied steht hinter
ihnen (60), cin andres (58), dem Gebrauch entgegen, zwischen
ihnen. Bergaigne will 59 und 60 am Ende um einen resp.
zwei Verse verkiirzen. Es ist wahr, dass diese Verse ein
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andres Metrum haben, als die Lieder selbst, aber eben im
finften Buch ist nichts héiufiger, als ein derartiger Wechsel
des Versmaasses als Kennzeichen des Liedausgangs. Ich
glaube, dass fiir die Ordnung dieser Lieder der Umstand
entscheidend gewesen ist, dass 57 und 58, wenn auch das
erste Lied tiberwiegend in Jagati, das zweite in Trishtubh
verfasst war, als zwei Parallelhymnen mit demselben
Schlussvers zu einander gehérten: diese, gewissermaassen
den compacten Haupttheil der ganzen Gruppe bildend, stellte
man voran, geordnet nach der Reihenfolge Jagati-Trishtubh,
und ihnen liess man in dersclben Ordnung die beiden einzeln
stehenden Hymnen folgen.

Mich bestirkt in dieser Auffassung, dass sich auf dem-
selben Wege auch an einer andern Stelle die Verletzung der
metrischen Reihenfolge erklirt, in Bezug auf 1V, 43-45.
Unter diesen gleich langen Hymnen gehen zwei Trishtubh-
lieder cinem Jagatiliede voran: aber auch hier bilden die
beiden ersteren ein Paar von Parallelhymnen, gekenunzeichnet
durch den gleichen Schlussvers, und als solche offenbar den
Vorrang erhaltend.

Etwas anders, aber doch vergleichbar ist die Sachlage
bei den Ribhubymnen 1V, 35. 36: gleichfulls ein Jagatilied
nach einem Trishtubhliede. Hier ist wohl die Ordnung durch
cin Moment des Inhalts resp. der rituellen Verwendung be-
einflusst worden. Durch das Lied 85 gehen in fortwihrenden
Wiederholungen die Ausdriicke ratnadheyam, ratnadhebhih,
ratnam dhata hindurch, welche sich unter den iibrigen Liedern
dieser Ribhuserie in 33. 36. 37 auch nicht ein cinziges Mal,
wohl aber in 34, und zwar hier ebenso stchend wie in 35
finden. Der gemeinsame Bezug dieser beiden Lieder auf
das ratnadheyam wird bewirkt haben, dass sie neben ein-
ander gestellt wurden, und dass also 35 vor 36 zu stehen
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kam, obgleich jenes Lied in Trishtubh, dies in Jagati ver-
fasst ist.

Die gegebenen Auseinandersetzungen zeigen wohl hin-
reichend, dass die Regel der metrischen Reihenfolge nicht in
dem Sinne als ausnahmslos gelten kann, um fiir Versaus-
stossungen oder Licdausstossungen eine geniigend sichere
Basis zu liefern. Wir werden, scheint es, dic Vorsicht kaum
zu weit treiben, wenn wir von der Bestimmtheit, mit welcher
jene Regel durch ihren Entdecker formulirt worden ist, ein
wenig nachlassen. Die Lieder mit gleicher Verszahl, so
werden wir uns auszudriicken vorziehen, sind nach sonstigen
Momenten der Zusammengehorigkeit unter einander gruppirt
worden: unter solchen Momenten aber war allerdings das-
jenige, welches am stehendsten und augenfilligsten sich dar-
bot, unzweifelhaft das metrische. Neben diesem jedoch
konnten, meinen wir, auch andre Momente entscheiden, bis-
weilen vielleicht nicht zu ermittelnde: und wenn wir hier
sogar ein gelegentliches Wirken des reinen Zufalls nicht fiir
ausgeschlossen halten, so wird dieser Mangel an Vertrauen
zu der durchgehenden, ich mochte sagen maschinenmissigen
Exactheit der Samhitdordner vielleicht nicht fiir ganz un-

natiirlich gehalten werden.

c. Die Serienfolge.

Wurde schon die Folge der einzelnen Hymnen gelegent-
lich von Neigungen beherrscht, die doch nicht ausnabms-
lose Gesetze waren, so ist es natiirlich, dass auch die
Ordnung der ganzen Serien ihnliche Erscheinungen aufweist:
um so viel mehr, als zu einer absolut exacten Handhabung
der Serienordnung offenbar ein weitlinfigeres Vor- und Riick-
wiirtsblicken erforderlich war’ und die hier in Betracht
kommenden Momente eine wesentlich geringere Uebersicht-
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lichkeit und Einfachheit besassen, als wo Hymnus fiir Hymnus
neben einander gestellt werden sollte. Wenn gleichwohl
Bergaigne’s (I, 25 fgg.) Uebersicht tiber die Serien eine
fast — tbrigens auch nicht ganz — ausnahmslose Reihen-
folge derselben nach abnehmender Liedzahl, in zweiter Linie
nach abnehmender Verszahl des crsten Liedes aufweist, so
hi'u;gt dies, glaube ich, mit cinem wesentlichen Vorwurf zu-
sammen, von welchem dic so werthvollen Untersuchungen
jenes Forschers kaum freigesprochen werden konnen. Das
einzelne vedische Stikta ist ihm, wenn ich mich nicht tiusche,
zu wenig eine concrete, individuclle Wesenheit, die mit be-
stimmten Eigenthiunlichkeiten ihrer Form und ihres Inhalts
Anspruch auf eine bestimmte Behandlung macht: er erblickt
allzusehr in dem Sakta einen mathematischen Begriff, ein
Lied von so und so viel Versen in dem und dem Metrum,
iiber welches der Kritiker eine ihnliche Herrschaft besitzt,
wie der Rechner iiber eine arithmetische Grosse, die er durch
Subtraction verkleinern, durch Division zertheilen darf ohne
dem Substrat, welches er verkleinert oder theilt, eine néhere
Betrachtung schuldig zu sein. Beschiftigt man sich mit den
Liedzerlegungen hingegen so, dass man dem Aussehen jedes
einzelnen Falles ein grosseres Gewicht einrdumt, als der
Tendenz, bestimmte Zahlenverhiiltnisse durch ihre absoluten
Consequenzen hindurch zu verfolgen, so wird man hier ebenso
wie bei dem Gesetz der metrischen Anordnung auf eine solche
Reihe von Ausnahmen zur Bergaigne’schen Regel stossen, dass
man kaum den Muth haben wird, gewaltsamere Operationen
zur Durchfiitbrung derselben zu wagen. Wir machten bei-
spielsweise oben (S. 201 Anm. 2 und 4) darauf aufmerksam,
dass die Anushtubh- und Ushnihserie des neunten Buches
nicht, wie B. will, 14 resp. 12—13 Lieder, sondern eine er-
heblich geringere Anzahl ergeben, so dass ihre Stellung vor
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den 12 Barhata Pragithas nicht mehr dem Gesetz entspricht.
Aehnlich ist im siebenten Buch nicht nur, wie B. selbst frither
mit Recht zugab 1), die Stellung der Marutseric (wohl 7 Lieder)
vor der Adityaserie (12 Lieder) in Unordnung, sondern ein
dhnlicher Anstoss kehrt bei der Indrigniscrie wieder ?). Be-
handelt man Lied 94 ohne Voreingenommenheit, so wird man
es zerlegen, wie man allo iibrigen die Reihe scheinbar ver-
letzenden ILieder von VII zerlegt (soweit sie nicht aus Pra-
gathas bestehen), in Tricas, wie sich dem auch der Inhalt 3)
hier genau so gut wie an allen andern Stellen fiigt. Dann
besteht aber die Indragnireihe aus fiinf Liedern, und ihre
Stellung hinter mehreren Serien von 4 und 3 Liedern ist
anomal. Glaubt man sich nun doch zu Operationen be-
rechtigt, welche der Serie in Bezug auf die Liedzahl (3 Lieder)
den richtigen Platz verleihen, so bleibt immer noch das
Factum iibrig, dass dann eine Liedertriade mit einem acht-
versigen Anfangslied hinter einer solchen mit einem sieben-
versigen Anfangslied steht: so miissen also weiter, der An-
ordnung zu Liebe, zwei Verse cines am Anfang der Serie
stehenden Liedes getilgt werden4). — Aehnlich wird bei
IV, 42 nicht Jeder es leicht finden, sich von der Zweitheilung
des Liedes, der Serienordnung zu Liebe, zu iiberzeugen;
iiberwindet man aber die Bedenken dagegen, so bat immer
noch Lied 41 wmindestens e¢inen Vers mehr, als es nach dem

B.’schen Princip haben diirfte.

1 1, 89. Spiter (II, 10 fg.) hat er den Anstoss durch die Verbindung einer
Reihe von Operationen zu beseitigen versucht, von denen, scheint mir, jede fiir
sich allein wenig Wahrscheinlichkeit hat.

2) Vergl. Bergaigne II, 15. 17,

3) Ebenso die Simavedaparallelen.

4) Die Evidenz davon, dass 93, 7. 8 eine Zufiigung sein sollen, kann ich
nicht einsehen.

/
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Die angefiihrten Fille, denen sich weitere zur Seite stellen
liessen, werden geniigen, um es zu rechtfertigen, wenn wir
von der Benutzung der Serienfolge zum Zweck kritischer
Operationen in Bezug auf die ecinzelnen Lieder absehen. -

II.
Das achte Buch').

Von den drei leitenden Kategorien der Anukramanitexte
— Rishi des Hymnus, Gottheit, Metrum — ist es die Gott-
heit, welche fir die Ordnung der Biicher II —VII, das
Metrum, welches fiir diejenige von Buch IX sich in erster
Linie maassgebend gezeigt hat. Dass im achten Buche diese
beiden Gesichtspuncte, wenn iiberhaupt, so doch in keinem
"Fall als die obersten in Betracht kommen konnen, braucht
nicht erst bewiesen zu werden. So liegt es nahe, zu unter-
suchen, ob hier nicht die dritte jener Kategorien, die Autor-
schaft der Hymnen, das oberste Princip der Anordnung er-
giebt. Dabei ist es nach dem ganzen Character der in der
Anukramani erscheinenden Verfassernamen von vorn herein
klar — und die Erorterung der in mancher Hinsicht analogen
Verhiltnisse von Buch X wird es weiter bestitigen —,
dass in erster Linie auf die in den Hymnen selbst
enthaltenen Daten iber die Verfasser Gewicht zu legen

1) Es ist vielleicht nicht #berflissig zu bemerken, dass das Nachstehende
vor dem Erscheinen des zweiten Hefts von Bergaigne's Recherches geschrieben
und erst nachtriglich auf dasselbe Bezug genommen worden ist. Die Ab-
grenzung einer Reihe von Liedgruppen, in der ich mich mit B. begegne, wird
auf diese Weise, als von zwei Seiten unabhingig gefunden, erhohtes Gewicht
erhalten.

Oldenberg, Rigveda I. 14
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ist ).  Denn in Angaben, welche allein auf der Autoritiit der
Anukramani beruhen, diirfen allerdings Spuren von Erinne-
rungen an die gruppenweise Zusammengehérigkeit der Lieder
je nach ihren Verfassern wohl erwartet werden, aber in der
Regel werden diese Spuren zwischen dem Unkraut thorichter
Erfindungen, das in der Anukramani wuchert, auch nicht mit

annithernder Sicherheit erkennbar sein, so lange man sich des

1) Hiermit ist ein wesentlicher Unterschied meiner Untersuchung von der-
jenigen Bergaigne's (I, 46 fgg.: IT, 76 fgg.) bezeichnet. Ich versuche zu-
vorderst die Liedersammlungen abzugrenzen, welche durch Verfassernennungen
im Text selbst als solche characterisirt werden; auf Grund des Aussehens, welches
diese Sammlungen zeigen, bemiihe ich mich #hnliche Sammlungen auch da
wiederzufinden, wo die Verfassernennungen versagen. B. dagegen folgt — wenigstens
in dem ersten Theil seiner Untersuchungen -— der Anukramani, die insoweit den
rechten Weg zeigt, als sie vielfach durch eben dieselben Angaben des Textes
itber die Rishis, welche auch wir fir entscheidend halten, geleitet wird. Wo
aber diese Angaben fehlen, schwindet meist in der Anukramani der feste Boden;
Reihen von Liedern werden aus einander gerissen, die, wenn man sie nach dem
Vorbild jener feststehenden Sammlungen untersucht, offenbare Characteristica der
Zusammengehorigkeit und Ordnung aufweisen; fast iiberall macht hier die Anu-
kramani Gruppen, deren Umfang weit hinter dem der gesicherten Gruppen
zuriickbleibt, oder sie nimmt in sehr zahlreichen Fillen Einzelhymnen jedes an-
geblichen Verfassers an und verschicbt dadurch das Aussehen der Sache, welches
auf Grund der sicher characterisirten Gruppen erwartet werden miisste. Wenn
Bergaigne im zweiten Theil seiner Abhandlungen dem Standpunct der Anukramapi
sich freier gegeniiberstellt, so gelangt er offenbar vielfach zu richtigerer Ab-
grenzung der Gruppen; Bedenken, zu welchen die von ihm Dbefolgte Methode
trotzdem Anlass giebt, werden unten (8. 219) berithrt werden. — Eine weitere
Differenz zwischen Bergaigne und mir betriftt dic Auflésung der Hymmen in
Theilhymnen. Mir scheint, dass die Lieder des achten Buches im Grossen
und Ganzen in der Ueberlieferung richtig begrenzt und dass die von einander
zu sondernden Strophen Theile dieser Lieder, aber nicht unabhidngige Lieder
sind; die Indicien, die mir hierauf zu fithren scheinen, sind von mir oben 8. 137 fg.
dargelegt worden. B. erblickt in den Strophen meist selbsténdige Lieder (vergl.
jedoch seine spiiteren Ausfithrungen, IT, 76 fgg.); dazwischen erkennt er sporadisch
bei einzelnen Liedern, bei denen die Kriterien der Einheit besonders hervor-
treten, diese Einheit an. Ich glaube, dass weiter gefithrte Untersuchungen ihn
anf solche Kriterien noch in viel zahlreicheren Fillen gefithrt haben wilrden:
seine Resultate, schon jetzt nicht eben durch Einheitlichkeit und Einfachheit
iiberzeugend, wiirden dann noch deutlicher das Widerstreben des Stoffes gegen
die auf ihn angewandte Behandlung verrathen.
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Punctes, auf welchen sie hinzeigen, nicht bereits anderweitig
bemiichtigt hat.

Um nun auf Grund moglichst feststehender Thatsachen
cinen Maassstab dariiber zu gewinnen, ob eine Zerlegung des
achten Buches in Gruppen von Licdern desselben Verfassers
oder desselben Verfasscerkreises ausfiithrbar erscheint, sammeln
wir zunichst die Daten iiber einige der hervortretenderen
Namen von Rishis oder Rishifamilien, die im achten Buche
genannt werden. Die Kanvas lassen wir dabei aus dem
Spiele; ibr Begrift ist offenbar ein so weiter, und ihr Name
erscheint an so verschiedenen Stellen des Mandala, dass es
zweckmiissig sein wird, von weniger verbreiteten und daher
characteristischeren Namen auszugehen.

Vatsa ist zehnmal genannt; simmtliche Stellen stehen
in den Liedern VIII, 6. 8. 9. 11.

Vyasva, die Vyasvas, Vaiyasva: ncun Stellen in den
Liedern VIII, 23. 24. 26. Sonst kommt Vyasva nur noch
dreimal im Rigveda vor: I, 112,15 und VIII, 9, 10 in Auf-
zéhlungen vieler Rishis, so dass hicr seine Nennung eine rein
zufillige, mit der Autorschaft dcs Liedes nicht zusammen-
hingende ist; sodann IX, 65, 7, in einem Pavamanaliede,
welches um seiner Devati willen nach den Anordnungs-
principien des Rv. nicht mit den iibrigen Vyasvaliedern zu-
sammen stehen kann. Wenn sich so der Abschnitt VIII,
23 —26 durch die Nennungen des Vyasva als zusammen-
gehorig erweist, tritt als ein weiteres, eben diesen Liedern
in dieser Begrenzung eignes Characteristicum das fast aus-
schliessliche Herrschen des Metrums Ushpih hinzu 1).

Sobhari: sieben Stellen in den Liedern VIII, 19. 20. 22.
Sonst nur noch in einer Aufzéhlung vieler Rishinamen VIII,

1) Auch das Auftreten des Namens (Varo) Sushdman in 28. 24, 25. 26 (nur
hier) Legrenzt diese Liedergruppe in grosster Schiirfe,

14*
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5,26, und im letzten Verse des achten Buchs, 103, 14. Auch
hier ist dem sich herausstellenden Abschnitt VIII, 19 —22
ein augenfilliges metrisches Characteristicum eigen, die Haufig-
keit des Kdkubha Pragatha. Man bemerke, dass der Schluss-
punct dieser Serie und der Anfangspunct der Vyasyaserie
sich gegenseitig sichern.

Syaviasva: sechs Stellen in den Liedern 35. 36. 37. 38;
hiufige Nennungen des Atri oder der Atri — Syavasva war
bekanntlich ein Atreya — sind fiir dieselben Lieder characte-
ristisch. Ausserhalb dieses Abschnitts erscheint Syivisva
noch einigemal im Atribuch (V).

Nabbhadka (N&bhaka): drei Stellen in 40. 41. Sonst
kommt der Name im Rv. nicht vor. Der Refrain nabhantam
anyake same erscheint in 39. 40. 41. 42. Characteristisches
Metrum dieser Serie ist Mahapankti. IThr Anfangspunct
und der Schlusspunct der Syavasvaserie sichern sich gegen-
seitig.

So stellt sich, wenn man das Auftreten einiger hiufiger
Rishinamen beobachtet, auf den ersten Blick das Vorhanden-
sein von Gruppen zusammengehoriger Lieder heraus, deren
Einheit auf der Identitit des Dichters oder Dichter-
kreises beruht. Von solchen Gruppen haben wir bis jetat
die folgenden fiiln gefunden: 6-11. 19-22. 23-26. 35-38.
39-42; dass die Valakhilyahymnen, characterisirt durch
die Corresponsion von je zwei Liedern und durch Namen
wie Praskanva und Dasyave vrika eine sechste bilden, sieht
man leicht.

Prifen wir nun, ehe wir in der Aufsuchung weiterer
derartiger Gruppen fortfahren, ob die Ordnung der Lieder
innerhalb derselben erkennbaren Gesetzen unterliegt, welche
dann eventuell fiir die Abgrenéung der ibrigen Gruppen
beriicksichtigenswerthe Anhaltspuncte ergeben konnten. Wir
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fithren die Gottheiten und Verszahlen der Lieder an, aus
welchen jene Gruppen bestehen.

Vatsa: Indra 48. Marutah 36. Asvinau 23, 21, 6.
Agni 10. ’ '

Yyasva: Agni 30. Indra 30. Mitrivarunau 24. As-
vinau 19. Vayu 6 1)

Sobhari: Agni 37. Marutah 26. Indra18. Asvinau 18.

Syavagva: Asgvinau 24. Indra 7, 7. Indragni 10.

Nabhaka: Agni 10. Indragni 12. Varuna 10, 3.
Asvinau 3 2).

Valakhilya: Indra 10,10, 10, 10, 8, 8. Danastuti 5, 5 3).

Man sieht aus dieser Zusammenstellung zuvorderst, dass
Lieder an dieselbe Gottheit innerhalb einer Sammlung stets
neben einander stehen. Demniichst ergiebt sich, zwar nicht
ausnahmslos, aber doch so weit vorherrschend, dass ein
blosser Zufall ausgeschlossen scheint, die Ordnung nach ab-
steigender Verszahl: ohne Bevorzugung von Agni und Indra
und ohne Riicksicht auf die Zahl der zu einer Serie ge-
hérenden Lieder folgen die Serien auf einander je nach der
Verszahl ihrer lingsten Hymnen, und nach jedem lingsten
Lied folgen die iibrigen an diesclbe Gottheit gerichteten
Hymnen wieder in absteigender Folge. Von Verletzungen
dieser Reihenfolge findet sich nur je eine in der Syivisva-
und in der Nabhakagruppe; ein Indrignilied steht dort hinter
kiirzeren Indraliedern, hier hinter einem kiirzeren Agniliede.

1) Das Agvinlied und das Viyulied sind in der Ueberlieferung zu einem
Hymnus (26) verbunden.

%) Das Varupalied 42, 1-8 und das Agvinlied 42, 4-6 sind natiirlich zu
theilen.

8) Auf die letaten drei Valakhilyalieder, bei welchen die paarweise Parallelitit
der Hymnen abreisst, kommt wenig an: Asgvinau 4. Unbestimmt 3. Tndri-
varupau 7.
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Der Text dieser Lieder legt keinerlei Opcrationen nahe,
welche die Anomalie beseitigen wiirden, und #hnliche Un-
regelmiissigkeiten, denen wir weiterhin begegnen werden,
machen es itberhaupt nicht rathsam, hier eine allzu strenge
Betolgung der Ordnung zu erwarten. .

Untersuchen wir nun die iibrigen, nicht so deutlich
durch das Auftreten bestimmter Namen characterisirten
Gruppen.

Recht klar erweist sich als geordnet der Abschnitt
12 —18. Seine Abgrenzung ergiebt nach vorne die Vatsa-
serie, nach hinten die Sobhariserie. Das Fehlen von Ver-
fassernamen, welche vorher und nachher so reichlich er-
scheinen, der gemeinsame sprachliche und metrische Character
— fast durchgehend herrschen die beiden Versmaasse Ushnih 1)
und Gayatri —, endlich die sogleich anfzuweisende Anordnung
lassen iiber dic Zusammengehorigkeit dieser Hymnen wohl
keinen Zweifel. Wir haben folgende Gottheiten und Vers-
zahlen: Indra 33, 33, 15, 13, 12, 10, 3, 2 2). Adityas 22.

Die iibrigen noch nicht beéprochonen Partien aus dem
crsten — den Vilakhilyas vorangehenden — Theil des

) Und zwar die Ushpih — im Gegensatz zu dem Vyasvaabschnitt, fiir
welchen sie gleichfalls characteristisch ist — ganz iiberwiegend in der Form,
welche bei dem gemeinsamen Vorwiegen von Ushpih und Giyatri von vorn
herein erwartet werden kann: drei achtsylbige Pidas und ein viersylbiger, nicht
zwei achtsylbige und ein zwolfsylbiger.

2) Dabei ist Lied 17 — der Ueberlieferung nach 15 Verse — in 3 Theile
(10 + 3 + 2 Verse) getheilt worden. Diese Zerlegung, durch die Liedordnung
empfohlen, ist doch keineswegs allein im Hinblick auf diese vorgemommen
worden. Oben S. 139 Anm. 1 ist gezeigt, dass die Parallelen der andern Veden
und die Aushebungen im [Hotarritual darauf fiihren, ein Tricalied mit einem
Endpunct bei Vers 10 anzunehmen: also Vers 10 ist alleinstehender Schlussvers
hinter den Tricas 1-3, 4-6, 7-9. Vers 11-18 ist ein Trica fiir sich, als solcher
im Simaveda erschcinend, 14. 15 ein Pragitha. — Bergaigne’s (I, 52) Behandlung
von Lied 17 lisst mehrere der wesentlich in Betracht kommenden Momente un-
beritcksichtigt.
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Mandala scheinen sich mir nach folgenden Gruppen zu
ordnen:

1—5. Als zusammengehorig characterisirt durch die
Anukramani ( Medhatithi resp. Medhyatithi, Devatithi, Brahma-
tithi), durch das regelmiissige Erscheinen der Dénastuti am
Ende .jedes Liedes, und durch die Verbindung der Namen
Kanvéas und Priyamedhas. Die beiden letzten Characteristica
treffen auch noch auf Lied 6 zu (Priyamedhastuti hari, 6, 45;
vergl. auch 8, 18), aber mir scheint doch 6, 1 (stomair Vat-
sasya vAvridhe) fiir die Zugehorigkeit dieses Liedes zur
Vatsagruppe zu entscheiden. Durch vielerlei Beziehungen
crweist diese letztere Gruppe sich als den vorangehenden
Hymnen besonders nahestehend '), aber die deutliche Be-
grenzung des Gebietes, in welchem der Name Vatsa auftritt,
begriindet doch die Annahme ciner bei 6 neu anfangenden
Section. Zu demselben Ergebniss fithren die Gottheiten der
Lieder. In allen bis jetzt besprochenen Gruppen stehen dic
Hymnen an dieselbe Devati stets neben einander: mithin
indicirt das Indralied 6, getrennt von den Indraliedern 2--4,
ebenso wie das Asvinlied 8, getrennt von 5, eine neue Gruppe.
In der Gruppe 1—5 liegt die zu erwartende Ordnung vor,
verletzt nur beim ersten Hymnus 2): Indra 34, 42, 24,
21. — Asvinau 39.

Lied 27—31. 32—34. Auf die Annahme zweier Gruppen
statt einer (27—34) fihrt dic Anukramani (Manu — Medha-
tithi etc.) und die hiufigen Nennungen der Kanvas in 32 fgg.,

1y 6, 48 Yaduam janam, vergl. 1, 31 Yaduah pasuh. — 6, 47 dadush Pa-
jraya sAmne, vergl. 4, 17 stushe Pajriya samne. — 6, 18 vergl. 3, 9. — 8, 12
vergl. b, 4. — 8, 21 vergl. b, 26. — Auch die hiufigen Erwihnungen der Tur-
vaga und Yadu gehdren hierher.

3) Die offenbar vorhandene, aber in vollsténdige Verwirrung gerathenc
Tricatheilung dieses Hymnus legt die Vermuthung nahe, dass demselben Verse
verloren gegangen sind.
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die in 27—31 nicht erscheinen. Dazu stimmen die Gott-
heiten und Verszahlen: Erste Gruppe, Visve devas 22. 5.
51). 4, Preis des Opferers etc. 182). Zweite Gruppe: Nur
Indra, 303). 19. 18. Also beide Gruppen geordnet.

43 —48? Vielleicht sind diese durch die Nabhaka- und
die Valakhilyareihe begrenzten Lieder zu einer Grup'pe zu
vereinigen. Dieselbe wiire im Uebrigen als geordnet aufzu-
fassen, nur dass — entsprechend der in den Familienbiichern
befolgten Praxis — Agni vor Indra stinde, obgleich das erste
Indralied linger ist als das erste Agnilied: Agni 33, 30. —
Indra 42. 33 (wenn die in Lied 46 verbundenen Bestandtheile
schon den Sammlern als Einheit galten)4). — Adityas 18. —
Soma 15.

Wir wenden uns zu den auf den Valakhilya-Abschnitt
folgenden Gruppen, deren Sonderung im Ganzen schwieriger
und weniger sicher ist, weil das im ersten Theil des
Mandala so hdufige Auftreten characteristischer Rishinamen
hier aufhért. Einen wichtigen Anhalt fir unsre Orientirung
liefert die Regel, welche sich bisher stets bewihrt hat,
dass mehrere Lieder an dieselbe Gottheit, wenn sie nicht
neben einander stehen, verschiedenen Gruppen zugehdren
miissen.

60— 66. Die Anukramani giebt diese Lieder dem Pra-

1) Nach der Ueberlieferung 10 Verse von je 2 Pidas; die Ordnung ist her-
gestellt, wenn wir 5 Verse von 4 Pidas annehmen. Der Inhalt spricht weder
dafiir noch dagegen.

3) Vielleicht besteht Lied 31 sus Fragmenten, die aber zur Zeit der
Sammlung moglicherweise schon zusammengewachsen waren.

3) Oder urspriinglich 81 Verse? ZDMG. XXXVIII, 470 fg.

4) Sie werden in der That geeinigt durch den Namen des Vasa Agvia in
Vers 21. 83: des Vasa, der hier selbst von seiner Verbindung mit Prithusravas
spricht, so dass in diesem Liede gegenwiirtig ist, was 1, 116, 21 unter den ver-
gangenen Thaten der Asvin gepriesen wird.
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githa 1) und mehreren seiner Séhne. — Agni 20. — Indra 18,
12, 12, 12, 12, 15. Also geordnet bis auf das letzte Lied,
dessen Zerlegung in mehrere (1—8. 9 —15?) nicht ausge-
schlossen, aber auch nicht speciell indicirt ist.

67—71. Aditysh 21. — Indra 19, 18, 15. — Agni 15
oder wohl eher zu zerlegen in 9, 6. — Vollstindig geordnet.
Man sieht, wie deutlich sich die beiden Indrareihen dieser
und der vorigen Gruppe von einander sondern. Dass der
Agnireihe mit Verletzung der Ordnung auch noch Lied 72
(18 Verse) zugehort, ist nicht undenkbar, doch stellt sich dies
Lied, der Verszahl nach zu urtheilen, wahrscheinlicher zur
folgenden Gruppe. Allerdings miisste es dann, was bei
seinem Inhalt keine Schwierigkeit macht, fiir etwas andres
als ein gewohnliches Agnilied (havisham stuti, wie die Anu-
kramantf sich ausdriickt) angesehen worden scin, da ein Agni-
lied in jener Gruppe an spiterer Stelle erscheint.

72—T74 (73 —T74? siehe das eben Gesagte): Havishim
stuti 18. — Asvinau 18. — Agni 15. — Lied 73 und 74
werden zusammengehalten durch die Nennungen des Atri in
jenem, des Gopavana (welcher ein Atreya war; vergl. Katy.
Sraut. X, 2, 21) in diesem.

75—79: Agni 16. — Indra 12, 11, 10. — Soma 9.
Also streng geordnet. Die Spuren von Atriverfassern hiren
hier auf.

80—87: Indra 10, 9, 9. — Vigve devds 9. — Agni 9.
— Agvinau 9, 5, 6. Geordnet bis auf das letzte Pragitha-
lied. Man bemerke in diesem die vilakhilyaartige Parallelitit
der beiden ersten Pragéithas; 15st man dieselben von dem

1} Man bemerke, dass demselben auch Lied 48, das letzte vor den Vila-
khilyas, zugetheilt wird. Doch scheint es kaum, dass dasselbe der Gruppe 60 fgg.
zuzurechnen und mithin bei den Vilakhilyas eine in das Innere einer Gruppe
einschneidende Interpolation anzunehmeun wiire.
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dritten ab, so ergiebt sich die vollstindig geordnete Asvin-
reihe 9, 5, 4, 2. ,

88 —91: Indra 6, 7,6, 7. Verszahlen nicht geordnet.

92 —94: Indra 33, 34. — Marutah 12. Verszahlen nicht
geordnet. )

95—1011): Indra 9, 21, 15, 12, 8, 12. — Mitravarunau 6.
— Agvinau 2. — Viayu 2. — Siirya 2. — Das erste und letzte
Lied der Indrareihe verletzt dic im Uebrigen vielleicht nicht nur
zufillig vorhandene Ordnung. Das erste der vorangehenden
Gruppe zuzuweisen erscheint nicht thunlich; es wiirde dann
von den andern Indraliedern jener Gruppe getrennt stehen,
und auch die Ausdrucksweise zeigt specielle Beziehungen auf
die der folgenden Lieder 2). Das Ende der ganzen Gruppe
wird in iiberzeugender Weise durch eine Reihe einzelner
Tricas und schliesslich durch ein paar wohl angehingte Verse
bezeichnet 3).

102. 103. Agni 22, 14.

In dieser Weise etwa scheinen sich mir die Lieder des
achten Buches zu Gruppen zu ordnen, innerhalb deren im
Ganzen wenigstens eine bestimmte Anordnung zu er-
kennen ist. In der Reihenfolge der Gruppen unter einander
aber wird sich eine Gesetzmissigkeit schwerlich entdecken
lassen.  Allerdings glaubt Bergaigne (II, 76 fgg.) eine
solche gefunden zu haben. Die Griinde, aus denen ich mich

1) 101 ist in seine Theile aufzulésen. Vers 13-15 scheint ein Anhang
zu sein.

3) Vers 8 tuam hi sasvatinam = 98, 6; 4 mahin asi = 98, 2; 5 mandrim
vergl. 100, 10. 11; 8 simna vergl. 98, 1. Vielleicht verdient es auch Beachtung,
dass die Anukramani 95 und 96 demselben Verfasser beilegt.

3) Man beachte, dass die Ausdrucksweise von 96 und 100 mehrfache Be-
rithrungen zeigt. Vergl. 96, 7. 8 mit lOOI, 1. 2; jaritar 96, 12 und 100, 4. Be-
sondre Vorliebe hatte der Dichter dieses Abschnitts fur den Ausdruck visvd ji-
tani: 96, 6; 97, 9: 100, 4.
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ihm nicht anschliessen kann, sind in den obigen Darlegungen
implicite enthalten. Behandelt man die einzelnen Lieder-
gruppen unbefangen, ohne durch das Suchen nach symmetrischen
Zahlenverhiltnissen beeinflusst zu sein, so gelangt man’ zu
Liederzahlen der Gruppen, welche meines Erachtens weit
davon entfernt sind, ein so weit regelmiissiges Aussehen zu
zeigen, dass etwa einzelne iibrig bleibende Unregelnissig-
keiten zu Corrccturen des iiberlieferten Bestandes einladen
konnten. Vollends zu so zahlreichen, gewagten und compli-
~cirten Correcturen, wie B. sie vornimmt, der hier, wenn ich
mich nicht tdusche, iiber die Grenzen hinausgeht, innerhalb
deren allein die Kritik Kritik bleibt?).

II1.
Das erste Buch.

Lingst erkannte Thatsachen stellen es fest, dass die
oberste Eintheilung des ersten Buches die in funfzehn Gruppen
von Liedern ist, welche jedesmal demselben Verfasser oder
demselben Kreise von Verfassern zugehdren. Diese Gruppen
sind, wie die Anukramant das richtige Bewusstsein davon
bewahrt hat, die folgenden: 1-11, 12-23, 24-30, 31-35,
36-43,44-50, 51-57, 58-64, 65-73, 74-93, 94-115, 116-126,
127-139, 140-164, 165-191. Verfassernennungen im Text
selbst, stehend wiederholte Schlussverse, metrische Eigen-
thitmlichkeiten bestdtigen in vielen Fillen, die Anordnung

1) Ich muss darauf verzichten, auf die Einzelheiten von Bergaigne's Con-
struction des achten Magdala hier einzugehen. Nur sei mir noch gestattet, in
Bezug auf B.’s Versuch, die Adhyiyatheilung zur Unterstitzung seiner Hypo-
thesen heranzuziehen, auf die von mir ZDMG. XLI, 508 fgg. vorgelegten Er-
Orterungen tber das Wesen dieser Eintheilung zu verweisen.
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der Hymnen in allen Fillen die Trennung dieser Gruppen.
welche wir hier als ein erneuerter Beweisfiihrung nicht be-
diirftiges Factum voraussetzen diirfen 1)

Wenn die verschieden geartete Stellung der Biicher
II —VII auf der einen, des achten Buches auf der anderr
Seite sich besonders deutlich in den angewandten Versmaasser
ausprigt, so zeigt schon ein fliichtiger Ueberblick iiber die
Metra des crsten Buches, dass hier theils die Characteristics
von Buch VIII, theils diejenigen von Buch II fgg. wieder-
kehren. Und zwar sondern sich die Liedergruppen der einer
und die der andern Art in der Reihenfolge des Mandal:
ziemlich scharf von einander ab. Die Géyatri und daneber
wenigstens theilweise dic Pragithastrophe herrscht, wie im
achten Buche, so in I, 1-50 vor, mit Ausnahme nur de
Hymnengruppe 31-35. In I, 51-191 dagegen haben wie ir
den Biichern II —VII im Ganzen Trishtubh und Jagati der
Vorrang, daneben als specielles Characteristicum der Grupper
65 fgg. und 127 fgg. die Metra Dvipada Viraj resp. Atyashti

Wir beschiftigen uns zuniichst mit der Ordnung de
Gruppen I, 51-191. Dieselbe entspricht in allem
Wesentlichen der Ordnung von Buch II—-VII. Zu

1 Ludwig (III, 101 fg.) bestreitet die traditionelle Abgrenzung der beider
ersten Gruppen 1-11, 12-23; er glaubt, wie mir scheint ohne ausreichend:
Begriindung, bei 18 einen Abschnitt zu erkennen. Iis geniigt, dagegen auf dai
Indralied 16, getrennt von der Indrareihe 4-11 zu verweisen: ein sicheres In-
dicium daftir, dass zwischen 11 und 16 eine neue Gruppe beginnen muss
Rechnet man, wie man allen Grund hat, Lied 1 (an Agni) der fritheren Grupps
zu, so zeigt das Agnilied 12, dass der Scheidepunct zwischen 11 und 12 liegt
eben dort, wohin die Ueberlieferung ihn setzt. Hierzu nehme man folgende Be
obachtung tiber den Gebrauch eines einzelnen characteristischen Wortes: up:
hvaye kommt im Rv. vor I, 13, 8.7.8.10.12; 21,1; 22, 5. 12; 23, 18
164, 26; X, 36, 7: also sémmtliche Stellen bis auf zwei in den Hymnen I
13-23. — Die hier besprochene Frage hat natiirlich nichts mit der andern zt
thun, ob die Anukramapi Recht hat, die Lieder 1 fgg. einem Vigvimitriden, di
Lieder 12 fgg. einem Kapviden zuzuweisen.
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niichst besteht das ausnahmslose Gesetz, dass innerhalb jeder
Gruppe die ILieder an denselben Gott zusammen stehen.
Unter den Gotterserien sodann haben, wie in jenen Mandalas,
die Agnilieder und Indralieder, soweit welche vorhanden sind,
den Vgrrang: nur in der Agastyasammlung (165 fgg.), wo
— was hier allein der Fall ist — eine an Liederzahl den
Agni- und Indraliedern weit vorausgehende Serie von Hymnen
an die Maruts resp. an Indra mit den Maruts vorliegt, steht
diese an der Spitze, und erst nach ibr folgt die an Lieder-
zahl ibhr zunichst kommende Indrareihe, wihrend ein ver-
einzeltes Agnilied spiiter unter den Hymnen an einzelne Gétter
erscheint 1).

Die iibrigen Gotterserien sind unter einander nach ihrer
Liederzahl (in absteigender Folge) geordnet, so dass die
Einzellieder, wo welche vorhanden sind, am Ende stehen.
Diese Ordnung der Serien gilt ausnahmslos, wenn Lied 1212),
nach der Anukramani an Indra oder die Visve devas gerichtet,
von den Sammlern den V. devéas zugerechnet worden ist, und
wenn dieselben — was allerdings fraglich sein diirfte3) —
die Lieder 91—93 so wie sic iberliefert sind, nur als drei

Lieder, nicht als mehr, gerechnet haben¢).

) Auch in der Gruppe I, 116-126 wlrde das vercinzelte Indralied 121 auf
die Asvinreihe folgen — Agnilieder sind hicer nicht vorhanden —, wenn es nicht
wahrscheinlich wiire, dass die Sammler jenes Lied den Vigve devas beigelegt haben.

3) Siehe vorige Anmerkung.

3) Dafur spriiche die absteigende Ordnung, die sich so unter diesen Liedern
ergtibe, ferner die Verbindung von 92, 13-18 im S&maveda, endlich die in 93
moglicherweise anzunehmende Versumstellung (s. die niichste Anmerkung).

4) In Lied 91 16st sich zun#chst 1-4 durch das Metrum ab, 16-18 durch
das gemeinsame Auftreten in der Vaj. Samh. und durch den Inhalt (& pydyasva,
i pyfyasva, dpydyaménah). Also bietet sich fur die elf Verse 5-16 a priori
die Theilung in 4 + 4 + 3 dar, zu welcher der Text sehr gut passt (in 5-8
fingt jeder Vers an tvam). 19-28 konnte spiiterer Anhang sein. — In 92
sondern sich die beiden Tricas 13-15, 16-18 vom Vomngel}enden durch ihr
Metrum und die Verwendung im Samaveda, unter einander durch ihre Gottheit
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Innerhalb jeder Serie folgen die Lieder auch hier, wie
zu erwarten, nach absteigender Verszahl. Die Ausnahme in
Lied 70 (11 Verse nach zehnversigen Liedern) hat man ver-
muthlich, wie lingst erkannt ist '), durch Tilgung des in
seiner Construction in der Luft stehenden Verses 11 zu be-
seitigen. Sonstige Ausnahmen, die ganz in der Art wie in
den Biichern 11 —VII durch Zerlegungen der Regel unter-
worfen oder durch die Annahme von Iinzufiigungen erkliirt
werden miissen, sind die folgenden?): 79 tr. — 84, 1-13 tr.,
19-20 pr. 3. — 90, 1-5. 6-9 (oder 6-8. 9?) %), — Ueber 91.
92. 93 sieche S. 221 Anm. 4. — * 104. — 120, 1-9. 10-12.
— 138, 1-5. 6-75). — 135 tr. — Zweifelhaft ist die Be-
handlung von 139. — 162. 163 (asvastuti) und 164 das
Rithsellied am Ende der Dirghatamasgruppe, als Anhinge
oder als nicht bestimmten Gottheiten zutheilbar und darum
ausserhalb der Gotterserien stehend? — 171 vereinzelte Ver-

ab; auch die Theilung von 1-4 (Metrum), 5-8, 9-12 ist kaum zweifelhaft (etwas
anders Hillebrandt, Vedachrest. S. 2 fg.). — In 93 sondern sich nach dem
Metrum die Tricas 1-3, 9-11. Bei 4-8 miisste man demnach auch Tricatheilung
erwarten, aber man hat nur finf Verse. Ist es zu kithn, den am Ende allein
itbrig bleibenden Vers 12, der dem Metrum nach mit diesen Versen zusammen-
gehort, hinter Vers 8 zu stellen, um so die beiden dem Inhalt nach sich gut
von einander absondernden Tricas 4-6, 7. 8. 12 herauszubringen? Die deutliche
Natur von Vers 12 als Schlussvers konnte, als der Trica 9-11 mit dem vorau-
gehenden zusammenwuchs, den Anlass dazu geben, jenen Vers an’s Ende zu
schieben.

1) Grassmann Uebers.; Bergaigne I, 61.

?) Wir behalten die oben S. 197 fg. angewandte Bezcichnungsweise bei.

3) Die regelmiissig verlaufende Tricatheilung und das Erscheinen der zwei-
versigen Strophe hinter den dreiversigen macht mir die Annahme von Anhiingen
(Bergaigne I, 18) unwahrscheinlich.

4) Ich erwiihne diese Zerlegung von 90 mit den itbrigen zusammen, obgleich
hier keine scheinbare Verletzung der Anordnung vorliegt.

5) Der erste Theil dieses Stikta ist/offenbar jung, aber es scheint doch, dass
er an der richtigen Stelle der Ordnung stecht, indem die beiden letzten Verse
wohl das letzte, kiirzeste Lied der Indrareihe bilden.



Das erste Buch. 223

letzung der Regel aus speciellen Grinden!). — * 179.
— *191.

Die Ordnung der gleich langen Lieder nach den Vers-
maassen (vergl. oben S. 202) ist auch hier nicht ohne Aus-
nahmen 2), welche durch kritische Operationen zu beseitigen
mir aus den oben (S. 202 fz.) entwickelten Griinden bedenklich
scheint. —

Wenden wir uns nun zu den ersten sechs Gruppen des
Mandala, welche die Hymnen 1— 50 umfassen. Auch hier
sind die dersclben Gottheit gehorenden Stktas innerhalb jeder
Gruppe ausnahmslos?) zusammengeordnet. Im Uebrigen
aber sind offenbar fiir diese Gruppen Gesichtspuncte ver-
schiedener Art maassgebend gewesen, welche fiir jede einzelne
niher erortert werden miissen.

Wir beginnen mit den sehr klar liegenden Verhiltnissen
der Kanvagruppe 36—43%). Hier haben wir folgende
Gottheiten und Verszahlen: Agni 20. — Maruts 15, 15, 10.

1) Die Lieder 170. 171 enthalten die Verse eines Akhyina (ZDMG.
XXXIX, 60 fgg.). Zufallig — vermuthlich wegen des nach einem Neuanfang
aussechenden Wortlauts von 171, 1 — wurden aus diesen Versen zwei Lieder
(von finf resp. sechs Versen) gemacht; dicselben stehen, wie dies in der Ordnung
ist, hinter dem achtversigen Lied 169 und vor dem dreiversigen 172; unter ein-
ander aber konnten sic nicht der Linge nach geordnet werden, da die natiir-
liche, durch den Zusammenhang des Akhyana bedingte Reihenfolge entgegenstand.

%) Bergaigne I, 18. Besonders zu beachten ist Lied 84, iiber welches S. 222
Anm, 3 gesprochen ist.

3) Wenn beispielsweise in der Medhitithigruppe der Trica an die Vigve
devés 23, 10-12 von dem an die V. deviis gerichteten Liede 14 getrennt ist, so
ist dies nicht als eine wirkliche Ausnahme anzusehen. Die Tricareihe von 23
entspricht offenbar einer rvituell feststehenden Gotterreihe (einer Variante der
Prailgareihe?); hier hatte also jeder Trica seinen unabinderlichen Platz, den er
behalten musste, selbst wenn die Sammler bei Aufstellung der Anordnung die
Tricas als eigne Lieder gerechnet haben soliten.

4) Von Bergaigne (I, 64 fg.; II, 89) weiche ich in Folge meiner differirenden
Auffassung der Liedzerlegungen wesentlich ab; vergl. meine bei Gelegenheit von
Magdala VIII gemachten Bemerkungen, 8. 210.
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— Brahmanaspati 8. — Varuna etc. 6, 31). — Pashan 6, 41),
— Rudra 6 (oder 3, 3?). — Soma 31). Die Anordnung
wiirde den in Buch II —VII herrschenden Principien ent-
sprechen, abgesehen davon, dass das einzelne Lied an
Brahmanaspati vor den Zweiliederserien steht. Aehnliche
Ungenauigkeiten finden sich zwar, wie wir sahen, auch in
jenen Biichern, aber eben an dieser Stelle legt die Zugehorig-
keit der Gruppe zum Kanvidengeschlecht und das alleinige
Erscheinen der Metra Gayatri und Pragitha die Frage nahe,
ob nicht die Liedordnung nach der im achten Buch geltenden
Regel aufzufassen ist, so dass also nicht die Zahl der zu
einer Serie gehorigen Lieder, sondern die Verszahl des ersten
Liedes jeder Serie entschiede. Man sicht, dass nach diesem
Princip beurtheilt die Gruppe sich als genau geordnet
erweist.

Die Hiranyasttipagruppe (31— 35) ist in jedem Fall
geordnet: bei diesen wenigen Liedern aber ergeben die
Ordnungsprincipien von Buch VIII und die von Buch II —VII
(welche letzteren hier in einem allein aus Jagati und Tri-
shtubh bestehenden Abschnitt an sich die -grossere Wahr-
scheinlichkeit fir sich haben wiirden) das gleiche Resultat:
Agni 18. — Indra 15, 15. — Asvinau 12. — Savitar 11.

Die Medhatithigruppe (12—23)2) stellt sich mit
grosserer Entschiedenbeit auf die Seite des achten Buches,
denn einmal empfingt das Indralied (16) seinen Platz rein
nach seiner Verszahl, ohne Bevorzugung dieser Gottheit, so-
dann scheinen zwei Vishnulieder (22, 16-18. 19-21) hinter

1) 41, 4 und poch entschiedener 42, 4 machen nicht den Eindruck, ein
neues Lied zu beginnen, wohl aber 41, 7 (von da an trochdischer Reihenaus-
gang) und 42, 7 (von da apn Refrain). Dass in 43 der an Soma gerichtete
Tyica abzuldsen ist, versteht sich von selbst.

9) Vergl. Bergaigne I, 62, mit dem ich hier durchaus tbereinstimme.
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Einzelliedern aufzutreten, vor denen sie nach den Principien
der Biicher II —VII ihre Stelle empfangen wiirden. Wir
finden: Agni (incl. Apri) 12,12, 12. — Ritudevatas 12. —
Indra 9. — Indrivarupau 9. — Brahmanaspati etc. 9 1). —
Agni mit den Maruts 9. — Ribhavas 8. — Indrignt 6. —
Agvin;u 4. — BSavitar 4. — Die Gotterfrauen 4. — Dyéava-
prithivyau 3. — Vishnu 3, 3 2). — Endlich in Lied 23 sechs
Tricas an einzelne Gottheiten, die eine rituelle Reihe bilden
(Vers 19-24 Anbang).

Auch in der Sunahsepagruppe (24— 30) scheint mir
die Ordnungsweise des achten Buches zu gelten. Im Einzelnen
freilich herrscht manche Unsicherheit. In den Stktas 25,
27, 30 licgen offenbar jedesmal mehrere Licder vor, und zu-
gleich sprechen Indicien der bekannten Art fiir Tricatheilung.
Es scheint aber, dass an einigen Stellen mit dem neuen Trica
ein neues Lied anfing, an andern nicht: woriiber eine voll-
kommen sichere Entscheidung wohl unerreichbar ist. In 25
macht Vers 4 und 7 wohl keinen Licdanfang aus #); Vers 12
scheint ecin Schlussvers zu sein. In 27 scheint der bald
trochiiische, bald jambische Reihenausgang auf Trennungen
hinter 6 und 9 zu fithren. In 30 scheint hinter Vers 6 und 12
(troch. Rbythmus in 13 fgg.!), nicht aber hinter Vers 9 ein
Neuanfang zu liegen; am Ende sondert sich ein Tricalied an

) Sind in Lied 18 verschiedene Bestandtheile zu unterscheiden, so mussen
dieselben zur Zeit der Sammlung doch schon vereinigt gewesen sein.

9) Die Zerlegungen von 22 sind im Ganzen klar. Die sechs Vishpuverse
in zwei Tricas zu zerschneiden, empfiehlt sich nicht allein des Anordnungsgesetzes
wegen; man beachte das Vorkommen von vi cakrame in jedem der drei ersten,
in keinem der drei letzten Verse, die vielmehr durch pagyata ... pagyanti,
tat... tat, paramam padam ... paramam padamn zusammengehalten werden.

3) Aber einen Trica bilden die Verse 7-9 nichtsdestoweniger (Anfangswort
jedes Verses veda). Auch in 18-15, 16-18, 19-21 liegt die Tricagliederung
zu Tage.

Oldenberg, Rigveda 1. 15



226 Die Anordnung der Samhith.

die Asvin und eins an Ushas ab. Danach scheinen sich mir
etwa folgende, der Anordnungsweise des achten Mandala
genau entsprechende Reihen herauszustellen: Varuna 15 1),
12, 9. — Agni 10, 6,3,42). — Indra 9,7, 6, 6, 4. — As-
vinau 3. — Ushas 3. .

Eigenthtimlich ist die Anordnung der Madhuchandas-
gruppe (1—11): Agni 9. — Praiigagottheiten 9, 12 (ver-
muthlich aber beide Lieder als eins betrachtet, also 21 Verse?).
— TIndra 10, 10, 10, 10, 10, 10, 12, 8. — Die Ordnung der
drei Serien fiigt sich keiner der verschicdenen Verfabrungs-
weisen. Ebenso ist die Verletzung der Verszahlorduung am
Inde der Indrareihe befremdend: sic hingt damit zusammen,
dass die beiden letzten Indralieder in Anushtubh, simmtliche
vorangchenden Lieder in Gayatri verfasst sind 3).

Die Praskanvagruppe endlich (44—50) characterisirt
sich darch eine bestimmte rituclle Beziehung ihrer Lieder?):
dieselben sind simmtlich den im Prataranuvika angerufenen

Gottheiten der Morgenfrithe gewidmet, dem Agni — dass

1) Ich glaube, dass 24 als ein Lied gerechnet wurde (so auch Bergaigne
I1, 7) und wohl auch ein solches ist. Vers 3-5 als ecignes Savitarlied aufzu-
fagsen, ginge an, wenn daun nicht 1-2 als Agnilied dbrig blicbe. Al¥ solches
wiirde es in die Agnireihe gehirt haben; zudem sieht es entschieden unvoll-
sténdig aus: das prathamasya in Vers 2 weist auf Weiteres hin, was nachfolgen
musste und was auch in der That in der Ucberlieferung nachfolgt (vergl. V. 15
mit 1. 2). Die Art, wie das Lied in der Sunahsepageschichte verwandt ist (Ait.
Br. VII, 16), entspricht seinem Wesen ganz richtig, so unzweifelhaft auch jene
Geschichte nachtriiglich erfunden ist.

2) Am Ende der Reihe ein Trica- mit Schlussvers in anderm Metrum: dieser
Trics wird am Ende stehen, damit der vierte Vers nicht in der Mitte der Tricas
die Ordnung store, obgleich auf diese Weise ein vierversiges Lied auf ein drei-
versiges folgt. '

3) Ist vielleicht aus eben diesem Grurde die Indrareihe an den Schluss ge-
setzt worden, so dass s#mmtliche Giyatrilieder den Anushtubhliedern vorangehen

konnten?
4) Ausserdem durch die Vorliebe fur Anushtubh neben Gayatri und Pragétha.
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Agni epeciell als der erste Erheller der Frithe und Herbei-
fithrer der devah prataryivinah gemeint ist, zeigt sich viel-
fach —, den Asvin, der Morgenrsthe, der aufgehenden Sonne;
in Verbindung mit diesen Anrufungen steht die gleichfalls
dem Morgenritual zugehorige Darbringung von soma tiroah-
nya 1) (45, 105 47, 1). Die an die einzelnen Gitter gerichteten
Licder sind jedesmal zusammengeordnet und halten die ab-
steigende Reihenfolge inne (Agni 14, 10. — Asvinan 15, 10.
— Ushas 16, 4. — Siirya 10 2)), aber dic Aufeinanderfolge
dieser kleinen Reihen unter sich ist nicht die zu er-
wartende. Da Agni dic erste, Sarya die letzte Stelle inne
hat, so ist es vielleicht mdglich, an einen Einfluss der
rituellen Reihenfolge der Morgengottheiten zu denken, wo-
bei allerdings angenommen werden miisste, dass die Asvin
hier, entgegen der in den spiiteren Ritualtexten geltenden
Ordnung, ihre Stelle in der Feier vor der Morgenrithe ge-
habt hiitten 3).

Auf die Frage nach der Reihenfolge der cinzelnen Lied-
sammlungen des ersten Mandala unter cinander wird spiiter

zuriickzukommen sein.

1) Siehe dariber Satapatha Br. XI, 5, 5, 11 und vornehmlich Asvalfyana
Sraut. VI, 5, wo man ganz wie in unsrer Liedergruppe die Gottercombination
Agni, Ushas, Agvinau, Sirya (§ 2) und den soma tiroahnya (§ 24) beisammen hat.

%) 50, 11-18 (10-187) sind offenbar spiter Anhang.

3) Wie Bergaigne (Rel. véd. II, 432) gezeigt hat, lisst der Rigveda die
Morgenrithe den Agvin bald voraufgchen, bald folgen. Letateres, eben in dem
in Rede stehenden Abschnitt belegt (I, 46, 14), ist vielleicht das Urspriingliche.
Denn sollten nicht — mit aller Reserve sei diese Vermuthung ausgesprochen —
die Asvin als die Rosse der Morgenréthe zu deuten sein, aus denen in weiter
fortschreitender Anthropomorphisirung die Gotterjinglinge mit den Rossen — Agvin
aus den Agva — geworden sind?

15*
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IV.
Das zehnte Buch.

Eine Entdeckung Bergaigne’s!) von entscheidender
Wichtigkeit hat das zehnte Buch als ein nach einheitlichem
Gesetz geordnetes Ganzes erwiesen. Das Mandala besteht,
um vorldufig die von Bergaigne selbst gewihlte Formulirung
beizubehalten, aus Sammlungen von Licdern desselben tra-
ditionellen Verfassers; diese Sammlungen sind nach ihrer
Liederzahl, und wo diese nicht entscheidet, nach der Vers-
zahl ihres ersten (oder eventuell des cinzigen) Liedes in ab-
steigender Folge geordnet. An der Spitze des Mandala stehen
einige lingere Sammlungen; bald folgen solche von je drei,
dann von je zwei Liedern; schliesslich, etwa die Hailfte des
ganzen Buches einnehmend (von 85 an), erscheint die Serie
der einzeln stehenden Hymnen, geordnet nach absteigender
Verszahl. |

Dass diese Auffassung Bergaigne’s dem Wesen der Sache
nach durchaus das Richtige trifft, dafiir liegen die Beweise
am Tage und verlangen hier keine erneute Erorterung. Uns
bleibt es nur tibrig, in einem unwesentlichen Punct eine ver-
iinderte Formulirung jenes Anordnungsgesetzes vorzuschlagen
und sodann die Durchfithrung desselben im Einzelnen sowie
die Ausnahmen, welche seine Wirksamkeit durchbrechen, der
Priifung zu unterziehen.

Die Speculationen der indischen Vedalehrer, durch welche
die traditionellen Verfasserlisten festgestellt sind, beruhen
vielfach, wie nicht bezweifelt werden kann, auf der noch jetzt
vorhandenen Anordnung der Lieder; das Gesetz der ab-

steigenden Verszahl muss bereits, als jene Verfasserlisten er-
/

1) I, 40-45, vergl. II, 1 fgg.
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sonnen wurden, in Geltung gestanden haben. Sollte im
zehnten Buch umgekehrt die Feststellung der Verfassernamen
— von Namen, die so wenig die Spuren wirklicher, alter
Erinnerung verrathen, wie Trita Aptya, Yama Vaivasvata,
Yajiia, Prajapatya — vollzogen sein, che tiberhaupt die Lieder
zu dieser Sammlung vereinigt worden sind? Namenreihen wie
111 Ashtradamshtra Vairtipa, 112 Nabhahprabhedana Vairdpa,
113 Sataprabhedana Vairtipa, 114 Sadhri Vairdipa, oder wie
172 Samvarta Angirasa, 173 Dhruva Ahgirasa, 174 Abhivarta
Angirasal) — weisen sie nicht auch hier auf diesclbe Art
der an die vorhandene Reihenfolge ankniipfenden Er-
findungen hin, welche in den Verfasserlisten andrer Mandalas
so deutlich hervortreten? Wir werden weiterhin zeigen, dass
bei den im zehnten Buch vereinigten Triaden von Liedern,
den Dyaden u. s. w. fast immer dic zusammengeordneten
Lieder deutliche inncre Spuren ihrer Zusammengehorigkeit
tragen; es finden sich auch Fille, in welchen das Band des
gemeinsamen traditionellen Verfassers nicht vorliegt, die be-
treffenden Lieder aber doch als eine Gruppe behandelt werden,
und innere Indicien die Berechtigung dieser Gruppirung be-
stitigen 2). So glauben wir schliessen zu diirten, dass, was
hier fir die Zusammenordnung der Lieder entschieden hat,
nicht direct die Verfasserangaben der Anukramani waren,
sondern die thatsichliche, von Anfang an vorhandene und
bekannte Zusammengehorigkeit der Lieder desselben Autors

) Vom Standpunct Bergaigne's aus wiirde es schwer zu beantworten sein,
warum jene Vairlipas oder Angirasas fiir die Anordnung der Lieder als ver-
schiedene Autoren zidhlen, wihrend doch offenbar Yama, Sankha Yﬁmﬁyaua,' Da-
mana Yamayauva etc. (14 fgg.), oder Ghoshi und Suhastya Ghausheya (39-41)
als gewissermaassen eine Person bildend zu betrachten wiren.

%) Z. B. bilden die Lieder 35 -38 unzweifelhaft eine S8ammlung, obgleich
Lusa nur als Vf. von 35. 36 genannt wird; der Rishi von 87 ist Abhitapas
Saurya, von 38 Indra Mushkavant. Achnliches findet sich mehrfach.
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oder nahestchender Autoren: ganz so wie etwa die Licder
des vierten Buches offenbar nicht deshalb im vierten Buch
stchen, weil sie demselben Verfasser zugeschrieben wurden,
sondern sie wurden aunf denselben Verfasser zuriickgefiihrt,
weil sie in demselben Buch standen; in demselben Buch aber
standen und stehen sie, weil sie von_altersher als eine zu-
sammengehorige Serie iiberliefert waren. Die Anukramani
also, meine ich, enthilt nicht direct den Grund der im
zehnten Buche herrschenden Anordnung: wohl aber spiegeln
sich die Thatsachen, in welchen dieser Grund liegt, in der
Anukramant verhiltnissmiissig deutlich wieder. Und schwer-
lich wiirde die Anukramani sich in Bezug auf die Verfasser-
namen des zehnten Buches so schlecht, und zugleich in
Bezug auf die Zusammengehorigkeit der einzelnen Lieder-
gruppen im Ganzen wenigstens so gut unterrichtet zeigen,
wenn nicht eben ein gewisses Bewusstsein von dieser Zu-
sammengehorigkeit in alter, iiber die ersonnencn Verfasser-
namen weit zuriickreichender Kunde erhalten gewesen wiire,
und wenn die Bewahrung dieser Kunde nicht, ganz unab-
bingig von den verhiltnissmiissig spiit erfundenen Verfasser-
angaben, in der Anordnung des Mandala einen unverlierbaren
Anbalt besessen hiitte.

Wir beschiftigen uns nun mit der Zerlegung der Lieder-
gruppen im Einzelnen, bei der, wie aus dem eben Gesagten
folgt, die Angaben der Anukramani als gewichtige Zeugnisse
beachtet, aber durch die aus der Reihenfolge der Hymnen,
der Diction, dem Metrum u. s. w. sich ergebenden Indicien
controlirt und erginzt werden miissen.

Die Abgrenzung der in grisserer Zahl auf einander
folgenden Hymnentriaden und Dyaden ist in der Regel sicher
und selbstverstiindlich. Schwierigkeiten entstehen bei den
grosseren Sammlungen, die den ersten Theil des Mandala
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bilden. Hier cmpfiehlt es sich von der am deutlichsten
characterisirten Sammlung auszugehen, den Vimada-Liedern.
Eine Reihe von Indicien vereinigen sich, die Abgrenzung
dieser Gruppe sicher zu stellen. Der Name des Vimada
oder Qer Vimadas erscheint in X, 20. 23. 24, das seltene
Metrum Astarapankti mit seinen Refrains in 21. 24. 25; die
mehrfach vertretene Anushtubh, anch in 26 vorliegend, spricht
fir die Zugehorigkeit dieses Hymmus zur Vimada-Gruppe 1),
wiihrend in 27 eine Serie in dem den Vimadas fast fremden
Trishtubh-Metrum beginnt und auch durch andre Momente,
wie wir spiiter zeigen werden, 27 mit den folgenden Hymnen
sich verbindet. X, 20 ertffnet mit dem sadntyartham der
Sammlung vorangestellten, aus 25, 1 entnommenen Segens-
spruch bhadram no’ api vitaya manah, und mit den typischen
Anfangsworten agnim ile. So kann kein Zweifel sein, dass die
Anukramani den Umfang der Vimadagruppe richtig auf 20—26
hestimmt: wobei die Anordnung der ecinzelnen Lieder zuerst
nach den Gruppen Agni — Indra?) — andre Gétter, sodann
nach absteigender Verszahl klar ist, wiihrend die langen
Indralieder 27 fgg. schon durch ihre Stellung, getrennt von
den Indraliedern der Vimadas, sich als nicht mehr zugehorig
zu erkennen geben.

Somit ist eine von 20 anhebende, sieben Lieder um-
fassende Gruppe sicher gestellt. Fiir die ersten 19 Lieder
wird mithin, dem Aunordnungsprincip gemiiss, eine Theilung

in ebenso grosse resp. grissere Gruppen gesucht werden

) Vergl. noch 26, 7 pra smasru haryato dadhot mit 23, 1 pra smasru
dodhuvat, 23, 4 indrab smagrani haritibhi prushypute (vergl. 26, 3 prushiyati).
— Das scltene Wort ina hat 26, 7 (zweimal) mit 23, 6 gemein: 26, 7 vijanim
patih vergl. 23, 3 véjasya . .. patih.

%) Der Schluss der Indrareihie, die drei an die Agvin gerichteten Verse 24,
4-6 konnten ein Anhingsel sein (so auch Berg. [, 45); sie sehen besonders

jung aus,
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miissen, von denen wir am wahrscheinlichsten zwei werden
zu erwarten haben. Um den Grenzpunct derselben zu be-
stimmen, beachten wir zuvérderst die offenbare Zusammmen-
gehorigkeit von 10—13. Die Lieder 11 und 12 haben denselben
Schlussvers; mit 10 verbinden sie sich durch entscheidende
Parallelstellen: 11, 2 rapad gandharvir apii ca yoshani, vergl.
10, 4+ gandharvo’ apsu apia ca yoshd, 10, 11 bahu ctad rapami.
— 12, 6 = 10, 2 salakshmd yad vishurlipA bhavati. — Auch
Lied 13 gehort dieser Gruppe an; 13, t vi sloka’ etu vergl.
12, 5 sloko na yatam; 13, 2 svam ulokam vidane vergl. 12,1
svam asum yan. — Ferner gehioren ohne allen Zweifel die
Todtenlieder 14 —18 unter einander zusammen, denen 19,
wenn es nicht eine spiitere Einschiebung ist, wird zugerechnet
werden mitssen. — Sodann ist die Zusammengehorigkeit der
sieben siebenversigen, dem Trita zugeschriebenen Trishtubh-
lieder an Agni X, 17 ohne Weiteres klar, wihrend die
beiden Agnilieder 11 —12 schon dadurch, dass sie von jener
Reihe getrennt stehen, sich als ciner andern Gruppe zuge-
horig erweisen.

Nimmt man alle diese Daten zusammen, so sieht man
schon jetzt, dass eine vollkommen strenge Durchfiihrung der
Gruppirung nach absteigender Liedzahl hier nicht, oder doch
nicht ohne Annahme von Interpolationen und &#hnliche Hiilfs-
mittel hergestellt werden kann; Zerlegungen wie 1-10, 11-19,
oder 1-11, 12-19, welche zahlenmissig dem Princip geniigen
wiirden, sind durch die Zusammengehorigkeit der Lieder
10-12 ausgeschlossen. Wir fahren daher zuniichst ohne die
Liederzahlen zu beriicksichtigen fort, die aus inneren Griinden
gich ergebenden Zusammenhinge und Trennungen aufzu-
suchen.

In Bezug auf die Lieder '10—13, welche wir als einer
Gruppe zugehorig erkannten, muss die Frage aufgeworfen
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werden, ob sie mit 14 fgg. zu derselben Sammlung zu ver-
binden sind ). Ich glaube, dass Manches dafiir spricht.
Von Gott Yama ist im Ganzen in Rigveda wenig die Rede,
am meisten natiirlich in den Todtenlicdern X, 14 fgg.: da ist
es wohl kein Zuf'a]l, dass derselbe Yama nicht nur der Held
der Erzihlung von X, 10, sondern cbenso in 12, 62); 13, «
erwihnt ist. Auch die Diction der beiden Partien zeigt so
viele Berithrungen, wie bei dem fiir sich stchenden Gedanken-
kreise der Todtenlieder nur erwartet werden konnen 3). Die
Verszahlen der Lieder 10—19 sind 14. 9. 9. 5. 16. 14. 14. 14.
14. 8. s scheinen also zuerst die Lieder 10—13, dann die
Todtenlieder 14 —18 cvent. mit dem Lied 19 zwei nach ab-

steigender Liinge geordnete Serien zu bilden.

Die Griinde, welche uns dic Zugchorigkeit von 10 fgg.
zu den Todtenliedern wahrscheinlich machten, fallen fiir 8. 9
fort; vielmehr schliesst sich, wie es scheint, Iiied 8 (und
dann offenbar auch Lied 9, obwohl bei diesem in anderm
Versmaass gedichteten und ah eine andre Gottheit gerichteten
Liede die Indicien begreiflicherweise versagen) an die vor-
angehende Gruppe ant). Auch die Anukramani spricht hier-

) Dass Lied 16, an Agni gerichtet, von 11. 12 getrennt ist, steht nicht im
Wege; jener dem Todtenritual angehdrige Text ist kein Agnilied im gewdhn-
lichen Sinne.

%) Hier und in den folgenden Versen ist ziemlich ausfithrlich von Yama's
Reich die Rede.

3) 10, 1 & ... vavrityam, 18, 3 dvavritran. — 11, 3 usantam usatim anu
kratum, 15, 8 usann usadbhih, 16, 12 ugsantah ... usantah ... usann ugatah.
— 11, 6 ud fraya, 15, 1 ud fratim. — 12, 1 svam asum yan, 14, 12 asum,
15, 1 asum ya' iyuh. — 12, 4 asunfiti im Rigv. ausser X, 59, 5-6 nur hier und
in den Todtenliedern 15, 14; 16, 2. — 12, 8 mitro no’ atra (d. h. in Yama’s
Reich ) aditir anfigiin saviti devo varupiya vocat; 17, 4 yatrisate sukrito yatra
te yayus tatra tva devah savitd dadhitu.

4) 8, 2 jigati, vergl. 6, 4. — &, 3 arushil}, vergl. 5, 5. — 8, 4 usha’-usho
hi vaso’ agram cshi, vergl. 1, 1. — 8, 6 niyudbhih, vergl. 8, 6.
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fur 1): sie giebt die Lieder 1—7 dem Trita, offenbar auf
Grund der in Lied 8 (V. 7 fgg.) enthaltenen Erwihnung
dieses Heros; l.ied 8 und 9 werden dann dem an derselben
Stelle genannten Feind des Trita zugeschrieben, wiihrend
von 10 an Namen ecines andren Kreises, Yama und ver-
schiedene Yamayanas vorherrschen. Die Ordnung der Gruppe
1.—9 bietet keine Schwierigkeiten: anf die reinen Agnilieder
(1—7) folgt cin Lied (8), das theils Agni, theils Indra ge-
hort 2), endlich das Lied an die Wasser (9).

Versuchen wir nun, nachdem die dem festen Grenzpunct
des Vimada-Abschnitts vorangehende Partie in dic Gruppen
1—9, 10—19 zerlegt ist, die zuniichst folgenden Hymnen
27 fgg. zu ordnen. Dass 27 und 28, dann andrerseits 31.
32. 33 zusammengehoren, sicht man leicht 3). Die Anukra-
mani wiirde auf zwei Gruppen, 27-—29 (Vasukra) und 30 —34
(Kavasha) fithren. Die Grenzen bei 27 und 34 sind gewiss
richtig gezogen; nur halte ich fiir wahrscheinlich, dass, was
die Tradition fiir zwei Gruppen nimmt, in der That zwei
Serien derselben Gruppe sind4). Parallelen in Ton und
Ausdrucksweise, welche die beiden Serien verbinden, sind

zu zahlreich und gewichtig, um einem blossen Zufall zuge-

1) Hierauf hat schon Bergaigne (lI, 2) hingewiesen.

% Dass X, 8, 7-9 ein eignes Lied bildet, wie Bergaigne (II, 2) annimmt,
ist moglich, aber keineswegs sicher. Daun hiitten wir in der ganzen Gruppe
10 Lieder statt 9. Die Reduction von Lied 9 auf drei Verse, damit es nicht
linger wird, als das supponirte Lied 8, 7-9, scheint mir gewagt und nicht
ndthig; auch ohne dieselbe wire die Ordnung Agni— Indra — Apas haltbar.

3) 27. 28, ebenso 31. 32 haben zahlreiche parallele Ausdriicke; in Bezug
auf 32 und 33 geniigt es die Nennungen des Kurusravapa (32, 9; 33, 4) her-
vorzuheben. '

4) Absteigende Verszahlen; Lied 27-29: 24. 12. 8 Verse. — 80-33: 15.
11. 9. 9 Verse. Anhang: das Wirfellied 34 mit 14 Versen. — Dass das Tndra-
lied 82 nicht bei den Indraliedern der ersten Gruppe steht, fillt schwerlich in’s
Gewicht; wirkliche Indralieder sind diese su wenig wie jenes.
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A

schrieben zu werden. Mit 27, 2 tanua stisujanan vergl. 34,6

tanud stsujanah (stisujana nur an diesen beiden Stellen). —

27, 20 mamandhi, 31, 2 mamanyét, 32, &« amaman ). — 27,3
und 31, 4 svapatih (sonst nur noch einmal im Rv.). — 29,1
und 31, 9 vane na. — 27, 19 und 33, 3 sisnd. — 27, 17 ni-

upté’ a.kshﬁb vergl. 34, 5.9 niuptih und den gesammten Ge-
dankenkreis des Wiirfelliedes 34. -~ 27,17 pavitravanti caratab
punanti; 30, 5 oshadhibhih punitat. — 27, 18 ayam me deval
savitd tad aha; 34, 13 tan me vi cashte savitdyam aryah. —
27, 21 = 31, 8 end paro’ anyad asti. — Vor allen Dingen
tragen auch dic in 27. 28 wie in 31 in dhnlicher Form auf-
tretenden Rithselspriiche dazu bei, die Zusammengehorigkeit

der Serien 27 fgg. und 30 fgg. wahrscheinlich zu machen.

Iis folgt eine offenbar aus vier Liedern bestehende
Sammlung, 35—3872). Die Zusammengehorigkeit nicht bloss
von 35 und 36, welchen die Anukramani denselben Verfasser
giebt, sondern auch von 37 wird durch zahlreiche Parallelen
gesichert; dass 38 gleichfalls hierher gehort, macht die Vers-
zahl wahrscheinlich, und die Ausdrucksweise des kurzen
Liedes, das seinem Inhalt nach sich von den vorangehenden
etwas weiter entfernt, cnthilt wenigstens kein Moment,
welches dagegen spriche ).

Hier ist nun die Stelle erreicht, an welcher die in
grosserer Zahl auftretenden Gruppen von drei, dann von zwei
Liedern beginnen und so die Beurtheilung des Einzelnen eine

wesentlich leichtere und sicherere wird. Den Andeutungen

Y Die Zugehdrigkeit der drei Formen zur selben Wurzel wird fiir wahr-
scheinlich gelten kdnnen.

%) Abnehmende Verszahlen 14. 14. 12. 5,

3) Dafiir hingegen fillt in's Gewicht die Beziehung, in welche im Faie.
Brahmana 1X, 2, 22 der Vers 38, 5 zu Lusa, dem traditionellen Verfasser von
35. 36 gestellt wird.
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der Anukramani folgend sondert man leicht nachstehende
Liedtriaden aus 1): 39-41; 42-44; [45-472)]; 48-50; 51-53;
54-56. Nahelicgende Beobachtungen iiber die Verszahl, die
Gottheit, das Metrum der Lieder, Parallelitit der Ausdrucks-
weise, identische Schlussverse (42-44), Verfassernennungen
( Brihaduktha 54, 6; 56, 7), in einem Fall endlich der durch
mehrere Lieder hindurchlaufende Faden derselben Erzihlung
(51-53): alles dies verleiht den hier angegebenen Theilungen

definitive Bestitigung.

Auf diesc sicherstehenden Triaden folgt befremdender
Weise ein Abschnitt, der wenigstens in seiner iiberlieferten
Form cinc Tetrade darstellt, 57-60. Mehrere zusammenge-
hérige, zum Theil durch wiederkehrende Refrains in sich zu-
sammengchaltene Spruchgruppen sind hier etwas willkiirlich
auf vier Lieder getheilt: cine Reduction derselben auf drei

wiire leicht denkbar.

Die Dyaden, die nun folgen (61-84), stellen eine sehr
klare Reihe dar (Bergaigne 1, 42). Durchweg theilt die
Anukramani je zwei dieser Lieder demselben Rishi zu3), und
die inneren Indicien bestiitigen dicse Weise der Gruppirung.

Meist sind die beiden zusammengehorigen Lieder durch gleiche

) Vergl. Bergaigne I, 44: II, 5.

7) Die Anukramani giebt nur die beiden Lieder 45. 46 demselben Verfasser
(Valsapri), aber man wird doch nicht bezweifeln diirfen, dass diese drei Lieder,
welche zwischen den durch die Anukramani characterisirten Triaden erscheinen,
gleichfalls eine Triade bilden, zumal die zu 47, 1 gehorige Vatsapra-Melodie
auch bei diesem Liede auf den Rishi Vatsapri hindeutet. Man beachte auch,
dass 45-47 als drei Trishtubhlieder zwischen Liedern, in denen die Jagati tiber-
wiegt, stehen.

3) Ausser 75. 76. Beide Lieder sind in demselben Versmaass abgefasst und
zeigen #hnlichen Ton, wenn auch bei der Verschiedenheit des Inhalts speciellere
Bertihrungen nicht erwartet werden konnen (doch vergl. 76, 8 suapasah und
75, 7 apasam apastami).
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Verszahl, gleiches Metrum?!), gleiche Gottheit characterisirt;
63 und 64 haben denselben Schlussvers mit der Nennung
des Gaya als des Verfassers, 65 und 66 ebenso mit der
Nennung des »Vasishtha«. Gleichheit des Wortschatzes,
der Ausdrucksweise kommt in der Regel hinzu, um jeden
Ziweifel an der paarweisen Zusammengehorigkeit dieser Lieder
zu beseitigen.

Es bleiben endlich, wie Dbereits erwibnt, die cinzeln
stehenden Lieder iibrig, die von 85 bis zum Schluss des
Mandala reichen; von ihrer Anordnung wird sogleich ge-
sprochen werden.

Vorher iiberblicken wir die Reihentolge der Liedgruppen,
wie wir sic anzuordnen versucht haben: es fillt in die Augen,
dass hier, wenn wir den iiberlieferten Bestand von Liedern
unangetastet lassen, eine nur annihernde Regelmiissigkeit
herrscht. Unsre Gruppen haben der Reihe nach folgende
Zahlen von Liedern: 92). 10. 7. 8. 4; dann folgen Triaden,
an deren Ende aber eine Tetrade erscheint (57— 60), ferner
Dyaden, endlich einzelne Hymnen. Die Hiniibernahme von
Lied 19 zur dritten statt zur zweiten Gruppe (Grassmann)
wiirde eine correctere Zahlenreihe crgeben (9. 9. 8. 8 u.s. w.);
dies Auskunftsmittel aber wird durch die klare Anordnung
der Vimadasammlung und vor Allem durch die deutliche
Characteristik von 20, 1 als Anfangspunct (s. oben S. 231)
schlechthin ausgeschlossen. Undenkbar ist es nicht, dass das
absteigende Anordnungsprincip auf die lingeren und darum
schwerer {iibersichtlichen Sammlungen nicht mit derselben
Exactheit wie auf die kiirzeren angewandt worden ist, dass
es hicr leichter durch Riicksichten durchkreuzt wurde, welche

1) Bei dem eigenthimlichen Metrum von 77. 78 fillt dieser Umstand schon
fur sich allein entscheidend in’s Gewicht. Aehnlich 88. 84 die Devatd (Manyu).
%) Oder 10; siche 8. 234 Anm. 2.
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aufdecken zu konnen wir uns nicht zutrauen diirfen. Aber
auch Interpolationen mogen stattgefunden haben: nur liegen
offenbar die Daten nicht so klar, dass wir weiter kommen
konnten, als bis zu diesem allgemeinen Zweifel an der
Integritit der Ucberlieferung, und dass wir etwa begtimmte
Stiicke auch nur mit anniihernder Sicherheit der urspriing-
lichen Sammlung abzusprechen das Recht hitten ).

Die Ordnung, in welcher die Gruppen von gleich vielen
Liedern unter einander folgen, sowie die Ordnung der Lieder
innerhalb der einzelnen Gruppen zeigen gleichfalls im Ganzen
unverkennbare Gesetzmiissigkeit, im Einzelnen Stérungen,
welche zu beseitigen meist unmoglich sein wird. Bei den
lingeren Gruppen ist auf die nach absteigender Verszahl ge-
ordneten Agniserien, Indraserien u. s. w. bereits aufmerksam
gemacht worden; bei den kiirzeren liegt meistens, wenn auch
nicht immer, nur eine Gottheit und dem entsprechend eine
Reihenfolge vor. Dass diesclbe in 51—53 verletzt scheint
(9. 6. 11 Verse), erklirt sich hinreichend aus der Zugehorig-
keit dieser Lieder zu einer Erziihlung. Schwerer wird man
iiber 54 — 56 klar werden?), zwei Indralieder von 6 und
8 Versen, dann ein siebenversiges Lied an die Visve devis.
Das zweite Indralied den Visve devas zuzutheilen, wie Ber-
gaigne vorschligt, geht wegen des Inhalts nicht leicht an.
Fur undenkbar kénnen wir es nicht halten, dass in der
Stellung von 54 und 55 eine alte, traditionelle Reihenfolge
der Lieder vorliegt, beruhend auf Momenten, die sich unsrer
Kenntniss entzichen, wenn nicht auf dem Zufall. Dass doch
hinzugefiigte oder fortgefallenc Verse die Verschiebung der

) Denken konnte man an spiitere Hinzuftigung beispielsweise bei Lied 19
oder Lied 84, aber dber die Unsicherhei; derartiger Vermuthungen braucht wohl
kaumn ein Wort gesagt zu werden.

%) Bergaigne I, 43.
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sonst zu beobachtenden Ordnung bewirkt haben, wird nach
den iiber die letzte grosse Serie des zehnten Buches (85—191)
zu machenden Bemerkungen gleichfalls fiir moglich gelten
miissen. Aber diese Moglichkeit ist nicht der Art, dass auf
sie hin irgend eine bestimmte kritische Operation auch nur
mit einem Schatten von Wahrscheinlichkeit vorgeschlagen
werden konnte.

Die Hymnenpaare (61— 84) unter einander weisen, wie
Bergaigne hervorgehoben hat, mit grosser Consequenz die
Ordnung nach absteigender Liinge des jedesmal ersten Hymnus
auf. Bei den Hymnentriaden ist dies Gesetz durch die Folge
42—44, 45—-47 verletzt, denn Lied 42 hat 11, Lied 45 da-
gegen 12 Verse!). Am auffallendsten sind die Verletzungen
der absteigenden Ordnung in der Serie der Einzellieder; sie
bediirfen einer eingehenderen Untersuchung. Aber ehe wir zu
derselben schreiten, miissen in Bezug auf chen diese Serie
cinige Bemerkungen iiber die von Bergaigne angeregte Frage
des Einflusses der Metra auf die Reihenfolge der gleich langen
Lieder vorangeschickt werden.

Dass ein solcher Einfluss auch hier vorhanden ist, kann
nicht bezweifelt werden: dic Reihe etwa der siebenversigen
(129 —137) oder der dreiversigen (177—191) Lieder geniigt
um dies zur Evidenz zu bringen. Aber wenn wir in den
iibrigen Mandalas Nachlissigkeiten in der Handhabung des
betrefftenden Anordnungsprincips fanden, welche durch Mittel
der Kritik zu beseitigen bedenklich schien, so gilt hier offen-
bar das Gleiche in verstirktem Maasse. Zuniichst ist die

Unterscheidung von Jagati und Trishtubh in der Reihenfolge

1) Die von Bergaigne (II, 5) vorgeschlagene Streichung von 45, 12 scheint
mir nicht hinreichend begriindet; dass dieser Vers in der Morgenlitanei fortge-
lassen wird, erklidrt sich daraus, dass er sich unicht ausschliesslich an Agni
richtet.
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der Lieder sehr unvollstiindig durchgefiihrt. Allerdings steht
bei mehreren Serien je ein Jagatilied an der Spitze vor einem
oder mchreren Trishtubhliedern: so bei den neunversigen,
achtversigen, sechsversigen, fiinfversigen Iiedern. Aber bei
den zwolfversigen und den zehnversigen steht das Jagatilied
mitten unter Trishtubhliedern; bei den vierversigen geh‘t eines
vor zwei Trishtubhliedern voran und eines folgt ihnen nach.
Ebenso ist die Scheidung von Anushtubh und Gayatri
schwankend: die Gayatrilieder 153 und 175 stehen zwischen
Anushtubhliedern 7). Dagegen ist die Scheidung der Tri-
shtubh-Jagati-Gruppe und der Anushtubh-Gayatri-Gruppe an-
scheinend ectwas strenger durchgefithrt. Wie weit aber im
Einzelnen die Verstosse gegen die metrische Ordnung auf
Zufigungen zur urspriinglichen Sammlung, wie weit auf einen
gleichfalls denkbaren Platzwechsel der Lieder im Lauf der
Ueberlieferung, wie weit sie auf Nachlissigkeiten der Ordner
und andre Zufille zuriickzufithren sind, ist eine Frage, die
meines Erachtens kaum Aussicht hat gelést zu werden, und
es will mir nicht ganz gelingen, zu der Zuversicht, mit
welcher Bergaigne sie behandelt, auch mich zu @berreden.
Auf wesentlich festerem Boden befinden wir uns, wic
mir scheint, bei der Untersuchung der Fille, in welchen die
Ordnung nach der Verszahl in der langen Serie der Einzel-
bymnen (85 fgg.) verletzt ist. Hier wird mit Bestimmtheit
auf Storungen des urspriinglichen Zustandes geschlossen
werden konnen — Stdérungen, deren augenfillige Haufigkeit
in diesen Abschnitt verglichen mit ihrer Seltenheit in den
Biichern II —VII offenbar mit zu den Indicien dafiir gehort,
dass die Ueberlieferung dieser vielfach schon an die Sphiren

1) 158 vielleicht weil es als dem Yndra geltend durch das Indralied 1562
attrahirt ist?
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des Atharvaveda heranreichenden spiitesten Elemente der
Sammlung nicht vollkommen auf derselben Hohe steht, wie
diejenige ihrer alten, fundamentalen Bestandtheile. Wenn,
wie etwa bei der Anordnung der Triadengruppen der Fall
ist, die beiden Lieder, deren Liingenverhiltniss tiber die
Reihenfolge entscheiden miisste, um mehrere Stellen von ein-
ander entfernt stehen, konnen Nachlissigkeiten in der Be-
folgung des Ordnungsprincips nicht befremden; anders aber
ist dies hier, wo jedes Lied cinzeln fiir sich seinen Platz
nach der Verszahl empfiingt: hier kann nicht wohl etwas
Andres als eben jene Regelmissigkeit erwartet werden, die
sich in den Serien der Biicher II —VII und IX thatsichlich
findet. Man betrachte nun Verszahlen, wie beispielsweise die
der Lieder 138 —176. Die Zahlenreihe ist hier die folgende:
6. 6. 6. 6. 8 6. 6. 6. 6. 5. 5. 5. 5. 5. 5. 5. 5. 6. 5. 5. 5.
6. 5.5. 6.6. 5. 5.5. 4. 4. 4. 4. 4. 4. 6. 5. 4. 4. Niemand,
denke ich, wird bezweifeln, dass das achtversige Lied in der
Mitte der sechsversigen, die sechsversigen zwischen den
fiinfversigen, das sechs- und das fiinfversige zwischen den
vierversigen entweder durch Streichungen auf die Liinge
ihrer Umgebung zuriickgefithrt oder fiir Interpolationen er-
klart werden miissen. Im Ganzen wird, meine ich, dem
ersten dieser Auskunftsmittel der Vorrang zukommen. Dar-
auf weist der Umstand hin, dass kaum eines unter den die
Reihenfolge verletzenden Liedern sich weit von der richtigen
Verszahl entfernt: ein solches Lied von 13 Versen steht bei
den zwolfversigen, eins von 9 Versen bei den achtversigen,
solche von 5 Versen bei den vierversigen und dreiversigen,
u. 8. w. Diese Gleichmissigkeit erklirt sich natiirlich leichter,
wenn man Schwankungen in Bezug auf den Umfang der
Lieder annimmt, so dass dieselben mit einem oder zwei

Versen mehr oder weniger in Rechnung gestellt werden
Oldenberg, Rigveda I. 16
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konnten, als wenn man an Interpolationen ganzer Lieder
denkt, bei welchen offenbar, sobald ecinmal auf das An-
ordnungsgesetz keine Riicksicht genommen wurde, auch nicht
dieser anniherungsweise Anschluss an dasselbe zu er-
warten wire. .

Die vedische Ueberlieferung bietet auch noch einen con-
creteren Anhaltspunct, um solche a priori vorauszusetzende
Aenderungen der Verszahl bei cinigen der hier in Betracht
kommenden Lieder zu bestitigen: es ist Bergaigue, welchem
der erste Hinweis auch auf diesen Punct verdankt wird.
Mehrere niimlich unter den die Reihenfolge durchbrechenden
Hymnen!) treten im Atharvaveda in der Art auf, dass sie
dort entweder die richtige, der Ordnung des Rv. ent-
sprechende Verszahl haben, oder durch eine falsche Verszahl
die auch im Av. zu Grunde liegende, jedoch bekanntlich sehr
oft verletzte Verszahlordnung stéren: und zwar fiigen sie sich
dieser Ordnung, sobald man die durch die Liedfolge des Rig-
veda verlangte Verszahl hergestellt denkt. So hiufig auch
im Uebrigen der Atharvaveda Abweichungen von der Vers-
zahl des Rigveda zeigt, denen an sich nicht das mindeste
Gewicht fiir die Rig- Kritik beigemessen werden kann?), so
liegt hier doch offenbar ein Zusammentreffen je zweier ein-
ander erklirender Alterationen in allzu constanter Weise vor,
um einen blossen Zufall glaublich erscheinen zu lassen3).

1) 109. 163. 174. 187, 191. Vergl. Bergaigne I, 4.

2) Bald #ndert der Av. die Verszahl des Rv. so, dass die Stellang des
Liedes in der A. Samhit der verinderten Verszahl angepasst ist, bald auch so,
dass die Stellung in der Samhitd der im Rigv. vorliegenden Verszahl treu bleibt.
Zuweilen stimmt die Verszahl des Av. zu der des Rv., wiihrend die Stellung des
Liedes zeigt, dass der Av. urspritnglich eine andre, erst nachtriglich dem Rv.
angeglichene Verszahl hatte.

3) Den in Anm. | angefithrten finf Fillen stehen nur zwei gegenitber (128
und in gewisser Weise 173), in welchen die regelwidrige Verszahl des Rv. durch
die Stellung des Liedes im Av. bestiitigt wird.
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Wir betrachten jetzt die einzelnen Fille etwas genauer.

Lied 163 hat im Rv. sechs Verse; nach der Reihenfolge
sind fiinf zu erwarten. Im Atharvaveda (II, 33) erscheint
das Lied unter den Pentaden, hat aber sieben Verse. Vers 5
des Rv. fehlt ndmlich, und dafiic sind zwei Verse hinzuge-
kommen: aus Rv. 3 sind zwei Verse (Av. 3. 4) gemacht, und
cin durch mangelhafte Beobachtung der Sylbenzahl!) auf-
fallender neuer Vers (Av. 6) ist zugefiigt. Beseitigen wir
diese als solche leicht kenntlichen KErweiterungen, so behalten
wir ein fiinfversiges Lied iibrig, das sich von der Rig-
Recension durch das Fehlen von Rv. 5 unterscheidet, und in
dem wir aller Wahrscheinlichkeit nach die durch das An-
ordnungsgesetz des Rv. geforderte Form des Stkta werden
sehen diirfen. Der Character dieses Beschwirungsliedes mit
seiner keinen cigentlichen Gedankengang darbietenden Auf-
zihlung der Glieder und Organe, aus welchen die Krankheit
vertrieben werden soll, schliesst eine Bestitigung oder Wider-
legung dieser Auffassung von Seiten des Sinnes an und fir
sich aus; immerhin mag beachtet werden, dass V. 5 nicht,
wie die andern Verse, allein in den Worten yakshmam , . .
vi vrihimi te mit den iibrigen Versen stimmt, sondern in
seinem ganzen zweiten Hemistich mit V. 6 identisch ist. Ver-
muthlich vermisste ein Interpolator — #hnlich wie auch
offenbar der Interpolator der Atharvan-Recension — die
Nennung einiger Kérpertheile, die er im ersten Halbvers von

V. 5 nachholte, worauf er die zugehérige zweite Vershilfte
aus V. 6 entnahm.

Aehnlich wie in Lied 163 liegen die Verhiltnisse in 174
(= Av. 1, 29): auch hier erhalten wir, indem wir aus Rv.

1) Dieselbe ist auch in Vers 5 des Av. zu constatiren: hier zeigt die Ver-
gleichung des Rv. die spiitere Entstehung des Fehlers.

16*
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und Av. fortlassen, was nicht durch die Uebereinstimmung
dieser Veden gesichert ist, beiderseits die richtige Verszahl.
So verliert der Av. seinen vierten und fiinften Vers — der
letztere ist evidentermaassen z. Th. nach Rv. X, 159, 1, z. Th.
nach 174, 5 interpolirt —; dem Rv. aber wird sein werter
Vers genommen!). Man beachte, dass dieser Vers mit X,
159, 4 identisck ist: da nun auch 159 einen Vers zu viel hat,
driingt sich die Annahme ciner und derselben Interpolation
in diesen beiden einander ganz &hnlichen Fillen von selbst auf.

Auch bei Lied 191 fithrt der Av. offenbar auf den
richtigen Weg. Er weist dies Lied, das der Ordnung des
Rv. entsprechend drei Verse haben miisste, in der That mit
drei Versen (statt vier im Rv.) und in dem Buch der drei-
versigen Lieder aut (VI, 64). Der erste Vers des Rv. fehlt 2):
man bemerke, dass cbenso das Taittiriya Briahmana (II,
4, 4, 4) und die Maitrayani Samhita (1I, 2, 6) die Verse 2—4
ohne Vers 1 geben, welcher letztere auch in seinem Inhalt
einen unverkennbaren Abstand von den iibrigen zeigt 3).

In Lied 109, wo der Text des Rv. an dem Anordnungs-
gesetz bemessen nicht zu viel sondern zu wenig Verse zeigt
(7 statt 11), haben sich vermuthlich die vermissten Verse im
Av. noch richtig erhalten. Dort (V, 17), an einer Stelle der
Sammlung, welche auf clfversigen Umfang hinzuweisen scheint,
liegen 18 Verse vor: von diesen gehoren die sieben letzten
eng zusammen?); im Rv. findet sich keine Spur von ihnen,

1) Es sei bemerkt, dass das in den itbrigen Versen fortwihrend wiederholte

Schlagwort abhi dem vierten Vers fehlt.

%) Aber er ist nachtriiglich in sehr sonderbarer Weise interpolirt, s. Ber-
gaigne I, 4 A, 2.

3) Der Anfang von V. 1, sam-sam, hat offenbar den Anlass gegeben, ihn

mit dem samjiidna-Liede zu verbinden. '
4) Gleicher Anfang jedes Verses; das zweite Hemistich ist ausser im letzten

Yerse durchgehend identisch.
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und evidente Griinde weisen ihnen eine ganz junge Ent-
stehungszeit zu. l.assen wir diese Verse fort, so haben wir
ein elfversiges lLied, das ausser den sieben Versen des Rv.
vier hinzukommende enthilt: Av. 4. 7—9. Nach der Ana-
logie der vorher besprochenen Fille muss es fiir wahrschein-
lich ‘gelten, dass wir damit das elfversige Lied, welches im
Rv. auf Grund des Anordnungsgesetzes zu erwarten ist, er-
mittelt haben. Schwerlich wird es ein blosser triigerischer
Zufall sein, wenn im Rigveda das Lied vier Verse eingebiisst
hat, oder durch Interpolation an cine Stelle gerathen ist, die
auf vier Verse mehr hinweist, und dann im Atharvaveda eben
vier Verse sich dazufinden: dass diese mit den gesuchten
vier Versen nichts zu thun haben sollten, ist nicht ganz
leicht zu glauben. Aber doch auf der andern Seite: priift
man die in Rede stehenden Verse, so wird man sie kaum
auf derselben Hohe vedischer Dignitiit finden, wie die sieben
andern. Die panca manavah (V. 9), der rijanya und vaisya
(ebendas. ; vergl. allerdings Rv. X, 90, 12), die Formen hinasti
(7) und vi dunoti (4) entscheiden vielleicht nicht absolut,
aber hart an der Grenze des im Rv. Méiglichen bewegen sie
sich jedenfalls. So wird man die Frage aufwerfen miissen,
"ob nicht, selbst wenn die Stellung des Liedes in der
Sambhita auf seiner elfsylbigen Gestalt beruht, doch die sieben-
sylbige Gestalt die éltere sein kann. Beide Gestalten mogen,
als die Sammlung des Rv. geordnet wurde, neben einander
gelegen haben, und wiithrend das Lied vermége der einen, im
Av. noch jetzt erhaltenen seinen traditionellen Platz bekam,
gewann in der auf uns gelangten Ueberlieferung des Rik-
textes die andre Gestalt die Oberhand.

An das Lied 187 endlich sind keine speciellen Be-
merkungen zu kniipfen. Im Rv. hat es finf Verse anstatt
der zu erwartenden drei; im Av. (VI, 34) erscheint es mit
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denselben fiinf Versen im Abschnitt der Triaden. Zur
Tilgung irgend welcher bestimmter zwei Verse findet sich
kein Anhalt1), wie nach dem ganzen Character des kleinen
Stiickes auch nicht anders erwartet werden kann.

Liefern nun die Av.-Paruallclen so zahlreiche und iiber-
dies mechrfach noch anderweitig sich bestitigende Indicién fiir
Verszahlen der betreffenden Riglieder, die dem Anordnungs-
gesetz entsprechen, so werden wir mit um so grosserer Zu-
versicht auch in vielen Fillen, in welchen jene Parallelen
versagen, uns ftir denselben Ausweg cntscheiden. Wir be-
merkten schon, dass die durch den Av. indicirte Behandlung
von 174 zugleich auch fiir 159 Hiilfe giebt: ein #hnliches
Licht wirft 163 (oben S. 243) auf 162. Beide neben einander
stehenden sechsversigen Anushtubhlicder durchbrechen die
Serie der fiinfversigen IIymnen. Nun zeigten wir, dass der
Av. fir 163 auf die Tilgung von V. 5 hinfiihrt, und be-
merkten, dass zugleich die Identitit des zweiten Hemistichs
von V.5 mit demjenigen von V. 6 den Verdacht erweckt,
dass der eine Vers eine aus dem andern herausgesponnene
Erweiterung ist. Genau in dem gleichen Verhiltniss nun
stehen die Verse 5 und 6 des Liedes 162 2): so liegt auch
hier die erforderte Verkiirzung auf der Hand, die mit der
gleichartigen von 163 sich gegenseitig bestétigt 3).

Auch in den folgenden Fillen bieten sich leicht Ver-
kiirzungen dar. Lied 87 erhiilt seine richtige Liénge, wenn
man entweder die vier letzten, durch das Metrum sich ab-

1) Vers 4 konnte nach IIT, 62, 9 zugefigt sein, aber das ist erst ein Vers,
wihrend es sich um zwei handelt.

%) Auch das nipadyate scheint ein Vers von dem andern tbernommen
zu haben.

3) Man beachte, dass in 162, 5 zweimal die spiter so tiberaus hiutige Form
bhitvd vorkommt, die dem Rv. sonst fremd fst.
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sondernden Verse beseitigt 1), oder wenigstens die beiden
letzten, die auch Av. VIII, 3 fehlen. — Bei Lied 103 ist
gleichfalls die Reihenfolge offenbar durch eine Verkiirzung
am Schluss in Ordnung zu bringen. Die kriegerischen An-
rufungen an Indra und neben ihm hauptsiichlich an Brihaspati
findeft mit Vers 11 ihren Abschluss; wie so oft am Ende der
Lieder dehnen die Schlussworte asmari u devd’ avatd haveshu
das Gebet auf den weiteren Gotterkreis aus.  Auch im
Atharvaveda (XIX, 13) und den schwarzen Yajurveden 2)
bildet V. 11 den Schluss. Vers 12 und 13 sind entschieden
verdichtig. In 12 liegt zwar noch dasselbe Metrum vor, wie
im Hauptlied, aber statt der Gotter wird der im Rv. sonst
nicht vorkommende Krankheitsdimon Apui angerufen; von
der dem Rv. fehlenden Wurzel lubh liegt pratilobhayanti
vor; der letzte Pida scheint aus X, 89, 15 entlehnt, So ist
es leicht moglich, dass dieser Vers eine Hinzufiigung ist, wie
das Rigv. Khila, der Simaveda, die Taitt. Samh. und Vaj.
Samh. bei eben diesem Liede noch mehr derartige Zu-
fiigungen, theils aus Rv. VI, 75 entnommenc, theils selb-
stindige aufweisen. Ob ferner der in anderm Metrum ver-
fasste Schlussvers 13 zu streichen?) oder als ein berechtigter,
wenn auch in loserer Verbindung an den eigentlichen Korper
des Liedes herantretender Anhang aufzufassen ist, muss da-
hin gestellt bleiben; dem Gesetz der Verszahlen geschieht

1) Vers 21 eignet sich seinem Ton und Inhalt nach darchaus fir die
Schlussstellung.

2) In Maitr. Samh. I, 10, 4 und Kathaka XVIII, 5 (Ind. Stud. XIII, 279)
fehlt Rv. 10. 12. 18; 11 bildet den Schluss. Wenn Taitt. Samh. IV, 6, 4 eine
andre Gestalt vorliegt, so scheint jene doch auch bei den Taittiriyds als die zu
Grunde liegende durch, vergl. Ind. Stud. XIIT a. a. O. und das Ind. Stud. XII, 62
mitgetheilte Scholion.

3) Dass dieser und mnicht V. 12 der Vers ist, der bei den Vijasaneyinas
fortbleibt (so dass bei ihnen das Lied 12 und nicht 13 Verse hat), scheint mir
nicht so sicher, wie Ind. Stud. XIII a. a. O. angenommen ist.
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durch die Tilgung von einem wie von zwei Versen gleicher-
maassen Geniige!). — Lied 121 erhilt die richtige Verszahl
(9 Verse statt 10), wenn man den, wie bekannt, im Pada-
patha nicht zerlegten und auch von religionsgeschichtlicher
Seite der modernen Herkunft dringend verdichtigen Schluss-
vers Prajipate na tvad etani anyah ete. tilgt. — In Lied 142
sondern sich die beiden letzten Verse (Anushtubh) von den
iibrigen (Trishtubh, Jagati) leicht ab; beseitigt man sie, ist
die Verszahl die richtige, wenn auch die Stellung des Tri-
shtubhliedes zwischen Anushtubhliedern befremdlich bleibt.
— Ungern entschliesst man sich dazu, Lied 95 énzutasten,
die zu der Erzihlung von Puriravas und Urvasi gehdrigen
Verse. Bei aller Dunkelheit im Einzelnen wird man doch
Vers fiir Vers den Stempel derselben einheitlichen Diction
wiederfinden und nicht leicht von Verdachtgriinden, dic sich
gegen einzelne Verse kehren, Spuren entdecken. Doch be-
sitzen wir gerade bei diesem Licde das bekannte positive
Zeugniss des Satapatha Brahmana (XI, 5, 1, 10), welches
seinen Umfang auf 15 Verse angiebt. So wird auch dic
Existenz einer Fassung, die dem Verszahlgesetz entsprechend
14 oder 13 Verse haben miisste, wohl annehmbar erscheinen,
- womit, wie oben in Bezug auf Lied 109 bemerkt wurde,
keineswegs die jiingere Herkunft der in der iiberlieferten
Redaction hinzukommenden Verse ausgesprochen zu sein
braucht.

Es bleiben noch fiinf Lieder iibrig, welche die Reihen-
folge verletzen, und zwar alle durch zu grosse Verszahl:
97. 119. 124. 128. 173. Die bisherigen Erorterungen be-
griinden auch fiir diese Lieder die Wahrscheinlichkeit, dass

) Die Stellung des Indralicdes 103 neben den Indraliedern 104. 105, mit
denen es eine Gruppe zu bilden scheint, spricht vielleicht mehr fiir den elf-
sylbigen Umfang (ob 102 als Indralied anzusehen ist, erscheint als fraglich).
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eher die Verszahl zu dndern, als eine dieselbe unberiicksichtigt
lassende Interpolation der ganzen Lieder anzunebmen sein
diirfte. Im Einzelnen fehlt es allerdings, so viel ich sehe,
an Anhaltspuncten fiir die erforderlichen Streichungen, und

auch wo Parallelen andrer Veden cingreifen, helfen sie — abh-
L4 . . . . .
gesehen etwa von Lied 173 — in dieser Richtung nicht
weiter 1).
\7

Die zehn Mandalas und die Sambhita.

Indem wir bisher die Anordnung der in jedem einzelnen
Mandala enthaltenen Materialien erorterten, liessen wir vor-
liufig die Frage aus dem Spiel, nach welchen Principien
diese Materialien eben in der vorliegenden Weise in jenen
zehn Abtheilungen untergebracht worden sind.

Hicr ist es ebenso klar wie allbekannt, dass in jedem
unter den Biichern II--VII die Liedersammlung einer Sénger-
familie, in IX dagegen dic Sammlung aller an den Gott
Soma pavamana 2) gerichteten Hymnen vorliegt. Weniger

leicht ist die Beantwortung der KFrage, wie es kommt, dass

1) Zu 97 vergl. Maitr. 8. 11, 7, 18: Taitt. 8. IV, 2, 6; Vaj. S. XII, 75 fgg.
— Zu 128: Av. V, 3; Taitt. 8. IV, 7, 14. — Zu 173: Av. VI, 87 fg.: Taitt.
Brahm. II, 4, 2, 8 fg.: von den sechs Versen dieses Liedes, statt deren vier zu
erwarten sind, ldsst Av. den letzten fort, hat ihn aber an andrer Stelle (VII, 94)
filr sich allein in einer Fassung, die dem allgemeinen Inhalt von Rv. X, 173
wesentlich weniger nahe steht, als die Rv.-Gestalt des Verses. Zu der Av.-Form
stellen sich auch die Yajurveden (MS. 1, 3, 15: TS. IlI, 2, 8, 6; V4j. S. VII, 26).
Im Taitt. Br. fehlen Vers 5 und 6 des Liedes; sowohl Av. wie TB. fitgen dann
fremdartige Zuthaten hinzu. Fir besonders stark bezeugt kann man danach
eine nur die vier ersten Verse umfassende Form des Liedes kaum halten.

7) Der Unterschied von Liedern an Soma pavamina und an Soma schlecht-
hin darf nicht iiberschen werden: jene finden sich nur im ncunten, dicse nur in
andern Bichern.
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eben nur jene Somalieder, nicht aber in derselben Weise
auch die Agnilieder, die Indralieder u. s. w. je nach den
Gottheiten zu eignen Sammlungen vereinigt wurden, sondern
dass aus diesen nach den Familien, denen sie zugehoren,
Sammlungen vollig andrer Art, in deren jeder sich mehr
oder minder alle Géotter vertreten finden, gebildet Worden
sind. Eine erschopfende Antwort auf diese Frage wird man
natiirlich nicht in dem Sinne erwarten, dass der von den
Anordnern der Sambhitd thatsichlich eingeschlagene Weg als
der einzig denkbare, jeder andre als ausgeschlossen zu er-
weisen wire. Aber einigermaassen verstindlich wird der
betreffende Hergang doch, wenn man sich die eigenthiimliche
rituelle Natur der Pavamanalieder vor Augen stellt. Es wiire
nicht maglich, aus dem Hymnenschatz des Rigveda eine
zweite idhnlich compacte Masse von inhaltlich und formell so
durchaus gleichartigen Liedern auszuziehen. Dichte man sich
etwa die Agnihymnen zu einer Sammlung vereinigt, so wiirden
sie eine geradezu uniibersehbare Varietiit ritueller Situationen
darbieten verglichen mit der Eintonigkeit dieser Lieder an den
Pavaména. Er fliesst durch das Sieb von Schafhaar — er strahlt
zum Himmel — die Lieder ténen iiber ihn, der des Indra
Heldenkraft mehrt: mit diesen wenigen Wendungen ist in
der That der Inhalt des neunten Mandala ziemlich erschopfend
wiedergegeben. Diese Lobpreisungen aber wurden nicht, wie
die Mehrzahl der Opferhymnen, von den Hotaras, sondern
von den Sidmansingern vorgetragen; unter allen nach den
Gottheiten abzugrenzenden Liedergruppen war dies die
einzige, die, wic es scheint, wenigstens urspriinglich jenen
Siéingern ausschliesslich zugehorte und deren Kenntniss
fur Hotarpriester ecin iberfliissiger Ballast gewesen wiire. Ist
nun auch im Allgemeinen eine principielle Scheidung von
Hotar- und Udgatartexten bei der Anlage der Rik-Samhita
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nicht versucht worden, so lisst sich doch hegreifen, dass sie
eben an diesem Puncte sich als besonders leicht durchzu-
fiilhren und besonders zweckmissig, weil die Belastung der
HotéAras mit entbehrlichem Lernstoff vermeidend ), aufdringte.

Uebrigens ist ohne Weiteres klar, dass Buch IX nicht,
wie die Biicher I —VII, vor der Vereinigung dieser Biicher
eine Sonderexistenz gefithrt haben kann, sondern dass es
selbst erst ein Product jener Vereinigung ist. Denn dic
Entstehung der Pavaminahymnen vertheilt sich natiirlich auf
eben jene Familien der Gritsamadas, der Vasishthas u. s. w.,
welche auch die andern Biicher verfasst haben: das versteht
sich von selbst und wird zum Ueberfluss durch Erscheinungen
wie das Auftreten der fiir jene Familien characteristischen
Refrains ausdriicklich bewiesen?). Offenbar befand sich also
urspriinglich cin Theil des jetzigen ncunten Buches im Sonder-
besitz einer jeden Familie, und eine grossere Sammlung der
Pavaméanahymnen, des »rishibhily sambhrito rasah«, kann ecrst
in der Zeit gebildet worden sein, als iiherhaupt jene aus ge-
trennten Dichterkreisen hervorgegangenen Iicdermassen zu
einem Ganzen vercinigt wurden. Hier ist es nun wichtig zu
bemerken, dass keineswegs allein mit den Bitchern 1T—VII
correspondirende Pavamina- Materialien im neunten Buch
auftreten, sondern ganz ebenso solche, die sich zu dem
ersten, achten, ja sogar zu dem zehnten Mandala stellen.
Neben den Refrainzeilen von II und VII finden wir in den

1) Dass die Kenntniss der Somalicder urspriinglich ein keineswegs Allen
gemeinsamer Besitz war, blickt in der Ausdracksweise von Rv. IX, 67, 31 fg.
durch: yah pivaménir adbyeti rishibhih sambhritam rasam ectec.

2) Bemerkenswerth ist Ubrigens das im neunten Buch zu beobachtende Her-
vorireten der sonst nur selten erscheinenden Jumadagnis (62, 24; 65, 25 [vergl.
III, 62, 18]; 97, 51) und die Nennung des im Rv. nur hier vorkommenden
Kasyapa (114, 2): allerdings in cinem Anhangsliede; aber dem Kasyapageschlecht
gehoren auch die 97, 8 auftrctenden Vrishaganpas an.
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Pavaminatexten, in die Sphiire des ersten Buches weisend,
die Nennung des Kakshivant (74, s8), die Schlusszeile der
Nodhashymnen (93, 5) und diejenige der anf Kutsa zuriick-
gefithrten Sammlung (97, 58), ferner das characteristische
Metrum der Parucchepalieder (111). Zum achten Buch stellt
sich die Nennung des Medhyatithi 43, 3 und des Vyasva 65, 7.
Aber auch das zehnte Buch hat, wie kaum bezweifelt werden
kann, seine Ableger zum necunten beigesteuert. Allerdings
schwerlich in besondrer Reichlichkeit: sonst wiirden sich die
fir das zehnte Buch characteristischen moderneren Eigen-
thiimlichkeiten von Sprache und Metrum im neunten hiufiger
wiederfinden!), und auch tiberhaupt haben wir Grund fur die
Annahme, dass die uralte, mit dem Avesta sich berithrende
Pocsic der Somahymnen frithzeitig unter den vedischen
Dichtern zum Abschluss gelangt, also in der Zeit des zehnten
Mandala schwerlich mehr besonders lebhaft gepflegt worden
ist: — es ist bezeichuend, dass die beiden Arcika des Sama-
veda, in welchen bekanntlich eine nicht unerhebliche Zahl
von Versen zu dem aus dem Rv. entnommenen Bestande
hinzukommt, doch keinen einzigen?) Pavamanavers enthalten,

der sich nicht schon im Rigveda finde ?). Dass dieser Typus

1) Bezeichnend ist es beispielsweise, dass sarva (das einfache Wort; bei
Ableitungen und Compositis liegt die Sache nicht genau ebenso) nur einmal im
neunten Buch sich findet, und zwar an der ohnedies als Anhang zu erweisenden
Stelle 67, 31. Das Wort loka (unterschieden von uloka) erscheint nirgends;
das in alten Liedern seltene tatra (es findet sich z. B. im achten Buch nur in
zwei Vilakhilyaliedern 56, 4 und 58, 1, im sechsten itberwiegend in dem An-
hangshymnus 75) tritt im neunten Buch nur in dem spliten Anhang 118, 8-11
auf. Aehnliche Erscheinungen sind zahlreich zu beobachten.

%) Nach Whitney's Tabelle (Ind. Stud. II) wiirde Sv. 11, 109 eine Ausnahme
bilden: dies ist aber in der That Rv. IX, 42, 2 mit einer kleinen, auf dem Ein-
fluss von VIII, 44, 12 beruhenden Umgestaltung.

3) Die Spirlichkeit der Nachtragsliedgr im neunten Buch gehdrt wohl in
denselben Zusammenhang.
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der Pavamanalieder, als das zehnte Mandala entstand, schon
ganz ausgestorben gewesen sei, wird man doch kaum wahr-
scheinlich finden: dann aber konnen, da es im zehnten Buch
selbst keine solchen Hymnen giebt, dieselben eben nur im
neuntey, ihre Stelle gefunden haben. Ein derartig seiner
Entstebung nach mit dem zehnten Buche zusammenhéngendes
Gedicht an den Pavamina scheint mir IX, 68 zu sein, von
der Anukramani dem Vatsapri zugeschrieben; in der That
weist die Uebereinstimmung des Schlusses adveshe dyava-
prithivi huvema etc. auf Zusammengehérigkeit mit X, 45
(Vatsapri) hin.

Fiir die Beurtheilung der Vorginge, in welchen sich die
Zusammenordnung der verschiedenen Bestandtheile des Rig-
veda vollzogen hat, wiire es von grosster Bedeutung, wenn
sich an dieser Stelle, an welcher abgesonderte Theile von
ihnen allen zu einer Specialsammlung vereinigt worden sind,
die Spuren successiver Schichtungen dieser Elemente erhalten
hitten. Aber mag nun der Erfolg kiinftiger auf die Pro-
venienz der Pavaméanatexte und ihre Zusammenhinge mit den
einzelnen ibrigen Sammlungen gerichteter Forschungen gross
oder — was ich eher glaube — gering sein: Spuren der be-
zeichneten Art werden sich aller Wahrscheinlichkeit nach
nicht finden. An vielen Stellen schliesst die Ordnung des
neunten Buches nach Versmaassen und Verszahlen von vorn
herem solche auf der Provenienz der Hymnen beruhende
Schichtungen aus, und wo dieselben doch denkbar wiren,
scheinen schon die gegenwiirtig erkennbaren Momente zu
zeigen, dass sie in der That nicht vorhanden sind, dass die
Reihenfolge der Vorginge, in welchen zu verschiedenen
Zeiten die Pavamanatexte verschiedener Liedersammlungen
hier vereinigt worden sind, sich verwischt hat.

Bergaigne hat gezeigt, dass die Ordnung der Biicher
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I1—VII sich nach der zunehmenden Zahl der Lieder richtet;
wenn die oben von uns vorgeschlagenen Zerlegungen und
Ausstossungen cinzelner Licder auch etwas andre Zahlen er-
geben, als er sie angenommen hat, so steht doch das erwihnte
Ordnungsgesetz mit unsern Zahlen gleichfalls im Einklang.
Dass das achte Buch seiner Liederzahl nach die Reihe von
II—VII nicht fortfithrt, dass es weniger Lieder hat als VII,
scheint unzweifelhaft. Die im achten Buch herrschende
Ordnung der Ilymnen in ihren principiellen Abweichungen
von derjenigen, welche in den vorangehenden Biichern iiber-
cinstimmend beobachtet ist, mdchte an . sich vielleicht, als
durch die speciellen Verfasserverhiltnisse dieses Buches
motivirbar, nicht hinreichend scheinen, um auf eine urspriing-
liche Sonderstellung von VIII neben der Sammlung II—VII
schliessen zu lassen. Indessen das Zusammentreffen jener
Abweichungen mit dem Abbrechen der ansteigenden Reihen-
folge der Mandalas geniigt doch wohl, um jenem Schluss
cine ausreichende Wahrscheinlichkeit zu verleihen. Was ist
nun aber die Einheit, welche diese von II—-VII sich ab-
sondernden Ilymnenmassen des achten Buches unter sich
verbindet? Dass das achte »Buch der Pragithas« zum
grossen, wohl gar zum grossten Theil aus Liedern in andern
Versmaassen als cben Pragithas besteht, und dass umgekehrt
zahlreiche Pragithas ausserbalb dieses Buches!) erschginen,
sieht Jeder. Ebenso wenig scheint in der Autorschaft der
Kanvas das Band fir die im achten Buch vereinigten
Materialien liegen zu konnen. In grossen Gebieten dieses
Mandala werden die Kanvas micht erwihnt; an einigen Stellen
werden deutlich Singer aus andern Familien genannt: ganz
abzusehen von der Rolle, welche die Kanvas auch ausserhalb

/

1) In bemerkenswerther Seltenheit im zehnten Buch,
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des achten, in umfinglichen Partien des ersten Buches spielen.
Vielleicht fithren uns aber eben die Stellen von VIII, an
welchen Dichter aus den sonst in andern Mandalas heimischen
Geschlechtern auftreten, auf die richtige Spur. Verfasser von
VIII, 35—38 ist ein SyAvasva, aus dem Hause der Atris.
Konnten jene Lieder, ohne sich von ihrer Umgebung abzu-
heben, in dem Buche der Atris (V) stehen, in dem ja auch
SyAvigva als Dichtername mehrfach auftritt?  Schwerlich:
der Tricabau von VIII, 35. 38, ausgepriigt in den theilweise
durch die Lieder hindurchgehenden, theilweise nach den
Tricas wechselnden Refrains wiirde diese Texte im fiinften
Mandala als Singularititen erscheinen lassen; im achten sind
sie inmitten dbnlich geartcter Umgebungen durchaus an ihrem
Platz. Was den Syivasva dieses Buches von dem des fiinften
unterscheidet, ist also der Gebrauch einer Dichtform, welche
auch die Kanvas und die meisten iibrigen Dichter des achten
Buches anzuwenden pflegen: des Strophenliedes, gleichviel
ob dasselbe aus Pragithastrophen oder aus Tricas besteht.
Die beiden dem Atrigeschlecht gehorigen Hymnen VIII, 73. 74
sind gleichfalls unverkennbare Tricalieder. Also schon diese
wenigen Hymnen der Atris in Buch VIII geniigen, um eine
Reihe sichrer Beispiele der Strophentheilung zu liefern,
wihrend die Atris von Buch V nicht oder doch nur in
sporadischen Ausnahmefillen sich des strophischen Baus zu
bedienen pflegen. Ebenso ist das einzige sicher characterisirte
Gotamalied im achten Mandala, 88, ein Pragathalied, wiihrend
sich in dem ganzen Gotamabuch IV kein einziger, in den
Gotamapartien von I nur ein einziger Pragitha findet. Das
kann kein Zufall sein. Gewiss wird Niemand daran denken,
im achten-Buch eine Auslese der Strophenlieder aus der
ganzen Samhitd in Zhnlicher Art erblicken zu wollen, wie
Buch IX eine Auslese der Pavamanalieder ist: einer solchen
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Auffassung stiinde cine hinreichende Menge von Ausnahmen
jener Art entgegen, welche die Regel keineswegs bestiitigen.
Aber eine ausgepriigte Vorliebe der Dichter fiir die Strophen-
form muss doch mit jenen Momenten, welche die Abgrenzung
des achten Mandala beherrscht haben, in irgend welchem
Zusammenhang stehen. Kommen die Atris und Gotamas des
achten Buches in dieser Hinsicht nicht mit den iibrigen Atris
und Gotamas, wohl aber mit den im achten Buch sonst her-
vortretenden Kanvas, mit den Vyasvas u. s. w. iiberein, so
werden sie allem Anschein nach nicht zu jenen ihren Ge-
schlechtsgenossen, sondern zu diesen dem Stamm nach ihnen
fremden Siingern in Beziehungen gestanden haben, welche
die gleichartige Handhabung der priesterlichen Poesie er-
kliren. Also nicht direct das Geschlecht der Singer, auch
nicht direct die Liedform war das Entscheidende bei der
Formirung des achten Mandala, vielmehr die von den iibrigen
Dichterkreisen gesonderte Stellung einer gewissen Gruppe,
oder richtiger mehrerer zusammenhingender Gruppen von
Rishis, deren Liedern zwar nicbt als ausschliessliches aber
als vorherrschendes Merkmal die Form der strophischen
Composition eigen war. In erster Linie gehdrten Kanvas
diesem Kreise zu und bildeten wohl dessen Mittelpunct.
Aber auch einzelne Atris, Gotamas 1) und Séinger verschiedener
kleinerer Familien nahmen an der hier gepflegten eigenthiim-
lichen Dichtweise theil. Und zwischen ihnen allen bestand
offenbar eine Gemeinschaft, deren Festigkeit hinter der inner-
halb jeder Singerfamilie der Biicher II—VII herrschenden
nicht weit zuriickblieb: davon zeugen die zahlreichen durch
das ganze Mandala durchgehenden Wiederholungen &hnlicher

!

1) Auch anderweitig lassen sich engere Beziehungen eben dieser Familien
zu den Kagvas beobachten.
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Wendungen und Verstheile, welche hier genau so wie in den
vorangehenden Biichern auftreten. Das Verhiltniss jener
weiteren, iber den Gotrarahmen hinausgehenden Einheit
dieses Kreises und der innerhalb desselben stehenden, von
einander unterschiedenen, gentilicisch begrenzten Gruppen
spiegelt sich dann durchaus adéiquat in der eigenthiimlichen
Anordnung des achten Mandala wieder: jenen Gruppen ent-
sprechen die Hymnengruppen, die hier unter Verzichtleistung
auf eine durch das ganze Buch hindurchgehende Ordnung
in ihrer Besonderheit stechen geblieben sind. Und es scheint,
dass indirect mit diesen Verhiltnissen auch die Abweichung
des achten Buches von den iibrigen in Bezug auf die Ordnung
der Goétterreihen innerbalb jeder Gruppe zusammenhiingt:
wo die einzelnen Gotterreihen in ihrer Liinge so wenig unter-
schieden waren, so oft nur aus einem cinzigen Hymnus be-
standen, wie dies innerhalb dieser vielen und kurzen Lieder-
gruppen der Fall war, lag es nahe, nicht von der l.iedzahl
jeder Gotterreihe ihre Ordnung abhiingig zu machen, sondern
die Verszahl, welche ohnehin fiir die zahlreichen Einzelhymnen
allein in Betracht kommen konnte, auch fiir die mehrere
Lieder enthaltenden Reihen in der Weise, wie es cben im
achten Buch geschehen ist (oben S. 213), als maassgebend
anzunehmen. —

Wir wenden uns zu den Fragen, welche sich an das
erste Mandala kniipfen. Dass der erste Theil desselben
eine gewisse Gemeinsammkeit mit dem achten Buch verriith,
ist bereits bemerkt worden: wie kommt es aber, dass diese
Strophenlieder, diese Kanvalieder von denen des achten ge-
trennt stehen? Der zweite Theil des Mandala stellt sich
mehr auf die Seite der Biicher II—VII: ist er ganz oder
zum Theil als ein Beginn derselben Serie aufzufassen, welche

in diesen Biichern vorliegt?
Oldenbery, Rigveda L. 17
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Wir beginnen mit der zweiten Frage. Die Sammlungen
von I, 51 an haben nach den oben vorgeschlagenen Zer-
legungen und Beseitigungen interpolirter Hymnen folgende
Liedzahlen: Savya 7. — Nodhas7. — Parasara 9. — Gotama 30
oder 41 (je nachdem man die Lieder 91-93 zerlegt oder nicht
zerlegt). — Kutsa 21. — Kakshivant 12. — Parucchepa 16?
— Dirghatamas 22—25. — Agastya 26.

Man sieht, dass diese neun Sammlungen bis auf zwei
Ausnahmen (Gotama, Kutsa) in der That nach aufsteigender
Linge geordnet sind: ein Verhiltniss, das schon an sich,
auch wenn man nicht an die folgenden Mandalas denkt, der
rein zahlenmiissigen Wahrscheinlichkeit nach nicht den Ein-
druck des Zufalls macht. Von jenen Ausnahmen betrifft die
eine die Kutsasammlung. Eben diese aber nimmt, wie be-
kannt, bei den Vashkalas vermdge des in dieser Schule den
Sikalas gegeniiber obwaltenden anukramaviparyésa eine
andre Stelle ein: sie steht dort hinter den Parucchepaliedern,
also genau an der durch ihre Liedzahl geforderten
Stelle. Die zweite jener Ausnahmen (Gotama) wird aller-
dings durch kein #hnliches Zeugniss beseitigt, aber sie
bleibt allein iibrig, und es ist wohl nicht zu kithn, wenn
wir hier #hnliche Verschiebungen fiir denkbar halten, wie
sie bei der Kutsasammlung zufilligerweise noch ihre Spuren
zuriickgelassen haben. Somit finden wir der Wahrschein-
lichkeit nach eine Sammlung von neun kleinen, auf-
steigend geordneten Hymnencomplexen, die der Zahl nach
an die Reihe der Biicher II—VII heranpassen und auch
in ihrer inneren Anordnung, wie oben gezeigt wurde,
mit den Anordnungsprincibien jener Biicher — bis auf
solche Unterschiede, welche der geringe Umfang dieser
Sammlungen leicht erklirt — hinreichende Uebereinstimmung
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bekunden !). Halten wir es danach fiir moglich, dass von
I, 51 bis VII eine grosse Reihe von Liedsammlungen anzu-
nehmen ist, so scheint mir mit einer derartigen Auffassung
das Zugestindniss durchaus nicht unvereinbar, dass einige
Samm.lungen des ersten Mandala allem Anschein nach etwas
junger sind, als die Hauptmasse der Biicher II—VII: nichts
zwingt uns, die Vereinigung der Biicher zu-einem Lieder-
corpus so nah an die Entstehung der &lteren Biicher heran-
zuriicken, dass nicht auch fiir das Zustandekommen merklich
jingerer Liedermassen dazwischen Zeit bliecbe. Ebenso wenig
schliesst der Umstand, dass an drei verschiedenen Stellen
der grossen Sammlungsreihe Gotamidenserien erscheinen
wiirden (I, 58-64. 74-93. IV), dic Annahme einer solchen
umfassenden Einheit aus. Die Gruppe von I, 58-64 wird
durch die Nennungen des Nodhas und den Refrain pratar
makshti dhiydvasur jagamyat so zu sagen localisirt; sie muss
von einem bestimmten Singer unter den Gotamas oder
von dem um eine bestimmte Personlichkeit versammelten
Kreise herrithren. Auf Trennungen i#hnlicher Art muss es
auch beruhen, dass die Lieder I, 74-93 vom vierten Buche
abgesondert stehen. In der That zeigen beide Sammlungen
wesentlich verschiedene Characteristica: man beachte die
Haufigkeit von Ushnih und Pankti sowie von Refrainliedern
in I, 74 fgg., und dagegen die dort wahrzunchmende Selten-
heit der in IV vorherrschenden Trishtubh. Chronologische
Differenzen mégen gleichfalls eingreifen — in jedem KFall
wire es voreilig zu behaupten, dass ein solches Neben-
einanderstehen getrennter, irgendwie nach den niheren Um-
&%

1) Dass die kleineren Sammlungen in der Tradition an einander geschoben,
die grosseren selbstindig geblicben sind, w#re genau dieselbe Erscheinung
wie das Zusammenwachsen der dreiversigen Hymnen hinter getrennt erhaltenen

léngeren.
17*
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stinden ihrer Entstehung unterschiedener Gotamasammlungen
mit der Annahme einer von I, 51 bis VII reichenden Samhita
unvereinbar wire.

Der Liedzahl und allenfalls auch der Liedordnung nach
kénnte an sich ferner noch die Praskanvagruppe I, 44-50
dieser Samhitd zugchort haben, aber da bei den weiterhin
vorangehenden Sammlungen diese Denkbarkeit aufhért und
durch die Verfassernamen die Gruppe sich deutlich auf die
Seite der vorangehenden stellt, so verliert jene Eventualitit
alle Wahrscheinlichkeit. Die Frage nun, welche in Bezug
auf diesen ersten Theil des Mandala aufgeworfen werden
muss, ist offenbar nicht: wie verhalten sich diese Sammlungen
zu denen, welche auf sie zuniichst folgen? — sondern: wie
verhalten sie sich zu Buch VIII, mit dem sie zum gréssten
Theil durch das Hervortreten der Kanvas und durch die
metrische Gestalt der Lieder auf eine Linie gestellt werden?
Auch hier wie im achten Buch haben wir c¢ine Reihe kleinerer
Sammlungen, jede offenbar ecinem eignen Verfasser oder einem
engeren Verfasserkreise zugehorig. Wenn nun im ersten wie
im achten Mandala in gleicher Weise Kanviden als Dichter
im Vordergrund stehen, so liegt die Vermuthung nahe, dass
es eben besondre Verfassergruppen sein werden, die in
jenem, andre, die in diesem Mandala erscheinenl). Wie
das erste Buch beispielsweise von Vatsa, von Sobhari resp.
den Sobharis und von andern Dichtern des achten M. nichts
weiss, so hat umgekehrt die Sammlung I, 44-50 vor dem

achten Buch den Namen des Praskanva voraus?),  wihrend
1) Aehnlich nimmt Ludwig (HI, 105) an, »dass es zur Zeit der Sammlung
des Rigveda zwei Zweige der Kiinvas gab, deren Siktamaterial nicht zu gleicher
Zeit gesammelt wurde«.
%) In VII nur cinmal (8, 9) als Frommer der Vergangenheit in einer Art,
welche filr die Bezichung auf den Autor /des Liedes nicht characteristisch ist:
dann allur;lings in hervortretenderer Weise in den Valakhilyas, VIII, 51, 2; 54, 8.
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sie die vielfachen Erwihnungen der Kanvas und Priyamedhas
mit VIII, 1 fgg. theilt. Anders die Sammlung I, 36-43: sie
hat mit VIII, 1 fgg. die Namen Kanva, Medhyétithi, Upastuta
(dazu auch Turvasa Yadu) gemeinsam, aber ihr fehlt, vicl-
leicht nicht durch blossen Zufall, die dort hiufige Nennung
der P.riyamedhas. Dass die Kanvas in einigen Liedergruppen
nicht genannt, vermuthlich auch keineswegs dic Verfasser
von allen siud, widerspricht iibrigens der Analogie mit dem
achten Buche nicht: wir denken an die Sunahsepa- und die
Hiranyastipasammlung; moglich ist es auch, dass die durch-
aus im Ton der Kanvas gehaltenen!) Lieder I, 1-11 in der
That, wie die Anukramani angiebt, von einem Vigvimitriden
herrithren?). Allerdings nun ist damit, dass man in I andre
Verfassergruppen annimmt als in VIII, noch nicht erklirt,
weshalb die eine Reihe von Gruppen von der andern in dieser
Weise getrennt ist. Die Moglichkeit, dass chronologische
Momente hierbei im Spiel sind, liegt nahe; es diirfte aber
schwer sein, derartige Momente im Einzelnen nachzuweisen.
Neben entschieden Jungem?), wie derartiges iibrigens auch
an vielen Stellen des achten Buches vertreten ist, steht Andres,
das so alt sein kann, wie nur irgend ein Bestandtheil der

vedischen Textsammlung. Die zahlreichen Parallelen und

1) Vergl. Ludwig III, 101.

2) Dafiir spriiche, ohne natiirlich entscheidend zu sein, I, 1, 8 gopam ritasya
didivim, vergl, III, 10, 2 gopa ritasya didihi; I, 5, 3 == 1II, 13, 1 gamad va-
jebhir & sa nah; I, 10, 7 = 1II, 40, 6 indra tvaditam id yasah. DBedenkt man,
dass hilufige Parallelen zwischen den Giyatriliedern von I und den in IIL weit
ilberwiegenden Trishtubhliedern nicht erwartet werden koénnen, so erscheint die
Zahl dieser Stellen als nicht ganz unerheblich.

3) So in der auf Kayva zuriickgefihrten Gruppe das einsylbige kva 388, 2,
wenn dies nicht von Grassmann durch eine recht wahrscheinliche Conjectur be-
seitigt wiire; unter den Medhétithiliedern girhapatyena und yajhanibh 156, 12; in
der Hirapyastipagruppe kalyipa 31, 9; in der Sunahsepagruppe namentlich die
beiden Lieder 28. 29, u. dergl. mehr.
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direct identischen Stellen in I und VIII lassen meist nicht
erkennen, auf welcher Seite das Urspriingliche steht; nur
einige solche Fille, welche die Praskanvasammlung betreffen,
scheinen mir mit einer gewissen Wahrscheinlichkeit dafiir zu
sprechen, dass dieser Theil des ersten Buches den Parallelen
des achten an Alter eher vorangeht als nachsteht. So findet
sich I, 44, 11 yajiiasya sidhanam = VIII, 6, 3; im achten
Buche wird der Ausdrack von Indra gebraucht, im ersten
von Agni, auf dessen Wesen er genauer zutrifft und auf den
er sich sonst im Rv. immer bezieht?). I, 45, 4 wird rajantam
adhvarinam von Agni, VIII, 8, 18 rijantav adhvarinam von
den Asvin gesagt 2): fiir Agni entscheidet I, 1, 85 27, 15 44, 93
X, 46,4. Zu Gunsten von I scheint auch I, 48, 15 zu sprechen:
usho yad adya bhanund vi dvéiriv rinavo divah, pra no
yachatdd avrikam prithu chadih [iiberliefert chardih]; vergl.
VIII, 9,1 (an die Asvin): prasmai yachatam avrikam prithu
chadih [iiberl. chardih]. Es kann nicht streng bewiesen
werden, darf aber doch fiir wahrscheinlich gelten, dass das
yachatat ilter ist als das yachatam; eine so ausgepriigt
characteristische Construction wie yad . . . ripavah . . . pra
yachatit 3) macht den Eindruck, urspriinglich so gedacht,
nicht aber aus Bruchstiicken eines andern Wortlauts zurecht
geriickt worden zu seint). Eine Anzahl andrer Stellen, welche

Beriihrungen der Praskanvalieder mit Vatsaliedern (VIII,

1) III, 27, 2. 8; VIIT, 28, 9. Dass bei dieser mehrfachen Wiederkehr der
Wendung mir gerade zwischen I, 44, 11 und VIII, 6, 3 eine speciclle Beziehung
obzuwalten scheint, begriindet sich in den zahlreichen und significanten andern
Parallelen zwischen den Praskanvaliedern und eben diesen Theilen des achten
Buches; s. unten. -

%) Dass ein Zusammenhang zwischen beiden Stellen obwaltet, zeigt der
ihnen gemeinsame Pida Priyamedhi’ ahlshata.

3) Siehe Delbriick, Altindische Wortfolge, -S. 4.

4) Man beachte auch, dass yachatit’ den Forderungen des Metrums in
grosserer Strenge entspricht als yachatam.
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6 —11) oder mit den zu diesen in enger Beziehung stehenden
(oben S. 215) ersten Liedern des achten Buchs aufweisen,
sind fiir die Prioritiitsfrage unerheblich?). Ich verkenne
nicht, wie weit das hier Beigebrachte davon entfernt ist, zu
einer wirklichen Einsicht in die Vorginge, welche diesen
'Theil.en der Sambhiti ihre Gestalt gegeben haben, zu fiihren.
Wir werden uns einstweilen damit begniigen und vielleicht
fir immer damit begniigen missen, festzustellen, dass einer
grossen Sammlung, welche von II oder vielleicht von I, 51
bis VII reichte, eine llymnenmasse vor- und eine andre
nachgestellt ist, die beide unter einander besonders enge Be-
rithrungen aufweisen, und dass aus allen diesen Massen die
Pavamanalieder zu einer besonderen Sammlung (1X)) vereinigt
worden sind.

So bildeten zu der Zeit, in welcher das zehnte Mandala

entstand, ohne Zweifel die neun ersten Biicher?) ein grosses

1) I, 44, 2 = VIII, 11, 2 agne rathir adhvaripam. — I, 45, 1 = VIII,
5, 33 suadhvaram janam. — I, 45, 8 = VIII, 6, 42 (aber auch sonst) abhi
prayah. — I, 45, 8 = VIII, 1, 22 (auch sonst) martiya ddsushe. — I, 46, 2
== VIII, 8, 12 manotarf rayindm. — I, 46, 3 = VIII, 5, 22 yad vam ratho
vibhish patdt. — I, 47, 7 yan nfsatyd pardvati yad vA stho’ adhi Turvasc;
VIII, 8, 14 ebenso, aber (weniger urspriinglich?) adhi ambare. — I, 47, 8
= VIII, 4, 14 arviiicA vim (resp. arvaficam tva) saptayo’ adhvarasriyo vahantu
savaned upa. — I, 47, 9 = VIII, 8, 2 rathena sariatvaci. — 1, 47, 10 purii-
vasit, von den Asvin nur noch VIII, 5,4 = 8, 12. — T, 48, 14 ye cid dhi
tvam rishayah phrva’ {itaye juhlre’ avase mahi, vergl. VIII[, 8, 6 yac cid dhi
vim pura rishayo juhfire’ avase nard. — I, 49, 1 = VIII, 8, 7 divas cid roca-
nad adhi (dhnlich VIITI, 1, 18). — I, 49, 1 arupapsavah vergl. VIII, 7, 7. —
IEs konnte sein, dass derselbe Praskanva, der VIII, 3, 9 als Frommer der Ver-
gangenheit genannt wird, I, 44, 6; 45, 3 als Lebender gegenwiirtig ist; freilich
machen die spiiten Valakhilyastellen VIII, 51, 2; 54, 8 dicsen Schluss zweifel-
hatt. — Dass der filr einen andern Abschnitt des ersten Buches in der Ver-
gangenheit stehende Medhyétithi (36, 10. 11.17) in VIII, 1, 30 als gegenwirtig
zu denken sei, ist nicht wahrscheinlich (vergl. VIII, 8, 20).

2) Abgesehen natirlich von den Elementen des neunten, welche den
Dichtern des zehnten zugehdren (oben S, 253), und den Anhingen, von welchen
gleich die Rede sein wird.
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Liedercorpus, in dessen Kunde die Dichter des zehnten auf-
gewachsen sein miissen, als dessen Kenner sie sich in ihren
eignen Liedern auf Schritt und Tritt beweisen: ein Corpus,
dessen gegenwiirtige Anordnung allem Anschein nach der
Verfasser der Sammlung X, 20—26 vor Augen hatte, als. er
die Anfangsworte desselben an den Anfang seines eignen
Liederbuchs stellte, agnim ile: ein Corpus, in dessen
weitem Umfang sich das Opferritual bewegte, wie es dem
Dichter von X, 181 bekannt war, mit dem Rathantara und
dem Brihat, dem Text Vasishthas (VII, 32, 22. 23) und dem
Text Bharadvijas (VI, 46, 1. 2).

Das negative Ergebniss schliessen unsse Darlegungen
iiber die Biicher I—IX in sich, dass die Unebenheit in der
Anordnung dieser Samhitd, das Auftreten einer von gewissen
Principien regierten Sammlung neben voraufgehenden und
nachfolgenden anders geordneten Elementen, das Fiirsich-
stehen endlich der Lieder an den Pavaména keine Aufschliisse
iiber die relative Chronologie der verschiedenen Liedermassen
ergiebt; vielmehr umgekehrt wiirde diese Chronologie viel-
leicht auf dunkle Punkte in der Genesis jener Verhiltnisse
Licht zu werfen haben, wiire sie selbst weiter gefordert, als
sie es gegenwirtig ist. Nicht in Bezug auf ganze Lieder-
gruppen also in den Biichern I--1X, sondern allein in Bezug
auf jene einzelnen Lieder, welche in den verschiedenen
Gruppen sich durch Verletzung des Anordnungsgesetzes be-
merklich 1hachen, lisst sich die Vermuthung jiingerer Her-
kunft von Seiten der Anordnung begriinden. Fiir cinen
ganzen Theil der Samhitd ist das Gleiche nur bei dem
jetzt zu besprechenden zehnten Mandala der Fall, nach
hergebrachter und ohne Frage berechtigter Ansicht dem
grossen Buch der Nachtrige, als das es sich schon durch
seine Stellung binter dem Somabuch characterisirt.
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Wenn Nachtriige zur alten Sammlung theils zerstreut
bei den einzelnen Mandalas untergebracht, theils im zehnten
zu einem eignen Buche vereinigt worden sind, so wird im
Grossen und Ganzen vermuthet werden konnen, dass die
letzteren Nachtrige die ilteren sind!). Denn einmal sind in
denjenigen der ersten Art im Verhiltniss zu der ziemlich
kleinen Masse der betreffenden Lieder die Kennzeichen junger
Herkunft unverkennbar viel dichter gesiit; sodann erscheinen,
“wie oben gezeigt wurde, im Pavaminabuch die mit dem
zehnten Mandala in Verbindung stehenden Elemente?) an der
Stelle, an welche sie dem Ordnungsprincip zufolge gehéren:
allem Anschein®ach sind sie also frither recipirt worden, als
die jenem Princip widersprechenden Anhangshymnen.

Man wiirde natiirlich zu weit gehen, glaubte man das
jingere Alter, welches dem zehnten Buch im Ganzen bei-
zulegen ist, in jedem einzelnen Liede an fassbaren Kenn-
zeichen nachweisen zu konnen. Aber Kennzeichen dieser
Art sind doch durch das ganze Buch in solcher Hiufigkeit
verbreitet, dass man das vollste Recht hat, als die Ursache,
wegen deren irgend ein Lied nicht bei den tbrigen Liedern
der betreffenden Siingerfamilie?®), sondern im zehnten Buch

erscheint, die spitere Entstchungszeit des Liedes zu pri-

1) Die Nachtragshymunen der Familienbiicher zeigen mehrfach — und in
Anbetracht der geringen Zahl dieser Hymnen sogar hdufig -— specielle Be-
ziehungen auf die betreffende Familie resp. deren Rishi-Ahnheren (IIT, 29, 15;
58, 7 fgg.; VII, 833): aber wenn das so gekennzeichnete Factum ihrer Zugebhorig-
keit zu dieser Familie allein den Grund dafiir enthalten soll, dass man sie in
das betreffende Mapdala und nicht in das allgemeine Nachtragsbuch X setzte,
so bleibt die Frage ibrig, warum z. B. X, 89. 104 nicht zu der Sammlung der
Vigvimitras, 105 nicht zu der des Kutsa, 65. 66. 122. 1560 nicht zu derjenigen
der Vasishthas gestellt worden sind.

) Wie IX, 68, vergl. oben S. 2538.

%) Denn um Lieder von Singern derselben Familien, denen die andern
Mandalas angehdren, handelt es sich offenbar in der weitaus {tberwiegenden
Mebrzahl der Fille.
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sumiren. Schon die Art, wie die Sidngerfamilien genannt
werden, ist diesen Kennzeichen zuzurechnen: das entschiedene
Zuriicktreten solcher Begriffe und Benennungen wie der
Kanvas, der Atris, der Vasishthas, dafir dann das Hervor-
treten von Individualititen, des Gaya, Sohnes des Plati, des
Brihaduktha etc.: entsprechend dem individuellen Character
der kleinen Sammlungen und vereinzelten Lieder, welche das
zehnte Buch bilden, in fiithlbarstem Contrast zu jenen um-
fangreichen, aus der alterthiimlichen Lebensgemeinschaft der
grossen Geschlechter hervorgegangenen Familienbiichern. Viel-
leicht bestitigt auch hier Nichts die Regel so sehr wie
die Ausnahme, Fille, wie der von X, 65.#66: zwei Lieder
an die Vigve devas, in welchen es ganz im Ton des siebenten
Mandala heisst Vasishthisah pitrivad vacam akrata (66, 14),
devan Vasishtho’ amritan vavande (65,15 = 66,15). Wes-
halb stehen diese Lieder nicht im siebenten Buche? Offen-
bar weil sie das Werk cines einzelnen spiten Vasishthiden
sind. Der identische Schlussvers der beiden gleich langen
Parallelhymnen und eine Reihe sonstiger specieller Cha-
racteristica — es sei nur die Nennung der daivyd hotira
65, 10 und 66, 13 hervorgehoben: die beiden einzigen
Stellen des ganzen Rigveda, wo diese Dimonen ausserhalb
von Apriliedern angerufen werden — weist sie mit Bestimmt-
heit demselben Verfasser zu. Und dass dieser Verfasser
jiunger ist, als das siebente Buch, zeigt sich zur Geniige
schon in dem einen Factum, dass in dem engen Raum dieser
beiden Lieder zwei Absolutivformen auf -tvi erscheinen
(janitvi, skabhitvi 65,7), wihrend im ganzen siebenten Buch

nur eine einzige derartige Form vorliegt!). Von sonstigen

3

) gdhvi VII, 80, 2;_daneben noch bhitvi VII, 104, 18, aber dies ist ein
unzweifelhafter Anhangshymnus. Absolutiva auf -tvA und -tviya kommen in
Buch VII iberhaupt nicht vor (Alles dies auf Grund der Aufzihlungen Del-
brick’s, Altind. Verbum 228 fg.). !
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Indicien junger Herkunft sei nur noch der im spétern Ritual so
gewohnliche, dem Rv. nahezu fremde !) Dual agnishoma (66, 7)
und der Ausdruck jhatayah (66, 14) bemerkt, der sich nur im
zehnten Buch (dreimal) sowie an einer einzigen Stelle des
siebenten (55, 5) findet, welche Stelle sich aber durch sichere
Kennz.eichen?) als eine der spitesten Interpolationen erweist.

Aehnlich wie dieser Vasishthide von X, 65. 66 liesse sich
der Vigvamitride von X, 89, #hnlich liessen sich die meisten
scheinbaren Vertreter der alten Geschlechterpoesie im zehnten
Buche und iiberhaupt die meisten Dichter dieses Buches als
moderne Epigonen erweisen. Kriterien des Inhalts nnd
Kriterien der Form, so mannichfach in ihrer Art wie iiber-
einstimmend in dem Ergebniss, zu welchem siec fiihren,
dringen sich dem Leser des zehnten Buches auf Schritt und
Tritt auf. Was den Inhalt anlangt, so vollzieht sich gegen-
tiber den alten Partien des Veda zugleich eine Verengerung
und eine Erweiterung. Der Géotterkreis, welchem die Poesie
der Familienbiicher geweiht war, kann sich nicht in seinem
vollen Umfange im Interesse der neuen Zeit lebendig erhalten.
Nur einige so hervorragende Liedertypen wie der des Agni-
liedes (einschliesslich des Aprihymnus) und des Indraliedes
bestehen in alter Weise weiter; die Lieder an die Visve
devas gewinnen sogar an Terrain. Aber Varuna und Mitra-
varunau verschwinden nahezu, ebenso Ushas und vermuthlich
auch der Pavamana (s. oben S. 252), wihrend die Maruts
und -die Asgvin ziemlich nur als Specialitit der Dichter von
39 —41 resp. 77—78 iibrig bleiben. Dafiir treten jetzst
Wesenheiten wie Visvakarman, Manyu, Sraddhi in den
Vordergrund; die Massen der kosmogonischen und philo-

1) Bis auf I, 93 und eine Stelle in einem Todtenliede des zehnten Buches
(19, 1).
%) Z. B. durch das v fir u in sastv ayam.
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sophirenden Hymnen, der Akhyanahymnen, der Hymnen fiir
Riten des Grihyaopferkreises (Begribniss, Hochzeit, Weihe
der Heerden u. s. w.), der Zauberlieder, Beschwirungen
u. dergl. mehr geben dem Mandala sein besondres Geprige.

Zu ihnlichen Ergebnissen wird man auf Schritt und
Tritt gefilhrt, wenn man in irgend einer Richtung die
formellen Eigenthiimlichkeiten des zehnten Mandala priift.
Unter Vielem sei nur Weniges hier hervorgehoben. In der
Metrik bedenke man das Zuriicktreten der alterthiimlichen
Pragathaform, das Zunchmen der Freiheiten im ersten und
dritten PaAda der Anushtubh; auf dem Gebiet des Sandhi
die sich hiufenden Contractionen, das Seltenwerden des
Hiatus, das Vordringen von y und v gegen ¢ und u, gelegent-
lich sogar gegen hochbetontes ¢ und %; in der Formenlehre
Erscheinungen wie das von Lanman beobachtete verinderte
Hiufigkeitsverhiltniss der Nominative auf -asas zu denen auf
-4s u. Aehnl. mehr, die ausschliessliche Beschrinkung der
Absolutiva mit dem Suffix -tviya auf das zehnte Buch, die
verglichen mit den andern Biichern relativ bedeutende Hiaufig-
keit der iibrigen Absolutivbildungen?) in demselben Buch.
Was den Wortschatz anlangt, so verlieren auf der einen
Seite zahlreiche alterthiimliche Worte im zchnten Buch an
Gebriuchlichkeit, auf der andern beschrinkt sich das Er-
scheinen vieler jiingeren?) in significantester Weise entweder
ganz auf dieses Buch, oder nicht minder significant auf dies
Buch und solche Lieder der andern Biicher, welche sich
dort als interpolirt erweisen. Von alten, im zehnten Buch

zuriicktretenden Worten und Formen sei beispielsweise er-

1) Siehe die Zusammenstellun;gen bei Delbritck, Altind. Verbum a. a. O.

2) Zu den »jungen« Worten sind fiir die Zwecke dieser Betrachtung natiir-
lich auch solche zu rechnen, die an sich alt, aber erst in spiter Zeit zu grosserer
Haufigkeit gelangt sind.
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wihnt acchd (im ganzen Rigveda 177 mal, davon im zehnten
Buch nur 15 mal?)). Ferner dic meisten Formen und Ab-
leitungen von der Wurzel av; ich hebe hervor avasi mit
7 Fillen in X unter 49 im ganzen Rv., avase 10 unter 108,
avasyu iiberhaupt nicht in X, aviti 4 unter 36, atayah iiber-
haupt nicht in X, Gtibhih 3 unter 69, ftitaye 10 unter 8732),
Der Locativ pritsu3), Adjectiva wie girvanas und vicarshani, das
Substantiv viti (dazu vitihotra, vitiridhas*)) fehlen im zehnten
Buch, wihrend sie sonst zu den hiufigeren Worten gehoren;
das Verschwinden der Partikel sim im Atharvaveda bereitet
sich im Rigveda dadurch vor, dass dies Wort in X nur
einmal (im Ganzen 51 mal) erscheint. — Auf der andern
Seite seien als Beispiele junger Worte, die allein im zebhnten
Buch erscheinen, aufgefiihrt das Verbum labh (dazu sula-
bhika), lakshmi, loman, lohita, vijaya, yajiapati, yajnakidma,
yatkdma, yathakdmam, yathiparvam, pundarika, pushkarasraj®),
ttkshna, grimani, gramya, ajya, kala, svapada, samjiidna, sa-
risripa, evam. Nur im zehnten Buch und daneben in Inter-
polationen der andern Biicher (denen wir in Bezug auf junge
Herkunft auch die Valakhilyas und solche Lieder wie I, 164
gleichstellen diirfen) findet sich z. B. loka®) (als unterschieden
von uloka), mrityu (doch mrityubandhu auch VIII, 18, 29),
mogha, visarga, brihmana (das Oxytonon), dirghdyutva, na-

) Das Umfangsverhiiltniss des zchnten Buchs zur ganzen Samhitd ist un-
gefthr 2: 11,

2) Man beachte auch die geringe Rolle, welche die in der alten Sprache
so hiufigen Nomina avas und {iti in der Diction des Atharvaveda spielen.

3) Ganz anders der Stamm pritand, der auch im Av. hiufig ist, wihrend
pritsu dort fehlt. Letzteres gilt auch von girvapas, vicarshani und viti.

4) Nur das Compositum devaviti hat sich noch im zehnten Buch crhalten.

5) pushkaripi einmal in X und einmal in einer Interpolation von Buch V.

6) Sechsmal in X, daon im interpolirten Liede VI, 47, 8. Sonst nur in
dem Akhyanalied VIII, 100, 12.
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thita 1), gup, gopay, chandas ?) (chandasia), purusha (ph-
rusha)3). Als Worte, unter deren Verwendungsstellen das
zehnte Buch und die Anhinge der iibrigen Biicher wenigstens
in significanter Weise vorherrschen, seien angefiihrt sarva,
virdj, bhagavant, bh&i (das Nomen), pripa, tapas, sapatna
(sapatni, sapatnahan, asapatna), hridaya, stri (straix_ia), die
Partikel kila, die Verba hims, grah (im Unterschiede von
grabh), har, nah (naddha, nahana, akshinah etec.), kalp. Auch
mag, worauf schon Grassmann hingedeutet hat, die Statistik
der Pronomina kim und kad beachtet werden: kad erscheint
in X 8 mal unter 62 Stellen im Ganzen, kim 28 mal ¢) unter
92 Stellen: jene iltere Form erscheint also im zehnten Buche
nur circa in einem Achtel simmtlicher Stellen, diese jiingere
fast in einem Drittel derselben.

Es braucht nicht ausdriicklich hervorgehoben zu werden,
dass die hier gegcbenen Zusammenstellungen sich nur als
einen Anfang von Untersuchungen dieser Art geben wollen
und konnen. Aber sie werden doch hinreichen, dem Satz,
um welchen es sich hier handelt, eine festere und anschau-
lichere Grundlage, als er bisher besass, zu geben: dem
Satz, dass im zehnten Buch — anders als in allen iibrigen
Biichern — die Einheit, welche die dorthin gestellten
Materialien zusammenschliesst, chronologischer Natur ist:
das zehnte Buch ist das Buch der jiingeren Liedergruppen
und jiingeren Einzeliieder.

1) nitha fehlt im Rv.; anfitha steht nur einmal in X,

2) Aber chandahstubh V, 52, 12.

3) 15 mal in X; sonst nur in dem Anhangslied VII, 104, 15. Bei puru-
shatrf und einigen andren Ableitungen und Zusammensetzungen ist das Ver-
hitltniss allerdings anders.

4) Die einzige Stelle, an der kim sich in III findet, und eine von zweien
in X gehort den Anhiéngen zu.



Drittes Capitel.

Der Riktext und der Text der jiingeren
Samhitds und der Brahmanas.

Die iltesten, fir lange Zeitriume die einzigen Zeugen
iiber die Gestalt und die Schicksale des Rigveda-Textes sind,
neben der iberlieferten Form dieses Textes selbst, die aus
ihm in die andern Veden iibernommenen Lieder, Verse oder
Verstheile. Was fiir die Kritik der meisten literarischen
Denkmiler die Mannichfaltigkeit besserer oder geringerer,
verschiedenartig unter einander affiliirter Handschriften ist,
das ist — mutatis mutandis — die Vergleichung der iibrigen
Veden fiir den Rigveda, dessen Handschriften simmtlich aus
neuer und neuester Zeit stammen und im Wesentlichen die-
selbe, seit lange feststehende Textrecension geben. Bald
handelt es sich um Lieder des Rigveda, gedichtet fiir specielle
rituelle Verwendungen, fiir welche dann schon in frither Zeit
eigne secundire Textbiicher entstanden: so dass uns jene
Lieder einerseits im Rigveda, dem Urcorpus der indischen
Dichtung begegnen, andrerseits aber auch in der ent-
sprechenden Specialsammlung. Bald wiederum treffen wir
Rigveda-Verse an, deren sich die jiingere liturgische Praxis
zu Verwendungen, welche ihrer urspriinglichen Bestimmung
fern lagen, beméchtigt hat: auch solche sind vielfach, wiederum
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ohne darum ihre urspriingliche Stelle im Rigveda zu ver-
lieren, zugleich in andre Texte, in die Umgebung der ver-
schiedensten fremdartig neben ihnen stehenden Hervor-
bringungen spiiterer Epochen hineinversetzt worden, wo sie,
von deren Eigenthiimlichkeiten beriihrt, uns ein nur mit der
dussersten Vorsicht zu gebrauchendes Zeugniss fiir die alte
Gestalt des Textes darbieten. Die Vergleichung der so in
den andern Veden erhaltenen Textstiicke, die uns nicht allein
weit Uber unsre Rigveda-Handschriften, sondern auch weit
tiber das Zeugniss von Werken wie dem Nirukta und dem
Pratisikhya hinaus in fernes Alterthum zuriickfithrt, scheint
auf den ersten Blick ein regelloses Schwanken der Text-
gestalt in jenen Zeiten zu beweisen, eine kaum beschrinkte
Freiheit, welche damals jeder Ueberlieferer des Vedatextes
gegeniber den genaueren Details desselben fiir sich in An-
spruch nahm. Bald aber ergcben sich unsrer Untersuchung
Einschrinkungen dieser Freiheit. Schon in den grossen
Ritualtexten der BrAhmana-Periode finden wir den Wortlaut
der Texte, der frither ein fliissiger zu sein schien, wenigstens
annihernd in festen Formen geronnen. Aber nicht nur dies;
bei weiterem Eindringen entdeckt unsre Untersuchung auch
dic deutlichsten Anzeichen davon, dass schon in jenem der
Brihmana-Literatur vorangehenden Zeitalter, fiir welches dic
grosste Freibeit in der Behandlung der Texte characteristisch
schien, thatsichlich doch zugleich eine entgegengesetste
Richtung vorhanden gewesen ist. Umgeben von jenem
Treiben willkiirlicherer Ueberlieferung hat sich als Kern der
Vedatradition einec an Festigkeit und hoher, das Vorhandene
achtender Treue unvergleichlich viel hoher stehende Central-
masse der Ueberlieferung erhalten, deren Autoritiit durch die
vergleichende Prifung der von ihr abweichenden Traditions-

zweige nur um so schiirfer hervortritt. Eine eingehende
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Untersuchung der hier beriihrten Verhiltnisse wird, mag sie
nun an positiven Ergebnissen fiir die Verbesserung des Veda-
textes viel oder wenig herausstellen, in keinem Fall entbehrt
werden konnen; erst vermdge einer solchen Untersuchung
werden wir fiir unsre Schitzung der Texttradition einen
festen,. durch die Erkenntniss der vedischen Textgeschichte
fundamentirten Ausdruck erlangen.

Wir beginnen mit der Untersuchung der in den beiden
Textsammlungen des Samaveda erhaltenen Lesarten. Die
Abweichungen vom Rigveda-Text sind hier iiberaus zahlreich
und ziehen sich durch alle Theile des Rigveda wie der
Arcikas im Grossen und Ganzen gleichmissig ) hin. Man
braucht nur wenige Verse der beiden Texte zu vergleichen,
um darauf zu treffen, dass beispielsweise der eine Veda den
Agni als sudhito garbhinishu, der andre als subhrito garbhini-
bhih bezeichnet, oder dass der cine den Soma zum devinim
yoni, der andre zum ritasya yoni gelangen lisst. Bald sind
es, wie in den angefiihrten Fillen, verschiedene, nahe bei
einander liegende Ausdrucksweisen desselben oder eines ver-
wandten Sinnes?), bald auch sind Worte von verschiedener
Bedeutung aber &hnlichem Klange mit einander vertauscht

worden: so ma iha nasti und mebanasti, ditsu und dikshu,

1) Hier und da weisen liingere Stiicke des Rigveda, die — wie nur in
wenigen Fillen geschieht — im Sv. zusammenhiéngend wiederholt werden, un-
gewohnlich wenige Varianten auf, so Rigv. X, 103. 140. 156. — Auf die grissere
Hiufigkeit der Varianten im ersten Arcika verglichen mit dem zweiten (Whitney,
Proceedings Am. Or. Soc., Oct. 1883, p. XXI) wird zuriickzukommen sein.

%) Besonders hiiuiig sind in den GAyatri-Liedern an Soma pavamfna, wie
dies eben bei dem sich gleichbleibenden Inhalt der Somahymnen und dem losen
Bau der Géyatritexte besonders leicht geschehen konnte, ganze Padas im einen
Veda an andre Stellen gerathen, als sie im andern Veda einnehmen.

Oldenberg, Rigveda I. 18
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tvayd bhishanti und tve’ 4 bhhshanti, panishtaye und cani-
shthays. Hier und da erstrecken sich die Abweichungen der
beiden Texte iiber einen weiteren Umfang: beispielsweise

Rv. V, 18,1 vigvani yo’ amartio havyd marteshu ranyati
lautet im Saimaveda: '

vigve yasminn amartye havyam martisa’ indhate.

Fir Rv. VI, 47, 11 hvayAmi sakram purubfitam indram
suasti no maghavd dhitu indrah

finden wir im Simaveda

huve nu sakram puruhfitam indram

idam havir maghava vetv indrah.

Oder ein Vers begegnet im einen Veda mit dem Namen des
Gottes im Nominativ und dem Verbum in der dritten Person,
im andern mit dem Vocativ und der zweiten Person: so I1X,
47, 1. Oder eine Géyatri hat im Rigveda trochiischen, im
Samaveda den gewdhnlichen jambischen Tonfall (VIII, 2, 19).
Oder ein im Rigveda dem Indra geltender Vers (VI, 24, )
bezieht sich im Simaveda auf Agni, indem neben andern
Abweichungen der Vocativ Agne statt Indra erscheint: wo
dann im Rv. der Inhalt des Liedes, welchem der betreffende
Vers angehort, den Indra-Character desselben, im Sv. ebenso
seine Stellung innerhalb des Agni-Abschnittes des Plirvarcika
seine Beziehung auf Agni iiber jeden Zweifel feststellt.

Haben wir hier schon das Gebiet der auf blosse Nach-
lassigkeit zuriickfiihrbaren Varianten verlassen und Textab-
weichungen constatirt, welche die absichtliche Alteration des
Gegebenen auf der einen Seite voraussetzen, so verréth sich
eine gleiche Absichtlichkeit auch in der Consequenz, mit
welcher gewisse Varianten an zahlreichen Stellen immer
wiederkchren. So findet sich der im Rigveda hiufige Genetiv
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avyas ) (verbunden mit véra) im Samav. stets in der Ge-
stalt avydas (s. die SAman-Parallelen zu Rv. VIII, 2, 2; IX,
6,15 7,6; 12,4; 20,1; 38, 1; 50, 3); nur einmal (IX, 28, 1)
entspricht im Samaveda das adjectivische avyam (viram).
Weni_ger consequent ist die Differenz der beiden Texte in
Bezug auf das alterthiimliche, frith nahezu ungebriuchlich
gewordene?) Wort im: an den meisten Stellen des Siamav.
hat es sich erhalten; aber es ist gewiss kein Zufall, wenn
fur Rv. IX, 75, 3 abhim ritasya dohand’ anfishata und ebenso
77, 1 abhim ritasya sudughd ghritascutah im Sv. beidemal
die Lesart abhy ritasya erscheint, wenn IX, 86, 17 abhi dhena-
vah payasem asisrayuh im Sv. mit der Variante payased
wiederkehrt, und I, 81, 1 der Sv. fiir utem (= uta im) atim
liest. Mit der beginnenden, aber entfernt nicht durchgefiihrten
Beseitigung des im aus dem Texte mag es verglichen werden,
wenn die zweisylbig zu messenden Vocale, die man im Grossen
und Ganzen aus dem Samaveda-Text nicht herauscorrigirt
hat, doch in einer Reihe von Stellen verschwunden sind, die
gross genug scheint, um einen blossen Zufall auszuschliessen.
So ist VIII, 1, 5 dreisylbiges deydm unter Verletzung der
Construction durch diyase, IX, 18, 1 akshar durch aksharat,
VI, 46,5 prah durch paprah ersetzt worden; VIII, 19,4 ist
die Dreisylbigkeit von sreshtha- durch die Einfiigung eines u,
VIII, 70, 7 die von &pat durch Einschiebung von tam be-
seitigt. Es mag hier auch VIII, 17, 14 drapso bhettd puram

1) Ich sehe denselben nicht mit Lanman 384 als einen Gen. sing. masc.,
sondern als Gen. sing. fem. an; es ist in dem gleichen Zusammenhang nie von
einem mesha, dagegen Ofters von der meshi die Rede (1X, 8, 5; 86, 47; 107, 11).

%) Von den neun Stellen des Atharvaveda, an welchen das Wort erscheint,
sind acht aus dem Rigveda entlehnt (s. Whitney’s Index). — Man vergleiche, dass
sim im Av. tiberhaupt nicht (so schon Boehtl. Roth), in den jiingeren Theilen
des Rigv. bemerkenswerth selten erscheint. In Rv. I, 36, 1 ist es durch die
Diaskeuase des Sv. beseitigt worden. Vergl. noch oben S. 269.

18*
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sasvatinAm erwihnt werden; schwerlich wiirde der Sv. den
Vers durch die Umstellung von puram und bhetta zerstort
haben, wenn scine Redactoren iiber die Form puraam und
damit tiber den durchaus einfachen und reguliren metrischen

Bau der Zeile im Klaren gewesen wiiren?).

<

Die letzten Ausfithrungen greifen bereits zu der Frage
hintiber, welcher Werth den Lesarten des Simaveda fir die
Kritik des Riktextes zuzuerkennen ist. Man mdochte meinen,
dass diese Frage mit hinreichender Sicherheit a priori be-
antwortbar sci. Wenn, wie es den Anschein haben kann,
dic Trennung der beiden Veden sich in einer Zeit vollzogen
hat, in welcher der Textbestand der Opferhymnen noch ein
mehr oder weniger fliissiger war und es fiir gleichgiiltig an-
gesehen wurde, ob man ctwa den Agni sudhito garbhinishu
oder subhrito garbhinibhih nannte: so liesse sich unstreitig
die Folgerung ziehen, dass aus jenem unbestimmt von Mund
za Munde gehenden Vorrath verschiedenartiger Textformen
unmoglich die Redaction des einen Veda wie durch ein selt-
sames Verhiingniss immer nur das Gute und Urspriingliche,
die des andern aber immer nur das Verderbte herausgegriffen

haben koénnte. Licht und Schatten miisste auf beiden Seiten

1) Dass, wie Burnell (Arsheya Br. p. XVI fg.) annimmt, die Modificationen,
welche der Text in den Génas erlitt, eine Hauptquelle der Sv.-Varianten ge-
wesen seien, glaube ich, so schr sich der Gedanke an sich zu empfehlen scheint,
doch in dem vorliegenden Thatbestand nicht bestitigt zu finden. Man wird
kaum durchgreifende Verschiedenheiten zwischen den Varianten des Sv. und
denen der Yajurveden, welche mit der priesterlichen Gesangskunst doch nichts
zu thun hatten, aufzufinden im Stande sein. und man wird aus der Vergleichung
der Sv.-Arcikas mit den Ginas den Eindruck empfangen, dass abgesehen von
ganz vereinzelten Textditferenzen (eine solche scheint mir, wie auch Burnell
annimmt, Sv. I, 8 vorzulicgen, wo in der That die Riglesart im Arcika verderbt
ist, im Géna erhalten scheint; Buinelljs dihnliche Angaben in Bezug auf Sv. I, 20
beruhen auf Irrthum) die Ginas eben den in den Arcikas gegebenen Text vor-
aussetzen.
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wenn vielleicht nicht gleichmissig, so doch nicht absolut un-
gleich vertheilt sein1). In der That fithrt aber die Unter-
suchung der Varianten zu einem Resultat, das von dem cben
hypothetisch hingestellten doch erheblich abweicht. Es er-
giebt sich néimlich, wic wir zu zeigen haben werden, cin
fiberaus entschiedenes Uebergewicht der Zuverlissigkeit
auf Seiten der Rigveda-Tradition?). Wenn man auch nicht
sagen kann, dass die Ueberlieferung des Samaveda sich neben
jener als absolut werthlos erweist, so steht sie doch an Be-
deutung so ausserordentlich weit hinter ihr zuriick, dass wir
uns darauf hingewiesen sehen, die vorangestellte Pramisse der
obigen Schlussfolgerung in Frage zu ziehen: hinter zwei
Massen der Ueberlieferung, von welchen die eine so durch-
aus vertrauenswiirdig ist, die andre, sehr wenige Puncte ab-
gerechnet, 