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EINLEITUNG.

a. Allgemeines.

Die hier gebotene Darstellung der sogenannten. Wunschopfer
(kamyestis), d. b. derjenigen Opfer, die vom Opferherrn (yajamiana)
durch Vermittelung der Opferpriester (rfvijas) in dem nach Vedi-
schem Ritual angelegten Feuer dargebracht werden, bildet in ge-
wissem Sinne eine Fortsetzung zur Darstellung des Altindischen
Zauberrituals nach dem Kausikasitra 3, Schon wiederholt ist darauf
hingewiesen ), dass die feierlichen Handlungen (farmani) des
Atharvanischen Brahmans, oder die Zauberhandlungen, die im Sima-
vidhinabrahmans und im Rgvidhina eriirtert sind, nicht prinzipiell
von diesen Wunschopfern su unterscheiden sind, da sie nur desshalb
nicht als eigentlicher Zauher gelten und daher denn auch nicht
von den orthodoxen Hindus verpént sind, weil sie ihre Aufnahme
im eigentlich Vedischen Ritual gefunden haben. Dass man, dem
Hindu gegeniiber, von unserem Standpunkt das Recht hat auch
die ,, Wunschopfer” unter die Kategorie ., Zauberei” unterzubringen,
meine ich schon frither nachgewiesen zu haben, ITeh hezeichne sie
als ,Altindische Zauberei’” mit demselben Rechte, mit welchem
einst Konow das Simavidhinabrahmana ein altindisches Handbueh
der Zauberei genannt hat,

N Vgl Verf.:  Altindisches Zauberritoal, Probe einer ﬂ'hnrmt:nng der wichtigstien
Theile des Koudika Sftra", Verh. der Kon. Akad. van Wetensch. te Amsterdam, Afl.
Latterk., nienwe Resks. dl. 111, n® 2, 1900,

Y} Altind. Zanberritnal, 8. VIIT und:  Over de Wenschoffers”, in Versl. en Maded,
der Kon. Akad. v. Wetensch. te Amsterdam, Afil, Letterk. TVe Recks, Ve Deel, p,
4—36, besouders 5. 26 fAgp. Die zuletst witierte Abhandlung ditrfte als «ine allgemeine

Einleitang zu der hier gebotenen zu betrachten sein,
1#




v EINLEITUNG.

Die Wunschopfer sind Varationen zu dem als Norm geltenden
Neu-vollmondsopfer %), Nur Gottheit und Ziel sind verschieden; da nun
jedesmal die Gottheit der das Opfer gilt, eine andere ist, werden auch
die bei der Handlung zu verwendenden Opferspriiche (die yajya und
puro nuvikyd) durch andere ersetzt. Da jedoch die Absicht, mit
welcher die Isti unternommen wivd, der Wunsch, den man zu
erreichen sucht, in diesen Spriichen fasst niemals ausgedriickt wird,
und daber der Verband zwischen dem Inhalt der szugehirigen
Spriiche und dem Ziel ein sehr loser ist, so habe ich, um nicht
allan ausfithelich 20 werden, diese Strophen nur ausnahmsweise
fibersetzt und meistens nur durch die Anfangswirter angedeutet. 4)
In dieser IHinsicht unterscheiden sich die Wwnschopfer denn auch
stark vom Afharvanischen Ritual, wo der Inhalt jeder Strophe und
jedes Liedes, dessen Verwendung vorgeschrieben ist, meistens mit der
Absicht der Handlung in Binklang steht: ein Beweis dafiir, dass
die uns hekannten Kimyestis von sekundiiver Art und jiinger als
Jene  Atharvanischen Zauberhandlungen sind, Dass die in diesen
Opfern beschriehenen Handlungen und Anschauungen dennoch sehr
alt sein miissen, davon wird, denke ich, jeder sich leicht iiberzengen. %)

Wenn  daler die Spriiche nicht dibersetzt sind, so habe ich
dagegen immer die in den Brihmanas enthaltenen Begriindungen
der alten Theologen wach jeder Tsti mitgeteilt, da sie ein eigen-
timliches Licht auf die Anschanungs- und Denkweise jener Zeit
werfen, und wmir in hohem Grde lehrreich fiir die Frage zu sein
scheinen, wie die Mythen und Legenden entstehen kinmnen.

Erbinlten st die vollstindige Darstellung der Wunschopfer in nur
drel Quellen, alle zum Schwarzen Yajurveda gehorig: im Kathaka, %)
in der Maiteiyani-Sunhita ) — dazu das Manavaseautasttra 8 —
und in der Taittiviya-Samhiti ") — dazn die Siitras des Haudhﬁ:ﬁma, |
Apastamba 1Y) und  Hiranyakedin, ) Zwei Prayogas, einer zu

) deviapaeasiasin igfinnm piteed, Gl sl kg dstayd etioea feeih, Baundl.
Esrmiintasttea 1. 5.

*) Es wilro miglich gowesen, in den meisten Fallen anch die Yijyis und Anuvikyis
der Kathue aneugeben, die vielfach von denon der Muitriiyapivas abweichen, Teh hobe
das dennoch unterlnssen, weil man oline das zogehbrige, ung leider verloren gegangene,
Vaitimikasttra nicht immer sicher sf,

| Vgl auch ,over do Wenschoffors”, 8. 83 (8, 80 des Sepnratabanges),

") 1K, 16—X1L 6. Im Verfalg durch K angedeutet.

) IL 111 4. 7. Im Verfolg durch M angedentot.

I V.LV.2 5

) L 2. 11 4. 14 Tm Verfolg darch T angodentet.

) & XIIT.

") frm XTX 31897

") ds, XXIL 5—14.
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Baudhiyana, einer su Apastamba, standen mir zur Verfiigung 14),

Die drei Hauptquellen, die Sambitis, stimmen in den Haupt-
suchen iiberein, zuweilen ist sogar der Wortlaut gans derselbe; nur
dic Reibenfolge ist verschieden. Meiner Darstellung habe ich fiir
die Reihenfolge die Maitriyani-Samhits zogrunde gelegt, Natiirlich
ist dadurch Zussmmengehiriges von einander getrennt worden, da
nun 4. B, die verschiedenen Behexungszauber nicht hinter einander
behandelt werden, Die Indices aber werden es leicht machen, alles
Zusammengehorige aufzufinden. Ausser den nach den drei genannten
Samhitas dargestellten Wunschopfern sind auch einige ans anderen
Quellen (Assaliiyana, Sinkhdvana, dem Weissen Yajurveda) hinzu-
gefiigt. Da endlich die Grenze pwischen Priyateitta und Kamyesti
nicht leicht zn zichen ist (eigentlich gehdrten alle Prayadcittas
hierher), habe ich mich hier genau an die Samhitis gehalten und
nur  diejenigen Priyadcittas aufgenommen, die uls Kamyestis in
den Sambhitas behundelt sind.

Da die Texte, welehe ich mir zur Bebandlung genommen habe,
alle ohne Kommentar vorliegen , ausgenommen allein die Taittiriya-
Saphita, wird es niemand Wunder nehmen. wenn ich erklire, dass
einige Stellen mir nicht recht deutlich geworden sind, und dass ich
wohl hier und da etwas werde missverstanden habew, Tch bitte daler
um Nachsicht bei der Beurteiluug dieser in mancher Beziehung
schwierigen Aufgabe.

0. Einteilung der Wunschopfer,

Die Handlungen wiirden sich, gerade so wie die Zauberhand-
lungen der Atharvans, in verschiedene Arten einteilen lassen:
ayugyakarmani: um Gesundheit oder langes Leben zu erveichen,

' o Zu Bandhavana: Govinds Diksita’s Bawdhynnakimvestiprayogn, sns dar
Tibinger Handscheiftensammlung (M. o, I 817, 0). Govindn Diksite, dee die Tstia
in fiinf Groppen zerteilt (kamyad, popoksemtethil, woimidikih, pedipadeittarihal
dntyarthal) lisst alle Istis, die sur Behexung (abhicar) ool zom Kpmpfessiog in
Beziehung stehem (stpygrdmikagdd, Wi Scite, Ubrigens benutat ar sn seiner Darstellung
auch des Dvaidha- uod das Ksrmintestfrn,

b Zn Apastamba: die Kemyestyandvild, aue dar Hendschriftensammlung des India
Offica (n® 489), Zam Titsl vgl. die oben erwithnte Tibinger HS., wo am Schluss des
Enrnistiprayoga nach Apastamba das Felgende zu lesen ist: ity e d L h ks e i-
prayogah ; vl apdapiile, N pr. gines Autors”, B.W. in kiirs. Fass. TT. 293, Vermut-
lich st angauita (anduila? andapitla?) der Namen ainer Grogend, vel. Busseon, eatal,
of o Collof Bkt. MS8, (p. 24): tradition... states that the anthor (ralavpntanivasin)
was o native of South Tndia, ealled Andapillei snd that talevpnis is o translation of
the Tamil pensi-khate, o very common nome for villages smong palmyra trees”. Als
Titel findet mon auch erwihnt advamedhendopille, witerdndapille
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samgramikant karmapi; um den Sieg im Kampfe zu erringen.

pugtikarmani: uwm Gedeihen zu erwerben.

prajakarmani: um Nachkommen zu erlangen.

vrgtikarmant: Regenzauber,

ibliedrifani: um dden Gegner zn behexen, zu verderben, m
sehaden, sich ihn unterworfen zo machen.

svastyayanint: um eine Reise mit gutem Erfolg zu Ende zu
fihren.

pragafeittant: nm eine Stirung im Ritual #n beseifigen.

e. Zusammenfassende Inhaltsangabe.

5 Istis um Nachkommen gu erlangen (prajabamasyestayah):
1, 28, 20, 45, 91,
I1. Fiir einen, der in den Besitz von Vieh zn kommen wiinscht

( pasukiamasyestayal) -
37, 108, 100, 110, 123, 125, 166, 163, 170, 177.
I1.  Fiir einen, der Gedeihen wiinscht (pugtikamasyestayal):
7. 8, 88, 127, 178.
IV.  Fiir einen, der Ansehen als Brahmane zu erreichen wiinscht
(brakmavarcasalimasyeytayal):
21, 36, 40, 99, 122,

L Um Gold zu erwerben (diranyatamasyestayak):
118, 119.
VL Fiir einen, der eine Stellung als Purohita (Hauskaplan eines

Fiirsten) wn bekommen wiinscht (purodiatamasyestayalk):
38, 102.

VII.  Fiir einen, der Macht, Ansehen zu erlangen wiinscht (dhidi-
kimasyegtayal) :
20, 35, 84, 96, 97, 106, 107, 121, 180, 181, 154,
175, 179.

VIIL.  Fiir einen ,gataéi’
128, 157.

IX. Fiir emen, der die Oberherrschaft fiber seine Stammge-
nossen zu erreichen wiinscht (sajatakamasyestayak, grama-
kimasyestayal):

2, 4, 31, 54, b6, b7, 58S, 62, 63, 64, 82, 108, 185,
141, 146,162, 164.

b G Abhicara :

a. Fiir einen, der seinem Nebenbuhler zuvorzukommen
wiinseht (bhratreyata istayal):
S, b2, 6b, 78, 95, 113, 144, 165, 178, 184.



BINLEITUNG. v

b. Zur Behexung, Schidigung des Gegners:
42, 43, 406, 47, 61, 69, 70, 78, 74,

¢. Fiir einen, der sich jemandes Besitz anzucignen winscht:
17, 145,

XTI Um Eintracht zu Stande zu bringen
60, 117.

XIL  Fiir einen, der verleumdet ist (abhisasyamanasyestayalk) :
20, 27, 176.

XHI. Fir einen Fiirst, der aus seinem Reiche vertrieben wird
oder ist (aparuddiasyesiayal).:

93, 126, 134, 142, 143, 153.

XIV. Um im Kampfe m siegen (samgramikani):

9, 6, 14, 15, 16, 32, 33, 48, 71, 72, 79, 104, 114,
115, 136, 137, 139, 147, 148.

XV. Fiir einen, der hohes Alter zu erreichen oder von einer
Krankheit geheilt zu werden wiinscht (@yuskamasyestayal ,
dmayidvina tgtayak):

19, 44, 83, 890, 100, 101, 132, 160, 169.

XVIL.  Gegen Besessenheit :

6.

XVIL. Um Sehkraft su bekommen (calsuskamasyestayah):
48, 90, 174,

XVIL Gegen Schwindsucht (rdjayalsmagyiatasyestif):
120,

NIX.  Regenmuber (vrsfikamasyestayah):

18, 53, 180,

XX. Um eine Storang im Ritual zu beseitigen (prayadeittan):
22,:30, 93, 94, 155.

XXI. Zu verschiedenen Zwecken :

9, 10, 11, 12, 18, 28, 24, 25, 34, 59, 41, 50, 51,
bo, H8(F), 66, 67, 68, Th, 77, 80, 81, 85, BG, 87,
92, 105, 111, 112, 116, 123, 129, 138, 188, 140,
149, 1560, 151, 152, 158, 169, 166, 167, 168, 171,
172, 181, 182, 183,

d. Index der Kimyestis,

L. prajakamasyestif.

2. sajatakamasyestif,

3. blratroyata slih.

4. smjatakamasyes(ih.

3. samgramam samyatyesiih.
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fi.
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10,
11.
12.
13.
14.
15.
11,
17.
18.
19,
20.
21.
22,
23.
24.

-

25,
26.
27.
25,
20,
30.
i
a2,
2.
34.
38,
30,
&7,
38.
349,
44,
41.
432,
43.
44
44,
46,
417.
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samgramam jilvestil.

Janatim abliprayate igtih.

ksetram adlyavasyata 5.
sarvalkdmasyeslif.

abhidhrokgyata gtif.

sanim esyata gtk

punar dgacehata isfik,

anannam alsyata isfik.

a, b, samgramamn abbiprayile istih.

samgramestih.

anena vajiid yavin veikin vadaditelildmneslif.
vrtilamasyesiih.
dmayivina il
blitikameasyestih.
grama-, bkiti-, oder bralmavarcasasakinagyestif.
agaim wdvasayisyata isfif,
avim pratigriyestif.
wbhayadal pratigrigestih.
sarvavedasing istih.
alilisasyamanasyestif,
punar elyestif.
prajakamasyestib.
puetrestif.
alipannestif.
gramaianasyestif.
samgritman  jigisale isfih.
samagranam jitvestih.
sarvakdmasyestil,
bliitikimasyestif.
brahmavarcasakamasyesfif.
posubdmasyestif,
purodhiliimasyestib.
abhidrulyestil.
bralmavarcasakiamasyestih,
kilasabhayestif.
abhicarestih.

id.
amaydvina i§lih.
prajakimasyestip.
abkicirestif,

id.



48,
49.
al.
al.
52,
53,
h4.

-

ad.
6.
a7.
38,
b9,
G0
6il.
62.
.
G4,
5.
6.
6.
G8.
9.
70.
71.
72.
75.
74.
75.
76.
77.
78.
79.
50.
81.
82.
83.
84.
86.
- Bb.
87.
88.
89,
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sapgrama g,
calsushinasyestih.
pasubandhamn karigyata isiii,
yam yajio nopanamet tasyesfik.
adivardltalpal.
vpslikimasyeylif.
gramakamasyestif.
pamajatesfif.
yatra vid rajanam jijyaset fatrestil.
blatikamasyestih.

id.
aturmulyakiamasyestih (7).
kfptikamasyestif.

_ abhiciresfif.

anttvarfmabavif.
atrbadiestif.
gramakimasyesfif.
abhicirestif.
pathikyligti,
vratapalistis.
asrukarana 19tih.
abikicarestif.
samiytasona 19004,
samgrama wif,

id.
abhicirestif.

id.
annakanasyestih.
ralyoghuesiih.
vasufdmasyestif,
samvargegiih.
samgrama i3tk
grhadala igtih.
yam kimo nopanamel lasyestil,
sajatakdmasyestif.
ayughdmasyegiih.
bhitikamasyestift.
rukldmasyestif.
lejashamasyestifi.
silyaminasyestif.
svaslyayanigfif,
amaydaving 1§1if.

X



00,
1.
02,
08.
04.
05.
08.
07.
08,
99,

100.

101,

102.

108.

104,

105.

106.

107.

108,

109.

110.

111.

112.

118.

114.

115.

116.

117.

118.

119.

120.

121,

122.

128,

124.

125.

126.

127,

128,

129.

180.

131.
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eaksughamasyestih.
prajakamasyesiih.
rasakdmasyestih.
yasyiagnav agnin abhyuddhareyus lasyestib.
yasydguir . . wdvayel lasyeslif.
bhratroyata igleh.
b.ﬁﬁﬁ.ﬁmmya{gﬁ'&.,

id.
aparwddhesyestih.
brakmavarcasalimasya oder galafriya igtif.
satakrsnalestifh.

id,
puradidkamasyestif.
gramakimasyestih.
seemgrima igtih.
brahmabalatamasyestih.
dnujivarasyestil.

id.
pasu- (praja-) kdmasyestif.

id.

pasukdmasyeslih.
yatra rudral prajal Samayeta lafregtih.
paramesthyakamasyestih.
bltratreyata tstif.
sendyam wttigthanlydm igtih.
sepdydm withitayam igbif.
drikdmasyestih.
sanjiiinestih,
hiranyakimasyestih.
hiranyam vitfvesfif.
ritjayaksmagyitasyesiih.
fr!.tfﬁ.r?l‘.fu#,
brakmavarcasalamasyestih.
pasulbimasyestit.
annakamasyestik.
pasukdamasyestif.
aparuddhasyestih.
Jane ma rdlyeteti kamayaminasyestih.
galasriya istif.
yam yajio nopanamet tasyesfih.
blitikimmasyestif.

id.



132,
153,
134.
135.
136,
137.
135,
139.
140.
141.
142,
143,
144.
145.
146.
147.
148.
149,
150.
151.
1562.
153.
154.
155.
156.
157.
158.
159.
160,
161.
162.
163.
164.
166.
166,
167.
168,
169,
170.
Lo
172.
173.
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dmayivina 8.
yo ‘mhiranam aveyal lagyestih.
aparuddhasyestif.
sajatakiamasyeslih.
samgrama $e).

id.
yam sarvato bhayam dgacchel tasyestif.
samgrama 1300k,
vigaheyeli kamayamanasyestih,
viiilestih.
ntruddhasyestif.

id.
yasya blwdfreyo somena yajela lasyestif.
ksefre pasusn vd vicadaminasyestif.
yatra rajanal sadréi fva syws latrestih.
samgrama 1§iih.

id.

yo hatamanil scayampipak syal lasyestil.
indre ditlra i3k
danakimi me prajabh sywr ifi t@mayamdnasyeslih.
yasinat pratfian fva san na pradiyeleli lasyestil.
aparuddhasyestih.
bhutitamasyesiif.
abhyudayestil.
pasulamasyestih.
gatadriya iafik.
somavimina 41k,
yak klaibyad bibliyal tasyestih.
papmani grihitasya (oder amayiavinal) 5.
blatitamasyestif.
grama- (oder sajita-) kamasyestih.
pasuliamasyesiih.
samgrakaniglih.
bliratroyata i3lif.
afvam prafijagriesa i9tif.

id.
apam napila isiif.
ayuskamasyestih.
pasukimasyestif,
svargalkimasyeslif.
ya tcched danakama me prajah syur ify lasyestil.
Jjanatim egyata i3fif.
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174, eaksugbidmasya rijanisfifh.
175,  sarvaprsthestif.

176, ablifasyamanasyestih.
177, paukdmasya cifreglif.
175, fraidhdatariyestif.

L79. iridhate favih.

180, wretikamasya Laririsfih.
181. lokalamasyestif.

182. id.

183.  mitravindestil.

184, snugddvasuriyestilh.

e. BErklirung einiger technischen Wirter.

anuydje (aniyija), die drei der Hauptspende nachfolgenden, in
jeder Isti gleichen, Nachopfer, vgl. NVO, 134, 14

amilgi (= papasyi), ein Milchklumpen, dick gewordene Mileh,
dadurch zustande gebracht  dass man kalte Mileh #u heisser Milch
giesst und dann den wiisserigen Teil (das wa@jing) weggiesst,

ajyabhiga, die fir Agni und Soma bestimmten Schmalzportionen,
unmittelbar vor der Hauptspende dargebracht, NVO, 102,

ecare, ein Gericht, aus nicht zerstossenen (Reis-kirnern (fandilas)
in Wasser, Milch oder Butter in einer Sthili bereitet, vgl. Eggeling,
Sacred Books of the East, vol. XTI, 8. 211, Anm. 1; wenn der
Caru in Butter gekoeht wird, so soll das Praniti-Gefiss nicht mit
Wasser, sondern mit Butter gefiillt sein. In jenem Moment des
Opfers, wenn sonst der erste Kapila mit dem Yajus ddruvam asi
pritivig drphe u. s, w. (1S, L 1. 7. d: Baudh, érs. p. 11,4 10;
Ap. drs, 1. 22, 2; NVO, 33) ans Feuer gesetzt wird, 4st die Ca-
rusthili ans Feuer vu setzen und der Spruch wird geindert : diruvas
u. s, w. '%) Tm Moment, weon sonst der Purodita aus den Kapalas
in die Kuchenschale gelegt wird (NVO, 69), ist der Carn in der
Carusthili auf die Vedi zu stellen, 1)

daksing, der vom Yajamina den Priestern m gehende Opfer-
lohn, meistens das sogenaunte awvikarya, das im anvakaryapacana
(daksindgni) gar gekochte Muss; vgl. NVO, 132,

dhdyya, die beiden Zusate-Rk-Strophen, dureh welehe die Fiinf-
zehnzahl der Simidhenis auf siebzehn gebracht wird.

') Mit NVO wird im Verfolgy Hicieswanor's: das nltindische Nen- und Vollmonds
opfer, Jena 1880 gitiert; die Zuhl deutet anf dis Seits,

1 8o Baudl. dvnidhasaitra 1. ﬁ; dhries "5 0, & w. nueh AP XXIV. 8 395

) Vel Ap. XXIV. 8, 9028,
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havig, die Opfergabe, weun keine besondere Bestimmung gegeben
wird, Reis; zuweilen Gerste; Fennich (n® 54, 57), Phaseolus mungo
(garmut) (108, 109, 110), v@stva (111), Hirse (§yamata) (117, 158).

isti, das (unblutige) Opfer von Havis von den vier Rivijas unter
Beteiligung des Yajamana und dessen Gattin dargebracht. Als Norm
(praketi) gilt das Neu-Vollmondsopfer.

kapila, von Lehm im TFeuer gebackene kleine Schiisseln oder
Schalen oder Tifelchen, die so aneinander gefiigt werden, dass
das Ganze die Gestalt und die Grisse eines Plerdehufes hat,
Uber diesen wird der Purodiga ,aufgerollt”, vgl. NVO, 42, Uber
das Mass der Kapilas und ihre Gestalt, vgl. NVO, 35 und infra
Anm, 247.

paryagnitarapa, das dreimal wiederholte Umgirkeln eines Gegen-
standes mit einem Fevnerbrand. Die Bewegung soll mit der Sonne
umgehen; die Hand, welche den VFeuerbrand herumbewegt, soll
dem Gegenstand die rechte Beite zukehren (pradafsivam).

pradianafome, die Hauptopferspende, die in jeder Isti variiert.

prayiaja, die finf der Hauptspende vorangehenden, in jeder Isti
gleichen, Voropfer, vgl. NVO, 84.

prrodage, der von Havig, meist Reis, anfl Kapilus am Girha-
patyafeuer zu bereitende Opferkuchen. Ein Purodign fir Agni ist
immer auf acht Kapilas auszubreiten, fir Indra, Indrigni, Agna-
visnii, Aguigoman auf elf (ausgenommen n” 52), fiir Savitr und
Agni vaigvanarn auf zw6lf, fir die Maruts anf sieben.

pire’nuvakyd (oder anwvakya), die zum Opfer einladende vom Hotr
su sprechende Rk-Strophe, nachdem der Adhvaryn ihn durch die
Worte ,,Sage den Spruch fiir N. N.” (Namen der betr. Gottheit)
aufgefordert hat.

rivij's, die Opferpriester. Bei der Isti treten v ier ant:

1. der Hotr, der mit den Texten des Rgveda operiert. Er hat
seinen Sitz nordlich von der nirdlichen o™ der Vedi, (vgl. die
Abbildung in NVO, 191), sitzt mit dem rechten Unterschenkel ober-
halb des linken (dakginotfaripopastiena) und mit dem Angesicht
nach Osten. Thi liegt hauptsichlich ob: das Hersagen der Simidheni-
Strophen, der Strophen, welche die Voropfer, die Ajyabhigas,
das Hauptopfer, die Svigtakrt-Spende und die Nachopfer begleiten,
and die Rezitation des Suktavika (NVO, 142) und des Ssmyuvika
(NVO, 147).

9, der Adhvaryu, der mit dem Yajurveda operiert, der eigent-
liche Verrichter der Opferhandlungen, die er jede mit der zu-
gehirizen Yajug-Formel verrichtet. Er hat keinen Sitz, da er stets
hin und her geht.



X1V FEINLEITUNG.

3. der Brahman, der wihrend des Opfers siidlich vom Aha-
vaniya-Feuer mit dem Angesicht nach Norden, auf das Ahavaniya-
Feuer gerichtet, vor, d. h. dstlich von, dem Yajamina sitat. Er
hat in feierlicher Weise die vom Adhvaryu erbetene Erlaubnis
su verschiedenen Handlungen zu geben (presauti) und gegebenen
Falls des Priiyascitta zu verrichten.

4. der Agnidhra, der wesentlich ein Gehilfe des Adhvaryu
ist, und mit dem hélzernen Schwerte (sphya), dessen Spitze er nach
oben hilt, in der rechten Hand beim Utkara mit dem Angesichte
nach Siiden gekehrt ist. Seine vornehmste Funktion ist, dass er
jedesmal nachdem der Adhvaryn vor einer Spende ihn mit den
Worten o dravaya dazu aufgefordert hat, das prafyasravapa hiilt,
indem er die Worte asfe Srawgel ausspricht.

samidfent's, die Rk-Strophen, die der Hotr, in hestimmter Weise
verkettet (vgl. NVO, 76), resitiert. Die Anzahl der Samidhenis
und der Holzscheite, die nach jeder Simidheni vom Adhvaryu ins
Feuer gelegt werden, st bei einer gewohnlichen Tsti gewthnlich 15,
bei einem Tieropfer immer und meistens bei einer Kamyesti 17.

samniayya, die Spende aus siisser und sanrer Mileh beim Neu-
mondsopfer; zur Herstellung derselben vgl. NVO, 4—14.

samyaiye (dual,), die bei jeder Tgti variierenden Anuvikyi- und
Yajya-Spriiche bei der Svistakrt-Spende.

sviglakr!, die Spende an Agni svistakrt, unmittelbar nach der
Haunptspende, NVO, 117.

wpahoma, Nach- oder Zuopfer, eventuell nnmittelbar nach der
Hauptspende und vor der Svistakrt-Spende einzufiigen,

yajumana, der | Opferherr”, derjenige zu dessen Gunsten die dazu
feierlich gewiithlten Opferpriester das Opfer verrichten, und der sich,
meistens passiv, an dem Opfer beteiligt. Er hat seinen Sitg siid-
lich vom Ahavaniya-Feuer und hilt das Angesicht nach Norden ge-
kehrt. Thm fallen besonders zu: das Aussprechen eines Spruches
nach jedem feierlichen Akt (das enwmantrana), der Tyiiga, d. h. die
nach jeder Spende ausgesprochene Formel: om, dies dem Soundso
(Namen der betreffenden Gottheit), nicht mir”, ygl. NVO, 85,
Anm. 4.

yajya, der durch dic Worte yed yajamate N.N. (Namen der
betreffenden Gottheit im Akkusativ) eingeleitete Opferspruch, vom
Hotr auszusprechen, nachdem der Adhvaryu ihn dureh die Worte
wOpfere dem (eig, , verehre den”) N.N.” aufgefordert hat.



DIE WUNSCHOPFER,

a. Allgemeine Vorschriften, T

1. Die Zeit, Die Tstis, welche wan mit der Absicht einen
bestimmten Wunseh erfiillt zu sehen darbringt, sind an den Kno-
tentagen und an den Monatstagen zu verrichten, wie os jedesmal
angedentet wird. Diejenigen Tstis, fiir welche kein Tag ausdriick-
lich angegeben wird, sollen am Vollmondstage dargebracht werden
oder wihrend der ersten Hilfie des Monats (pRrvapakse, Gpiir-
yamagapakse, unter wachsendem Mond), unter einem giinstigen
Naksatra, ausgenommen am nenuten Tage. Die aus Anlass einer
Stirung unternommenen Istis (die drfesfayat) sollen nach Eintritt
der Storung stattfinden, wie z. B, die ablywddirtesti, n° 93.

2. Vorbereitung zur Isti. Im Baudhayvanasitra wird ge-
lehrt, dass er (d. h. wohl sowohl Yajamdna wie Adhvaryu und die
anderen Priester) frei von Unat die Isti unternelimen soll, dass er
ein Jahr lang oder awélf Tage nur von Mileh lehen soll oder
solange er es wiinschen mag %),

3. Die Abweichungen von den als Grundform gel-
tenden Neuvollmondsopfern.

@. die Samidheni-Strophen In den meisten Quellen 1%
werden siebzehn Samidheni-Verse verordnet. Um  diese Zahl zu

")} Vgh Boudh. XIIL 1; Xp. X1X.18. 1—13; Hir. XXIT. 8 Min, & V. L1 1—
Vo LoBih:

"} nispurisepaiva prayakiavya bhavanti, se sopvatsaram payovratah syid deoadaiadar
v yavad vh doysdia, Bandk, XXV 5 {Karm. satew 1. 5).

") Mun &rs. V. 1, 1. 5; Ap, prayoga: tistm sarodetm istinam sapladada sitric gl ;
Baudh. XIIL. 1. Nach Baudbh. XXTIL 1 (vgl. XXVL 4) soll Bandhiyane 15, Saliki
dngegen 17 gewiinscht haben.

Verhand, Kon. Akad, v, Wetaneeh. ATd. Lettarl. ¥ L D] %, o* 1. 1
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erreichen, werden in die sonst gebriiuchlichen elf Strophen, deren
Anzahl dureh dreimalige Wiederholung der ersten und letzten Stro-
phe immer auf fiinfrehn gebracht wird, zwel Znsatz-Verse, die sog.
dhayyas, vingeschaltet. Die Stelle der Einschaltung ist zwischen der
11, und 12. Samidheni, also zwischen BV. 111. 27.4 und V. 28.5 2,
Als Dhayyas werden verwendet RV, 111, 27.5 und 0, deren erste
mit prthupaji anfingt, oder aber diejenigen Strophen, die ausdriick-
lich als Zusatz-Verse genannt werden, wie z. B. die Manu-Strophen,
n" 40, :]iE.UE-T‘lill- und Knkuhh—ﬂtmphcn, n®> 178,

b die Ajyaportionen sind meist virfraghnan bei Vollmond,
dann werden die Strophen agatr vrivapi jaighanat RV, VI, 16, 34 und
leam somasi safpatih RV, 1 91, & verwendet 2Y; vrdhanvantan bei
Neumond; danm werden agnid prainena manmanid BV. VIIIL. 44, 12
und soma girbliy tva vayam RV. 1. 91, 11 verwendet **). Nach
dem Sitra des Apastamba-Hiranyakesin sollen die Spriiche der Ajya-
bhigas so gewihlt werden, dass sie den Wunsch, mit welchem die
Isti unternommen wird, bekunden. So sollen 2. B. wach dem
Prayoga bei einer Prajakimasyesti die beiden Strophen: yoas foa
hrda. .. prajabhir ague amylatvam afyam BRV. V. 4. 10, und
s dhenwp  sowo arcantam . . sowmo viram dadati RV. 1. 91. 20
gewiihlt werden. Wind die Isti fir einen Kranken verrichtet (ayus-
kamasyegti), dann gelten als Spriiche: 7 a0 agne, . . wardikan dheli
Jivwwe RV, L 79 9 und foam sowa . . . datsam dadiisi jivase RV,
I O1. 7 29,

¢. die Yajya- und Puro'nuvikya-Verse. Je nach der
Gottheit oder den Gottheiten, an welche sich die Isti richtet, sol-
len der vom Hotr herzusagende Spruch, mit welchem er dis Gott-
heit einladet sich am Opfer zu beteiligen, die puro’needtya, und
der Opferspruch, die yajya, variiert werden. Die za den Istis
dienenden Yajvanuviikyds werden in der Maitriiyani-Samhiti durch-
lnufend, in den beiden anderen uns bekannten Samhitis des Schwarzen
Yajurvedn zerstrent gegeben. Nach dem Ritual der Taittiriyas soll
man von den in der Samhita mitgeteilten Isti-Spriichen denjenigen

% Kp. XIX. 18. 8. Mun, érs, V. 1. 1. 6,

") Werden diese -'ij:r'ﬂllllﬂg[ll gemeint, so heisst im Min. frs. der Kalpa: vieteaghnah
kalpah (V. 1. 1. 200,

) Werden diese Ajyabbiges wemeint, so heirst fm MAn. dve. der Kalpa: vaivijol
kalpab (V. 1. 1. 36—37).

M fleaventiu afyohhigaw, Dies ist der fivitaodo kelpel des Man, frs; V. 1. 4. 16;
Vo L B 49, Ansser vartraghnal, vairdial and fieitoin kelpah findet sich im Min,
&rs. noch der prdyadcittih kalpak (Man, drs. V. 1, 1. 27). Die Ajyabhion-Spriche sind

I;wr agre ruksd wo amihiosg b R'{r YII. 15. 18 und tram nab eme viteeto raked R"r
5) I
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aur Anuvikyi nehmen, der das |, Merkmal” (d. h. den Namen der
Gottheit, welcher die Tsti gilt) vorne (d, h. in der ersten Hiilfte)
hat, zur Yijyd denjenigen, der das Merkmal hinten (d. h. in der
zweiten Hilfte) hat #4), oder auch umgekehrt 20y,

d. die Samydjyias. Als Yajyinuvikyis zur Svistakrt-Spende
sind zwei  Apustubh-Verse in Gebrauch: feam ecitrasravastama
RV. 1. 45, 6 und feam agne havigmaniah RV. V. 0. 129, nach
Baudhiyana *7) sind es awei Tristubh-Strophen, nl. abodly agnii
RV. V. 1. 1 und avocama kavaye RV, V. 1. 12. Tm Ritual der
Minavas werden fiir jeden besonderen Kalpa 28) auch besondere
Sumyijvas vorgeschrieben ;

I, fir den virtraghnak Falpak

pipridd devin RV, X. 2. 1.
agne yad adya RV, V1. 15, 14;
2. fiir den vaivijah falpah:
preddio agne RV, VII. 1. 8.
o agne RV. VII. 1. 18;
3. fiir den prayaseittih talpad :
videini no RV, V. 4. 9.
agne teaw paraya BV. 1. 189, 2 29,

¢. Sonstiges. Selbstverstindlich sollen je nach der Gottheit
auch andere Modifikationen in dem als Norm geltenden Neu-Voll-
mondsopfer angebracht werden, beim Ssmkalpa (NVO. XVI), beim
Ausschiitten der Kérner (NVO. 24), heim Besprengen (NVO, 27),
beim  Apumantrana nach den Spenden (NVO. 110), beim Sikta-
vika (NVO. 1443, u, s w.

S Opferlohn. Wo keine hesondere Vorschrift gegeben wird ,
ist_bei den Wunschopfern der Opferlohn immer, ausser dem gewohn-
lichen Anvithiarya-Mus, ein Kleid %),

g. Bei Behexungsfeiern (ablicara) sollen dic Rtvijas rote
Kopfbinden und rote Kleider tragen und das Gewand bazw. die
Sehnur (yajioparifa) vom Halse herabhangend tragen : sie sollen
weder ,opfermiissig” behiingt sein wie bei redus faustis, noch
wrechtsbehiingt” wie beim Manenopfer (pifryess). Die Streu soll

™ Wl T8, 11, 6. 2, 8, Buodh, XXVI. 4 Ap. XIX. 18 59—10.

") Von den immer pasrweise nngegebenen Strophen ist meistens die erste Anuvakyn,
die eweite Yajyi.

W Rl XX 18, T,

¥) EIIL 1 (Vol. IT, 8. 119, 2. 11) und der Proyors im Paribhass-Teil.

*1 ¥gl. Bem, 91—23,

) Fiir verschisdene Fille werden wieder andere Sumydjyas verordnet, vel. . B.
¥. 1.5 5, 11 u. sonst.

*) Baudh. XIIT. 1.
14
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von Rohr ($ara) 1), die Holzscheite sollen von der Terminalia
bellerica (viblidaka) ®1) genommen werden #2).

4. Darstellung der Wunschopfer.
1.

Wer Nachkommen, Kinder (prajak) wiinscht, soll dem
Indra und Agni einen aul elf Schiisselehen gebackenen Opler-
kuchen darbringen.

Yajyanuvikyias zu dieser Tsti sind fir die Taittiriyakas: wbha
vam indriagni, asravam b (IS. L 1. 14. a, b); fir die Manavas:
pra vam arcanly whthivo withavido, wpo ha yad vidatham
(MS. IV. 11. 1: 159, 7—10) %),

Derjenige, der in der Lage ist Kinder zu haben und sie den-
noch nicht bekommt (sa vindeta), stimmt durch diese Opfergabe
die genannten Gotter giinstiz, von welchen einst die Geschipfe
(prajah) des Prajipati verborgen gehalten sein sollen; als aber
Prajapati auf den Gedanken gekommen war, diesen Géttern einen
Opferkuchen darzubringen, gaben sie die Geschopfe wieder heraus.
Daher die die Verbalwurzel vid enthaltenden Yajyanuvakyas.

K IX 07 p 190 11—1e), ML 1 p 1. A—u T
II. 2. 1. 1—2; Man. ars. V. 1. 5. 12—13, Baudh. XIII. 2.

2.

Wer nach dem Besitz cines Feldes oder nach der Unter-
werfung seiner Stammgenossen trachtet ™), wessen
Stammgenossen abtriinnig  werden %), der soll dem Indra und
Agni einen auf elf Schiissclechen gebackenen Opferkuchen dar-
bringen.

Yéajyanuvikyis su dieser Isti sind nach Hirapyakedin dieselben
wie fir n° 1, nach Baudhavana iadragni rocand divak, Snathad
vptram (TS, 1V. 2. 11. a, b), fiir die Minavas: dwdragni rocana
dival, pra carsaniblyal (MS. TV, 11. 1: 159. 1).

"W dare und vibhidaka werden bloss des Worthklanges halber gewihlt, weil beide an
qeerhrachen’ (dppati, vibhinatl) denken lassen,

*) PBandh. XXIIT, 1, Ap. XIX. 16. 6, Hir, XXIL L

“) Bamyajys fiic die Minaves: M3 TV, 11. 1 (168, 11—14)%

") spardhamanah keetee vd sajitesn va T3 sajdtakamah K,

"} viyayur nimmt (M8.) v. Schroeder in den Text auf; er vermutet, dass viyuwr zu
lesen sei. Dda aber das érs. vigiteu hat, ist mit der HS. B: viyayur zu lesen.
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Indea und  Agni, so heisst es in den Brihmanas, sind Kraft
und Minnlichkeit. Durch Kraft und Minnlichkeit onterwirft er
sie (die Stammgenossen) sich wieder. Sie folgen 1thm ja nicht,
wenn er fortgeht (anszieht), da sie nmicht wollen; Kraft und Mann-
lichkeit sind Indra und Agni. Wenn er, in dem an Indea und
Agni dargebotenen Opferkuchen ihre Kraft und Minnlichkeit zn-
smmmenfassend fortgeht (auszieht), so folgen sie thm willenlos (so K).
Er hehilt dadurch fiir sich den Mot und die Kraft des Neben-
buhlers, besiegt den iibel gesinnten Nebenbuhler (so T).

K. IX. 17 (p. 120. 7—10); M. IL 1. 1 (p. 1. 1—2), T. 1L
2. 1.2 Min. érs, V. 1, 5. 6—T, Baudh: XIII, 2.

Wer emmen Nebenbuhler hat (und diesen zu iibertreffen
wiinscht), soll einen auf elf Schiisselchen gebackenen Opferkuchen
dem Indra und Agni darbringen. .

Yajyinuvikyds sind fiir die Manavas: indragui navatim pural
énathad vriram (MS, 1V, 11. 1:159. 1—2).

Indra und Agni piamlich sind Keaft und Mionlichkeit ; dureh
Kraft und Mionlichkeit also wird er ithn iiberlegen sein.

K. IX. 17 (p. 120. 6—T7), M. IL. 1. 1 (p. 1. 2—4); Min.
érs. V. 1. 5. 8—9.

4,

Wer in die Schlacht zieht, wird siegen, wenn er einen
auf elf Schiisselchen gebackenen Opferkuchen dem Indra und
Agni darbringt.

Yijyviinuvakyiis zu dieser Isti sind nach Hiranyakedin dieselben
wie fiir n° 1, nach Baudhayana iedragni wevalin purab, Swcim nu
stomam (1S, 1. 1. 14, ¢, d.); fiir die Manavas gelten die unter
n” 2 gegebenen.

Wer in die Schlacht zeht, von dem weichen Mut und Mannes-
kraft; da er nun Indra und Agni zafriedenstellt , geben diese 1hm
Mut und Manneskraft: mit Mut und Manneskraft zieht er aus
und wird siegen.

K. IX. 17 (p. 120. 16—18), M. 1L 1. 1 (p. 1. 9—10),
T II. 2. 1. 2—38; Man. érs. V 1. 5. 14, Baudh. XIII. 2,
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-

0,

Wer die Schlacht anfingt, soll dieselbe Isti darbringen,
Dieselben Yijyinuvakyas wie n® 4.

Ahnliche Begriindung wie n® 4.

K IX. 17 (p. 120. 18—20), M. 1L 1. 1 (p. 1. 10—12};
Min. érs. V. 1. 5. 14.

6.

Dieselbe Tsti bringt dar wer in einer Sehlacht gesiegt hat.

Yijyvinuvikyas zu dieser Isti sind nach Hiranyakesin TS, L
1. 14 e, d, nach Baudhiyana 1. e. a, b: fir die Manavas wie n® 2,

An Gewalt und Kraft fiiewalir nimmt derjenige ab, der in einer
Schlacht gesiegt hat, denn durch seine ganze Gewalt und Kraft
siegt er (die er folglich eingebiisst hat); wenn er sich nun diesen
beiden Gottern mit ihrem Anteil naht, so verleihen die ihm Ge-
walt und Kraft und er mimmt nicht an Mut und Kraft ab.

K. IX. 17 (p. 120, 19—22), M. 11, 1. 1 (p 1. 12—14),
1L 2.2, 8—4; Man. és. V. 1. 5. 14, Baudh. XIIL 2.

1.

Wer in die Fremde geht %), wer auszieht um Gewinn zu
suchen 7, soll einen aufl elf Schiisselchen gebackenen Opferkuchen
dem Indra und Agni darbringen zusammen mit einem Carn
an Plasan.

Yajyinuvakyis zu dieser Isti sind, fiir den aindragna purodasa,
nuch Baundhiyana dieselben wie fiir n® 2, nach Hiranyakegin die-
selben wie fiir n° 6; fiir den pausna carn: nach Baudhavana und
Hiranyakesin: eayan w toa pathas pathe, pathaspathal (TS. 1. 1.
14. e, f). Fiir die Minavas: y@ vam sanfli, Sacip we; pisia gk,
sukram te anyat (MS. 1V. 11. 1:159. 15—160. 2).

Wer in die Fremde geht, von dem entfernen sich Mot und

" jonat@m abliprayan, M; perep jonapedom ablipeayan, Mbe; jonatom esyon,
T. Etwns nuders faest Govindadiksita das Wort anf: jennt@m esyan jonasamahan
uiechan, l-'l-’.'.'lﬂyr'lrjl il i e eiavaleieddibhisapasyn r"m!'m_|l|rrr1'ir'!;rr":-uﬂ.gfhfhl:hm|r
er bexieht es also auf das Fintreten in sine Gerichtsverssmmlo ng, in die Gerichtshalls
(et it gacehon)), vl !‘riruulnmulﬁrtlmnin-ﬁrnml. B 105 dhanenusablidyoop vya-
v f el § Befvcnee i ap i

¥y

} wanim prayes k.
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Manneskeaft; wenn er nun Indea und Agni mit ihrem Anteil anf-
wartet, so geben diese Gitfer thm die Kraft zurvick, und versehen
mit Mut und Manpeskiaft kommt er in die Fremde, Dem Piisan
aber bringt er den Cara dar, weil dieser Gott der sekundiire Geber %)
von Mut nnd Manneskraft ist,

K. IX. 17 (p. 120. 22—121, 2), M. IL. 1.1 (p. L. 14—186),
T. 0. 2. 1. 4—5; Man. &rs. V. 1. 5. 16—17, Baudh. XIII. 4.

8‘.

Einen Carn an Ksetrapati, entweder mit unmittelbar vor-
angehendem  elfschiisseligem Opferkuchen an Indrm und Agni und
Carn an Pisan (vgl. n® 7)), oder, am nichsten Knotentage
oder unter einem giinstigen Gestirn, gefolgt vom Opferkuchen an
Indra und Agni %), bringt derjenige dar der in die Fremde
angelangt ist, der wiinscht, dass er dort Gedeihen haben
mage, der daselbst seinen Aunfenthalt nimmt.

Yiijyanuvikyiis zum Caru an Ksetrapati sind fiir die Taittiriynkas;
kgelrasya patini: byetrasye pate wadbemantam (TS 1. 10 14, g, h);
fir die Manavas: fselrasye paling, wadkwmativ ogadiid (MS. 1V,
11. 1: 160. 3—6).

Die Erde ist Herr (Herrin) des Grundes: dorch den Caru an
den Herrn des Grandes (dxedrapafi) erlangt er festen Fuss auf
der Erde.

K. 1X. 17 {p. 121. 2—7), M. IL 1. 1 {p. 1. 16—2. 4,
T. 1L 2. 1. b; Man. 4rs. V. L .5, 18—21, Baudh. XIII, 2,

g
L |

Wer einen beliebigen Wnnsch erfillt sehen will 41},
bringt dem Agni vaidvanara einen aul zwilf Schiisselchen
gebackenen Oplerkuchen dar.

Yajyanuvakyis sind . vaidvanaro wa alyi, prsto divi (MS. 1V,
11. 1: 160. 10).

Agni vaisvanara fiirwahr ist das Jahr (die Zeit); im Jahre (d. h.
im Verlanf der Zeit) wird ein Wunsch erreicht. Das Jahr nun

Y anupradi.

My Bo K, M, Min. frs

8o T; vgl Ap. pravoga: wparigiad parcaiy see ; Bandh. proyoga: uparistar pusye
naksales parcani oo,

MY kimeaya M: kamaga eacvak@maya, Min, frs.
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erreicht er durch diese Opfergabe. Dieser (nl. Agni vaiivanara,
d. h. das Jahr, die Zeit) erreicht fiir thn den Wunsch, den er
(der Opfernde) hegt.

M.IL 1. 2 (p. 2. 5—0); Man. é&rs. V. 1. 5. 22—24.

10.

Wer von zwei Personen, die sich gegenseitig verbunden haben,
guerst ¥ das Wort bricht *) oder es zu brechen vorhat, der
soll einen zwillschiisseligen Opferkuchen an Agni vaiévinara
darbringen.

Yajvanuvikyis zu dieser Isti sind nach Baudhiiyana: saidvanare
wa wlyd, riadvanam  vat@inaram (T8, 1. 5. 11. a, b), nach Apa-
stamba-Hiranyvakesin: jafo yad agee, {vam agne dociza (1S, ib. e,
f). Fiir die Manavas dieselben wie fiir n® 9.

Fiir em Jahr (d. h. fir die Zeit, fiir eine gewisse Zeit) ver-
binden sich zwei Personen, die sich gegenseitig verbinden. Agni
vaisvanara nun ist das Joahr (die Zeit); da er nun das Juhr (die
Zeit) erreicht hat (d. h. wohl dadurch, dass er sich Agni vaidviinara
geneigt gemacht hat), so darf er nach Beliehen sein Wort brechen
obne Furcht vor Varupa ). Varuna ergreift ihn dann nicht.

K. X\ 3 (p. 127. 3—6), M. IL 1. 2 (p. 2. 7—9), . 1L 2.
6. 2—3; Man, srs. V. 1. 5. 26—29, 24, Baudh. XTI 9.

11.

Wer auf Erwerb ausgehen will #), bringt dem Agni
vaisvinara einen zwillschiisseligen Opferkuchen dar.

Yijyanuvakyfs sind nach Baudbiiyam: vaiseanaro wa atya, vai-
Svanarasya sumataw (18, 1. 5, 11. a, h), nach Ap.-Hiranyakesin:
asmakam agne, veisvinarasye  swmatap (T8, 1. e g, h), Fiir die
Minavas: rlavinan vaisvinaram, vaisvinara fava (MS, 1V, 11, 1;

160. 11—15),
Agni vaisvinara ist das Jubr (die Zeit); wenn er nun ein Jahr

| yvor der Zeit", areak kalar, figt Min, &re hinm.

Uy sapidieta (MBS, IL po 2, 7, po 6 10) sull uach Bibtlingk (Wirt, kiirs. Fassung
VIL B1. a) ,Grenznachbar” — somanta sein, Teh halte os fir das Partizip #u saniamate.

") Der ju den Eidbrachigen mit seiner Schlinge ergreift und ihn straft. man denke
an Hariseand ra. .

V) snmip preaigyan, M; soaim abliyulthisyen, Man. fra; sunim esyin e T; aanim
exyon bhiksandya yasien (flfH£.'Illnlhiﬂlntl:-_ljn’.r_q.lr‘f-Hrynr.'.frrr.ulj'l__ ..E!.p. pray.; bhiksyesandsgo
{sic) wiiyan, Baudh, Pray. I
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(eine gewisse Zeit) sich in der Fremde aufhiilt, so wird er besitzes-
werl (verdient er Besitz su erlangen). Dadurch dass er dem Agni
varsviinara den Opferkuchen darbringt, gelangt er zn dem vom
Jahre (von der Zeit = von Agni v.) beigebrachien Erwerb: gerne
gebend werden seine Untertanen sein, Das Kathaka lautet: ,,Dem
Agni vaisvanam bringt einen Opferkuchen auf swolf Schiisselehen
dar, wer in der Fremde aufzenommen ist, Frwerb wiinschend.
Agm vaisviinara fiirwahr ist das Jabe (die Zeil). Fir das Jahe
(fiir die Zeit) Elllpﬁiugt AN, WEen Inan umpﬁingt, Do er nun das
Jahr erreicht hat (d. h. da er nun Agni vaidv@oara fiie sich
gewonnen hat, der eben das Jahr, die Zeit, ist), trigt er den
beigebrachten Erwerh davon®.

Ko X, 8 (p 127, 6=8), M. IL T2 (p. 2. 9—11%, T. 1L
a0, 4; Man. drs. V. 1. 5. 20—33. Baudh. XIII 0.

12.

Wer (in der sub n® 11 beschriebenen Weise sich Erwerb ge-
macht hat und) seinen Erwerb (zu Hause) unterbringt (so
K.; wenn er Erwerb gemacht hat, M; wenn er zuriickkehrt, 'T),
soll dieselbe Isti an A gni vaiévanara darbringen. Bei dieser Isti
gilt die folgende Vorschrift: das Stiick Vieh (die Kuhj, das er als
das letzte (von den erworbenen Tieren mitfithrt, wenn er in sein
Land  zariickkehrt), soll er sammt dem Strick, (an dem er es ge-
fiihrt hat) seinem Nebenbubler der ihm unlieb ist, geben 48). Die
Taittiriyakas senden dem Nebenbuhler bloss den Strick zu, mit
welchem die letste Kuh gebunden gewesen ist, und zwar soll er
diesen  Strick entweder einer Kuh seines Nebenbuhlers umhiingen
oder den Strick bloss in seinem Stall hinwerfen 47, Nach einer
Quelle soll er dazu die Worte sagen lassen: |, diesen schickt dir der
Soundso zn'" 48),

Yijyanuvakyis zu dieser Isti sind nach Apastamba-iranyakesin
dieselben wie fiir n” 11, ebenso nach Baudhfyana; fiir die Mana-
vas: valseanarasya swmataw, asmabam agee (MS, 1V, 11. 1: 161,
3-—6).

Agni vaigvanara ist das Jahr (die Zeit); das Jahr (die Zeit, den

) Kiath, X, B (p. 127, 10%: gass witamom @iet fan sarafum aprigaga bhdteyios
e ; Mitn £ves yant deisytd besmani samig sgidnl gom kanthabamodfon ekahayanam
il yfil.

V) g XIX: 19 8; Hir, XXIL 4; Baodh. XITL 10 (p. 1268, 4—5): sa yayo
rejfontiamig g, dgati e bfeeatpoyige pealitya Bhoddeopoasya gosthe nyasgati,

) Baudh, XXTIL 2 inwam e "wan praheivid ity sva braydd it salikil,
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Agni v.) nimmt in Gebrauch ) wer hettelt; das Jahr lost er wie-
der ), Das Jahr firwahr ist es, welches fiir ihn erwirbt, dieses
(das Jahr, den Agni v.) macht er zum Teilhaber. — Mit cinem
Stricke geht ja der herum, der bettelt, den Strick heftet er nun
seinem  Nebenbubler an. So das Kathaka und, etwas kiirzer, die
Maitriiyani-Samhbita, welehe noch die Bestimmung hinzufiigt, der
Opferlohn soll ein ecinjilriges Rind sein, da dies das Abbild des
Jahres sei. Die Begriindung in der Taittiriyasambitii lautet so:
WWer das Jahr (die Zeit) in Gebraueh genommen hat (durch die
unter n® 11 erdrterfe Opfergabe an Agni Vaisvapara, der ja das
Juhr ist), erlangt keinen festen Ort. Er bringt daher, nachdem er
suriickgekehrt ist, denselben Opferkuchen an Agni vaisvinara dar,
Denselben den er in Gebrauch genommen hat, lést er mit seinem
Anteil (dadurch dass er ihm das ithm Zukommende gibt), damit
er festen Ort gewinne, Den Strick, an welchem er die letzte Kuh
gefithrt hat, soll er seinem Nebenbuhler msenden: ,er wirft ihm
dadurch den Untergang (das Nicht-gliick) zn.”

K. X. (p. 127. 8B—13), M. TI. 1.2 (p. 2: 11—18&), T. 1L
2. 6. 4—5; Man. é=: V. 1. 5. 84—30, Bundh. XIIL- 10.

13.

Wer Nicht-speise” 51, gegessen hat d. h, Speise, die
in rituellem Sinne fehlerhaft ist oder die von einer Person her-
kommt, von der man keine Speise annehmen soll, oder wer solche
Speise essen will, soll einen auf zwélf Schiisselchen gebackenen
Opferkuchen dem Agni vaidvinara darbringen. Man kann die
Isti also vor oder nach dem Essen der , bosen™ Speise darbringen.
Die |, Nicht-speise™” des K. und M. wird durch T. edldutert. Hier
heisst es: ,.an ihm, der die Speise zweier sich gegenseitig anfein-
denden Personen %) isst, wischen diese beiden sich ab (d. h. auf ihn
iibertragen sie ihre Schuld, ihre Vernnreinigung)”. Opferlohn ist,
nach M, Blei oder ein schwarzes Kleid,

Yajyanuvikyds zu dieser Isti sind fiir die Taittiriyakas dieselben

by

| peaadekte,

") imeReati,

) ananmmen M, K destan ablojjusg vitanant, Min. trs,

| Nach den beiden Prayogus des Baodh. und Ap. ist der Full gemeint, dass von
gweien sich anfeindenden Personen die eine dis Speise der anderen gegessen hat; die
Angicht anderer wird aber erwihnt, dass cin dritter pemoint 261, der von sinem oder
von beiden Feinden Speise gegessen bot: eidvisgnoyoh Provasparen feyar on galaen
"wptarantptnnan bhktod vaidvanoresa yajane, so die beiden Prayogas. Der Apastnmbiya
Prayoga figt himeus koeid wbhagasytnnam bliuktvapara ibi (4. b aparal i), y

LE]

s e
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wie bei n” 10, fir die Manavas: viseam vivyica °%), sa jayamanal
(MS. IV. 11. 1: 161. 7—10).

Agni vaisvapara ist das Jahr (die Zeit); jene Nicht-speise, die
er isst, macht das Jahr (die Zeit, eigentlich Agni vaigviinara, den er
giinstig stimmt) fiir ihn geniesshar; Geniessbares isst eralso (so K, M.).
Agni vaidvimara it das Juhr (die Zeit), er isst nun eine durch das
Jahr (die Zeit) geniessbar gemnchte Speise, und jene beiden wischen
sich micht an ithm ab (so 1), Weshalb als Opferlohn Blei oder ein
schwarzes Kleid 2o geben ist, das begritudet M in der folgenden
Weise: , Blei ist , Nicht-speise” (Unesshares), die schwarze (Speise)
ist ,,Nicht-speise (unessbar) *): pachdem er wun durch ,,Nicht-
speise’”  die |, Nicht-speise’” beseitigt hat, bringt er (insofern das
Geben des Opferlohnes das Halten der Isti ermdglicht) essbare Speise
in sich selbst,

R. X. 4 (p. 127. 1—38), M. IL 1. 2 (p. 2. 15—20), T. IL
9. 8. 2; Man. drs. V. 1. 5.:27—48 %), Baudh. XIII. 9.

14a.

Wer in die Schlacht zieht, soll dem Agni vaiévinara
einen auf zwoll Schiisselehen gebackenen Opferkuchen darbringen.

Yajyiinuvikyas wie bei n° 9.

LAgni vaidvanara st das Jahe (die Zeit); mit dem Jahre zieht
er (durch die Darbringung der genannten Opfergabe) in die Schlacht
aus”’, so lautet die sehr schwache Begriindung dieser Isti in M.

M. I 1. 2 (p. 2. 20—8. 1); Man, ére. V. 1. 5. 24.

14h.

Statt eines Opferkuchens an Agni vaitvanara empfehlen die
Taittirtyakas einen Caru an Aditi.

Yﬁi‘g'ﬁllll#‘ﬁkj‘ﬁs sind: aditir we wragyale, wmakin @ g mitaran
P, B8 11.0 0, 8

Wy Wi die Breite (die Erde) habe ich allen Wohlstand in mich pefasst: der eine
(Vorteil} nimmt, herbeikommend, den sndren auf; dorch des milohtizen Vaidviinara
Grosse mache ich mir die Speise mild und voller Siissigheit”,

. Das Skt. Wort fiir Speize ist Nentrum ; enanmeege bpsnan , wobei vidol fortgelazsen
wird (1), kann bedeaten:  das schwares {(Kleid) ist Nicht-speise’ und: jsohworze {Speise)
ist Nicht-gpeise”, In der Logik kommt ¢s deén Brabmanen ju nur auf den Wortlout an!

™ wwmgrednan saniyatye, My acmgeinee, Kioapalonom gated, T ogpnin sandropys
swnigenmaildniow daviikin vedin krtod, Ap. pray.; es soll Bandbayanas Angicht ge-
wesen sein, duss man anf dem Schlachtfelde selbor die Teti dorgobringen habe, Saltkis
Angicht dagegen, dass man die Teti in den wo Ort und Stelle bleibenden Feuern dar-

bringe, Baudh, XXIII. 2.
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Aditi ist jn die BErde; auf thr erhalten sie zuerst guten Halt
(nicht aber die anderen, die Feinde, die der Aditi die Opfergabe

nicht darbringen).
T. II. 2. 6, 1; Baudh, XIII. 9.

15,

Finen auf zwolf Schiisselehen bereiteten Opferkuchen fiir A gni
vaisvianara soll darbringen wer die Schlacht begonnen
hat oder wihrend der Schlacht oder nachdem er an Ort
und Stelle angelangt st %)

Yajyanuvikyas sind nach Baudhayana veisvinaro na ityd, aswi-
kam agne (TS, 1. 5. 11, a, g), nach Apastamba-Hiranyakedin die-
selbe wie bei n° 10, nach den Minavas wie bei n® 9.

Wer von den beiden Angreifenden festeren Ort hat, der siegt,
wer von den beiden ohne festen Ort ist, der wird besiegt.
Agni vaisvinara nun st die Erde, diese macht er zu seinem
festen Ort, auf dieser schreitet er vor: er gewinnt die Schlacht,
Anders begriindet 1" diese Tsti: |, Agni vaisviinara ist das Jahr (die
Zeit); das Jahr nun ist die feste Stelle der Gotter; von dieser festen
Stelle aus besiegten einst die Gotter die Asuras. Da er nun dem
Agni vaisviinarn den Opferkuchen darbringt, (gewinnt er den Agni
v.: das Jahr: die feste Stelle), streitet er anf dem festen Ort der
Gatter und gewinnt die Schlacht’.

K. X. 2 (p. 127. 20—22), M. 1. 1. 2 (p. 8. 1—8), T. II.
2. 6. 1; Man. érs. V. 1. 5. 24 und 44, erste Hilfte 97,
Baudh. XTII. 8.

16,

Wenn er die Schlacht gewonnen hat, soll er einen Opfer-
kuchen von zwolf Schiisselchen dem Agni vaidviinara darbringen.

Dieselben Yajyanuvikyds wie bei n® 15.

Agni vaisviinara ist das Juhr (die Zeit); das Jahr nimmt er in

") Ich vermute dass Min, érs. V. 1. 5, 42, 43 zam Teil einen Satz bilden: dak-
send gijyrnueikye e pyikkyate, odic Daksnd und dis Yajyinnvakyis sind erkdir”
(sind dieselben),

") NBach meinor Aosioht sind die beiden Worter fatha sigprdimikpo (Mo, irs,
V. L 5. 44) absonderlich zu nehwmen, so. oyakhyate; dic gwei hier pemeinten sipg-
miki Tetis sind dann unsere o° 15 und 16; vgl. anch Bew. 119, :

e ———
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Anspruch: das Jahr gewinnt die Schlacht fiir ihn, dieses hat er zum
Teilhaber gemacht, dieses erlost er nun (durch die Isti an Agni v.) 99,
M. I L. 2 (p. 3. 3—6); Min. &s. L. e

17,

Wer unter Heerfithrung eines bestimmten Kinigs oder Feld-
herrn ein bestimmtes Saatfeld (Gersten oder Reis) 2u nehmen
(d. h. zn erbeaten) wiinseht ), soll einen auf zwélf Schils-
selchen gebuckenen Opferkuchen dem Agni vaisvinara dar-
bringen.

Yajyanuvikvis wie bei n" 9.

Agni vaisviinara ist das Jahr (die Zeit); Geber von Nahrung ist
das Jahr (die Zeit); diesem nihert er sich mit seinem Anteil (in-
sofern er niimlich dem Agni v, den Opferkuchen darbringt); dieses
gewithrt ihm Nahrung, denn dem Jahre nach (d. h. der Zeit nach,
mit der Zeit) entsteht die Nahrung (d. h. entspriessen die Feld-
friichte).

K. X. 8 (p. 127. 18—16), M. IL 1. 2 (p. 8. 6—9); Man.
srs. V. 1. 5. 24 und 44(b)—45 (inel.).

18,

Wer Regen wiinscht, soll dem Agni vaisvanara cinen
aufl gwill Schiisselchen gebackenen Opferkuchen darbringen.

Yajyinuvakyis nicht mit Bestimmtheit anzugeben.

Agni vaigvanara fiirwahr ist das Jahr; griulich ist die vaisvanara-
Manifestation des Jahres, durch diese erhitzt und ertrocknet er
(nl. Agni, die Hitze) fortwihrend die Erde, sich einen Anteil
wiinschend., Diese Manifestation nun von ihm (von Agni v., vom
Jahre) stimmt er (durch die Opfergabe) gniidig und diese lisst
ihm, gnidig gestimmt, den Regen fallen.

Nur K. X. 3 (p. 127. 16—20).

) Zum Gedankengang vgl. n® 12,
™) gnena rdgna v grimagyd vedmn sasyem ddadiye, K: anene rajieniln yovin

wrihin vadadiya (so ist wohl such hier, statt vadadhiye zu lesen), M die verdorbene
Stelle des Man, &is, (V. 1. b, 44—45) lese ich so: yo icched ayor eva rife syad yavad
iman yavin wibin vadadiyeti, tesya ced aparedheta, vartraghnad koelpo; yadi wpto
jivitavan, d. h. ,wenn er (der Fiirst in dessen Land er einfillt) ibn davon abhilt, so
gilt der vartraghnn Kalpa; wenn er (der feindliche Konig) schan tot ist, dann der

Jivitavin Kalpas,
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19.

Fiir einen Kranken soll er einen von Gerste bereiteten
Caru (von der Grisse ciner Spanne) an Varuna und einen auf
awilf Schiisselehen gebackenen Opferkuchen an Agni vaisdviinara
darbringen,

Yajyiinuvitkyis fiir den Puorodiita an Agni vaidviinara dieselben
wie fiir n® 9: fiir den Caru an Varupa wahrscheinlich tman me
varupa, et fod yiwd (MS. 1V, 10. 2. 146. 8—10); die Sam-
yajyas sollen Strophen sein die das  Zeitwort | hinifiberfubiren’™
enthalten, wahrscheinlich: wigeani no durgalkia jalavedah . . .. ali
pargi, agne team parayd (MS. IV, 10. 1: 141. 15—1432. 2).

Von Varuna ergriffen fiirwahr ist der Kranke. Dureh den Caru
an Vurunpa befreit er ithn von Varuna, Aus Gerste bereitet ist der
Carn, weil die Gerste der Teil des Varuna ist ), durch seinen
eignen Teil also findet er den Varuna ab. Fine Spanne gross ist der
Carn: so gross ist ju der Menseh (auch: die Seele, der Purusa,
der Atmen) ). wie weit sein Atem reicht, wie gross seine Seele
ist, diese befreit er von Varuna (seine ganze Seele also), — Agni
vaisviinara  fiirwahr ist das Jahr (die Zeit). Zeit (Jahr) ist Lebens-
dauer; in der Zeit, im Lehensdauer befestigt er thn, sodass er
(der Kranke) seine (ganze normale) Lebenszeit erreichen wird., So
das Kiithaka ; ein wenig anders die Maitrivani-Samhita : , Von Varuna
ergriffen ist der Kranke, von Varuna nun befreit er ihn durch
den Curn an Varupa. Agni vaidviinar ist die Sonne; nachdem er
vou jener (Sonne) ergriffen worden ist, ergreift ihn Varuna: nach-
dem er ihn von da gelost hat, befreit er seine ganze Seele vou
Varuna™ %),

K. X. 4 (p- 128, 8B—14); M. Il. 1, 2 (p. 3. 9—13); Man.
gra. V. 1.5, 46—49,

20.

A - e - - +

Fiir einen der Macht wiinseht (M), fiir einen Rijanya
(Ksatriya) der entweder schiidigen will oder emporzukommen
wn:ks::ht .[h}’ bringt er einen ans Gerste bereiteten Caru von der
Grosse einer Spanne an Varuna und einen Opferkuchen von
ewoll Schiisselehen an Agni vaisvanara dar.

*) Vel Varupapraghfisa, Hiccemmawor, Rit. Lit. 8. 116,
::J \"gl. dazu ,Over des Wenschoffers", 8,90 (17 des Eepantuhmgu}.
| Hier scheint also die Somne ns Urheber der Krankheit sufrefasst so gein
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Yajyinuviakyas und Samyijyas wie n® 19,

Von Varuna ergriffen ist der, welcher einen anderen beraubt
oder schiidigt. Da er einen Carn an Varuna darbringt, befreit er
ihn von Varups. Ans Gerste bereitet ist der Carn, weil die
Gerste n.s. w. wie n” |9; eine Spanne gross ist der Carn: so
gross ist u. & w, wie n° 19, — Agni vaidviinara ist das Jahr (die
Zeit), das Jahr (die Zeit) ist Manneskraft: in dem Jahre (der Zeit),
der Manneskraft befestigt er ithn zam Gedethen: er wird Macht
haben. 8o das Kathaka, — ,Von Varuna ergriffen ist derjenige,
welcher Macht wiinscht. Durch den Caru befreit er ithn von Varuna.
So gross ") jst der Carn: s gross ist ja die Seele; so gross seine

Seele ist, die von Varupa befreit habend — Agni vaidvinara ist
die Sonne — lisst er ibn diese (die Sonne = Agni v.) von hinten

{oder: nachher) beriihren (anfaszen) und macht, dass er das Mass
der Sonne erreicht.” So die Maitriyani-Samhita.

K. X. 4 (p. 128, 14—18), M. 1I. 1. 2 (p. 3. 13—17); Man.
it Y] U o— 59

21,

Dem Agni vaidvanara bringt einen auf zwoll Schiisselehen
gebackenen Opferkuchen dar, wer ein Dorf wiinscht, wer Macht
wiinscht, wer Ruhm als Brahmane wiinscht. In die Mitte des
Opferkuchens legt er Gold (einen goldnen Reif?), Silber oberhalb.

Yajyanuvikyds nicht mit Bestimmtheit anzugeben.

Das Jahr (die Zeit) ist Agni vaidvanara, das Jahr (die Zeit) ist
Manneskraft, die Seele Gold; diese legt er in die Mitte der Man-
neskraft zur Macht: er wird michtiz sein. Das Silber schiebt er
gugleich mit der Asche weg *¥). Mit einem Male behaftet ist ja
derjenige, der, obschon er dazu berechnet war Ruhm zu besitzen,
nicht beriihmt ist. Das Mal schligt er von ihm fort (indem er mit
der Asche das Silber wegschiebt) und versieht ihn mit Ruhm. —
Wie die Speichen von der Naabe abhingig sind, so sind vom
Jahre die Monate und die Jahreszeiten abhangig. Dureh das in die
Mitte gelegte Gold macht er ihn zur Nasbe: wie nun von der
Naabe die Speichen abhingig sind, so macht er die Stammgenos-
sen von thm abhingig.

Nur K. X. 4 (p. 127. 23—128. 8).

" gyan, die Grisse wird hier durch eine Gebirde des Vortragenden angedentet:
seine Spanne Gross', figt dag Man. 4rz, hinzo,
“) Vgl daza NVO. 69,
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il

Wer das Feuer von seiner Stitte zu entfernen vorhat %),
soll entweder bloss einen zwolfschiisseligen Opferkuchen an Agni
vaidvinara  darbringen (K) oder ausserdem einen achtschiisseligen
an Agni ().

Yajyanuvikyas zum vaisviinara-purodisa sind vaisfednaro na ilyd,
team agne Sociga (1S 1 5. 11. a. [), zum agneya: agnir mirdha,
dhupak (15, 1. 5. 11. n, o).

Den Vorkimpfer der Gotter firwahr erschligt wer das Feuer
yon seiner Stitte entfernt; nicht haben bis dabin fromme Bralima-
nen seine Speise gegessen. Einen achtschiisseligen fitr Agni bestimm-
ten wnd einen gwilfschiisseligen fiir Agni vaisviinara bestimmten
Opferkuchen bringt dar wer das Feuer zu entfernen vorhat. Wes-
halb er achtschiisselig 1st: die Gayatri ist achtsilbig, Agm ist
givatri-artig, dem ganzen Agni bereitet er (dadurch) eine gistliche Be-
wirtung; es ist damit gerade alsob er einem der in die Fremde
geht Wegzehrung bereitet. Zwilfschiisselig ist der Opferkuchen fiir
Agni vaidviinara; gwoll Monate sind das Jahr, das Jahr nun ist des
Agni Geburtsstitte, su seiner eigenen Stiitte macht er ihu gehen %)
esshar wird seine Speise (seine Speise kann fortab von andern ge-
gessen werden). So das Taittiriyaka. Das Kathaka begriindet den
blossen Opferkuchen fiir Vaidviinara folgendermassen: ,, Agni vaisvi-
nara ist das Jahr (die Zeit); das entfernt werdende Feuer wird
hinter dem Jahre (der Zeit) entfernt (weil dem Entfernen des
Feuers der Opferkuchen an Agni vaisvinara, d.h. an die Zeit,
vorangeht). Nachdem er dieses (das Jahr, den Agni v.) zum Teil-
haber gemucht hat, entfernt er das Feuer hinter dem Jahre (der Zeit),"”

K. X. 4 (p. 128, 18—21), T, 1. 2. 5. 5—6: Baudh. X11I. 8.

23.

Wer ein Schaf (als Opferlohn) entgegengenommen
hat, soll dem Agni vaisévanara einen anf zwilf Schiisselchen
bereiteten Opferkuclien darbringen.

Yajyanuvikyas sind nach Baudhiyana dieselben wie fiir n° 22

I"LI_I;HI_IS das Agnyadheys nicht den erwiinschton Erfolg gehabt hat: wonn er un-

ghicklieh det, von einem Todesfall betroffen worden ist, vl s w.: vel :

e e y te g W vl anch Baudh, drs.
*) Durch die Zwidlfzahl der Kupiilas nimlich. Die Handlong des Entfernens (-

vizgan) wird dorch disse Fiktion Nichie gemneht: &e bei 5 R .
zurilck , wo er entstanden. gomucht: er bringt Agni an dio vigene Stelle
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(TS. L. 5. 11. a, ), nach Apastamba aber TS. I 5. 11. g, h.
Schmerz %7) (@eya) fiivwahr nimmt an, wer ein Schal (avi) ent-
gegenmimmt. Das Jahr (die Zeit) ist Agni vaisviimara (Wenn er
dem Agni v., d. h. der Zeit, den Opferkuchen darbietet), nimmt er
einen Opferlohn an, der vom Jahre (von der Zeit, von Agni v.)
annehmlich gemacht ist, nicht den Schmerzen,
T. 1I. 2. 6. 3; Baudh. XIII. 9.

24.

Wer (als Opferlohn) ein auf beiden Seiten bezahntes (Wesen),
Pferd oder Mensch entgegengenommen hat, soll dem
Agni vaidvanara einen auf zwilf Schiisselchen  bereiteten Opfer-
kuchen darbringen.

Yajyanuvikyis wie fiir n° 23,

Sein eignes Mass ") erreicht der, welcher ein doppelzaliniges
(Wesen) entgegennimmt  (weil such der Mensch doppelzalmig,
ubhayadat, ist). Das Jahr (die Zeit) ist Agni vaidvinarm; er nimmt
nun (wenn er dem Agni v., d.h. dem Jahre, einen Opferkuchen
dargeboten hat) das vom Jahre (von der Zeit) annehmlich Gemachte,
nicht sein eignes Mass, entgegen. So das Thittiriyaka, Etwas aus-
fiibrlicher das Kathaka: ,Den von ihm selbst erreichten Opferlohn
(d. h. wohl den Opferlohn, der mit thm selbst gleich ist) nimmt
der entgegen, der einen Mensch entgegennimmt (er ist jn selber ein
Mensch); ein ,erreichter” Opferlohn aber bringt ihm Schaden %)
Das Jahr (die Zeit) nun ist Agni vaisvinara; der . Annehmlich-
macher des annehmlich zu Machenden' ist das Jahr (die Zeit): wenn
er diesem seinen Anteil (den Opferkuchen niimlich) dargebracht hat,
so macht dieser thm dies alles geniessbar’,

K. X. 4 (p. 128, 21—129. 2), 1. 11. 2. 6. 83—4; Baudh, XIII. 9.

25.

Wer seine ganze Habe (als Opferlohn) hingebend die
erste Isti beginnt (unternimmt), soll dem Agni jatavedas cinen

) Wartspiel: avya, avi! Mit aeya ist nach dem Apastambiys prayogs slegmaroga,
nach dem Baudh. pray. slesmdntaroge gemeint, alse Scehleimkrankheit [ Erkiiltung 7Y,
Mit diesem avya hingt vermutlich das avestisohe dedya (Weh) snsammen,

") Mit dem eignen Mass, atmano mated, ist nach dem Ap. Proyogs gemeints dyusnl
pavismeiptifli, vml dtwiano saistm dpnoti soll bedeuten @ woeiygate, it midan pagi=
cefieia ity artfhan; miled scheint hier also s voa. Grenze” zo sein: er erreicht seines
eigens Grenge' (= mutam),

") apta dakeign protigehitd hinasti, sooen 1 K. 198, 85,

Yarhand, Kon. Aknd, v, Watensch. Afd Letterk, ¥, B D1 X, N9 1, Z
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achtschilsseligen, dem Dadhikravan einen -elfschiisseligen, und
dem Agni vaisvanara einen zwilfschiisseligen Opferkuchen dar-
bringen.

Yijviinuvakyiis sind fiir Agni jatavedas: my agnim jalavedasam,
O pade vayam (MS. IV. 11. 1: 161. 14—162. 1); fiir
Dadhikriivan:  dadhibrivnn  akiarisam, dadhikravanam  bubudhinal
(MS. 1V, 11. 1: 162. 1—38); fiir Vaisvinara dieselben wie fiir
n" 8.

Agni merkt sich (veda) von ihm, wo sich, was richtig gemacht
ist, in seinen Opfern befindet; das findet ihm Agni (desshalb der
Kuchen fiir Agni jitavedas). Nicht yam Opfer zolassig ist der,
welcher alles gibt; da macht ihn (Farofi) der Dadhikrivan zum
Opfer wulissig (desshalb der Opferkuchen fiir Dadhikriavan)., Agni
vaisviinara ist das Jahr (die Zeit); das Jahr (die Zeit) merkt sich
voun ihm wo sich, was richtiz gemacht ist, in seinen Opfern be-
findet: das findet ihm das Jahr (die Zeit).

M. I 1. 3 (p. 3. 18—4. 2); Man. #rs. V. 1. 5. 53—56.

26.

Dem  Agni surabhimant soll er einen achtschiisseligen
Opferkuchen darbringen fiir einen der verlenmdet wird
(d. h, der beschuldigt wird eine Tat hegangen zu haben, wodurch er
seines Standes verlustig, aus der Gemeinschaft gestossen wird) (M),
fiir einen, der verlenmdet wird, obschon er nicht getitet hat (K).
Nachdem der Verleumdete die Fastenspeise genossen hat 79, verweilt
er withrend der Nacht an einem fliessenden Wasser 6stlich von
seinem Dorfe, die Stimme einhaltend, Am niichsten Morgen nimmt
der Adhvaryun das Feuer (in den Feuerbohrer, die arani) auf, bohrt
(an der Ostlich vom Dorfe gelegenen Stelle) Feuer, bringt die
Opfergeriite hinen und bereitet dann den erwiihnten Opferkuchen.

Yajyanuviikyas fiir die Manavas sind: agnir hota... surabha
u loke | yava. .. iddiak, sadkcim akar. . . gulyam | sa aywr agat
surabhir vasino. .. adya (MS. IV. 11. 1: 162, 4—T7).

»Rathaprota der Darbhya”, so heisst es in der Maitriyani-
Smmhita, ,,ward verlenmdet. Zn ihm sprachen die beiden Kaulaka-
vut:is: »Wir werden eine solche Tsti fiir dich darbringen, dass man
deine Speise essen wird. Begebe dich pach einem Ort, wo du kein
aum Dorfe gehiiriges Tier mehr horen wirst. Wer nur immer zu
dir  herankommen miage, bleibe du ohne einen Taut zu gehen

") % Man. frs, V. 1, 5. 68 vgl, G.GLA. 1904, 8. 245,

— e
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sitzen”. Die Tiger nun kamen ihn zu beschnuppern und entfernten
sich dann wieder ohwe einen Lant zu geben, Jene beiden nun
kamen am folgenden Morgen mit den Opfergeriten zu diesemn Ort
hinter ihm her, bohrten Fener und brachten dem Agni surabhimant
einen achtschiisseligen Opferkuchen dar. Von da ab nun wurde
jener nicht mehr gemieden (geichtet). Wen man verlenmdet, fiir
den soll er diese Isti darbringen. In iiblem Geruch fiirwahr steht
der, den man verleumdet; heilend ist die wohlriechende (surabii)
Manifestation des Agni. Durch jene Isti heilt er ihn, macht dass
er in gutem Geruch steht, beseitigt das Ubel.”

Fiir denselben Fall verordnet das Taittiriyaka einen auf wwolf
Schilsselchen gebackenen Opferkuchen fiie Agni vaidviinara, einen
Carn fiir Varana und einen fiie Dadhikrivan,

Yijyinuvikyis zu dieser Isti sind fiir den vaidvinara purodiéa
nach Bandhiyana dieselben wie fiir n° 22; nach Apastamba-
Hiranyakesin TS. 1. 5. 11, a, b, Fir den varuna earn: ava fe
kedo varuna, wd witaomam varspa pasem (1S, 1. e 1, k). Fir den
dadhikvvona caru: dadhibravno akbdrisam, a dadlbibral (18, L e
I, m)

Agni vaidviinara ist das Jahr (die Zeit); durch das Jahr (die
Zeit) macht er ihn eben geniesshar (zulissig); er schligt den
bosen Charakter (die bose Umhiillung) von sich weg (desshalb der
Opferkuchen fiir Agni V.5, Durch den Carn an Varuna befreit
er ihn von der Fessel des Varuna, durch Dadhikrvivan liutert er
ihn. Der Opferlohn bestelit in Gold: ein Mittel zur Reinigung
ist ja das Gold, es reinigt ihn eben: seine Speise darf gegessen
werden. i

K. X. 6 (p. 181 5—7), M. IL 1. 3 (p. 4. 2—10), T, 1T,
2: 80 T Miaw &s: V. ). 6. 57T—6T, Bandh, X111 8.

27.

Wenn er (nach der unter n” 26 erwihnten Isti) zuriek-
kehrt, bringt er zu Hause einen achtschiisseligen Opferkuchen
fiir Agni pavamiana, einen elfschilsseligen fiiv Dadhikravan
und einen zwilfschiisseligen fiir Agni vaisvinara dar.

Yajyiinuvikyds fiic Agni pavaming: agaid aying pavase, agnir
peif (P MS. IV, 10 1: 143. 8); fiir die anderen purodafas die-
selben wie bei n® 25.

Der Pavamina liutert (punafi) ihn, der Agni reinigt iln durch
seine Glut; ungereinigt (unrein) ist ja derjenige, den mun ver-

leumdet. — |, Sogar der Dadhikiivan wiirde ihn nicht reinigen
2*
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kimnen,” so pflegt man zu sagen 7!}, Dadhikravan reinigt :11{1 nin. —
Agni vnidviinara ist das Jahr (die Zeit); das Jahr (die Zeit) macht
thn geniesshar (zulissig).

28.

Dem Agni vaisvianara bringt einen zwilfschiisseligen Opfer-
kuchen, dem Varuna einen Caru und dem Dadhikravan emen
Carn dar, wer Noehkommen wiinscht.

Yajvanuvakyis wie fiic n® 26,

Das Jahr (die Zeit) ist es, das (die), wenn nicht zufriedengestellt
(eig. ,.geloseht”, man bedenke, dass die Zeit mit Agni vaisvinara
identifiziert wird), den Mutterschoos der weiblichen Geschapfe des-
jenigen ausbrennt, der, obschon in der Lage Nachkommen zu
haben , dennoch keine bekommt. Wenn er nun dem Agni vaisvi-
nare  den  Opferkuchen darbringt, loscht er den Agni vaidviinara
(d, b, er stellt ihn zufrieden), indem er ihm das thm Zukommende
gibt und dieser, gelischt (zufriedengestellt), lisst thm aus seinem
Mutterschoosse (d. h. aus dem Schoosse seiner Gattin) Nachkom-
men geboren werden, — Durch den Caru an Varuna befreit er ihn
vom Stricke des Varupa, durch Dadhikeiivan liutert er ihn, Gold
ist der Opferlohn, weil das Gold ein Mittel zur Reinigung ist: er
reinigh ihn, sodass er Nachkommen bekommt.

T. . 2. b. 1—2; Baudh. XIII, 8,

29,

Dem Agni vaisvinara bringt, am elften Tage, nach Ablauf
der zehn Unreinbeitstage ™) oder an cinem nach diesen zehn Tagen
fallenden  Knoteutage ™) einen nuf zwilf Schiisselehen gebackenen
Opferkuchen dar, wer einen Sohn bekommen hat ™). Nach
einer Quelle ™) soll man dem Kind von den zusammengeflossenen
Neigen der Opferbutter ein wenig zu kosten geben,

Yajyinuvikyis sind: vaideanaro na wlyi, riavinaw vaiSeinaram

b A I T B RS

") Wenn man yon einem Missetiifer sagt: Bogar Dadhikrivan wiirds ihn nicht

refnigen kinnen", eo peht ane dieser verncinendin Aussee hervor, dass Dadhikrivan
#ben uld hilohster Reiniger anresebien wird,

™) Bo Baudh. XXIIT, 1.

") Bo der Apast. prayogs:

b Vom dem er wanseht, doss er immer Speize du essen haben mige, verstindig und

an L ek H"“."]'I N'irl FI1:I|.|"1 PR B II Ill'ﬂ IJI"I.'I.} I!.! 114 5 & fident] or Frieefi
DENE, dlf dl o I'Hj
--_] B 1 .\.xl][ , g ¥ pultresf,
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Insofern der Opferkuchen auf acht Schiisselchen bereitet ist,
reinigt er ihn duavch die Gayatri (das achtsilbige Versmass) mit
Brahmanenrvhm : dadurch wird der Sohn gereinigt sein. Insofern
der Opferknchen anf neun Schiisselchen bereitet ist, bringt er durch
die dreifache Zahl (drei 3 drei) Glanz in thn, sodnss der Sohn glanz-
reich sein wird ), Insofern der Opferkuchen anf zehn Schiisselchen
hereitet ist, bringt er ithm durch die Viraj (das ze hn silbige Versmass)
Uberfluss von Speise, sodass der Sohn reich an Speise sein wird.
Insofern der Opferkuchen auf elf Schliisselchen bereitet ist, hringt
er durch die Tristubh (das elfsilbige Versmass) Mut in den Kna-
ben, sodass er mutig sein wird 7). Insofern der Opferkuchen auf
#w i lf Schiisselchen bereitet ist, bringt er thm durch die Jagati (das
zw 01fsilbige Versmass) Vieh, sodass er reich an Vieh sein wird 7).

T. II. 2. 5. 83—4; Baudh. XIII. 8.

30.

Wer den Neu- oder Vollmondstag hat voriibergehen
lassen (ohne das Neuw- oder Vollmondsopfer daraubringen), soll
dem Agni vaidvanara einen anf zwolf Schiisselchen bereiteten
Opferkuchen darbieten ™),

Yijvanuvakyas zu dieser Isti sind nach Apastamba-Hiranyakesin ;
vaisvinarasye dawsandbhyal, prefo divi prefo agnih (IS, 1. 5. 11. ¢, ),
nach Bandhiyana TS. 1. 5. 11. a, d.

Da die Neu- und Vollmondsopfer zum Zweck haben den Op-
ferherrn  die Himmelswelt crreichen zu helfen 3, wird derjenige
der diesen Tag (ohnme das Opfer zu verrichten) hat voriibergehen
lassen, von der Himmelswelt abgeschnitten. Nun st Agni vaisviinara
das Jahr (die Zeit); das Jahr (die Zeit) also stimmt er (durch den
Opferkuchen) giinstig, das Jahr (die Zeit) macht er fiir ihn anschliessend
(sodass keine Unterbrechung mehr da ist), damit er die Himmelswelt
erreichen woge. Hinter den Gottheiten her (sie von hinten, sosu-
sagen, anfussend) kommt er in die Himmelswelt.

T, II. 2. 5. 4—5; Baudh, XIII 8.

31.

Wer ,ein Dorf wiinscht” (d. h, wohl: wer die Oberherrschaft

™ Wgl. TE. IIT. 2. B. 8 tajo vai giyairi.

™ Vgl TH.IIL 2. 9. 4 indrigem vai trizhep,
™ Vel T8, 1. ¢. peseve eai jogail.

™ Die atiponnesfi.

= Vel Ap e TIL 140 8.
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iiber seine Mitthiirger zu erlangen wiinscht) 31), soll dem A gmi
vaidviinara einen auf zwolf Schilsselchen und den Maruts einen
auf sichen Schiisselchen bereiteten Opferkuchen darbringen. Bei
dieser Isti werden fiir Agni vaisviinara die awolf Kapalas ausserhalb
der Feuerstitte des Ahavaniyva in der Nihe derselben, fiir die
Maruts die sieben Kapilas innerhalb der Feuerstitte des Garhapatya
auf den glithenden Kohlen angesetzt. Diese Vorschrift im Gegensaty
gam gewiohnlichen Ritual, wonach der achtschiisselige Opferkuchen
fiir Agui nund der elfschiisselige fiir Indra-Agni (oder Agni-Soma)
an einem und demselben Feuer angesetzt werden. Wihrend
sonst die beiden Opferkuchen vor der Hersagung der Samidheni-
Strophen auf die Vedi fertig gestellt werden 52), geschieht dies bei
dieser Isti nur mit dem Kuchen fiir Agni vaisvanara. Der Kuchen
fiir die Maruts bleibt noch, nachdem er vom Feuer entfernt worden
ist, in der Nihe des Girhapatya, wo er gebacken worden ist,
stehen und wird vom Adhvaryu erst auf die Vedi gestellt, wihrend
die Simidhenis vom Hotr vezitiert werden. Darauf wird erst das
Opfer an Agni vaisvanara gun Ende gefiihrt und dann das an die
Maruts.

Yijyinuviikyiis dabei sind fiir den Opferkachen an Agni vaigvinara
dieselben wie fiir n® 30; fiir den Kuchen an die Maruts marnfo
yad dha vo dival, yi@ vah darma (18. 1. 5. 11. p, q).

Die Kuchen werden jeder an einem besonderen Feuer angesetat,
um das Bose und das Gute zn sondern ). Zwalf Schiisselchen
werden fiir den Agni-Kuchen verwendet, weil das Jahr (Vaisvinara
wird ju mit dem Jahre identifiziert) zwolf Monate enthilt: durch
das (awolf Momate enthaltende) Jahr (d. h, dureh Agn vaigviinara
oder durch die Zeit, im Verlaufe der Zeit) macht er ihm die Stamm-
genossen (die in dem Dorfe wo er die Ubermacht erlangen will,
ihm widerstehen wiirden) unterwiirfig 54). — Den Maruts ist der zweite
Kuchen geweiht; die Maruts sind ja ,die Leute” (das Volk, die
Tribut-bezahlenden Untertanen) der Gotter; dureh die Gotterunter-
tanen macht er thm die Menschenuntertanen unterwiirfiz. Sieben
Schiisselchen werden fiir den Kuchen an die Maruts verwendet,
weil die Maruts aus sichen Scharen bestehen : so wird er ihm seine
Stammgenossen  in eingelnen  Scharen (scharenweise) unterwerfen.

" Anders Sfiyaga: projabiil neeipddlicin  graaam Edmaiyramnali,

7} NV, Tl
) papavasyasaeyga vidhyiyal, vgl. Siyana sn PBr. VI 5. 4: Plpavasiyased o
paaposyn prenyasya ea ilhetid vidharan thivecanity prethal,

") eyavayati (sigentlich: jer vertreibt, jast anf™), vgl. TS, I, 2. 7. 5und Biynmni:
prafsiblitin karoti, f
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Dadurch emdlich, dass. der fiie die Mavats bestimmte Oplerkuchen
fertig gestellt wird, wihrend die Samidhenis hergesagt werden,
macht er ihm die Leute folgsam %),

T. I 2. 5. 6—7; Baudh. XIII. 8,

32.

Wer in einer Schlacht zu siegen oder die , Minnerbe-
wiltigung™ zu unterdriicken wiinscht 5%, soll dem Agni cinen
achtschiisseligen, Agni-Soma einen elfschiisseligen und Himmel-
Erde eimen zweischiisseligen Opferkuchen darbringen.

Yajyinuvikyis zn  dieser Isti sind fiir den agueva purodata:
aguir wmurdhd, bhwvo wajiesya (M8, 1V, 10. 1: 141, 1); fiir
den agnisomiya: aguizomi savedasi, yuvawm elani (MS. IV, 10,
1:144. 13—135); fiir den dyavaprthiviya purodia: maki dypaul
prifivi ea mak, ghriavati bhwvapdanam (MS. IV. 11. 1. 162.
11—18).

Zum Gelingen nur dient der Opferkuchen an Agni. — Durch
Agni und Soma erschlug Indra mit Manneskraft den Vrtra (auch:
wden Feind™). Seinen Feind (vrfra) fiiewahr erschligt, wer eine
Schlacht gewinnt und Minnerbewiiltigung unterdriickt, Darum ist
dies (die Darbringung eines Opferkuchens an Agni-Soma) ehen
feindzersehlagend (siegherbeifithrend). — Indra wollte den Dounerkeil
gegen  Vetra emporheben. Diesen (Keil) bewilligten (ihm) Himmel
und Erde nicht. Da bewilligten sie ihn (den Keil dem Indra) infolge
dieser Darbietung 57). Dass ein Opferknchen an Himmel und Erde
dargebracht wird, geschieht zur Bewilligung des Donnerkeils (d. h.
damit die vernichtende Kraft dem Angreifer verliehen werde), in
der Erwigung: ,dann wird ihm der Donnerkeil (die vernichtende
Watfe) bewilligt werden.”

M. 1I. 1. 3 (p. 4. 14—21); Man. srs. V. 1. 5. 65—68, 25, 26.

33,

Wenn er die Schlacht gewonnen hat oder die , Minner-
bewiiltignng™ unterdriickt hat, so soll er einen achtschiisseligen

") Entweder bloszes Wortspiel anacyomane, anavariminag karoti, oder weil
der Marut-Kuchen erst nachher (nach dem Agni-Kuchen) anf die Vedi gestellt wird,

"y Vel Man. frs: yab parafenapmdin (so ist wohl zu lesen statt des Gberliefarten
“padit] senayabhiniviitye horati s npfyiygaon jitvotterayi yajeta.

) Tndra brachte alse Dyaviprthivi einen dvikapils purediia dar.
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Opferkuchen an Agni, einen elfschiisseligen an Indra-Agni uni
cinen zweischiisseligen an Himmel-Erde darbringen.

Die Yajyanuvikyds wie fiir n® 32, ausser fiir den aindrigna
purodisa, wozn wahrseheinlich indragni rocand dival, pra carsayiblyah
(MS. IV, 10. 4:152. 183—16) zn verwenden sind.

Zum Gelingen nur dient der Opferkuchen an Agni, — Durelr
Agni und Soma erschlug Indra mit Manneskraft den Vytra. Da
nahm er an Kt uond Stirke ab. Da ,sah” er diesen Opferkuchen
an Indra und Agni, durch diesen brachte er Kraft und Starke
in sich. An Kraft und Stivke nimmt ab, wer eine Schlacht gewinnt
oder ,, Minnerbewiltigung” unterdriickt. Indra und Agni sind Kraft
und Stirke, diese beiden mehren seine Kraft und Stirke. —
Wesshalb aber ein Opferkuchen an Himmel und Erde dargebracht
wird: dieser wird denselben Gottheiten, die ithm den Donnerkeil
bewilligt haben (wodurch er den Sieg errungen hat) als ihr Anteil

dargeboten,
M.IL. 1. 3 (p. 4. 21—5. 5); Man. &rs. V. 5. 1. 67.

34

Hin Brahmane, der eimen beliebigen Wunseh ecfiillt
sehen will®), oder der nm einen belichigen Wunsch erfiillt zu
schen eine  bestimmie Isti dargebracht hat, aber dennoch seinen
Wunsch nicht erfillt sieht 5%, soll dem Agni und Soma einen
anf elf Schiisselchen bereiteten Opferkuchen darbringen.

Yijyanuvakyas fir die Taittivivakas und  Manavas : YRS
savedasd, yuvam et (TS. T1. 3. 14 g, h; MS. vgl. n® 32).

Agni und Soma sind des Brahmanen eigene Gottheiten: diesen
naht er mit ihrem Anteil; diese beiden erfiillen ihm alle seine
Wiinsche (K, M). — Der Brahmane ist Agni-artig; auch trinkt
er den Soma; mit seinem eignen Anteil (dem Opferkuchen, der
Agni und Soma geweiht ist) naht er sich sciner eignen Gottheit
(d. h. eigen desshalb, weil der Brahmane dgneya ist und den Soma
trinkt); diese lisst ihm seinen Wunsch gelingen, sodass er seinen
Wunsch erfiillt sieht (T).

K. X, 2 (p. 126: 11—18): M. II. 1. 4 (p- 8 6—8); T. 1L
3. 3. 3; Man. &s. V. 1. 5. 60—70, 26. Baudh. XII1, 26.

k.":.m.lnlm.r H; Reiverndtager sotrovek ta ety M, oy T i
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30.

Ein  Brahmane, der Gliick, Wohllfahrt zu haben
wilnseht, soll dem Agni und Somn einen auf elf Schiissel-
chen bereiteten Opferkuchen darbringen.

Yiajyanuvakyas wie fiir n® 34.

Die Gotter, nimlich Agni Soma und Indra, hielten cinst, nach
Ruhm begierig, ein Sattra (in Kuruksetra, M). Sie sagten: ,Zu
welchem von uns der Ruhm (zuerst, M) kommt, dieser sei uns
(allen) gemeinsam”. Von ihnen war Soma der erste, wu dem der
Ruhm kam, (Zu ihm kamen sic heran: desshalb kommt man zum
Soma heran, M). Er ist jo rahmreich (der ruhmreichste, M). (Diesen
Ruhm wollte Soma fiir sich allein behalten %), M), Fr ging auf den
Berg; desshalb wird er auf dem Berge #!) gefunden, Ihm folgte
Agni. Da waren Agni und Soma (auf dem Berge, M) beisammen.
(Desshalb brennt Agni gewdhnlich auf dem Berge und wird Soma
auf dem Berge angetroffen, M). Indra aber fiithlte sich wankelmiitig
und schiaff, sozusagen. Er folgte (dem Agni und Somn) nach und
wendete sich bittend za Agni und Soma. (Er sprach zu ihnen:
WwOpfert fiir mich™, M) und sie brachten fiir ihn diese Isti, den
elfschiisseligen Opferkuchen an Agni und Soma dar. Agni nun ist
Glut, Soma ist Mut. Glut brachte Agni ihm (dem Indra) durch
den Opferkuchen, insofern er dem Agni geweiht ist; Mut brachte
thm Soma, insofern der Kuchen dem Soma geweiht igt. Da erreichte
er Wohlfahet (er | ward").

K. X. 2 (p. 126. 3—1D), M. I 1. 4(p. 6. 8—17); Man, érs.
V. 1. 56.-71 (val. n® 179)

a0,

Wer Ansehen als Brahmane zu erreichen wiinscht,
soll im Frihling dem Agni und Soma einen von Hirse ($yiimiia,
Panicpm - frumentacenm) auf acht (elf, M) Schiisselchen bereiteten
Opferkuchen darbringen.

Yajyanuvikyas su dieser Isti sind nach Baudhiyana: agrisomiv
tman. su we, agrigoma havigah (TS 11 8. 14. i, 1), nach Apastamba-
Hiranyakesin ist die Yajya: amgam divo mataridva (18, 1. ¢. k).
Fir die Manavas gelten als (sechs) Dhiiyys: pridupaiah, lam
sabadhalt, ide agnim, agne Sakema, wpa tvd, wpa chayin iva (MS.

") Diess Bedeutung von wikimayate ist iberall gutreffend,
") Besonders aul dem Berge Mujuvant, vgl. Cavaxo—Hexny, I' Agnistoma, g 83,
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IV. 11. 2: 168. 1—9); die Strophen fiir die Ajyaportionen sind :
aguir vrirani, tean somasi (MS. L e. 10), die Yajyanuvakyas sind
dieselben wie bei n° 32 (M8, 1. e. 10—11). Die Samydajyas sind
die an Soma und Agni (nicht Agni und Soma) gerichteten Strophen :
frinim wdarah , somasye wa lavasam (MS.TV.11.2:163.11—13,
vele T 7. 9.086. 11—19),

Agni und Soma sind die Geber von Brahmanen-Ansehen; diesen
hietet er das ihnen Zunkommende dar, diese zwei verleihen ihm
Brahmanen-Ansehen. — Im Friihling soll ev das Opfer darbringen:
der Friibling ist ja die Jahreszeit des Brahmanen 92). In seiner eignen
Jahreszeit erhiilt er dadureh das Brahmanen-Ansehen. — Der Brahman-
glanz (das  Brahmanen-Ansehen) ist, sozusagen, ebenso (wie der
Fiyﬁmijl-:u}: braun, fein, gelblich ist es sozusagen: den Brahmanglang
setat er gusammen, — Dureh den Umstand, dass der Opferkuchen
nchtschiisselig ist, ist er (der Kuchen) Agni-haft ; durch den Umstand,
dass er von Hirse bereitet ist, dadurch ist er Sema-haft: dadurch
entfernt er sich nicht von beiden %), — Die Yajyanuvikyas sind an
Agni-Soma, die Samyiijyiis an Soma-Agni gerichtet: Agni ist Glut,
Soma ist Mut; mit Glut und Mut ergreift er von beiden
Seiten den Brahmanglanz und bringt ihn in sich.

K. X 2 (p. 126. 13—21), M. IL. 1. 4 (p. 5. 17—86. 5), .
1. 8. 3. 83—4; Min. &s. V. 1. 5. 72—78. Baudh. XIII, 26.

3.

Dem Soma und Pasan bringt einen Carn von zur Hiilfte
gemahlenem ¥4) Mehl dar, wer Vieh wiinscht.

Yajyanuvakyas sind: somdpisani janand rayinam, imauw devan
jayeminare (MS. IV, 11, 2: 168. 14—164. 2). Simyﬁjyﬁs sinul :
wla wo brakman, ni wo rasea (MS. 1. c.: 164. 3—6).

Soma ist der Befruchter, Pisan der Frzeuger des Viehs: Soma
bringt ihm Samen, Pisan erzeugt ihm das Vieh.

M IL 1. 4 (p. 6. 5—7); Man, 4rs. V. 1. 5. 74—76.

) Der Frll[lli'ng Ist #. B, die Jalireszeit, in welober ein Brohmane die Fener griindet
(2. B. Ap. #re. V. 8. 18) und in weélcher er nls Vedasohiiler aufrenommen wird (z. B,
Hir, grhe. L 1. 4, Xp. grha 10, 4,

M) temobhayasaiin nait (K. p 126, 19), heisst wohl hrasiert: i

£ . B}, + paraphrasiert: '  dadurch ist

der Opferkuchen Agnisomahaft” vyl M. {p. 6. 2): saveam evagnizomibhyam havian
st AL, I
= ‘Pl'u:-un, der z.ulmlm ist (8B, L. 7. 4. 7); bekommt immer winen Caru und zwar
vom Gemahlenem; in unserem Fall ist der Caru nur sy Hiilfte von Gemahlenem zu

bereiten, well aumch Boma dabei beteiligt ist. Der Kavambha (in sanrer. M
r Mileh ek
Mehl) ist Pasans gewdhnliche Speise. ( el gekochte
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38,

Wer nach der Wiirde eines Purohita (Hauspriester
eines Ksatriya) trachtet, soll dem Soma und Indra einen
Caru darbringen.

Yajyinuvikyds sind: fva gwja tava lat soma, rdidarega sakhya
(MS. IV. 11, 2: 164. 7—10).

Soma-haft (oder den Soma zu trinken wiirdig) ist der Brahmane,
Indra-haft der Ksatriya. Nicht zn Verschwendendes ¥9) fiirwahr ge-
wiihrt der Soma; diesem bictet er seinen Anteil dar; dieser gewihrt
ihm eine nicht zu verschwendende 5) Macht.

M.IL 1. 4 (p. 6. T—9); Man. #rs. V. 1. 5. 77—79.

39.

Wer jemanden betrogen hat, mit welchem er sich eidlich
verbunden hatte *), oder auch ein Kranker, soll dem Agni und
Varuna einen Caru darbringen.

Yajyanuvakyas zu dieser Isti sind: fam wo agne varunasya
vidvdn, sa (vaw no aAGRE. . . ava yaksea n#o varsnam rarago. . .
(MS. IV. 11. 2: 164. 11, vgl. 158. 12).

Der Unwahrheit macht sich derjenige schuldig, der seinen Eid-
genossen betriigt. Die Gottheiten beleidigt, wer sich der Unwahr-
heit schuldig macht. Agni nun ist alle Gottheiten. Hier nun befreit
diese selbe Gottheit ihn von derjenizen Gottheit, die er beleidigt
hat. — Dem Varuna geweiht ist der Caru; hierdurch lost er ihn
von Varuna. Tal kavaja '7) fiiewahe wird dies gemacht als eine
All-wegopferung, als eine All-siihne.

M. II. 1. 4 (p. 6. 9—14); Man. srs. V. 1. 5. 80—82,

40.

Wer Brabmanenruhm (Glanz, splendor) begehrt, soll
dem Soma und Rudra einen Caru darbringen. Diese Isti soll
am "Taisya-Vollmond stattfinden. Am vorhergehenden Tage soll man
kein Wasser in die Wohnung des Opferers hineinbringen. Beim
Morgen-Agnihotra und bei der Isti selber %) wird iiberall, wo
man sonst Wasser gebraucht, Schmalz verwendet, und zwar Schmalz,
") Oder ,nicht Versiegendea™(r)

"} Vil Bem. 43.
kil kavafam et efdt keiyate st mir ganz eoverstiindlich, Zu vergleichen ist

Bandh. rs. 11, 11 l:P' 52, l:!}: efind fr ot elitnd Kadmandinily dcalaate hijereanity o,
") Min. irs. Y. 1. 6. 6 dst ferygidne agnitote ea zo Sitra 5 2o nehmen,
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das von der Milch einer weissen Kuh bereitet ist, die ein weisses
Kulb hat. Der Caru wird von weissem Reis (mit fliissiger Hutha!'] le-
reitet und soll eine Spanne breit und dick sein, Der Hauptteil des
Opfers soll stattfinden, nachdem die Feuerstelle mit Matten und
dergl. verhiillt worden ist; diese Verhiillung soll s%hcr vor der
Spende an Agni svistakrt wieder entfernt werden. Die Isti selbst
soll gugleich mit dem Erscheinen der Sonne vollzogen werden.

Als Dhayyas gelten den Taittirivakas die dem Manu zugeschrie-
benen Strophen: makye devavato rathak, na yajamina rigyasi, uwpa
ksaranli stndhavad (TS. 1. 8. 22, |, m, n), von diesen erwihlt er,
nach Belieben, zwei; den Minavas gelten die sechs: ") agunin
vafk, maksi devavatah, we yajomina rvigyasi, nakis lan, asad atra,
wpaksaranti sindhavat (MS. IV, 11. 2: 164. 11—165. 6).

Yijvanuvikyas sind fiir die Taittiriyakas; somarwedra vi erhatam,
somdrudrd  yweam etgai (18, 1. 8. 22. o, p), fiir die Manavas:
somarndrd yuvam elani, somdrudra dharayetham (MS. IV, 11, 2.
165, 7—10).

Der von den Asuras stammende (Déimon) ,,Sonnenglanz’” (Svarbhiinu)
schlug die Somme mit Finsterniss, sodass diese kein Licht mehr ver-
breitete. Die Gotter suchten ein Mittel, um dies gutzumachen. Da
brachten sic jene Tgti dem Soma und Rudra fiir die Sonne dar
und vertrieben durch diese die Finsterniss (so K.; ,,das Mal”, , den
Schaden”, | den Schmuta”, M). Durch Fiusterniss nun ist bedeckt,
wer, obschon er dazu geeignet ist Brahmanenruhm (splendor) zu
haben, denselben nicht besitzt. Durch jene Isti nun vertreibt er
die Finsterniss (dazs Mal, den Schaden) und bringt ihm den Brah-
manenglanz. — Eine Spanne dick und breit soll der Caru sein: so
gross ist ja der Mensch 9% (die Seele, der Purusa); wie weit der Atem
geht, wie gross seine Seele ist, davon entfernt er die Finsterniss
(von der ganzen Seele, von der ganzen Person des Opferherm also,
da der Opferkuchen ebenso rros ist wie die ganze Seele, die ganze
Person). — Weiss ist der Reis und von der Mileh emer weissen
Kuh, die ein weisses Kalb hat, bereitet man das Schmals: der
Brahmanenglanz ist ja sozusagen ebenso (nl. hell, schimmernd): den
Brahmanenglanz setst er zusammen (da ja der Reis mit Schmalz zum
Caru bereitet wird), — Mit Schumaly geschieht das Sprengen der Ge-
fisse und das Reinigen (der Beteiligten) 1), zur N icht-Lischung 102),

7)) M, ks, V. 1. 6. 7 ist wohl zo lesen: it mnok dod dhayyad,
**) wel. Aum. G1.

") Nach Baudh. XXIIL 2 wird zur Reinigung bloss ein Lidfal fitssiger Butter in
den Wasserkrug geschiittet,

) Uber die Kathakastelle (149 14) vgl. G.G.A, 1900, 8, 704,
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Wasser ist jn Loschung. Auch soll man aus eben demselben Grund
kein  Wasser in die Wohnung des Opferherrn hineinbringen: es
wiirde ja den Brahmanenglanz (splendor) ldschen. — In einem um-
friedigten Raum findet das Opfer statt: ,zum Rings-Ergreifen des
Brahmanenglanzes”, — Zugleich mit Sonnenaufgang findet es statt,
weil ja die aufgehende Soune die Finsterniss (das Mal) von ihm
entfernf. — Am Taisya-Vollmondstage wird es abgehalten: der Mond
ist Soma, Tisya ist Rudra; zu diesen beiden grade wendet er sich.
Soma-haft sind ja die Kriuter vorwirts, Rudra-haft sind sie riick-
wirts, denn nicht verwelken sie vorwiirts, wohl aber verwelken sie
riickwiirts 1. — Wer diese TIsti darbringt, linft aber Gefahr haut-
krank zn werden, denn allzuviel, so zu sagen, entfernt er (der
Adhvaryu als Verrichter des Opfers) von ithm (sehabt er von ihm
ab um ihn ,lustrous” zu machen). Desshalb soll der Hotr die Manu-
Strophen unter den Samidhenis hersagen, denn alles was Manu
gesagt hat, das ist Amnei. Er heilt ihn also dadurch. Der Schluss-
vers st eine Narifamsa-Strophe, zur Lischung (Abwehrung des
Ubels),

K. XL 5 (p. 149.8—150.4), M. 1. 1. 5 (p. 6.16—7.9), T.
II. 2. 10. 1—2; Man, &s. V. 1. 6. 1—10, Bandh, XTI, 17,
Ap. srs. XIX. 19. 7—8, Hir. XXIL 5 104),

41.

Weil er aber dennoch (wiewohl bei der unter n® 40 behandelten
Isti die Manu-Strophen verwendet worden sind) Gefahr linft haut-
krank zu werden (,,da er stets zur Glut hinaufsteigt”, und sich daher
leicht versengen kimnte), soll er, wennernach Vieh begierig ist,
am selben Tage %), nach der vorigen Isti %) dem Soma und Pi-
san einen Caru (von zur Hilfte gemahlenem Reis, M) darbringen.

Yajyanuvikyas sind die unter n® 37 erwihnten (TS. 1. 8. 22,
q, r; MS. IV, 11, 2).

Soma-haft ist, seiner Gottheit nach, der Brahmane (der Mensch,
T) und Piisan ist das Vieh; seine eigne Gottheit stirkt er durch
das Vieh 1°); er macht sich eine Haut, wird nicht hautkrank,

% Die Logik diesor Stelle entgeht mir,
"4 Vgl. auch Pagde, br. XXTIL, 16. 2 sqq. (Beschreibong des brabmavarcass liefern-

den ekavimatiritra), besonders D: toacam esikralo.
3 gpdyah, Min, drs V. 1, 6, 11; enunireapet, K. In K ond M oist alzo Zosam-

menlnng wwischen 40 und 41, withrend T 41 ganz selbstindig ist, und auch nicht
fiir einen padukima abzahalten ist, sondern bloss wur Abwehr der Hastkrankheit,

199 Weil er dem Soma den Piisan, der jo das Vieh ist, zugesellt. Wenn er seine
Gottheit stirkt, stirkt or sich selbst, macht sich selbst gesund,

-
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K. XI. 5 (p. 150. 4—6), M. I 1. 5 (p. 7. 9—12), T IL.
2. 10. 8: Man. érs, V. 1. 6. 11, Bandh. XIIL. 17.

43.

Dem Soma und Rudra soll einen Caru darbringen, wer be-
hexen will, Der Caru soll von schwarzem Reis bereitet werden, uls
Streu nimmt man Rohr, nicht Gras, das Brennholz wird von der
Terminalia belleriea (vildidata) genommen, vgl. allgem. Vorschriften, f.

Yajyanuvikyss zu dieser Isti sind bei den Taittiriyakas dieselben
wie fitr n° 40; bei den Manavas: somdarudri vivrhatamn, tigmiayndhan
figmakefi (MS, 1V. 11, 2: 165. 11—14).

Soma ist der Oberherr alles Jungen (prajanam), Agni ist Rudra,
Der Oberherr hat sowohl denjenigen in seiner Macht, der getitet
werden soll, wie denjenigen, der nicht getitet werden soll, Nach-
dem er ihn (d. h. die Person, die er behexen, schiidigen will und
die in Somas Macht ist, da sie ja auch preja ist) vom Oberherren
(von Soma) sich erbeten hat, reicht er ihn dem Rudra hin (der
nun, da er ein vernichtender Gott ist, ithm und seinem Vieh scha-
den wird). So das Kiathaka. Nach der Maitrayani-Samhita sind die
Kriinter Soma-haft (d. h. dem Soma geweilt nnd zugleich saftreich);
nachdem er ihn von diesen ausgebeten hat 7). gibt er sein Vieh
dem Rudra hin. Ahnlich das Taittiriyaka, nach welchem der Mensch,
seiner Gottheit nach, Soma-haft ist, wihrend Rudm — Agni. Nach-
dem er ihn von seiner eignen Gottheit losgekauft, gibt er ihn dem
Rudra hin, sodass es ihm unmittelbar schlecht gehen wird. — Schwarz
soll der Reis sein, weil die Finsterniss sozusagen schwarg ist ; Finster-
niss ist Tod : durch den Tod liisst er ihn ergreifen. — Sympathetisch
endlich ist der Gelwauch des Vibhidaka-Holzes und des Rohrs {dera’:
dadureh wird er ans einander bersten (vibdittyai) und brechen (Sirlyat).

K. XL 5 (p. 150. 6—11), M. IL. 1. 6 (p. 7. 18—17), T.
IL,2. 10. 4; Man. &s. V. 1. 6. 12—14, Baudh. XIII. 18.

43.

Emen Carn an Soma und Rudra bringt dar, wer einem
(Femnde oder Nebenbuhler) in seinem eignen Gebicte (d. h. in seinem
Hause oder auf seinen Giitern) einen zweiten (d. h. einen
Nebenbuhler) erzeugen will. Die Isti soll auf dem Gebiete (den
Giitern) des Nebenbublers dargebracht werden, wo alle Priester

') Bodass er mit seinem Vieh nicht mehr die Kriuter zu geniessen bekommi(?),
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mit dem Opferherrn sich hinbegeben. Hier soll man nach dem
gewohnlichen Ritual das Opferterrain herrichten, die Vedi wie fiir
das Neumondsopfer herstellen, das VFeuer auns den Arani’s (dem
Feuerbohrer) hervorreiben und einen Carn bereiten in Wasser und
Mileh 1%%) yon nicht Gesondertem (also von schwarzem und weisem
Reis). Zur Zeit, wenn die Vedi, nachdem sie umfasst worden ist,
waufgeschlagen™ wird 9%, wird nur die eine (die siidliche) Halfte der-
selben aufgeschlagen, die andere nicht. Weun die Vedi bestreut
wird, soll nur die eine Hilfte der Stren auf dieselbe gestrent wer-
den, die andere Hilfte auf den Aufwurfsplatz (utkara) hingeworfen
werden, oder auch die eine Hilfte (die siidliche) soll mit Rohr,
die andere mit gewohnlicher Stren belegt werden. Wenn heim
Hersagen der Simidhenis das Brennholz aufgelegt wird, soll nur
die eine Hiilfte gebraucht, die andere soll auf den Aufwurfsplatz
hingeworfen werden, oder auch die eine Hiilfte soll von Terminalia-
Holz (vibdidata), die andere von einer gew:rhuhuhen Holzsorte
genommen werden.

Yéjyanuvakyis sind dieselben, die fiir n° 40 gelten,

Soma ist die eigne Gottheit des Brahmanen; in seiner eignen
Gottheit erzeugt er ihm (dem feindlichen Brahmanen) einen zweiten
(nl. den Rudra®),

K XL 5 (p. 150. 11—15), M. IL 1. 6 (p. 7. 17—20), T.
11: 2. 10. 5; Min. érs. V. 1. 6. 16—17, Baudh. XI1II, 18, Ap.
XIX. 19, 9—11.

+H

Wer seit langer Zeit krank ist, bringt dem Soma und
Rudra einen Carn (eine Amiksi, M)dar. Der Caru ist in Milch zu
bereiten. Bei dieser Isti gilt eine besondere Bestimmung diber den
Opferlohn. Nach den Schulen der Taittiriyakas ist vom Hotr (den
anderen Opferpriestern) ein Zugstier zu geben und zwar ist 1Y) der
Stier aus dem Stalle des Opferherrn zu geben. Der Hotr empfiingt
dann nur das Anvahirya, die anderen und den Brei und den
Stier. Noch auffillender ist die Vorschrift dev Maitriyani-Samhita
(und, zum Teil, des Kathaka). Der Hotr soll, vom Augenblicke an,
da er die Samidhenis herzusagen anfingt '), verbundene Aungen
haben; der Adhvaryu soll ihn, nach Ablauf des Opfers 1), in den

00 gedaiviti, M., ksirotsikte Miin, drs.

0 wddhanenakile,

19 Wach Bandh, Karmantasitea (XXVI &),
" Wach Man. drs. V. 1. 6. 21,
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Wald (d. h. ausserhalb des Dorfes) fithren; hier soll er ihn sehen
lussen (die Augen enthiillen) und ihm einen Stier geben; diesen
soll er sich toten und davon soll er essen; wonicht, wiirde er vor
seiner Zeit sterben 112,

Yijyanuvikyas sind dieselben wie fiir n® 40,

Dem Soma und Rudra gilt die Isti: Soma-haft (d. h. dem Soma
geweilt, mit Soma in Verbindung stehend '3), aber auch saftreich,
nicht eingetrocknet) ist der Lebendige; Agni-haft %) (d. b. dem Agni
geweiht, aber anch trocken, saftlos) ist der vor der Zeit Verstorbene.
Weder lebendiz noch tot ist der Kranke; von beiden (von Soma
und Rudra = Agni) kauft er ihn dadurch, dass er ihnen ihren
Anteil gibt, los. — Wesshalb der Caru in Mileh ( payas) zu Kochen
ist: Payas (Mileh) ist ja Payas (Saft, Fliissigkeit), der Mensch ist
Saft (payas); keank ist der Saft desjenigen, der krank ist: durch
Payas (die Milch vom Caru) rettet er (kauft er los) dessen Saft, —
Wesshalb dem Hotr ein Zugstier zn geben ist: derjenige, welcher
Hoty ist, kriegt ihn (den Kranken) von Soma und Rudra, von
welchen er verschlungen war, heraus; er linft dadurch aber Gefahr
vor seiner Xeit zu sterben: wenn er vom Stiere isst, so ist das
seine Siihne. Besser motiviert scheint die Darlegang des Taittiriyaka
au sein, nach welcher der Caru desshalb dem Soma und Rudra dar-
gebracht wird, weil von demjenigen, der lange Zeit krank ist, der
Saft (resat) sum Soma (zum Mond) geht, der Korper zu Agni
(niimlich anf dem Scheiterhaufen, Rudra ist ja Agni); durch den
Caru an Soma und Rudra (Agni) kauoft er seinen Saft von Soma
seinen  Kirper von Agni los, sodass er, selbst wenn sein Lebens-
ither fortgegangen war, dennoch leben wird. Da aber der Hotr
ihn, der (von Soma und Rudra-Agni) verschlungen war (sein Saft
war ja dem Soma, sein Korper dem Rudra-Agni verfallen), von
diesen Gottheiten (durch die Macht der Yijya und Anuvakya,
wider ihren Willen) losgekriegt hat, o wiirde ihn der Zorn der
beiden Gitter treffen, und er kann ins Ungliick geraten; desshalb
ist ein Stier vom Hotr zu geben. Nun ist der Stier ein Fahrer
und der Hotr ist ein Fahrer (des Opfers); so rettet er einen Falirer
(d. h. sich selbst) durch einen Fahrer.

K. XI. 5 (p. 160. 156—21), M. 1. 1. 6 (p. 7. 20—8, 4),
T. 1. 2. 10. 4—5; Man. érs. V. 1, 6. 18—22, Baudh. XIII.
18, Hir. XXII. 5, 6.

") Diese Stelle (MS. IL p. 8., 2. 3) ist von Delbriick, Synt. Forsch. V, 8. 834
misgverstanden.

" Soma gilt ja asch als der Konig dor Bribmagus (TS, L 8. 10 d).

') Dus verbindende Glied: Rudrs = Agni, feblt hier.
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45.

Wer Naochkommen oder Heerden wiinscht, soll dem
Soma und Budra einen GCaru darbringen.

Yiijyanuvakyds sind dieselben wie fiir n® 40,

Befruehter ist Soma, und Agni ist Rudra; derist der Erzenger;
wihrend Soma thm Samen bringt, erzeugt Agni (ihm Nachkommen
oder Vieh). So bekommt er Nachkommen oder Vieh, je nachdem
der Wunsch ist, mit welchem er die Isti darbringt,

K. XL 5 (p. 150, 21—151. 2, 1. IL. 2. 10. 3—4; Baudh.
XIIL. 18.

46.

Wer (cinen Feind oder Nebenbuhler) behexen will oder
selber behext wird (d. h. wer sich vor einer Behexung von Seiten
seines Feindes zn schiitzen wiinseht), soll einen elfsehiisseligen
Opferkuchen dem Agni und Vignuo, Schmalz (einen Caru, K)
der Sarasvati und einen Carn ') dem Brhaspati darbringen.

Die Yajyinuvikyas sind fiir die Tattiriyakas, fir Agoi und
Visnu: agudavisni maki tal, aynivisait wali dhama (1S, 1. 8, 22,
a, b); fiir Savosvati: pra wo devi sarasvati, & no dive briatal
(Le e, d); fir Brhaspati: dphaspale jusasva wal, evi pilre vidoa-
deviiya (1. e. e, ). Fiir die Manavas: zum Opferkachen an Agnmi
und Vignu: agnavigpil sajosasi, agnavisei maldi didma (MS. IV,
11. 2: 165. 15—166, 1); fiir das Opler an Sarasvati: pevald
nal sarasvali, sarasvaty abli wo negi {}15‘ Le. 161. 2—35).

Wenn man einen Gegenzauber iibt, d. h, die Behexung eines
Teindes dureh einen Behexungszauber seinerseits zunichte machen
will, so soll man je awei Puro’nuvakyds anwenden, Fiir diesen Fall
sind nuch dem Taittiriyaka die Anuvikyds zum Opfer an Agm
and Visnu: TS, L 8. 22. a und agedvigni sajoyasa (I8, IV. 7.
1. u), die Yajya ist: TS. 1. 8. 22, b; fiir das Opfer an Sarasvati
die Anuvikyas TS. I. 8. 22. e, d, die Yajyi: paviravi kanya (T8,
IV. 1. 11. k); fiir das Opfer an Brhaspati die Anuvikyis: TS.
I. 8. 22. e, f, die Yajya: brhaspale ati yad aryah (T8. 1. c. g). 11%).

Fiir Agni und Visnu ist der Opferkuchen bestimmt, weil Agni
gleich allen Gottheiten und Visnu das Opfer ist, Fiir Sarasvati,

"8 Dieser Cars micht im Ritoal der Manavas,
1% Bo, Hir. und Frayogn Ap.; nuch Bawdh. sind dieselbon Anuvikyfis zu nelmen

wie beim Abhictira, aber jede Anuvikydl ist zweimal zu verwenden.
Verhond, Kan. Aknd, v. Wetensch, Afl. Lottark. X, R DL X, N® 4. 8
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weil sie die Stimme, und fiir Brhaspati, weil er das Brahman,
der (heilige) Zauber ist. Mit allen Gottheiten, mit dem Opfer
goht er also gegen den Feind los, ebenfalls mit der Stimme und
mit dem Zauber an seiner Seite. — Weil aber der Feind gegen
den Behexenden von seiner Seite einschreitet (emen Gegenzauber
gegen ihn veranstaltet), so soll er je zwel Puro’nuvakyds anwenden:
dann wendet er m e hr gegen ihn an (und wird ihm {iberlegen sein) 17,

K. X. 1 (p. 124.13—125.2), M. IL 1. 7 (p. 8. b—8), I.
I, 2. 9. 1—2; Man. és. V. 1. 6. 28—206, Baudh. XIII. 15,
Ap. XIX. 19, 6, Hir. XXIL. 5.

44,

Dieselbe Isti oder bloss den Opferkuchen an Agni nnd Visnu
bringt dar, wer behext wird (d. h. wer sich vor Behexung
schiitgen will), Alles Weitere wie n” 46.

Mit den Gottheiten (= Agni) geht er gegen die Gottheiten (des
Feindes) los, mit dem Opfer (Visnu) gegen das Opfer (des Fein-
des), mit der Stimme (= Sarasvati) und dem Zauber (= Brhaspati)
gegen die Stimme und den Zauber (des Feindes): in die Gottheiten
und das Opfer (des Feindes) schleicht er mitten hinein 119), sodass er
vou keiner einzigen Seite eine Blosse bietet und derjenige, der ihn
zu beliexen sucht, thm nichts anhaben kann.

K. X. 1 (p. 125. 8—11), M. IL 1. 7 (p. 8 15—17), T. 1L
2.9, 2; Man. érs. V. 1. 6. 30, Baudh. XIII. 15.

48'

Einen elfschiisseligen Opferkuchen bringt er im Kampfe dem
Agni und Vispu dar (und Butter der Sarasvati, M)

Die Yajyanovikyis wie fiir n® 46,

Da Agni allen Gottheiten und Vispu dem Opfer gleich ist, so
vertreibt er durch alle Gottheiten und durch sein Opfer die Gott-
heiten und das Opfer des Feindes. — Hier sind, falls er meint,

U7 Die Worte des Eathaka: saemam eoa kptoa el feiug e bt fe Rerot tenddiprayuikie,
d. b, ymit dem, was er, nachdem er das (Hleiche (wie der Gegner) wemacht, mohr tut
dadarch wendet er melir an® (124, 17), scheinen sshon anf die spiiter zo gebende Vor-
schrift der iibereiililigen Annvikyas hinzudenten (125, 6—8), [ brigens geheint von den
beiden Tstis (124, 18—17 und 124, 17—125. 2) dic erste den ptyabhicinn , din zweite
den abhicira 2u behandeln. Tst athicaran (124, 14) 20 streichon?

**) Bayapa nimmt vyavasarpati (TS, 1. o.) transitiv: olBtind eignen) Gottheiten und
(eein eignes) Opfer bringt er mitten mwischen (sich und seinen Feind)", vgl aber
pravidntl von M, nnd K.
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der Feind opfere scinerseits um den Sieg zu erawingen, je zwei
Puro'nuvikyis amzuwenden (vgl. n° 46) und eine Yajya Mit
awel (als Yajyanuvikyas angewendeten Strophen) wird ju das Gleiche
erreicht (der Feind wendet ju auch nur eine Anuvikyd und eine
Yajyd an); durch die eine Strophe (die er ausser der gewihn-
lichen Puro'nuvikys anwendet), wendet er mehr an, gewinnt es
iiher den Feind.

K. X. 1 (p. 126, 5—8), M. 1L. 1. 7 (p. 8. 17—21); Man.
e S ] R

49,

Wer Sehkraft %) (eig. ,, Auge”) wiinseht, der soll einen
mit Butter bereiteten Carn dem Agni und Visnu darbringen.
Ein Stiick Gold im Gewichte von hundert Raktikas 21y ist bei
dieser Isti der Opferlohn.

Yijyinuvikyis sind die fir Agni und Visnu unter n® 46
erwithnten,

Den Gittern Agni und Visnu ist der Carn desshalb darzubringen,
weil Agni der Gott ist, durch dessen Auge (Licht) die Menschen,
Visnu aber der Gott ist, durch dessen Auge dic Gétter sehen.
Visnu ist ja das Opfer. Diesen Gittern gibt er ihren Anteil, die
werden ihm das Auge, die Sehkraft, verleihen. — Einen Caru
(Mus von Kornern) in Schmalz bereitet bictet er desshalb, weil
Schmalz und Kirner ein Paar (eine Panrung) sind: Schmaly ist
die  Milch (der Samen, T) der Kuh, Kérner (sind der Samen,
der Saft) des Stieres; cin Paar ist auch das Auge (die Augen),
durch ein Paar (Koh und Stier — Schmalz und Kérner) ergeugt
er ein Paar (das Augenpaar). — Mit Schmalz wird er bereitet :
Butter ist ja Glanz (auch ,Schiirfe’), das Auge ist Glang (Schirfe);
durch Glanz erzengt er Glanz in ihm. — Gold ist der Opferlohn:
das Gold ist Ewigkeit (auch: Unvergiinglichkeit, volles Lehensalter);
das Auge (d. h. das Licht) ist (ebenfalls) Unvergiinglichkeit: durch
Unvergiinglichkeit (nl. durch das Gold) bringt er ihm volles Lehens-

" Wahrscheinlich so #n tremnen: fothd sompgramikl (sc. vykhyita) » yadi mean-
feld. . baras, Misitgl dve puro'necilye urpid ekdop yhjylm ; tathii sipasvalasya,
Vel woch Anm, 57.

"% Ap. prayoga: timiapafalididosmrivptiyartham, also fir sinen der den Stnar
mler gina derartign Anrenkrankheit hat.

" gadawidnam hivagyam ist wohl dosselbe wie datokrssala: im Gewichte von
100 Kysnala; kpgpale, sigentlich die Beers der Abros precatoria ist anch Namon eines

Gewiohtes: rakeiki.
3%
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alter (das Licht), welehes das Aunge ist. — Im Gewiehte von
hundert (Raktikas) endlich soll es sein: hundertjihrig ist jo der
Menseh und  hunderkriiftig: die volle Lebensdauer (von hundert
Jahren), die Kraft erréicht er (dadurch).

K. X. 1 (p 125, 11—16), M, IL 1. 7 (p. 8 8—15); T. 1L
2. 9. 8—4; Man. és. V. 1. 6. 27—29, Baudh. XIII. 15.

a0,

Wer ein Tieropler unternehmen will, soll einen elf-
schiisseligen Opferkuchen dem Agni und Visnn darbringen.

Yajyanuvakyiis nicht mit Bestimmtheit anzugeben.

Wer ohne die Gottheiten und das Opler sich geneigt gemacht
s hmben ein Tieropfer unternimmt, fiir den wird es nicht gedei-
hen. Nun ist Agni allen Gottheiten und Visnu dem Opfer gleich.
Wenn er also vorher den Opferkuchen an Agni und Visnu dar-
bringt, hat er sich die Gotter und das Opfer geneigt gemacht.

K. X. I (p. 125. 2—5); vgl. Man. és. T. 8. 1. 2, Ap. .
L S

al.

Wer nicht im Stande ist zu opfern (z B. dadurch, dass
thm die bendtigten Substanzen fehlen), soll dem Agni und
Visnu einen auf elf Schiisselchen bereiteten Opferkuchen darbringen.

Yajyanuvakyas wie fiir n® 49,

Wenn er Agni, d. L. allen den Gottheiten und Visnu, d, h. dem
Opfer, ihren Anteil gibt, so werden diese ihm das Opfer (d. h.
die  Moglichkeit ein Opfer darzubringen) verleihen: er wird im
Stande sein s opfern.

T. 1L.2. 9, 2—8; Baudh. XIIH. i5.

82.
Die Adhvarakalpa.

Wessen Nebenbuhler ein Soman-Opfer darbringt,
der soll die Adhvara- (Soma-Opfer-) gestaltige Isti darbringen. Diese
Isti, welche den Zweck hat, das vom Nebenbuhler mit der Absicht
dem Feind #n schaden unternommene Somn-Opler zunichte zu
machen, besteht aus vier Teilen. Zur Zeit, wenn der Morgen-
dienst (Pritahsavana) des Nebenbuhlers beginnt, bringt er dem
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Aguni und Visnn einen achtsehiiseligen Opferkuchen dar, der
Sarasvati wird Butter (oder ein Caru) und dem Brhaspati
ein Curu geopfert. Ein el fschilsseliger Opferkuchen an Agni
und Visnn und dieselben Opfergaben an Sarasvati und Brhas-
pati werden mur Zeit des Mittagdienstes (Madhyamdinasavana),
ein #w ol fschiisseliger Opferkuchen an Agni wud Vispon und
dieselben Opfergaben an Sarasvati und Brhaspati werden zur
Zeit des Nachmittagdienstes (Trityasavana) dargebracht, Schliess-
lich wird zur Zeit, wenn der Nebenbubler die unfruchtbare Kuh
(vadi anibandhyd) opfert 2, dem Mitra und Varuna ein ein-
sehiisseliger Opferkochen dargebracht.

Yajyanuvikyas fiie die Opfergaben an Agni-Visnu, Sarasvati und
Brhaspati sind dieselben, welche fiir n° 46 angegeben sind; fiir das
Opfer an Mitra und Varouva gelten: 4@ wo witravarund, pra balavd
sigrfam (1S. 1, 8. 22. h, 1). Diesclben fir die Minavas (MS. 1V,
11. 2: 166, 15—166. 14).

Weil ein Nebenbuhler, der opfert (das Soma-Opfer darbringt),
eines nicht Oplernden  geistige und  kérperliche Krafi sich an-
eignet, soll er als Gegenmassregel die Adbvarakalpi verrichten,
dann eignet der Feind sich seine Kraft nicht an. — Morgens
friith, che noch die Stimmen vernommen werden, bringt er die
Isti dar; dadurch hilt er die Stimme des Nebenbuhlers giing-
lich guriiek , sodass sie nicht gehiirt wird %), seine Stimme
dagegen (die von ihm ausgesprochenen Opferformeln), die gehort
wird, wird von dem Laute anderer Stimmen billigend gefolgt und
diese bringen geistige und kirperliche Kryaft in ihn. — Durch
die Verehrunz des Agni und Visnu, der Sarasvat und des Brhaspati
erreicht er den Erfolg, dass er mit allen Gottheiten (Agni) mit
dem Opfer (Visnn), mit der Stimme (Sarasvafl), mit dem heiligen
Znuber (Brhaspati, Brahman) auf seinen Feind losgeht, wihrend
er mit den Opferkuchen die Pressungen des Feindes, mit den Zahlen
der Schiisselchen (auf welchen die Opferkuchen bereitet sind: acht,
elf, zwoll) die Metra des Opfers erveicht, d. h, denselben Erfolg
erzielt wie der Gegner mit den Pressungen und den Metra. Das
Metrum nimlich des bei der Morgenpressung angewendeten ,, Lobes™
ist hauptsichlich das achtsilbige (Giayatr), das bei der Mittag-
pressung angewendete das el fsilbige (Tristubl), das beim Nach-
mittagdienste angewendete das 2w o1 fsilbige (Jagati) ), — Der

U Die anabandhys oder die diese ersetzende Amiksi ist ebenfalls dem Mitra and
Varuns geweiht, vgl, Caraxo—Hesny, I' Agnistoma, § 206.

) Wortlich: er eignet sich die nicht gehiirte Stimms an',
) Yyl 77 20 and SBr, IV. 2 0. 20, IV. 1 1. B &0,

e, o gt Pt L e
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Opferkuchen an Mitra und Varupa endlich wird aof einem Schiis-
selchen (fapala) beveitet, weil man das Tier 127) mit mehreren Schils.
selchen (Schalen, Kapiilag) nicht erreichen kann (d. h. das Aquiva-
lent des Tieres ist nicht in den Zahlen der Schiisseln ausaudriicken?)

K. X. 1 (p. 125, 16—126. 2), M. IL 1. 7 (p. 8. 21—9. &),
T. IL 2. 9. 4—7; Man. érs. V. 1. 6. 32—386, Baudh. XIII. 16,

h3,

Wer Regen wiinscht, soll dem Agni und den Maruts
einen Carn darbringen. — Von demselben Lehm sind die Schalen
fir den Carn und der Wasserkrug zu verfertigen. In demselben
Fener, in welchem man die Schiisseln backt, ist der Wasserkrug
au riiichern. 19 Wenn die Opfergaben (der Caru fiir Agni und die
Maruts, auf die Vedi) fertiggestellt werden, soll man (der Adharyu
und dessen Gehilfen) den Wasserkrug auf die rechte (sidliche)
Hiifte (der Vedi) hinstellen und mit Wasser filllen. Wenn er vor
dem Ende des Opfers zerbricht, so sage er: ,,heuer wird es regnen”;
wenn er nach Ablauf (des Opfers) szerbricht: s»morgen wird es
regnen”, wenn er erst lange nachher zerbricht: ,,wir wissen nicht
sicher (ob es regnen wird).”

Dhiiyyas 2u  dieser Isti sind; awrvablpguvai  Swctm, @ savam
savituh (MS. IV, 1I. 2: 166. 15—167. 2); die Strophen fiir die
Ajyabhagas sind: Juve vitasvanam kavim, vrea soma dyuman as
(l.e. 167. 3—35); die Yajyinuvikyis sind: 2 ye lanvanti rasmibhis . . .
marndbliv agna agaki, @ vo yantidavakasal (1. c. 167, 6—9); die
Samyajyis sind: yam toi devapih $usucanak, agne bidhasea vi anyefal
(l. 0. 167.. 10—13).

Geriluchert, nicht gebacken wird der Krug dem Brahmana zu-
folge, weil der Rauch (des Feuers) sur Sonne aufsteigt, nicht aber
die Flapme 7). — Dem Agni und den Maruts wird der Car dar-
gebracht, weil Agni (die Sonnenhitze) den Regen von hier (von
der Erde) erzeugt, die Maruts iln von dort (vom Himmel her) in
Bewegung Dbringen (fallen lassen); diese sind also die Geber des
Regens, sie stimmt er durch seine Gabe giinstig, sie werden ihm
den Regen spenden (vgl. n° 180),

M. TL 1. 8 (p. 9. 9—16); Man. &s. V. 1. 6. 35,

) Auffallender Weise hat das Kathaka (p. 126, 2) purusam statt deszu erwarten-

den pakum. Liegt hisr vin Drockfehler vory

) Der Lobm soll nicht cebacken wapden,

") Eine linsserst schwache Begrimdung! Der Krog wird natielich nicht gebacken
weil er sobuld wie mbgliel zerbrechen soll|
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o4,

Wer nach der Unterwerfung seiner Stammgenos-
sen trachtet oder wer Vielh zu bekommen wilnseht, soll den
Maruts einen mit der Mileh einer scheckigen Kuh aus Fennich
hereiteten Carn  darbringen. Diesen Caru soll er (der Adhvaryu),
wenn er an das FPeuer gesetzt ist, vor dem Paryagnikamana auch
mit Kohurin besprengen. Auch das Schmalz soll von scheckigen
Kiihen herriihren,

Die Yajyanuvikyis bei dieser Isti sind die das Wort | lieh”
enthaltenden; die Paro’nuvakya enthilt zwei , Fisse” (Viertel-
strophen), die Yajya enthilt vier ,Fiisse”. Fs sind: die Halb-
strophe priyd vo ndma huve turdndam @ yal {rpan mareto vavasanalh
(rs, II- 1. 11. g, MS. 1V, 11, 2: 167.14) und die Strophe:
Srigase Kam  Bhanubhih  saopmimitgive (1S, 1e h; MS, L e, 167,
15—168. 2).

Fennich wird nach der Maitriyai-Samhita den Marnts hierum
dargebracht: die Mileh, welche die scheckige (Kuh) gab, wurde
Fennich, Die scheckige (Kuh) ist ja die Erde oder die Stimme;
der Fennich ist deren (ul. der Erde oder der Stimme, vae) Feuch-
tigkeit (Mileh). Mit ihrer eignen Milch nihert er sich also den Maruts
(da diese bekanntlich die Kinder der scheckigen Kuh sind) 13%),
Deutlicher das Kithaka: die Maruts sind ans der scheckigen (Kuh)
geboren oder aus der Stimme oder aus der Erde. Marut-artig sind
die Stammgenossen %), Der Fennich ist die eigne Mileh der Maruts
(die ja als Kinder der Scheckigen mit deren Milch erzogen sind,
withrend andererseits die Mileh der scheekigen Kuh in Fennich
verwandelt wurde); mit ihrer eignen Milch wendet er sich an sie
(an die Maruts, d. h. die Stammgenossen) und wie ein Kalb das
Futer zu sich nimmt, so werden die Stammgenossen an ihm halten.
Bin wenig anders wieder das Taittiriyaka: aus der Mileh (Feuch-
tigkeit) der scheckigen (Kuh oder Erde) sind die Maruts geboren
(entstanden), gleichfalls der Fennich. Marut-artig sind die Stamm-
genossen: den Maruts nithert er sich it ihrem Anteil; die werden
ihm  die Stammgenossen iiberliefern, sodass er in den Besitz des

Dorfes kommt, — Das Wort ,lieb” enthalten die Yajyinuvikyas:
dadurel macht er ihn licb den Stammgenossen. — Zweiflissig st

die Puro’nuvikyd, dadurch bekommt er die Zweitiissler (die Stamm-

50 Vel oz B. Macuosenn, Vedie Mythology, p. 8.

B9 Die Marnts werden oft den vided, oilen Lenten”, gleichpestellt: so win sinem
Ksatrive die vignh im Kriege folgen, so standen sip Indra fm Kampf gegen Vilra sor
8eite, vgl. 5 B. Ait. Br, 111. 20, und supra 2° 3l
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verwandten) in seine Macht; vierfiissig ist die Yajyii: dadurch be-
kommt er die Vierfiissler (die Heerden) in seine Macht.

K. X. 11 (p. 188, 14—20), M. IL 1. 7 (p. 9. 16—10, 9),
T. . 2. 11. 4—5; Man. s, V. 1. 6. 88—40, Baudh. XIII. 20.

ha.

Wenn jemandem Zwillinge geboren werden, sei es
von sciner Gattin, sei es von seinen Kiihen, so soll er einen
dreizehnschiisseligen Oplerkuchen den Maruts darbringen. Wenn
die Zwillinge Kinder sind, so ist der Opferlohn nach Belieben,
wenn es Kilber sind, so ist die Mutterkuh der Opferlohn.

Yajyanuvikyas an dieser Isti sind: warwto yad dha vo divak,
prawam ajmesy villweeva vejate (MS. IV, 11. 2: 168, 3—3a).

Die Geburt von Zwillingskindern bedeutet Kraftlosigkeit, von
Awillingstieren, Viehlosigkeit. — Wesshalb (er) den dreizehnten (Ka pila
hingubringt): der dreizehnte %) st ja Prajapati, den Prajipati
erreicht er (dadurch). Wesshalb (er) den awolften (Kapala hingubringt):
vou Jahre dadurch 1); wesshalb die Anuvakyi eine Giityatri (3 3 awilf
Silben enthaltend) ist: vom Jahre dadurch; wesshalb die Yajya eine
Jagati (4 > awolf Silben enthaltend) ist: von dem Vieh dadurch:
wesshalb die Tsti den Maruts gilt: von dem Vieh dadurch.

M. I 1. 8 (p. 10. 2—7); Man; érs. V. 1. 6 41—43, Ap. &rs,
IX0 14, 7—9, Baudh. grhynparigsista 111, 15: Ait. be. VIL 0. S,

h6,

Ein Ksatriya (oder Brihmana), den ein Vaisyva iber-
wiiltigen will, soll e¢inen sichenschiisseligen Opferkuchen den
Marnts darbringen.

Zu diesem Opfer wind das gange Kayasubhiya-Lied (MS. IV, 11. 8)
verwendet und zwar so: Simidhents sind die ersten elf Straphen,
anfangend: baya subli savayasal sawidah (MS. 1. ¢. 168, 6—169.
13), von welchen die erste und letste Strophe je dreimal wu sagen
sind, sodass {iinfrehn Strophen  herauskommen: darin sind  danu
wohl die gewdhnlichen Dhiyyiis einzuschalten, da siebzehn die bei
Kamyestis erforderte Anzabl der Samidhents ist. Fiir die Ajyabhagas

) Ist teagodasol tu lesen? Sodst jst Prajipati meistens saptodada (5. B. Sat. Be,
Vo L2011}, snweilen ehavimsés odes ragrastriga (2 B, Bat. Br, VI, 2. 2, 3, XIL.

2:2.7)

") Welches Verbam hier zu supplieren ist, sehe ioh nicht; dieser und die fulgen-
den Ablative sind mir undontlich, ebenso wie der Simn dieser zanzen Brilimnnn-Stells.
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dienen die Strophen: apui rabsinsi sedhati, toam wak soma viseatah
(M8 IV, 11, 5: 174, 9—11). Von den iibrigen vier Strophen
des Kayasubhiya-Liedes gelten die ersten zwei: sped ete, ko up
alra marwtaf (MS. 1. e. 169, 14—170. 4) als Yajyanuvikyds zur
Hauptspende, die letsten zwei: @ yad dwvasyad duvase, esa vak
atomo marwtah (MS, 1. e. 170, 5—8) als Yajyinuvikyis zur Svistakrt-
Spende,

Ive folgenden Betrachtungen begriinden diese Isti. Die Maruts
sind die ,,Leute’ 2. diese beruhigt er durch ilven Anteil, Desshalb
ist die Isti an die Maruts gerichtet. — Wesshalb das Kayasubhiya-
Lied angewendet wird: Agastya hatte (einmal) hundert scheckige
Stiere fiir die Maruts besprengt %), aber fiir Indra angefasst 1%4),
Da erziirnten sich die Marats; sie namen einen Donnerkeil anf und
flogen auf Agastya zu. Da ,sah™ er jenes Lied nnd beschwichtigte
sie damit, Desshalb dient das Lied (bei dieser Isti) zur Beschwich-
tigung.

X ikl I:IJI. 139, 10—15), M. IL L. 8 (p. 10. 7—11);
Min. ss. V. 6. 44—46, ¥,

7.

Einen elfsehiisseligen Oplerkuchen fiir Indra uud einen sieben-
schiisseligen Opferkuchen (oder einen Caru von Fennich) fiir die
Maruts soll ein Ksatriya darbringen, der Macht wiinscht (M)
oder ein Ksatriya, dem die , Lente” (die Untergeordneten, das
Volk) zuvorsukommen suchen (K) '9), oder ein Ksatriya, der in den
Besitz eines Dorfes gu kommen wiinscht (der die Obermacht {iber
seine Stammgenossen zu bekommen wiinseht , T, kurz, ein Ksatriyn,
der politische Macht zun erlangen bestrebt ist. Eine besondere Vor-
schrift fitr diese Isti (vgl. n® 81) ist, dass die beiden Opfergaben
nicht, wie sonst, iiher einem Fener gebacken werden, sondern
die fiir die Maruts bestimmte iiber dem Garhapatya 57, die fiir
Indra bestimmte iiber dem Abavaniya, und dass die fiir die Maruts
bestimmte erst anf die Vedi fertig gesetzt wird, nicht ehe die

1 Yol Anm, 189,

09 4 hr mit der Absfcht dieselbem den Morots zu opfern, hatte er sle mit der
Pormel: odén Marnts genehm besprengn ich ench” diesen Gottheiten geweiht,

34 4 her tm Beeriff stelend die Stiere gn opfern batte er nicht die weibhende Hand-
lung f:ugunsteu der Maruts sondern zugunsten des lrljirn --eri-ich?ut. h

U4 Vil dos Paneatiradiya-Ritual, Pane, br. XX 14, 5—6, TBr. 1L 7. 1L

9 Wicht ganz sicher: yosmat ksatpiyad i alfypordfod eavat (K. 139, 13: ,von
welehem Ksatriva das Volk gesondert ist”(?), aber ablyardfioh ist Mage.!

43 Das besagen nueh die Worte des Kathaka (138 21): fani puded drtam Kuryul.
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Samidhenis hergesagt worden, wie sonst, sondern wiahrend deren
Hersagung.

Yiijyanuviakyds fir den Opferkuchen an Indra sind nach den
Toittiriyakas: dndram vo visvatas pari, indram narak (T 8, 1I. 1.
11, a, b)), fir die Maruts: maruio yad dha ve divah, ya vak
garma (TS, II. 1. 11. e, d); nach den Manavas: thelram vo vid-
vatas pari, @ te Susmo vryabha elw paseat (MS. IV, 11. 4: 170.
0—12); fiir die Maruts dieselben wie die Taittiriyakas (MS, I, ¢,
170. 18).

Indra ist der Adel (das Ksatra, die Ksatriyas), die Maruts sind
das Volk (die Vaidyas, Untertanen). Wenn er die fiir die Maruts
bestimmte Opfergabe auf dem hinten gelegenen Garhapatya ansetat,
den fiir Indra bestimmten Opferkuchen auf dem vorn gelegenen
Ahavaniyn, so stellt er die Vaidyas (die ja die Maruts sind) hinter
den Adel. Dem Taittiriyaka zufolge wird diese M assregel genommen
sum das Bose und das Guie zu sondern” (vgl. n® 31, Anm, 83).
Liickenhaft scheint mir die Begriindung in der Maitrayani-Sambhiti
m sein:  Indro-artig durch seine Gottheit ist der Ksatriya, Marut-
artig der Vaifya: durch die geistige  Kraft (den Mut, indriya)
macht er den Vaisyn ihm unterwiirfig, mucht er den Vaidya ihm
folgsam und nicht widerstrebend 188), — Die fiir die Maruts bestimmte
Opfergabe bringt er, wihrend die Samidhents hergesagt werden,
von hinten nach vorne (d. h. vom Garhapatya zur Vedi, nachdem
der fiir Indea bestimmte Opferkuchen schon vorher hier hingestellt
worden war): dadurch stellt er den Vaisya hinter ihm nieder,
macht er ihn dem Ksatriya nachfolgend (d. h. unterwiirfig),

K. X. 11 (p. 1388. 20—189. 8), M. IL 1. 0 (p. 10. 12—14),
T. 1. 2. 11. 1—4; Man. &s. V. 1. 7. 1—2, Baudh. XIII. 19,
Ap. drs. XIX. 19, 13—14,

as.

Wenn er unter den Ksatriyas und den Vaidyas Hiindel stiften
will, so soll er cinen Opferkuchen anf sichen Schiisselchen den
Maruts und einen auf elf dem Tndra darbringen. Nachdem der
Adbvaryn die  Puro’nuviikyi fiir das Opfer an Indra vom Hotr
hat nussprechen lassen, heiseht er ihn die Yajyd fiir das Opfer an
die Maruts aussprechen und opfert den Maruts. Ebenso lisst er
sm Opferkuchen an die Maruts als Puro'nuvakyii die an die Ma-

(57 ]

) Ansgelassen aoheint die Vorseheift, dass der Murnt-purodida fiber dem Giirhnpatys,
der Aindru iiber dem Ahavaniyn anzusetzen ist.
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ruts, als Yijya die an Indra gerichtete Strophe vom THotr sagen
und opfert dem Indra.

- Die Yajyanuvikyas sind nach den Taittirvivakas dieselben wie
fir n° 57 (indraw vo vioatas pari, ya valh Sarma fir den aindra
purodasa ; marnto yad dia vo divall, indvam narak fir den marata
purodiiga). Nach den Manavas sind es: @ {7 na indra, refayo vo
marutak (MS. IV. 11. 4: 171. 1—2, 7—09); marafo yad dha
vo balam, tvam makam indra (M8, l.e. 171. 506, 2—4). Als
Samyajyis gelten den Manavas: purutra b sadrici asi, samats
agnim avase (MS, Le, 171, 10—14).

Der Adel ist Indra, das Volk sind die Maruts: iiber ihren
Anteil verursacht er Streitigkeit (Wirrsal) zwischen ihnen, infolge
der Verschrinkung der Anuvakyis und Yajyas. Der Ksatriya (d. h.
Indra) will yvom Vaisya (d. h. von den Maruts) wegnehmen, da er
Einbusse erlitten hat, der Vaisya (d.h. die Maruts) vom Ksatriya
(von Indra); da trachten sie einander wegzufithven 199) (da suchen
gie einander zu zerschmettern, T,

K. X, 11 (p. 139. 8—7), M. 1. 1. .9 (p. 10. 12—14), T
II. 2. 11, 2; Man. és. V. L. 7. 3—15 (chne 4), Baudh. XIII,
19, Ap. 4rs. XIX, 19, 15, Adv. érs. IL 11, 13—16.

hi.

Ganz unersichtlich ist mir der Zweck der folgenden Isti: ., Wenn
er wiinscht, dass ,efwrmulya” ") sein moge, so soll er an der
vorderen (Ostlichen) Seite des Dorfes M1 eine Kuh, an der hinteren
(westlichen) eine andere Kuh aufstellen. Kommen diese beide zu-
sammen, so wird afermudya scin.”

M. IL 1. 9 (p. 10. 17—10); Man. &s. V. 1. 7. 4.
60,

Wenn er wiinscht, dass Adel und Volk einig werden
(sein) mogen (d, h. im richtigen Verhiiltniss zu Einuml?l' kommen
mogen, ,sich fiigen” mogen), so bringt er dieselben Emulu%; (unter
n" 58) erwilnten Opfergaben dar, aber nun nimmt er die zuge-

S ti gnydnydne nirgayatal K. 189, T; it anyiingin 2l ]ea'-uul'l? ‘

W Kaavkn vermutet: keine iberhand nehmende "r’erwlnun;;: Auﬂ?nllem?erwmu
wird im #rs. die Besprechung dieser Teti in die Hehun?]uugﬂ llET_. vorigen aln:,rcfu?t.

w9 S (gramasya) dos Sitra, janatayal die Ssphits, Es kinnte hier alio die Rede

vor cinem feindlichen Gebiste sein, vgl. Anm. 36,
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hirigen Yajyvinuvikyis zu den zugehorigen Opfergaben M%), Da
fiigen sich die beiden Parteien’’,

Yijyanuvakyis dieselben wie fiir n® 58,

K. X. 11 (p. 189. 8—10), M. IL 1. 9 (p. 10. 19—20),
T I 2. 11. 2—8: Man. érs. V. 1. 7. 16, Baudh. XIII. 19,
Adv. &rs. 1L 11. 1T

61.

Biven elfschiisseligen Opferkuchen fiir Indra und einen sieben-
schilsseligen fiir die Maruts bringt dar, wer behexen will,
Bei dieser lIsti schneidet der Adhvaryn die zu opfernden Streifen
vou dem fiir Indra bestimmten Kuchen von oben ab M%), von
dem fiir die Maruts bestimmten Kuchen aber von unten, ohne
den Kuchen umzukehren. So lautet die Vorschrift der Minavas.
Fin wenig anders die Kathas, nach deren Rituell der Adhvaryu,
je nachdem er wiinscht, dass der Adel oder das Volk unterliegen
mage, von dem filr Indm oder von dem [{ir die Maruts bestimmten
Opferkuchen von beiden Seiten (d. h. von oben und von unten)
den wu opfernden Abschnitt abstechen soll.

Yajyanuvikyas dieselben wie fiir n® 58.

Die Begriindung dieser Abweichung vom gewishnlichen Rituell
lautet in den Brihmanas: beiderseitig, vom Altesten her (der ja
oben ist, also: von ohen her, oben) und vom Jimgsten her (der
ja unten ist, also: von unten her, unten) verbrennt er sie (sodass
sie unmittelbar besiegt werden, K).

K: X. 11 (p: 189, 7—8), M. I1. 1.9 (p. 10, 20—11. 9);
Min. &5, V., 1. 7. 17—18.

62,

Wer den Vorrang iber seine Stammgenossen zn errei-
chen wiinscht, bringt dem Indra einen elfschisseligen, den
WAllgittern” einen awilfschiisseligen Opferkuchen dar 44, Bei
dieser Tsti soll der Adhvaryu nicht von jedem Kuchen hintereinander

" Das miissen auch die Worte des Kathnka msyah prosptim wojer besagen, Nich

BR. _'Il.lll dasg Tait wr. 11, 1. 3 vnrknmmrmle Pt ..!;Iﬁnk]ichna \’uruighgehun" hiedeu-
ten: ich glinbe, dass man eher als Bedeutung ,vegeliniissipes Vorsichgehen™ anzunehmen

hat, vel, auch prasgtacchandas | dessen Mot dis regelmissize Keihemfolge haben) im
Sadvimpéabrithmann. ¥
b

) Wie gewihnlich, vgl. NV0. 100,
" Diese lsti trigt den Namen: L T T
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die zwei zum Hauptopfer bestimmten Stiicke abschneiden, sondern
erst das eine Stiick vom Indra-Kuochen, dann die beiden Stiicke
vom Allgitter-Kuehen und schliesslich das zweite Stiick vom Indra-
Kuchen. Er sagt fiir die erste Kuchenspende das Anuviicana 19);
JFie Tndea und die Allgitter sage die Puro’nuvakya”, worauf der
Hoty die Anuvikyi: bhavess indram suwhavan havamabe (1S, 11.
1. 11. &) hersagt. Wenn er die Spende darzubringen im Begniff
steht, sagt er gum Hotr: ,Sage die Yajya fir Indra und die All-
gitter”, woraul der Hotr die Yajyi: mamaltu nak parijma vasarii
(18. 1. e. ) resitiert. Der zu gebende Opferlohn besteht nach dem
Taittirivaka in einem Kleide von besonderer Avt: einem wpddfdayya-
pitrpayam  visak, Dieser Ausdruck war schon sehr frith ausser
Gebrauch geraten, da die Satras des Baudhayana, Apastamba und
Hiranyakedin ihn kommentieren. Nach Apastamba ist ein Kleid mit
bunten Fransen gemeint 46), Hiranyakesin erwilnt ebenfalls diese
Deutung aber daneben eine andere 47). Baudhiyans erkliirt es als
ein Kleid, an dessen beiden Seiten oder an dessen Ende rote oder
blaue Faden angebracht sind M8), Das Kithaka verordnet als Opfer-
lohn wpacayyaprdam hiranyam **9).

Die oben dargetane Reihenfolge der Abschuitte von den Opfer-
kuchen wird desshalb verordnet, weil Indra der Adel ist, die Unter-
tanen (Nachkommen) nber Allgitter-artig sind: durch den Adel
(den Indra-Kuchen) umfasst er das Volk (den Allgitterkuchen) von
beiden Seiten, schliesst es von beiden Seiten ein. Das Kleid mit
dem . Untersats” wird desshalb als Opferlohn gegeben, weil er
dadurch die Stammgenossen ithm unter wiirfig macht.

K. XI. 1 (p. 143. 4—11), T. IL. 2. 11. 3—4; Baudh. XII1.
20, Ap. &s. XIX. 19. 16—20. 2, Hir. &rs. XXII. 6.

6:3.

Fin Ksatriya, den das Volk (#if) ,herausdriickt” d. h.
bedringt (nirbdadie kurvita), soll den Maruts einen Caru dar-

"4 Vgl NVO. 107
) citrantam; citrodasam , Ap, prayoge.

W deigrgain fituprayitse, cileindom Yy e, '

B4} Papdh. XXV 6 (Karmintasitra TIT. )z pravenata (var. L: pragole, pravansio ,
precaate, prafivegats) vinbato e faperani oa nildnd vi sntrdoy upahitini blavandy  opt
eopailidnarajjur evaiwkin bhaveti; pralveinato erlintert Bhavasvamin durch: ulhoyoh
i vl Der Pl'ﬂf“ﬂll Baudh. nmeehreibt dem Angdroak dureh @ nifarakiasnlvail Kplag
citrantam iy arthol.

Y gl £DMG. 49, 168 und agfapidan Enth, XIIL 10, asaprat TS, 1. 4. 1. 4
Zp. drs, IX, 18, 16, Hir. XV. 80, Baudh. XXVL &,
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bringen der mit einem von einundzwanzig Kniinfen {wirbidfa) 10y
versehenen goldenen Deckel versehen ist; von dem Caru soll er
die gewdhnlichen fiirs Opfer bestimmten Sticke abstechen, indem
er jedesmal den Deckel von dem Carn wegnimmt.

Yajyanuvikyds nicht mit Bestimmtheit anzugeben.

Die Marats sind das Volk (i), durch ilren Anteil beschwiche
tigt er sie (die Maruts, das Volk, die Untertanen). — Einund-
awanzig Kniufe hat die Platte, weil es einundzwanzig Grappen
von Maruts gibt. — Winundzwanzig Kniufe (nirdadias) hat die
Platte: durch Kniufe hilt er ihre {der Maruts, der Vaigyas) Be-
driingungen (wirbidhas) fern von sich,

K. XE L 0p.. 148, 1—4}

64,

Fiir einen Ksatriya, der in den Besity eines Dor-
fes zu kommen wiinseht (d. h, der die Obermacht fiber seine
Stammgenossen su erlangen wiinscht) bringt er (der Adhvaryu mit
[ilfe der anderen Priester) einen fiir Tndra bestimmiten clfsehiisse-
ligen Opferkuchen und eine fiiv die Maruts hestimmte Amikgi
dar. — Bei dieser Isti ist der Opferkuchen mitten auf die Amiksi
an legen und von heiden zugleich, von dem Kuchen und der
Amiksii, sind die fiir die Spenden bestimmten Stiicke abzustechen
und zwar stets ringsum. Als Anuviicana sagt er:  Fir Indr und
die Maruts sage die Puro’nuviikyi.”  Nachdem der Hotr die
Annvitkyd 10 hergesagt, fordert der Adhvaryu ihn zum Hersagen
der Yijva auf mit den Worten: ~Sage die Yijya fiir Indra und
die Marnts™ 161y,

Da Indra der Adel, die Maruts das Volk (vis') sind, dringt dieser
(der Adel, der Ksatriva, und zwar dadureh, dass dey Adhvaryu
den Indmkuchen in die Amiksi hineingelegt hat) mitten in dns
Volk, — Wesshalb er ringsum absticht: durch das Volk ungibt
er ihn.

M. I 1. 9 (p. 11. 2—5); Man. &s. V, 1, 7. 19—23.

" wiebidhe ist woll der duoreh Ausschlogen, Herausdriicken des Metalls entstnndens
Enanf. Der ekaeiniutinicbadha rubmad kommt guch bejm Agnicayana vor: Bamih,
X. 12 und 15 (8. 12, 4; 34. 18), Ap. frs. XVL. 10, 9y Hir, £rs. X1, 8; vpl. TS. V.
L 10. 4. Vgl anch wirbadhy naivbidhya Xp. drs, TIL 14, 2 AV VI b1

1 Welche Yajyiinuvicky®s: anxuvenden sind, ist mir nicht ersichilich: aindramis
Fubtyan yijyiueikye sagt das Satra, Vergl. iibrigens mit dieser ganzen Isti n® 62,
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63,

Einen auf einundzawanzig Schiisselchen bereiteten fiir die Maruts
bestimmten Opferkuchen bringt dar, wer behexen will. Wenn
er die beiden Ajyabhagas geopfert hat, also unmittelbar vor der
Huuptspende, legt er den Kuchen auf Griiser nieder und durchbohrt
ihn mit dem holzernen Schwert (dem sphya), indem er die Worte
spricht: , Hier spalte ich das Haupt des Soundso, aus dem Gotra
Soundso mit einem Keile”. Darauf reinigt '%2) er das holzerne
Schwert unter Hersagung der folgenden Strophe: ,Jetst reinigen
sie den Tiger, ihn umarmend, den Lowen, zum grossen Reichtum;
den Biiffel unseren kriiftigen, den stehenden, reinigen und putzen
sig, den Leopard, im Wasser’” 158,

Yajyanuvikyis sind wohl: wmaruto yad dha vo dival, ya val
farma (MS, IV. 11. 4: 170. 13).

Die Maruts sind die Untertanen (das Volk, #¢) der Gotter; man
totet nun nicht einen vom Volk gegebenen 1%4): er bittet ihn nun
vom Gottervolke (den Maruts) aus und vernichtet ihn dann. —
Mit dem holzernen Schwert durchbohrt er den Opferkuchen , weil
das Schwert eine Keule ist: vermittelst einer Keule vernichtet er
thn also. — Die gitierte Strophe endlich wird angewandt, weil sie
das Wort , Wasser” enthilt: Wasser nun ist eine Keule: vermit-
telst einer Keule vernichtet er ihn.

M. IL 1.9 (p. 11, 5—12); Man. érs. V. 1. 7. 24— 26.

66,

Wer das Nen- oder Vollmondsopfer vernachlissigt
hat (oder das Tieropfer, oder die Citurmisyas oder das Agrayana-
opfer), soll einen filr Agni pathikrt (Weghereiter) bestimmten
achtschiisseligen Opferkuchen darbringen. Die Opferstren ist nach
Baudhiiyana und Apastambu aus der Niihe eines Weges su holen 159),
Der Opferlohn ist ein Zugstier. Einige Quellen 1%%) erlauben in diesem

9 Tusicher: end vydghreans iti sphyom spmstauti lest das Man. 4es, Tst samypauti
zu lesen ?

) Die Strophe gehirt dem Rijasiyu-Ritual an and bexieht sich anf die Reinigong
des Konigs nach dessen Salbung, vgl. TBr. IT. 7. 16. 4.

"% Wie hat man sich dies zun denken?

1 Buudhiysnaprayoga: patho 'ntikad barkie aharet: nilrgosaniposthingl.

29 Kaths X, O ond fast wirtlich domit iibersinstimmend Ap. drs. TX. 4.4, Bhirad-
vijo priy. 63 Hir frs, XV, 4, vel. Afijigavi im Dvaidhasiitrs {Bandb, XXIIL-T): ya
evalan ‘et dgneyoe 'siikapdlas tam eva pourpamisyog omavdsyiyim od plthikpien
kurydl,
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Falle den gewdhnlichen achtschiisseligen Kuehen fiir Agni, der
heim Neu- und Vollmondsopfer dargebracht wird, einfach durch
diesen fiir Agni pathiket bestimmten zu ersetzen. Nach einer anderen
Autoritit 197) st die Pathiketi Isti darzubringen, wenn ein schon
begonnenes Opfer, die Vaisvinari dagegen (n® 30), wenn ein noch
nicht begonnenes Opfer vernachlissigt wird.

Yajviinuvikyds fiic die Pathikrti Isti sind fiir die Taittiriyakes
und die Minavas dieselben: agwe naya supathi viye asmin (15,
Lol 14 a, MS IV. 11 4: 171 14); @ devaniam api panthin
aganme (TS. L e k, MS. L c.) 199,

Derjenige, der die fiir das New- oder Vollmondsopfer bestimmte
Zeit voriibergehen lisst, verlisst den Weg; Agni nun ist der Weg-
bereiter der Gitter; diesen fasst er, so zu ssgen, von hinten an:
dieser bringt ihn aof den Weg zuriick. — Die Pathikett Isti
soll noch einigen desshalb den gewihnlichen Agni-kuchen ersetzen,
weil mnn das Opfer zerveissen witrde, wenn man in die gewihn-
liche Isti eine andere (die Pathikrti niamlich) einfiigte 139),

K. X. 5 (p. 129. 8—9), M. 11 1. 10 (p. 11, 18—16), 'I.
I 2. 2. 1; Man. &rs. V. 1. 7. 27—28 10 Baudh. X111. 8, Ap.
IX. 4. 1—5, vgl, IX. 1. 20—21; Ait, Br. VII, 8. 3.

67.

e Vrdtapati Isti, d. h. einen fiir Agni vratapati bestimmten
achtschiisseligen Opferknchen soll der ﬁhifﬁgni darbringen, der an
einem Tage wo or (eine zum Opfer weihende) Observanz iiber-
nommen hat, gegen die Observanz handelt: wenn er ver-
reist, wenn er einer Frau beiwohnt, wenn er verbotene Speise
gegessen hat.

Yajyanuvikyas sind fiir Taittiviyakes und Minavas dieselben :
foam agne vratapi asi, yad vo vayam (TS. 1. 1. 14. n, o; M8,
IV. 11. 4: 171. 14),

Von den Gottern geleitet %) ist der Ahitagni, man isst dessen
Speise. Zum Herrn der Observanz (Vratapati) geht die Observang
des Ahitagni, der gegen die Observang handelt, Agni nun ist der

) Hir. fre. XV, 4und XXIL 8: . .. prasptrasya Kalatinaye, " pravpt fasya viddoanai,

™) Bumydjynis nneh Hir. TS. 1 o, 1, m,

:":l So erlaubt es 2. B. Buudhiiyana im Dvaidhasttra (1. o).
: ) H_in. e V. 1..7.85 ﬂ;;g macht Bohwleripheit. Nach meiner Ansicht ist Siitra
28 wit vigroyasanys abzaschliossen; das urimittelbar folgende oratapatyokamie seheint
dnch_ﬂrdnrbnu.m #ein, und aoch der Ausirock frisu vridliapatl it mir aoklar,

Y F apite: decanam, Kith, P 1290 12 M8, T, po 11, 20,
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Gotter Observanzenherr; diesen stimmt er durch seine Opfergabe
gnidig und vom Vreatapati fibernimmt er die Observanz, sodass er
wieder erafya (vichtig in der Observanz stehend) wird.

K. X. 5 (p. 129 12—15), M. I1. 1. 10 (p- 11. 16—19}, T.
II. 2. 2, 1—2; Min. érs. V. 1. 7. 20—30, Baudh. XIIL 3,
Ap. #s. IX. 4. 15.

GS,

Der Ahitagni, der an dem das Opfer einleitenden Fusten-
tage geweint hat, soll dem Agni veatabhrt einen achtsehiis-
seligen Opferkuchen darbringen.

Yajyinuvakyas sind: feam agne veatablet, veata av bibhrat (MS,
V. 0L 40171 1b—179. 2. vels IBe TE: 4. Y100,

Von den Géttern geleitot ist der Ahitiigni; desshalb soll er nicht
weinen, denn anch die Gitter weinen nicht. Agni nun st der
Observanutriiger (oratablpt) der Gotter. Zu Agni gehit die Observan
dessen (der geweint hat), von ithm fibernimmt er sie wieder (sodnss
er vralya wird) 182),

M. IL 1. 10 (p. 11. 19—12. 1); Man, s, V. 1. 7. 20—80,
Baudh. XTII, 43, f&p‘ frel T T8 1T

64),

Wer sich vor Behexung schiitzen will (wer behext wird,
M, T), soll eiven fiir Agni yavistha (den ,jiingsten”) bestimmten
achtschiisseligen Opferkuchen darbringen.

Yajyanuvikyds fiiv die Taittiviyakas sind: éesthan yavistha, sa
soitanaf (TS, L 8. 14, i, k), fiir die Manavas: sregtham yavigtha,
tublyam bharanti kyitayo yavigtha (MS. 1V, 11. 4: 172. 8—6).

Diese Tsti gilt dem Agni yalvistha desshalb, weil dieser Gott alle
die ritucllen Praktiken, die der sndere (der Feind) gegen ihn ins
Werk setzt, von ihm ferne hillt (yopava) 19%), oder, weil dieser die
Raksasen ferne von ihm hilt (yavayafi). So die Texte der Manavas
und Taittiriyakas, Ausfithrlicher das Kathaka: ,Die Gitter und
die Asuras befeindeten einander. Da schossen die Asuras Schiisse
auf die Gitter. Die Géotter aber bedachten: ,,Schiisse habe die
Asuras quf nns geschossen.” Sie brachten dem Agni yavistha einen
Opferkuchen auf acht Schiisselehen dar. Durch diesen (Kuchen)
hielten sie die Schiisse von sich ab (ayavayanta). Gegen denjenigen,

1 twsnad evadfi veatan alabhate M8, L p, 12, 1,
"9 Der Grund dicser Isti ist blosse Wortsssonanz,
Verband, Kon. Aksd. v. Wetanach, Afd. Lattork. N. R DL X X% 1. 4
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den man belexen will, wird ein Schuss geschossen. Dadurch doss
er dem Agni yavistha opfert, hiillt er den Schuss von sich ab."

K. X. 7 (p. 181. 18—28), M. IL 1. 11 (p. 12. 1=38), T,
I1. 2. 8. 2: Man: &s. V. 1. 7. 29—380, Baudh. XIII. 5.

70,

Dem Agni yavistha soll ein anf acht Schiisselchen bereiteter
Opferkuchen dargebracht werden, wennzwei Soma-Opfer (von
versehiedenen einander feindlichen Opferern) zusammentreffen
(es ist nitmlich zu befiirchten, dass sich die Gotter dem Soma-Opfer
des anderen zuwenden) 194),

Die Yajyanuvikyis sind: feam yavistha dasuzak, tublyam bharanti
kyitayo yavistha (Kath. VIL 14: 80, 12—15),

Die beiden Parteien, deren Soma-Opfer susammentrifft, befragen
gugleich 195y die Gottheiten. Agni nun ist alle Gottheiten: durch
Agni yavistha hilt er ihre (der Gegenpartei) Gottheiten fiir sich
zuriick.

K. X. 7 (p. 131, 283—132. 2) 18,

1.

Einen achischiisseligen Opferkochen an Agni vajasrt (Welt-
liiufer) bringt er beim Kampfe (wenn er in einem Kample den
Sieg davontragen will) dar.

Yajyinuvikyds sind fiiv Taittiriyakas und  Minavas  dieselben:
toam agne vijasataman., ayan no aguir varivah Feeote (TS, 1. 4.
46. i, k; MS. IV. 11. 4: 172. 7—9).

Emen Wettlauf zu laufen wiinscht wer ¢inen Kampf sn gewinnen
sucht. Agni nun ist der Wettlinfer der Gitter 197), diesen stimmt

" Vg EECLAT A

) In Bchriidors Aunsgabe steht: devamon o efte semypechanta e SO R
rechete, was bodenten wiinde: | diejesigen, deven Somu-Opfer ausammenteiflt, fralfen
bei den Gittern zosammen™. Konmen nieht T, uwnd Brl. mit ihrem sy prochante dos
Richtize fiberliefert haben und sampraceh- die Bedeutung: ,zich bei Jemandom befragen”
hoben? wgl. RV. L. 165, 8 sagiprechase vamaragal; pracoh- im Med. mit Loc. anch
Pafie. br. XTIL. 8, 24. Vel. wher T8, II1. 1, 7. 1: devatton vt oto prdpapineyor vii-
yoechunte yeslm somal sampechote, I I

™) Der samptasoma ist auch behandelt: Xp, drs. XIV. 19 und 20, Baudh, XIV, 4
(vgl X_EH:L B, Saikh. drs. XIIL 5, Rév. VI 6. 11 siyq., Ksudrnsatrn 1, 8; wahe-
schelnlich ist das Gop. Brahm, II. 2. 15 und Vait. s, 17. 7 iiberliferte advybanamn
aus sapiptasoma entstellt. Ubrigens sind sempiosoma onid somsas: (dieser Ausdrock auch
Juim. up. brihm. I 9, 8) synonym, :

") Man denh_un den Sprach, den der Agnidhrs beim Abwischen der Paridhis
ansapricht: agne vilpagicl vijani tod Asriy b wWijogitog W R .
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er durch die Opfergabe giinstig: er unternimmt den Wettlauf,
sodass er (der Opferer) den Feind zerschligt und die Schlacht ge-
winnt; wie Feuer (Agni) ist ihm nicht z2u widerstehen.

K. Xo b (pe 129 9—12), M. II. 1. 10 (p. 12, 3—5), 1. 11.
2. 4. 5—6; Man. 4. V. 1. 7. 80, Baudh. XIII, 7.

12,

Einen achtschiisscligen ffir Agni anikavant bestimmten Opfer-
kuchen bringt er beim Kampfe (wenn er im Kampfe siegen will)
dav. Bei dieser Isti soll dem Visnu Butter geopfert werden.

Yajyanuviikyis fiie Agni sind: anibair dveso ardaya, saininilena
(MS, TV. 11. 4: 172. 9—10, vel. 154. 2—5); fir Visnu: idaw
vignud, pre fod vigpwh (MS. 1V, 11, 4: 172, 9—10, vgl. 1. p. 18.
17—18, p. 19. 12—18).

Nach welcher Richtung sich des Agni acies (Schiirfe, Angesicht,
Front, Glanzerscheinung) kehrt, dort ist ihm nicht zu widerstehen.
Agni besiegt [iir ihn die Schlachilinic (anifiani, des Feindes). —
Auch dem Visnu opfert er: Visnn hat ja all’ diese Welten be-
siegt; hinter Visnus Sieg her besiegt ér diese Welt und vertreibt
aus ihr seinen Feind.

M. 1L 1. 10 (p. 12. 5—0); Man. érs. V. 1. 7. 30—31.

.

Finen fiir Agni rudravant bestimmten achischiisseligen Opfer-
kuchen bringt dar wer seinem Feind schaden (ihn hehexen)
will, sodass dieser selbst oder seine Verwandten oder Tiere hin-
siechen und sterben. Nach éiner Tradition soll zum Opferkuchen
schwarger Reis gebrancht werden,

Yajyanuvikyas zu dieser Isti sind nach den Taittiriyakas: fvam
agne vudro aswrak, i vo rijanem adlvarasya rudram (TS, 1. 3. 14.
a, b), nach den Manavas: @ vo rajanam adhvarasya rudram, tad
dhignyase vedhasano (MS. IV, 11, 4: 172, 12—14).

Die Begrimdung dieser Isti, welche in den Taittiriyn- und Ma-
nava-Texten schr kurz gehalten ist, wird im Kathaka in einer schr
wichtigen, der Interpretation aber manche Schwierigkeit bictenden,
Erzihlung gegeben, die sich, was man noch nicht bemerkt zu
haben scheint, mit einigen Abweichungen auch im Mahabhirata 10%)
wiederfindet. Sie lautet

B 5 2
in
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Die Naimigiva (Rsis) begingen (einmal) ein Sattra 199, Als sie
aufeebrochen waren (d. h. als sie das Saftra zu Ende gefiihrt hat-
tunj, erbenteten sie im Gebiete der Kuropaneilas Eilllll‘l{lm\mn:‘&ig
junge Stiere. Zn ihnen sprach Baka 17%) der Dalbha: |, Verteilt ihr
diese unter Eunch, ich werde zum Dhrtavastra des Vieitravirya Sohn,
(der) hier (in der Nihe ist), gehen: der wird mir ein Haus machen
(. h. wohl: wird mich gastlich bewirten).” Er kam zu ihm. FEr
(Dhrtariistra) beachtete ihn 71 nieht (kehrte sich nicht an ihn). Er
sprach wu ihm: [Treibet diese Kiihe fort, o unwiirdiger Brahmane,
die Rudra totet (d. h, getotet hat?) 172); gehe weit weg, diese dir
kochend.” Von diesen Kithen kochte er sich, erwiigend: | Devasii
hat mir die Speise des Konigs iiberlassen (bestimmt)” 179, die Schen-
kel, sie von jedem Tiere ausschneidend. Wihrend er (sie) kochte,
horte es auf (oder: ging es aus) ™). Dem Agni rudravant brachte
er einen nchtschiisseligen, von schwarzem Reis hereiteten Opfer-

") Ein Boma-Opfer von wenigstens ewdlfiigiger Daner.

) Aneh im MBh. hefsst er Baka, nicht Voka, wie Schroder im Kithaka druckt
(1* Yest aber rielhtiz mit o). Baka Dilbhys kommt aveh vor: Juim, up. brilim. IV,
7. 2 (Wder scheint er sin Kurupaficila zn sein), 1. 9. 8 In Chand. up. I8 18 ist ar
Uighty der Naimisivas.

Y tannasnckgat kinnte ebenso gut tem ndsdska gelesen werden.

") Unsicher! Der Text liest: pasupativ ga hanti, ich vermute, dass paduparie
g feenti zo losen ist. Wenn man die im MBh. fiberlioforte Version betrachtet:

tan abrovid bake dalbliye vibhajodhean patan ik |

pagiin eldn ahan tyaktea bhiksinge rajesattaman |

elam whivd fafe rdfann o seroin proftipavin |

Jagimn dhptovigirasys bhavanan briihmigattanial |

sa semipogato bhiitvd dhptarogfrop janesoaram |

ayleats poian dalblyel s cofiunt rugito "bravit |

wadpechayd wpfa degton gas tada nypasattamad |

thian padin waye ksipram beakmabondio yadieehast | :

80 scheint die YVermutung nabe za liegen, duss auch prikalayata unrichtig iberliefert
sein. kimnte, und dass die ganze Stells so lnuten mpss: prakidayataitit g bralnin-
handha, ity adeavit pasupabtiv yd@ hanti: Treibet divss Kitha fort, die Rudra titet (die
yudpechaya mptad sind). Diese Vermutung wird dadureh Bestitigt, dass dio vorher von
den Naimigivas erboutoten Rinder, nicht Kiibe, sondern jonge Stiera waren, Wire
privkilayata (ihr halt fortgetrisben™) richtig, g0 wiirde man hier statt e gk wenig-
wtens oo gith erwarten,

") tdstmp devastie me vl #rftsisod it sakthany utkartam apacati. Meing 1ber-
setznng ist seho unsicher; ,Kinig Devasi hat mir dis Speize, .. ", wiire nueh miglich
es gieht aber aus alsob mit Devasub der Gott Rudra gemeint ist, vpl, TS, 1, 8,10, wo
unter den devasimim havips aueh sn Corn an Rudra patupati erwihot wird, Auch
iiber prasugor bin jch nicht sicher; es sieht aus wis oin Tmpf. der 3. Prisensklusse, vgl.
dewgacuh, das Whitney, Altind, Gramm. § H6T, allerdings gweifelnd, als Aorist be-
trachtet, Ein Aorist wire wnch an ynserer Kathaka-Stelle o srwarten.

") wyadasyat, man orwartet sher das Gegenteil. Tst das Wort verdorben? Das
Snbjekt, welches Z. 17 (tad uyadusyat) steht, feblt hier. Was bedeutet fibrigens das
Hikeben anter eya-, in diesem nicht-nkzentnisrten Taxt? Drackfeliler fir eyudasynr?
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kuchen dar, und am niichsten Morgen war alles (d. h. wohl: alles
Vieh), was des Dhrtariistra Eigentum war, verstitmmelt(?) und
gerstreut.  [Mese (von Baka wum Teil geopferten Kiihe, die er
hatte liegen lassen?) fanden Schicksalshefrager 17%), | Dieser (dir
bekannte) Brahmane beliext dieh, suche Hilfe hei ihm”, sagten sie
(zum Dhrtavigtra) und er lud iln (den Baka) ein und beschenkte
ithn reichlich. Da brachte er (Baka) dem Agni surabhimant von
weissem HReis einen achtschiisseligen Opferkuchen dar (vgl. n® 74).
Da hirte das anf”,

Ferner heisst es: Rudra firwahr ist Agni; (durch die Opfergabe)
bringt er ihn (den Feind, dem er schaden will) in die Macht des
Rudra. Schwarz soll der Reis sein: schwarz ist ja sozusagen die
Finsterniss, der Tod ist' Finsterniss: er macht dadurch, duss er (der
Feind) vom Tode ergriffen wird.

K. X. 6 (p. 180. 8—20), M, 1L. 1. 10 (p. 12. 9—11), 7.
II. 2, 2. 3; Man. éms. V. 1. 7. 32 Baudh. XITL. 4.

4.

Dem Agni surabhimant soll einen achischiisseligen Opfer-
kuchen darbringen, wer wiinscht, dass der Schaden, den Rudra
seinem  Feind oder dessen Vieh szufiigt, aufhioren mige, oder
wessen Viell oder Leute vor der Zeit sterben oder wer sich fiirch-
tet, oder aueh wenn von jemandem (filschlich) gemeldet wurde,
doss er verstorben ist.

Yajyinuvikyis sind dieselben wie fiir n® 26 (TS, 1. 3. 14. ¢,
d; MS. IV, 1L 1: 162. 4—7). Hervorhebung verdient die Vor-
schrift des Hiranynkesin, dass der Opferherr selber die Yiijyiinu-
vikyas hersagen soll 178,

Die surabhi-artige (gegeniiber der Rudra-nrtige, vgl. ne 738) Er-
scheinung des Agni ist heilbringend; durch diese Opfergabe heilt
er ihn und die seinigen. Dem Agni surabhimant (dem mit Wohl-
gerichen versehenen) gilt die Isti ,zur Vertreibung des Gestanks,”
Desshalb verordnet Baudhiyana 177), dass die Opferpriester Wohlyge-
riiche in das Sprengwasser schiitten und parfiimiert sein sollen,

K. X. 6 (p. 130. 20—131. 2; 131.2—5), M. IL. 1..10 {p. 12.
11—18); T. IL. 2. 2. 83—4; Man. és. V. 1. 7. 33—34, Baudh.
XIII. 4, Hir. érs. XXIL 4; Ait. Br. VIL 9. 7.

"N viprataike, K., praduike, MBhL.
Mmooy gajamiine yodyanueiakye kuceite, XXIT, 4.
e (159 10 i B
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i a, b, e

Dem Agni annavant, Agni annida, Agni annnpn.ti
bringt je einen achtschiisseligen Opferkachen dar, wer wiinscht in
den Besitz von Speise zu kommen (Speise essend, haw.
Speisebesitzer zu werden). o

Yajyiinuvikyas zu diesen TIstis sind nach den Taittiviyakas: wk-
sanndya vasdnnidya, vadma hi sigo (TS. 1, 8. 14. v, w);" nach den
Manavas: wksaunaya vasannaya, vitopadiita isite vasam anu (MS.
IV. 11. 4 172. 15 — 178. 2).

Agni st ja von den Gottern der Speisehabende, der Speise-
essende, der Speiseherr; wegen der Opfergabe macht dieser (Agni)
thn zum Speiseherrn u. s, w.

K. X.'6 (p. 181. 7—15), M. IL. 1. 10 (p- 12. 13—16), T.
I 2. 4. 1—2; Man. &, V. 1. 7. 85—37 178 Baudh. X111, 6.

76,

Wer sich vor Raksasen (bisen Geistern) fiirchtet (M),
wer von Raksasen geplagt wird (1), ein Kranker 179
(K), soll dem Agni raksohan (Raksastiter) einen auf acht
Schiisselchen  bereifeten  Opferkuchen darbringen.  Diese Isti ist
nachts, und swar in der Nenmondsnacht, nachdem das Agnihotra
dargebracht ist 1), darsubringen. Die Hauptspende wird geopfert,
nachdem man den Opferplatz mit Matten und dergl. rings um-
friedigt hat.

Zu den Siamidhenis und Yajyanuvikyiis werden die fiinfsehn
Strophen eines dem Vimadeva zugeschriebenen Liedes verwendet, Nach
den Siitras der Taittivivakss, und zwar zuerst nach Baudhayana,
sind Simidhenis die fiinfzehn Strophen, deren erste anfiingt: frawgra
pajak prasifim ma prihom (TS, 1, 2. 14, a—rp, eingeschlossen),
ohne  Wiederholung hersusagen. Yajyanuvikyds sind nach ihm:
raksohapam viajinam, v Jyolisa brhata bhily agwik (TS. 1. ¢, q, 1)
wihrend wla svanaso divi santy agnel (18. 1. ¢c. s) zum Nachopfer
(pakioma) dient. Nach Apastemba sind Simidhenis: I 2. 14. a—p,
die Strophe q darf stutt einer der genannten genommen werden,

™ Kmaven liest: vairdjolh kolpalh |86 atm sanniyye valopadiata §H hatisal
| 8% | wnal bemerkt, dnss man statt sy e ek stgind e veirschlangen Iiinne | alr
schwerlieh, noeli etwas anderes. 1oh wage es demnoch die folgende Lesart anzuempfollen:
vetirtioh kalpa, uksanniyn witopa® . % w. Man vergl. die handschriftliche Tradition.
") Wohl ein Epileptiker ist Eemeint.
LT ! F=
Y mahiritrg stthioye . Bandh. vl mooh den Apost. prayogs.,
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Yajyanuvikyds sind nach thm r und s. Wieder anders Hiranyakesin,
der als Samidhems die Strophen a—o gebrancht wissen will mit
der gewihnlichen Schlussstrophe (RV. V. 28. 6). Yajyanuvikyds
sind nach thm p und q, wihrend die letaten zwei (r, s) ihm als
Snmyajyas gelten, Nuch dem Sutra der Manavas gelten als Sami-
dhenis die elf Strophen aus M8, IV. 11. 5 (178. 3—15) =TS,
I. e. a—l; durch dreimalige Rezitation der ersten und letzten
kommen auch so fiinfeehn Samidhenis heraus. Zu den Ajyabhiigas
werden agni rakyimsl sedhati, lvam nak soma vigvatak (MS. IV, 11.
5: 174. 9—11), zu den Yajyinuvikvas ascapnajas faranayai
susevak, ye pavayo mimaleyam (1L e 174, 1—4, = TS, 1. e. m,
n) und = den Samyajyas leayd vayaw, ayi le agne (1 e 174,
5—8 = T8, L e o, p) gebrauncht. Die Kathas endlich verwenden
wie die Baudhiyaniyas und Apastambing das fiinfzehnstrophige
Lied des Vamadeva ganz zu den Samidhenis (Kath. VI. 11: 61.
10—62. 6, wzl. XVL 15: 238. 18 — 239, 14).

Als Indra geboren war, wurde er von den Raksasen verfolgt 181,
Als sie ihn packen und anfassen wollten, da drang er in Agni (das
Feuer) ein. Als die Raksasen ihn nun ergreifen wollten, erzengte
er (Agni) an sich jene Sprithfunken, welehe umher spriihen, wenn
in dem Feuer heromgestirt wird. Durch Agni schlug er jene
(Raksasen) also von sich weg. Desshalb ist Agni der Raksas-Schliger
der Gotter. Wenn er den Agni raksohan verehrt, so schligt er die
Raksasen von sich ab. — In der Neumondsnacht bringt er das
Opfer dar, weil in dieser Nacht die Raksasen umhergehen. Zur
Zeit, wenn sie umhergehen, verjagt er sie. — In umfriedigtem
Raume opfert er: um die Raksasen von sich fern zu halten, zu
trennen. — Waesshalb das Vimadeva-Lied zu den Simidhenis dient,
erliintert die folgende Logende, Vimadeva und (die Unholdin) Kusitayi
(so M; Kusidayi, K) liefen um die Wette fiir ihr Leben (d. b, wohl:
Vimadeva anf dem Kampfwagen wird von der Unholdin hinterfolgt).
Da zerschmetterte Kusitiy? den Deichselsehaft %) vom Wagen des
Vamadeva als er vor ibr vorauslief (fubr). Sie sprang zum zweiten
Male aunf ihn los mit der Absicht ihm das Joch oder die Deichsel
zn gerbrechen. Viamadeva nun trug das Feuer in einer Schiissel %),

Y Wi auch jedes Menschenkind sleich nach der Geburt besonders den Angriffen
der Haksasen ansgesetzt ist

Y gabara natidrlich nicht synonym mit jmi; welcher Wagenteil pemeint ist,
geheint nicht menan festmestellt 2u sein

=9 . hoin einer wkbo, gerade wie derjenige der das Agnicaysns halten will, das
Fauer kitrzers oder lingers Zeit an eiver Seblinge am Halse triigt, vgl. Hiniemaxor,
Rit., Lit. 162
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Zu diesemn Feuer hblickte er herab, Er ,sab” jenes Lied. Da lief
Agni hinter ihr her und versengte sic mit seiner Glaf. Als sie
durch die Glut verbrannt warde, tauchte sie in einen Teich hinein,
Dieser eben ist der Kusito- (Kusida-) Teich. Durch dieses Lied
schlug er also die Unholdin von sich ab. Daram sehligt er (d. h.
der von bosen Geistern gequillte Kranke) die Raksasen von sich ab,

K. X. 5 (p. 129, 15—130. 7, M. IL 1. 11 (p. 12. 17—18. 7),
I 2, 2.9 2. My dve W, 100 3842 Rendh X1ITL-B:
Ap. &8, XIX: 18, 14—17, Hwr. fre. XXI. 3.

.

Finen schtschiiseligen fiir Agni vasumant bestimmien Opfer-
knchen bringt dar, wer Giiter wiinscht, oder ein Brahmane, der
sich etwas Beliebiges wiinscht,

Yijvimuvikyiis sind: vasur vasupaliv hikam, toam agne vasupatin
(T8. 1. 4. 46..g, h).

K. X. 6 (p. 181. 15—17), T.. 1. 2. 4. 5; Baudh. XIH. 6.

8,

Wer einen Nebenbuhler hat (dem er zuvorkommen will)
oder wer jemandem den Vorrang streitig macht, der soll
cinen fiir Agni (snmvarga) bestimmten Opferkuchen anfl acht
Sehiisclehen darbringen. 154 Wenn der Kuchen gebacken und auf
die Vedi fertiggestellt ist, beriihrt der Adhvaryu  denselben mit
folgendem Yajus-Spruch: ,Stirke bist du, Sieg bist du, Kraft bist
du, Schimmer bist du, der Gétter Majestit mit Namen bist du,
Gunzes bist du, panze Uwigkeit besitzend bist du, iibermiichtig
bist du.”" Mit derselben Formel bringt er, nach dem Ritual der
Minavas, vor der Svigtakrt-Spende ein Zuopfer dar.

Simidhenis zu dieser Tsti sind fiir die Taittiriyakas, nach Bau-
dhiiyana: puksed hi devalitaman: TS, 11, 6 11, g—s eingeschl., ohne
Wiederholung zu resiticren, also siebzehn: nach Apastamba sind
bloss ib. a—k #n nehmen, sehn Strophen: durch die iibliche Wieder-
holung der ersten und letaten Strophe und Einfiigung der stin-
digen Schlussstrophe kommt die von Apastamba erwiinsehte I iin f-
sehnzhl heraus. Yajyinuvikyas sind nach Baudhiiyana: sakhityal
sam vah samyaican, sawsam id yuvase vrgan (T8, I e. 5, 1) l]lwil
Apastamba ib. 1, n.: Sauyyiijyﬁs sind nach Apastamba ib. o, q,

Yy Die mpagetriati ader s A e,
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nach Hiranyakedin ib. o, p. Im Ritual der Manavis sind die neun
Strophen yukyva M devakitaman: MS. 1V, 11. 6: 174, 12—175.
L1, als Dhiyyas, die sechs folgenden (namas fe agnit ojase): MS.
lLe. 175, 12—176. 7 als Ajyabhiga-Spriiche, Yajyinuvikyds und
Sumyijyas su verwenden; die Yijyinuvikyas der Manavas sind also
dieselben, welche die Apastambins verwerten,

Die Gitter und  die  Asuras lagen im Kampfe. Die Gayatn
hatte Kraft, Stirke, Mut, Kinder und Vieh sowohl von den Géttern
wie den Asuras genommen und sich damit zwisehen die kimpfenden
Parteien gestellt. Da dachten sie: ,%u welchen von uns diese (die
Gayatri) sich wendet, die werden die Uberhand bekommen”. Da
riefen sie sie jeder zu sich: die Gétter riefen: 0 Vidvakarman”,
die Asuras: , 0 Dabhi"’. Sie wendete sich aber zu keiner von den
beiden Parteien. Da ,sahen’” die Gétter jene Yajusformel: | Stirke
bist du” w.s. w. und die Gayatri wendete sich ihnen zu. So be-
kamen die Gitter die Stirke, den Mut, die Kinder und das Vieh
(auch) der Asums fiir sich, — Die Gayatri ist das Jahr, sie hat
3 8 = 24 Silben und das Jahr hat ebensoviele Halbmonate,
und das Jahr (die Zeit) ist Kraft und Mut; als die Gotter also
die Gayatri fiir sich gewannen, da behielten sie fiir sich die Kraft
und den Mut, und wer diese Isti darbringt, der bekommt selber
die Kraft und den Mut seines Nebenbuhleys, sodass dieser kraftlos
unterliegt. Desshalb nennt man diese Tsti auch das Ansichraffen der
Macht (rastrasye oder ksalrasya sameargah ).

K. X. 7 (p. 188. 8—18), M. 11. 1. 11 (p. 18. 7—17), " II.
4. 3; Mian, &s. V. 1. 7. 43—47, Baudh. XTII. 35, Ap. s
XX, 25 0-—)5:

7.

Einen fiir Agni ksimavant (T) oder ksamavant (K) bhe-
stimmten Opferkuchen auf acht Schiisselchen bringt er (der Adhvaryu)
dar, wenn eine Schlacht stattfindet, oder auch derjenige dessen
Frithere und Spiitere (iltere und jiingere Kinder) der eine nach
dem anderen vor der Zeit sterben; wenn Agni es auf seine Kinder
gemiingt hat und er wiinscht, er mége damit anfhiren,

Yajyanuvakyss der 'Laittiviyakas sind: akrandad agni stanayann
e dyawh Lsamd verikat w. s. w., lve vasini. .. ksame ‘va vifod
blwvavini. . . (TS, 1. 3. 14. e, 1.

Die Gotter und die Asuras, so heisst es im Kathaka, fiihrten
Krieg. Digjenigen von den Géotiern, die getotet wurden, blieben
tot, die von den Asuras dagegen lebten wieder auf und kiimpften



58 DIE WUNSCHOPEER.

weiter, Die Gitter bedachten nun: ,Alle diejenigen von uns die
sterben, werden von Agni getitet”. Sie sagten (zu Agni): ,, Verderbe
uns nicht; wesshalb verdirhst du uns?” Dieser antwortete: [ Fs sel
mir ein Anteil; wenn ich nicht eipen Aunteil bekomme, so werde
ich gegen Euch nicht nachsichtig sein' (ne fgamisye). Sie brachten
nun dem Agni ksamavant (der Nachsicht hat) einen achtschiisseligen
Opferkuchen dar. Einer dessen Kindern Agni nachstellt und der
wiinscht, er moge damit aufhiren, soll diese Opfergabe darbringen,
denn all' digjenigen, die hier (auf Erden) sterben, werden von
Agni getitet. Agni ist aber der Gott, der gegen die Gitter Nach-
sicht geiibt hat; diesen stimmt er dureh die ihm dargebotene Gabe
gniidig: er fibt Nachsicht, Nach dem Taittirivaka weist er dadurch,
dass er den Agni durch die Opfergabe besinftizgt hat, ihn den
Feinden zu: auf welehen von den eignen Leuten man (nl. der
Feind) schiesst, die leben; anf welchen von den Feinden, die
sterben, sodass er die Schlacht gewinnt. — Derjenige, dessen
Verwandten nacheinander vor der Zeit sterben, bringt diesen
Opferkuchen dar, denn es ist Agni der sie aufsucht (sie werden
it von Agni, darch das Feuer, aof dem Scheiterhaufen verbrannt):
thm ist uwimlich die Menschenspende (d. h. die aus dem mensch-
lichen Kirper bestehende Spende) am genehmsten, Wenn er durch
den Kuchen Agni besinftigt hat, wird keiner von den seinigen
mehr vor der Zeit sterben,

K. X, 7(p. 182. 3—10), ' 11, 2, 2. 4—>5; Baudh. XI11. 4,
Hir, drs. XXI1I, 4.

SN,

Finen fiir Agni ksamavant bestimmten Opferkuchen auf acht
Sehitsselehen bringt dar, wessen Haus abgebrannt ist.

Yijyanuvikyis dieselben wie fiir n° 79,

Da es niimlich Agni ist, der das Haus desjenigen aufsucht, auf-
spiirt, von welchem es verbrennt, bringt er dem Naehsicht habenden
Agni een Opferkuchen dar: dadureh heschwichtigt er ihn, nicht
s gweiten Male verbrennt er sein Haus.

o 1L 2. 2.5, vgl. MS. 1. 8. 9 (p. 129, 17—130. 1) 189,
Baudh, XIII. 4.

SL.

Einen fiir Agni kima bestimmien achtsehiisseligen Opferknchen
bringt dar, wer einen Wunseh nicht erfiillt sieht, d. b

"%} Nicht recht dentlich ist mir dus Brithmaya ber Apni ksimavant in M, Dass aber
kgtmiant verkollt” bedeuten sollte, wie das W, will, echeint mir nnwolirscheinliok.
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wer ein Opfer mit bestimmtem Wunsch dargebmacht hat, ohne diesen
Wunseh erfiillt zu sehen.

Yajyianuvakyds sind: febbyam t@ angivastoma, asyann tam kanam
agne (5. 1. 3. 14. g, h).

T. 1I. 2. 3. 1; Baudh. XIII. 5, vgl. Adv. &rs. 11. 10. 10 und 12.

82,

Einen fiir Agni yavigtha bestimmten achtschiisseligen Opfer-
kuchen bringt dar, wer um ein Feld (£sefre) oder um (den Vorrang
unter) seinen Stammgenossen streitet.

Yajyanuvikyis wie fiir n° 69,

Durch Agni yovistha, dessen Guust er sich durch die Opfergabe
gesichert hat, wehrt er (puvafe) seines Nebenbuhlers Mut und
Kraft ab: er besiegt den feindlich gesinnten Nebenbuhler.

T. II. 2. 3, 1—2; Baudh. XI1IL 5.

N3

Einen fiir Agni @ayugmant bestimmten achtschiisseligen Opfer-
kuchen bringt dar, wer das volle Mass des menschlichen
Lebens zu erreichen wiinseht. Diese Isti oder einen elf-
schiisseligen Opferkuchen an Indra tritr (Befreier) bringt ein
Aitareyin dar.

Yajyanuvakyas sind: ayws fe vidvatah, ayurda agne haviso jusanak
(T8, 1. 3. 14. 1, m). Die Aitareyins bringen die Ajyabhagas it
RS. I 79. 9 und L. 91. 7 dar. Die Yajyanuvikyas fiir die Isti an
Iudra tritr sind: fradaram indram, wi le asyam sohasavan (RS, VI,
47. 11, VIL 19. 7). Samyijyas sind: paki no agne pagubkif,
agne fvam parayd (RS. 1. 189, 4 2)

T, II. 2. 8. 2—3; Baudh, XIII. 5, Adv. &s. 1L 10, 2—4.

N4,

Dem Agni jatavedas bringt einen Opferkuchen auf acht
Schiisselchen dar, wer Gedeilhen wiinscht.

Yajyauuvikyas sind: fesmai fe pratilaryate jatavedak, divas pari
prathaman jajie agnih (TS. 1. 3. 14. n, o).

T. IL. 2. 8. 8; Baudh. XHI. 5.
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Nh.

Einen fiir Agni rukmant (glanzreich) bestimmten Opferkuchen
anf acht Schiisselchen hringt “dar, wer Glanz (Ansehen, recam)
witnseht.

Yajyinuvikyas sind: i pavaba vandyak, dréano rukma wroyi
eyadyaut (TS, 1. 8. 14. p, q).

T. I1. 2. 8. 8: Baudh. XIIL. 5.

S6.

Finen fiir Agni tejasvant bestimmten achtschiisseligen Opfer-
kuchen bringt dar, wer | Schiirfe” (fejas, Energie) zu erlangen
wiinscht,

Vijyawuvakyis sind: @ yad ise mrpatin leja anat, sa tejiyasa
manasa (1'S. 1. 3. 14. r, s).

T. II. 2. 8. 8—4; Baudh. XIIL. &

87,

Finen achtschliisseligen Opferkuchen bringt dem Agni sihantya
(bewiiltigend) dar, wer (jemanden) zu bewiltigen sucht 196,

Vijyanuvikyas sind: ague sakantam a bhara, tam agne priandi-
sahem (18, 1. 3. 14, t, u).

T. 1. 2. 3. 4; Bandh. XIII. 5.

NS,

Wor eine gute Reise zu haben wiinseht, bringt dem Agni
svastimant einen nchtschiisseligen Opferkuchen dar 157),

Zu den Ajyabhigas werden die beiden das Wort ., behiite” ent-
haltenden  Strophen RS, VIL 15. 13 und X. 91, § gehraucht,
Yajyinuvikyds zur Hauptspende sind: svasti uo dival, ire asmad
ardfon (RS, X, 7. 1, IV. 11. 6). Als Samyajyis gelten RS, 1. 189,
4 und I. 189, 2.

Asv. drs. 11, 10. 5—7.

iy

) wikgamnaned sodhum fechan ; st fechann iti keeit, Pray, Ap
T Dis SISty yanigh.
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89,

Wer seit langer Zeit krank ist, soll dem Agni pavamana,
dem Agni pivaka, dem Agni Suci einen achischiisseligen
Opferkuchen darbringen.

Yajyinuvikyas sind, fir Agni pavamana: agua ayimsi pavase,
agne pavasva (18, 1. 3. 14. x, vi, fiir .'ijf._i:lli ]}J]\':Lk[l: ayne pivaka,
sa nah pavaka (TS. 1 c. w, an), fir Agni guei: agiil fucivratata-
mak, wd agne Sucayas tava (TS, L e, bh, ce).

Durch das Opfer an Agni pavamina besorgt er (der Adhvaryu)
ibm (dem Kranken) den Atem; durch das Opfer an Agni pavaka
besorgt cr ihw die Stimme; durch das Opfer an Agni $uci besorgt
er thm das Leben (das hichste vom Menschen zu erreichende Alter):
wiire sein  Lebensither schon von ihm gegangen, so wird er den-
noch leben,

T. 1L 2. 4. 2—3; Baudh, XTII. 6.

EH].

Dieselbe Isti bringt dar, wer Sehkraft zu erlangen wiinscht,

Die Yajyanuvikyds sind dieselben wie fiir n® 89,

Die Begriindung ist dieselbe wie die der vorigen Isti, mit die-
sem Unterschied allein, dass hier Agni fuei dem Yajamana Sehkraft
geben soll, sodass er, selbst wenn er blind wire, scharfsehend
werden wird,

T. I1. 2. 4. 3—4; Baudh. XIII, 6.

9L,

Wer Kinder wiinscht, soll dem Agni putravant einen
ncht- und dem Indra putrin einen elfschiisseligen Opferkuchen
darbringen, nach éiner Quelle dem Agni putrin allein einen
nchtschiisseligen Opferkuchen.

Yajyinuvikyis sind, fiir Agni putravant: yas fod drda, yasiai
team sukpte (TS. 1. 4. 46. a, b), fiir Indra putrin: fee su putra
savasah, wktha-ulthe somap (TS, 1 c. e, d).

Samyajyas fiir die Aitareyins sind RS, V. 25. 4, 5.

Agoi erzeugt ihm Nachkommen und Indra macht sie ihm ge-

deihen.
T. II. 2. 4. 4; Baudh., XIIL. 7, Asv. érs. I1. 10, 8—4.
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92,

Binen fiir Agni rdsavant bestimmten achtschiisseligen mit
Ziegenmileh  bereiteten  Opferkuchen bringt dar, wer reich an
Siften (Lebensmitteln) zu sein wiinscht.

Yajyanuviikyds sind: agne rasena, apo any acivisem (18, 1. 4,
46. &, D.

Wenn er den Agni rasavant [fir sich gewinnt, so wird dieser
ihn reich an | Siften”™ machen, Mit Ziegenmilch wird der Opfer-
kuchen bereitet: weil die Ziege Agni-haft ist %), eignet er sich recht
eigentlich den Saft zu.

I TL 2. 4. 4—5; Baudh. XTIL 7.

9.

Dem Agni agnivant bringt er einen achtschiisseligen Opfer-
kuchen dar, wenn er, (wihrend das Ahavaniya-leuer von einer
frither - verrichteten Isti her noch brennt) dem Garhapatya
Feuer entnimmt um es sum Ahavaniya zu bringen.

Yajyinuvikyas sind: agninaguife samidkyate, toan hy agne agning
(IS, 1. 4, 46. 1, m).

Vou den beiden Feuern ') ist dem einen sein Anteil zugesagt,
dem anderen nicht; diese heiden zusammentreffend , treffen im Yaja-
mina (oder: mit Bexug auf den Y.) zusammen; ihn kann dadureh
ein Leid treffen. Wenn er nun dem Agni agnivant seinen Anteil
gibt, so befriedigt (bernhigf) er jene beiden und den Opferheren
tritft kein Leid.

T. L 2. 4, 6—7, vgl. M. L. 8 8 {p- 128. 7—10); Baudh.
XIL, 7, Ap. &s. 1X. 10, 11, Hir. &s. XV. 11,

94,

Dem Agni jyotismant soll einen achtschiisseligen Opferkuchen
derjenige darbringen, dessen Feuer (vom Garhapatya) herans-
genommen, in sich erloscht, ohne duss das Agnihotra  darge-
bracht worden ist. Dem Taittiriyakn zufolge soll zu dieser Isti kein
ueues Feuer vom Giirhapatya herausgenommen werden, sondern die

"*] Hat man hier an das Totenritnal #y denken? hesonders an RS, X, 14, 4: e
bhogas tom tapasca; Vel die altind, Toten- und Bast, Gebr, & 317 Freilich fst hier
von einem Bock, nicht von einer Ziege die Ride.

™) D. b. wahl: der Khavanivs, der noch von der voriget: Istl her Bummt, und das
aus dem Girbapatya neu hinzuzubringends Fener.
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angebrannten  Stiicke Holy (avafsanani) sollen musammengelegt und
dann soll mit folgendem Spruch Feuer gebohrt werden: ., Von hier
st sum ersten Male das Feuer, der Jatavedss, aus seinem elgnen
Schooss geboren; dev moge mit Gayatei, Tristubh und Jugati den
Gattern kundig ilve Opferspeise aufiihren.”

Yajyinuvikyas sind: wd agne Sueayas tava, vi jyotisa (TS. 1. 4.
46. n, o).

Das Taittiriyaka bekiimpft die Ansicht einiger ' welche erlauben
(das Girhapatyafeuer aufs Neve) in Flammen zu setzen und noch-
mals Pener nach dem Ahavaniva ibersufithren. Weil aber das
erste (das ymyor hinithergefithrte Feuer) im Hinblick auf die Opfer-
gabe hiniibergefiihrt worden war, im I[inblick auf was sollte du
ein anderes (zweites Fener) hiniibergefiihrt werden kinnen? — Den
Agni Jyotismant gilt diese Tsti, weil ja von seinem Lichte (Feuer)
etwas verloren gegangen war: was nun von seinem Lichte verloren
gegnngen war, das behiilt er zuriick.

T. TL 2. 4. 7—8, vgl. M. 1. 8. 8 (p. 127. 7—17); Buudh.
NIL 7, vgl. Ap. ds. IX. 10, 13 und Man. érs. 1L 3. 1. S]]

95.

Wer mehrere Nebenbuhler hat, denen er den Vorrang
streitig macht, soll fir Agnipravant, fir Agnivibadhavant
und fiir Agni pratikavant einen iiber acht Schiisselchen ge-
backenen Opferkuchen darbringen,

Yijyanuvikyds sind fir Agoi pravant: praprayam agnil, pra te
yaky pra ta iyarmi (IS. 1L 5. 12, y, z); fiir Agni vibadhavant:
vi pajasd, vi jyofiga (TS. 1 c. aa, bb); fiir Agni pratikavant: s
team agne prafilena, lam supratitan swdpsam (8. 1 e ee, dd).

Die Gotter, Menschen und Manen (die Viter) waren auf der
einen Seite, die Asuras, Raksasen und Pigficas anf der anderen.
Ihe fiihrten Krieg. Jedesmal nun wenn die Asuras von den Géttern
anch nur ein klein wenig Blut vergossen, da sogen (sie) die Raksasas
(ul. durch die wunde Stelle) aus 1), und am niichsten Morgen waren
sie nusgesogen und tot. Da sahen die Gotter ein: ,Diejenigen von
uns, die hier sterben, werden von den Raksasen getitet” : sie riefen
die Raksasen herbei und sprachen zu ihnen: ,Wir wollen uns
etwas ausbedingen: was wir im Kampfe den Asuras abnehmen,

"1 apare, ez kinnon die Mannvas gemeint sein, vgl, M8, 1. 8. 5,
) asublnan, tsumbhon, nicht gang sicher, Saysna dewtet es: kenn eid oisddi-
pirayogens Reabliifam betavanial. W getwa s ereticken™,
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dus- soll uns gemeinsam angehoren.” Da besiegten die Gotter die
Asuras. Als sie die Asuras besiegt hatten, stiessen sie die Raksasen
von sich ab. Die Raksasen aber, sagend: ,Thr habt Unrecht getan,”
schlossen die Gotter von allen Seiten ringsum ein. Da suchten die
Gatter den Schutz des Agni; sie brachten die oben beschriebene Isti
dar; durch das Opfer an Agni pravant vertrieben sie die vorne
(Gstlich) gelagerten Raksasen, durch das Opfer an Agni vibadhavant
verdriingten (eyabadianta) sie die zn beiden seiten (rechts und links,
siidlich und  nérdlich) gelagerten Raksasen, durch das Opler an
Agni  pratikavant vertriehen sie die hinten (westlich) gelagerten
Roksasen. So siegten die Gotter und unterlagen die Raksasen. —
Wer nun Nebenbuliler hat, der vertreibt durch das Opler an Agni
pravant den Feind, der ihm szuvorgekommen ist (der michtiger
i), durch dos gweite Havig den Feind, der ihm gleich steht (der
ithm an Macht und Ansehen gleich kommt), durch das dritte Havig
den Nebenbuhler, der schlechter dran ist als er selbst: wer diese
Isti darbringt, wird den miichtigeren Feind vertreiben, dem gleich-
miichtigen zuvorkommen und vom weniger michtigen nicht erreicht
werden.

K. X. 7 (p. 132. 10—188. 8), T. II. 4. 1; Baudh. XIII. 5.

96.

Emen fiir Indra und Brhaspati bestimmten Caru bringt er
(der Adhvaryn mit Hilfe der anderen Rtvijas) dar fiir einen Ksa-
triya, der Macht zu erlangen wiinscht (K), fiir einen
Ksatriva, von dem er wiinscht, das er ohne Fessel sein moge 49
und seine Feinde erschlagen mige (1, fiir einen Ksatriva,
der, wiewohl er dazu berufen war die Herrsehaft zu fiihren, nicht
emporkommt (M) ; fiir einen, dem man zu nahe tritt (Adv.). Opferlohn
bei dieser Isti ist ein goldner Strick (T), zwiefach gewundenes
Gold (K).

Vijyinuvikyds sind fiir die Twittiriyakas, nach Bandhayuna :
asme indrabrhaspati, brlaspativ nak pari patu (TS, 111 8. 11. ¢, d);
diese oder tdam vam dsye, ayam vam pari (IS, 1. e. a, b) nach den
anderen  Taittiviynkas; fir die Manavas: idaw vam AsYe, st
tndribrhaspati (M8, TV. 12, 1: 176. 8—179. 1); fir die Aitareyins:
@ ua tndribrhaspali, indrabyhaspati (RS, IV. 49, 3, 5).

Die Gotter fiirchteten sich vor dem Ksatriva als er cehoren

"%} Eigentlich: ,zur Welt kommen miza" (fayera).
") deiert, vielleicht eine Art von goldnem Reif.
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wurde; daram erhaschten sie ihn und fesselten ihn (als er noch
drivnen war, T) mit einem Stricke, Gebunden wird ja der Kgatriya
geboren; wenn er nngebunden zur Welt kiime, wiirde nichts be-
stehen kbnnen: er wiirde alles Junge in dieser Welt, sich darnuf
setzend, auffresen (er wiirde fortwihrend die Feinde titen, 1), —
Pem Tndm 15t der Caru geweilt, weil der Ksatriya Indra-artig ist;
dem Brhaspati, weil Brhaspati das Brahman (der rituelle Zauber)
ist, durch das Brahman (den rituellen Zauber) befreit er ihu von
seinen Pesseln, so dass er ungefesselt zur Kraft losgelassen wird
und wur Macht kommen kann, — Der goldve Strick wird als
Opferlohn  gegeben zur Abfindung jenes Strickes (dadurch last er
ihn sichtbarlich von den Fesseln jenes Strickes, T). Abweichend
ist die Begriindung in der Maitriivani-Samhita. Nuch dieser Uber
lieferung hatte die Aditi, nach Kindern begievig, einmal einen
Reisbrei gekocht; den Indra aber hatte sie, als er noch im Mutter-
schoosse war, mit ehernem Stricke gefesselt und er kam gefesselt
pur Welt ¥4, Du hatte Brhaspati 19%) diese oben beschriebene Tsti fiir
ihn dargebracht und der Strick war von selber von ihm abgefallen,
Indra hatte sich mit seiner Keule nach allen Himmelsgegenden,
mit der Sonne umgewendet (er war also uniiberwindlich gewor-
den). Der Ksatriya, der nicht sur Herrschaft gelangt, wird ja
durch ein widerwiirtiges Geschick | gefesselt” gehalten und kann
desshalb nicht emporkommen.

K. XL 4. (p. 148 5—10), M. II. 1. 12 (p. 18. 18—14. 7),
T: II. 4. 18; Man. &, V. 1. 7. 45—51, Baudh. XTII. 42, .‘;!1
érs. XIX. 27, 22—23, Adv. ds. 1L 11. I‘:~—IH.

9.

Einen fiir die Aditya bhuvadvantal bestinnuten Cara bringt
dar, wer Macht wiimseht (ddulilamal).

Yajyanuvikyas fir die Taittiviyakas sind : gajiio devanin pratyeti
sumnam @dily@so Ohavatda mrdayantak, sweir apab . . . . ya @dity@nin
blhavate pranitar (TS. 1. 1. 11. o, p).

Zur Begrimdung teilt das Kathaka die folgende auch aus anderen

"9 Uber Aditi als Mutter des Inden, vzl Macooseo., Velic Mythology p. 66
(RS, X, 101, 12}, Den Brihmapas i=t die Tdee gelfufig, doss Indra ein Sohn der Aditi
geiy wgl MB. 10612 (p. 106, 2) mit TBe. T 1. 90 3. Zum Goaneen vgl, Livi , doctr,
du sacrif, dang les Brahmanas, 8. 08, 04, Uber das Geniessen eines odans oder sthali-
pika znm Garbhidbane, vglo Bro iie upe YL 40 14 sqq., Kuud. sd, 85, 5 Bandh,
paribhfizasitrn 11 wird das Essen eines brabiaudong yeronduet fir die Gattin am 4,
Tage nach Eintritt der monatlichen Reinigung.

) als devaingm purohital,

Verhand. der Ken, Aknd, v, Wetensch, AR, Letterk, N I Dl X, N° 1L ]
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Brihmanas mit einigen Abweichungen bekannte Mythe mit. —
Aditi, nach Kindern begierig, kochte einen Reisbrei; die Reste
davon ass sie; sie wurde schwanger; da wurden die Adityas geboren.
Nun duchte sie: ,,Stirkere als diese wiirde ich zur Welt gebracht
haben, wenn ich zuvor gegessen hiitte”. Sie kochte nun einen zweiten
Reishrei und ass davon sowohl vorher wie nachher; sie wurde
schwanger. Die noch im Mutterschoosse befindliche Frucht liess die
Stimme hiren. Da dachten die Adityas: ,Auch dieser wird gebo-
ren werden und dieser wird dann die Macht besitzen (die wir jetzt
haben).”” Da trieben sie jenen (die Frucht) aus; da lag er hinaus-
geworfen. Aditi kochte nun gum dritten Male einen Reisbrei fiir
die Adityas und sagte: ,,Dieser moge sein (d. h. miichtig werden), der
aus demselben Mutterschooss entstanden ist, der ench geboren hat.”
Die Adityas bildeten ihn nun (machten ihn zurecht): was tot an
thm war, das schnitten sie weg, darans entstand der Elephant 196y,
was lebendig an ihm war, das wuorde der Aditya Vivasvant. Die-
ser war aber nicht so wie er hiitte sein sollen. Da brachte er den
(oben erwihnten) fiir die Adityas bhuvadvantas bestimmten Caru
dar. Am freundlichsten ist ja fiir den Schutzflehenden der eigne
Verwandte. An seine eignen Verwandten wendete er sich daher.
Da kam er zur Macht (zum Gedeihen, abhaval). In derselben Weise
wendet sich, wer Macht und Gedeihen wiinscht, an die Adityas:
Aditi-artig sind ja die Geschopfe (die Jungen, prajak) hier anf Erde;
da fiir den Schutzflehenden die eignen Verwandten am freundlich-
sten sind, wendet er sich an seine eignen Verwandten {alle Menschen
sind ja prajad”’, die prajih sind Aditi-artig, er wendet sich somit
an die Seinigen), damit er zn Macht und Gedeihen kommen moge;
er kommt s Macht und Gedeihen.

K. XL 6. (p. 1561. 5—16), T. II. 8. 1. 1; Baudh. XIITL. 21.

98.

Einer (ein Fiirst) der aus seinem Reiche ferngehal-
ten wird oder den man aus seinem Reiche vertreiben will, soll :
a. den Adityas einen Butter-Carn darbringen. Das Ritual hier-
bei ist das gewbhnliche bis zum Ausschiitten der Korner 198). Der
hierbei war Verwendung kommende Savitr-Formel lisst er die
folgenden Worte vorangehen: ,0 Adityas, ich werde euch hier

") Vgl Sat. Br. 11, 1. 8. 4.

") Zur Entstehung der Adityas vgl. Leve, la doctrine du Sacrifice dans les Brah.
manas p. 63, 64,

T nirvapana, NV, 24,
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euren Anteil bereiten; machet, dass dieser hier, Soundso, aus dem
Geschlechte Soundso, der Sohn der Soundso zum Lande Soundso
zuriickkehrt.” Nachdem die Opfersubstanz auf die Vedi fertigge-
setzt ist, werden daselbst auch sieben Pflicke vom Holz der Ficus
religiosa (afvaiha) mit ihren Spitzen nach Vorne (Osten) hingelegt.
Diese sollen hier liegen bleiben, bis das Opfer s Fnde gefiihrt
ist. Dann soll der Adhvaryu die sieben Pflacke in die mittlere
Deichsel des Karrens hineinschlngen, indem er sagt: , Hier fossle
ich die Adityas bis Soundso zuriickkelit”. Auch hier ist der Namen
des vertriebenen Fiirsten zu nennen statt Soundso. Die Spriiche
zn den Ajyabhigas sind (Manavavitual): ely « su bravapd, iman
yajiam idam vacaf (MS. IV, 12. 1: 177, 2—4). Die Yajynnuvi-
kyiis zur Hauptspende: fyan wu ksatriyam avak, yebhyo mata madfie-
mat pinvate payak (l.c¢. 177. H—8).

b. Wenn er nach sieben Tagen nicht zuriickkehrt (d. h. noch
nicht in sein Land zugelassen wird), so bringt er dieselbe Isti an
die Adityas dar, wobei er auch jene sieben Pfliicke als Brennhols
verwendet. Liisst man den vertricbenen Piirsten noch immer nicht
suriickkehren, so verrichtet er diese Isti such noch zum dritten
Male.

e. Am FEnde der dritten Woche bringt er nun eimen Butter-Caru
an die Adityas dharayadvantas dar. Zn dieser Isti soll er (d. h.
wohl der Adhvaryu), mit den Worten: ,,0 Aditi (Erde), stimme
guiidig zn. Erfillt (ist, oder sei) der Wunsch. Hier (ist) Seele”, Sand
von der Spur des rechten Fusses des vertriebenen Fiirsten nehmen.
Mit den Worten: ,,Gehet, ihr selbstmichtigen Maruts (Winde!),
mit diesem Volkesherren auf Konig Soundso los” soll er (wohl
immer der Adhvaryu) diesen Staub von seiner (des Fiirsten)
Wohnung her, gegen den Wind, ausstrenen ), wiihrend er um
dieselbe herumgeht. Aus der Wohnung des Dorfobersten 2%0) (wo
der Viirst nach seiner Vertreibung verweilt) holen sie (die Priester)
Reis. Diesen verteilen sie in zwei Portionen (in drei, nach den

¥ . h. wohl; s0, dass der Staub durch den Wind in die Richtung des Reiches des
vertrichenen Firsten gefithrt wird. In vifo "Wivitom ablidhoomsayon padyat (K) ond
mebhayl abhivitem paritya vidhvemeageyud (M) sind vised und sabboyah Ablative.
Teh bin aber nicht ganz sicher die Stelle richtip zu verstehen, Nach der M3, hat man
anzunehmen, dass der wvertriehens Fiirst seinen Aunfenthalt bei sinem Dorfobersten
genommén hat, von wo ans die Massregel mit dem Sande stattfindet. Hat mon Min,
grs. V. 1. B, 11 statt fesmin sabhaydm wupaeighe vielleicht fesyn subbiyam upavigte
(sa. rajeni) zu lesen?

9 yab povastid geangavadi syat (BT), yah purostad gramyovadiva syae (M),
yitngy janatdm gacched yas tatra mukhyaprovido bhavali (tesye grehat), Hirapyakesing
nur parasiat, nicht das pureasiar der Minavas, scheint richtig #u sein,

fitd
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Minavas), Die schwargen Korner davon werden im snhi}'arzt:n
Ziegenfell verknfipit aufbewalirt, von den weissen Kérnern wird ein
Butter-Carn fitr die Adityas bereitet. Yijyiinuvikyiis 2u dieser Tgti
sind nach den Manavas: dharayania adilyass jagatsthih, i
rocand dicyd dbdrayaente (MS. 1V, 12, 1: 177. 9—12). Nach
den Minavas soll er (der Adhv.) die iibriggebliebenen 201 Karner,
nachdem er sich in nérdlicher Richtung entfernt und zu einem
Ameisenhanfen  hegeben hat, den er aufreisst, mit dem folgenden
Spruch opfern: ,,Da ich heute in deinem furchtbaren Rachen oplere,
sur Losung dieser Fesseln: ieh kenne dich, die du von den Leu-
ten als die Ervde (dhimi) begriisst wirst, sicher als Nirrti.”

d. Kehrt er endlich zuriick, so soll er von jenem aufbewalrten
schwarzen Reis dem Varuna einen Butter-Caru darbringen.

Ya)yanuyikyis dozu sind: imam me varuna, tat tvi yami (MS,
IV. 10. 2: 146. 85—10).

Von der oben, hauptsachlich anf Grund des Kathaka unter Her-
anzichung des Minavarituals, gegebenen Darstellung, weicht die
des Tuittiriyakn, baw. des Baudhiiyana, Apastamba und Hirnnyakesin
m verschiedenen Punkten ab, von denen ich nur die wichtigsten
erwiihne. Im  Ritual des Ap.-Hir. nimlich findet die Isti an die
Adityns dhirayadvantas mit den Yajyanuvikys diarayanta, tisro
bbfmte (I8. H. 1. 1L q, 1) ohne irgend eine Abweichung von
einer gewdhnlichen Tsti solange statt, bis der vertriebene oder ver-
trichen  werdende Fiirst nicht mehr puriickgehnlten wird. All das
Folgende gilt nur fiir einen, den man wm vertreiben sucht, Nach-
dem auch dieser die Tsti an die Adityas dharayadvantas dargebracht
hat, nimmt es den Staub der Fussspur des ihm feindlichen ver-
treibenden Fiirsten in die Hand mit: .0 Aditi, stimme gniidig
w”, Dann geht er hin und nimmt den Reis aus dem Hunse des
Dorfobersten: von dem weissen wird die Isti dargebreht, deren
Yijyinuvikyiis  sind: tyan nw ksatriyin, na dakying vicikite (IS,
0., 1. 11 4, th Im Moment, wenn er mit der Haviskit-Formel
das Einhalten der Stimme aufgehoben hat, tritt der Adhvaryn auf
den  Yajamina zu mit den Worten; ,Gelet, ihe Uberfluss ver-
leihenden Maruts, mit diesemn  Volkesherrn aunf Kinig Sonndso
m.” Die Hiilfte des Sandes von der Fussspur des feindlichen Fiirsten
schiittet ev mit den Worten: , Erfiillt (ist, oder sei) der Wunsch”
iiber das  Obergewand des Yajamina aus, mit den Worten:
oHier (ist, oder sei) Seele (manas)” den Rest in seine Brust. —

M webhyo ki vt e,
) Alss, wenn er verrichtet bat his za der Handlung besclird A I
19. 9, vgl. NVO. 29, e R
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Ein wenig anders wieder nach Baudhiyana. Mit den Worten: ,,0
Aditi, stimme gniidig 20" nimmt 2°%) der Fiirst, den man vertreiben
will, Sand von der Fussspur seines Vertreibers auf; diesen Sand hringt
er (der Adhvaryn) mit den Worten: ,,Gehet. . u. = w.” herbei. Den
Staub schiittet er (der Adhvaryn) mit den Worten: , Erfiillt. . . n.s.w.”
in die zusammengehaltenen Hiinde des Opferherren, dieser empfingt
thn mit den Worten: , Hier (ist) Seele”, Den Staub wirft er (der
Adhv.) an einem Orte, wo kein Weg ist, nieder, dabei an den
Feind des Opferers denkend. Die Isti verlinft ferner nach dem
gewdhnlichen Schema, — Wird er nicht zuriickgeloassen, so findet
die ohen unter o beschriehene Isti statt. Das Ausschiitten der
Opfersubstanz  geschieht mit den Worten: | Hier schiitte ich den
Adityas ihren Teil aus, bis Soundso 2™) yach dem Lande Soundso 204
zuriickkehrt™.

Die Brahmanas begriinden die verschiedenen Akte dieser Tsti in
der folgenden Weise. Wesshalb der Carn den Adityss gilt: die
Adityas sind ja das Volk (die Untertanen) der Gitter; das Volk
der Gotter aber hat die Macht iiber das Volk der Menschen: das
Volk der Gitter, das er durch die Tsti fiir sich gewinnt, vermittelt
seme Zurickkunft sum Volke der Menschen (d. h. in sein Reich). —
Wesshalb die sichen Pflocke in die Deichsel hineingeschlagzen werden:
er fesselt dadurch die Adityas, deren Anzahl jo sichen ist; die
werden, wenn sie gefesselt sind, sich zu befreien suchen und ihn
guriickfithren. — Wesshalb die Pflocke von Advattha-Holz zun ver-
fertigen sind; die Kraft ging weg vom Volke (vi€) und drang in
den Asvattha ein, desshalb sehiittelt dieser Banm onstatt fortwihrend
seine Blitter (durch diese Kraft geriet dieser Baum in stete Be-
wegung =), M); er behilt fiir sich dadurch aber die Kraft des
Volkes. — Wesshalb er sieben Tage warten und die Isti dreimal
verrichten soll: dreimal sieben sind ja die Adityas: die alle ge-
winnt er dadurch fiir sich., Wenn er nach éiner Isti oder nach

9 Dwch wohl dorch Vermittlung anderer Personen, besonders:der Priester.

4 Wuch Ap.-Hir soll der Namen des Bedriickers unid seines Landes (Volkes) hier
gtatt  Boundse” pesprochen werden. Aus der Smphita selbst geht das nioht hervor; viel-
mehr ist nach ihy der Namen des veririchenen Fiirsten nnd stines Landes pusguaprechen.,
Und der Zusammenhong lehrt, dass diess Anffiesung die richtigere ist, Zur Konstrok-
tion des Yajos d@megmrdd pmusyai vido ‘vagantel, vel. die Bemerkung in:  Oyer de
Wensshoffers™ (8, 12; 8. 0 des Separatabwuges), — Die ganze Durstellung dieses Zere-
monielles fir einen vertriebenan Fiircsten ist Gbrigens nicht immer so dewtlich als wir &5
wiinschen mdchiten. Die Uberliefernng besonders des Kifhaka scheint mir den urspriing-
lichen Tatbestand nm ungetvibtesten erbalten zu hoben, da der Stanb die Person
des vertrichsnen Fiirsten ersetzt, der durch den Wind schon in sein Reich suriiok-
gefithrt wird.

Y bharbharabhaat gen einem Wirrsal werden, Bihtl.
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zweien zuriickkehrte, so kénnte man ihn vpoch zuriickhalten; wenn
er aber nach allen Istis zuriickkehrt, so kehrt er zuriick als einer
der nicht zuriickgehalten werden kann, — Durch die Handlung
des Stanbnehmens mit den Worten: ,,Hier (ist) Seele” macht er
ihn (den Stanb) *"%) heseelt, durch das Ausschiitten desselben macht
er ihn (den Sand) nach Seele verlangend 29%), Nach den TaittirTyakas
dagegen macht er dadurch die Kinder (Untertanen) des vertriebe-
nen Konigs mit Leben begabt; in dieser Uberlieferung ist offenbar
der Fussstaub das Leben des Feindes, das er ithm raubt und dem
Yajamana zuteilt. — Wesshalb die weissen Kirner zu einem Carn
fiir die Adityss, die schwarzen zu einem Caru fiir Varuna gebraucht
werden: durch die Isti an die ;idityas kommt er nur zu/seinem
Volke (wif), aber noch nicht zn seiner Herrschermacht (rastra,
#gatra). Varuna nun ist die Herrschermacht; durch die Isti an
Varona kommt er nun auch zur Herrschermacht. Weiss endlich
sind die Korner des fiir die Adityas bestimmten Carus, schwarz
die des fiir Varuna bestimmten: desshalb wird denn auch der
Vaisya sozusagen, blank (§ukia), der Ksatriya aber dunkel (diamra)
gehoren.

K. XI. 6 (p. 151, 16—152. 18), M. IL. 2. 1 (p. 14. 8—15.
20), T. II. 3. 1; Man. ars. V. 1. B. 1—19, Baudh. XIII. 21,
22, Ap. #rs. XIX. 20. 5—20, Hir. &rs. XXII. 7.

%I

Wer Ansehen als Brahmane (brakmavarcasa) s erreichen
wiinseht (M, T), wer weder schlechter noch hesser daran zu sein
wiinscht (gatadre, K), soll dem Siirya einen von weissem Reis in
Butter bereiteten Caru darbringen. Ist der Caru fertig, so wird er
zwischen zwei Platten von edlem Metall auf die Vedi gestellt: die
goldne ist Deckel, die silberne Unterlage. Bei jeder Voropfer-
sp‘cnda (praydja) wird je ein Krsnala 2°8) Gold zusammen mit dem
Ajya geopfert. Die Hauptspenden vom Caru geschehen, nachdem
die beiden Platten entfernt worden sind.

Yajyanuvikyis sind nach den Taittiriyakas : wd w dyam, eitram
s, I 2. 18 e §); mech den Manavas: fat siryasya, bhadra
asvap (MS. IV, 12, 1: 177. 18).

*) miruddhasya padam adaditamanasa evaindn karot (Kath, p. 152, 7), der Acc,
plur. entn bezicht sich offenbar auf padam welches mit padapamstin gleichwertig ist,
fﬂr.:mmn-u- scheint hier die Bedentung _beseelt™ besser zu passen als zugeneigt”,

1 HSodass der Stanl bewirkt, dass der Fiirst nachkommt,

" Vgl Anm. 121,
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Die beiden metallnen Platten sind der Opferlohn.

Wesshalb ein Gatasri diese Isti darzubringen hat, begriindet das
Kithaka in der folgenden Weise. Die Sonne ist der flusserste Punkt;
wer den dussersten Punkt menschlichen Gliickes erreicht hat, kehrt
nm: vom fussersten Punkte (von der Sonne alse) her erreicht er
den hochsten Punkt (menschlichen Gliickes) und wird nicht schlechter
dran sein als er ist (d. h. war), wenn er das Opfer unternimmt
(d. h. unternahin), Wesshalb die beiden Platten gebraucht werden:
die Sonne war (einst) hier (anf der FErde), sie versengte fort-
withrend die Erde; da fassten die Gotter sie zwischen Himmel und
Erde ein und hoben sie zu jener Welt (d. h, in den Himmel)
empor. Da verbreitete sie aber kein Licht; die Gotter opferten
nun bei den Voropfern fiinf Kysnalas; Gold ist ja Glanz (Licht),
durch Gold (die Krsnalas) brachten sie Glanz (Licht) in die Sonne,
dn bekam sie Glang und erfiillte all’ die fiinf Regionen mit Licht.
IYie Erde nun ist Silber, der Himmel Gold; nachdem er (der
Adhvaryn) ihn (den Yajamana) zwischen diesen heiden (Gold und
Silber, Himmel und Erde) gefasst bat, hebt er thn zu jener Welt
empor. ., Er hat aber keinen Glanz'', so sagt man, , weil diec SBonne
damals kein Licht verbreitete”, daher das Opfer der Krsnalas, durch
welche er Glanz bekommt, sodass er nach all’ den finf Regionen
lichtvoll wird.

K. XI. 4 (p. 148. 20—149. 7); M. 1L 2. 2 (p. 16. 1—8),
T. I1. 8. 2. 2—3; Man. érs. V. 1. 9. 1—b5, Baudh. XIII, 24,
Ap. érs, XIX. 21. 9—12, Hir. &s. XXIL 8,

100,

Wer ein hohes Alter za erreichen wiinscht, soll dem P ra-
cjapati einen hundert Goldkorner (drypala) enthaltenden mit
Schmalz bereiteten Caru darbringen 2%, Selbstverstiindlich fallen bei
dieser Isti alle diejenigen Gerite und Handlungen fort, die sich
auf das Bereiten der als Havis zu gebrauchenden Fruchtkorner
beziehen: das Enthiilsen, Abschlagen w.s. w. Statt Wasser wird
Schmalz in das Praniti-Gefiss gegossen. Nachdem er mit der
Dhrsti oder dem Upavesa *%) den Feuerherd fiir die Aufnahme des
Caru fertig gemacht, stellt er die Sthili auf die glithenden Kohlen

% Wach Apsstamba-Hiranyakedin soll jedes Goldkorn (kpsnala) sine Kukin (Frocht
der Abros precatoria, guiji) wiegen (0,122 (rnuum} oder einen Misa {jeder Mg = 5
guiife, vgl. Mann VIIL 134).

M NYVO0, 82
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mit dem Sproche: | Fest bist dn® 21, giesst ans dem Praypita-Gefiss
dns Schmalz fiber einem Reiniger hinein und schiittet die Krsnalas
darin ans.

Yijyanuvitkyiis zuor Hauptspende sind nach den 'Taittiriyakas:
birauyagarblhak, apo ha gat (1S, 11, 2. 12. a, b; statt b verordnet
Bandh. prajapate, ih. ¢y, nach den Minavas: livenyagarbhal, yak
pranatak (MS, IV, 12. 1: 177. 18). — Bei dieser Spende werden
weder Butterunterlage noch Butteraufguss in die Juht gemacht 212),
fiiv die zwei Avadinas werden je vier Krsnalas genommen; nur
dus Ajya aber, nicht die Goldkirner werden geopfert 2%), Fiir die
Idi 24 werden acht, fir die Avintaredi 21%) vier Krsnalas ..ihge-
schnitten”. Wiihrend sonst *1%) der Kuchen geviertelt wird, bringt
bet dieser Isti der Adhvaryn, nachdem er die in der Patri noch
fibrig gebliebenen Krsnalas alle in das Pragitraharana getan hat, die-
selben dem  Brahman. Die zu den Avadinas gebrauchten und die
dem Brahman iiberreichten Goldkbrner verteilt er darauf gleich-
missig und jeder soll seinen Teil nehmen 217),

Dem Prajiipati gilt diese Tsti, weil einst die Gétter, als sie sich
vor dem Tod fiirehteten, zum  Prajipati ithre Zuflucht nahmen:
der brachte diese Isti fiir sie dar. Da nun das Gold Unsterhlich-
keit ist, brachte er den Giittern durch dos Gold (die Krsnalas)
Unsterblichkeit. Desshalb soll auch der Mensch, der sein volles
Lebensmass zn erreichen wiinseht, diese Tsti darbringen. Dies ist ja
des Menschen Unsterblichkeit, dass er sein ganzes Leben lebt. Er
wird dann nicht vor seiner Zeit (ixds wimw) sterben. — Hundert
Krspalns sollen da sein, weil des Menschen volle Lebenszeit hun-
dert Jahre ist, und er hundert Kuiifte (Sinne) hat: die volle Lebens-

) dhrutasi statt dhewromy asi, weil hier von einer Sthali, nicht von Kapalas die
Rade ixt.

" ORYO0, 108, 109,

b BT {Y T T Jubeato guheaty dfgan prognantal pratnonti, Baodh,; der Prayogs
Tt binzus kpspalisdm ekena Soba Jubsegaed v, Tm Dvaidha heisst es (XXTIIT. 8):
it b wmndha Bt iogano : witny avabbitnd sywe fuhgild eee fay ;o ntha gaai bliaksir-
thimi wytive tacdegavangphitany aen i syt athetnsini sundioncche wibhoferann iy,
utrn b mdtho Sadikie: giay apobteni syur Feehveyid evn tagy o oatha wini Bhoksiethini

agpus fmboyivag ey, eve i spee 5 nlhetaritgl prasiteeharage opya bralameee pavihi-
riryred ifi,

) ORYVO, 122,

"5 KVO0, 125,

") NVO, 127.

*7) Toh bin hauptsachlich dem Prayoga-Baudh. gefolgt. Ap. drs. XTX. 21, T—8 scheint
eu.r den ersten Anblick Schwisrigkeit zn machen: der Bralman soll woll seinen
Teil {die Krsoalas also) vssen, nicht aber die andercn Rtvijes den ihriren. s wird
q‘her wolll gemeint sein, doss der Brahmon den Bhakss nur teilweise geniesst, die
Krsualas also absondert, vgl. Min. dre. V. L% B nisehgma bhakstn wpryaechanti,
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dauer und Lebenskraft eignet er sich dadureh an. — Zu jedem
Avadina werden vier Krspalas genommen wm dadurch den Vier-
schnitt zu erreichen (bestehend aus der Butterunterlage, den wwei
Avadinas, dem Butteraufguss 218)), — Alle Krsnalas mit éinem Male
bringt er dem Brahman: das ganze Opfer befestigt er in den
Brahman: die ganze Lebenskraft bringt ihm der Brahman, Nun
ist der Brahmin das Bribman (der rituelle Zauber): durch das
Brihman bringt der Brahmdn die volle Lebensdauer in ihn,

K. XL 4 (p. 145, 10—18), M, 1L 2. 2 (p- 16. 8—17), T.
I 3. 2. 1—2; Min. &s. V. 1. 9, 6—11, Baudh. XIIL. 23, Ap.
irs. X1X, 21. 1—8, Hir. XXII. 8,

101.

Die Krsunlesti soll auch darbringen wer wiinseht. das es ilim
besser gehen mige.

Dies st ja des Menschen Himmelswelt, wenn es ihm in dieser
Welt besser geht; er gedeihi, es gebt ihm besser, wer solches wis-
send diese TIsti verrichtet.

K. XI. 4 (p. 148. 18—20).

102a.

Wer die Wiirde eines Purohita (Hauspriesters bei einem
Ksatriya oder Fiirsten) zu erlangen wiinscht, soll dem Brh aspati
cinen Carn darbringen.

Als Yijyvanuvikvas gelten die beiden das Wort |, Licht” enthal-
tenden Strophen: drhaspatih  prathamam jayamino waho jyotizal
parame vyoman, wadd vajam asanad. .. jyofir dasam (MS. 1V, 12.
1: 177, 14—178. 2),

Brhaspati ist das Brahman; Brhaspati-artig ist in seiner Gottheit
der Brihmana; an seine eigne Gottheit wendet er sich also der
Priesterwiirde halber: die eigne Gottheit wacht, dass er zu dieser
Wiirde gelangt. — Wesshalb die sogenannten . Lichtstrophen™ ver-
wendet werden, ist mir nicht recht deutlich: , was zitternd, so-
msagen, durchleuchtet, das ist das Licht, desshalb die heiden
Liehtstrophen.”

") Unterloge nnd Aufruss fallen js bei dieser Isti weg; vel. Savana zu TS, vol.
IL. p. 880 der Ansg. der Bibl. Ind.
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102b.

Wenn er dennoch nicht zur Purohita- Wiirde gei'ufen
wird, so bringt er ein fiir Indra und Brhaspati bestimmtes
Havis (einen Caru) dar.

Yijyanuvikyas dieselben wie fiir n® 96.

Priestertum  (d. h. Brihman, welches ja Brhaspati ist) und Adel
(Ksatra, welches ja Indra ist) vereinigt er. Unverweilt macht man
ihn zum Purochita,

M. II. 2. 8. (p. 16. 19—17. 2); Man, &s. V. 1. 9. 12—14.

103.

Wer in den Besitz eines Dorfes zu kommen wiinscht, d. h. wer
die Herrschaft iiber seine Stammgenossen zu erlangen
wiinscht, oder wer Vieh zu bekommen wiinscht, soll einen in
Milch bereiteten Carn dem Brhaspati (dem Brahmanaspati, T)
darbringen. Die Milch soll man aus der Wohnung jemandes holen,
der sich eines grossen Wohlstandes erfreut; auch die Milch der
eignen Kiihe (des Yajamana) und Wasser soll da sein.

Als Yajyanuvikyis gelten die zwei das Wort ,,Gruppe” enthal-
tenden Strophen und zwar nach den Taittiviyakas: gananam tva
ganapatim havamake, sa sustubha sa rkvatd ganena (TS. 11 8. 14,
0, §; nach Baudh. o, p); nach den Manavas: érhaspatim havamahe
visvalah sagapap vayam, sa sugtubhi sa rkvatd ganena (MS. IV,
12. 1: 178. 8—6). ,

Brhaspati ist das Brihman (das Priestertum); die Versmasse sind
Brhaspati; durch die Versmasse ist Brhaspati mit Gruppen (einem
Anhang) versehen 21%). Seine eigne Gottheit (da ja Brhaspati gleich
Brahman und somit die Gottheit des Brahmanen ist) iibergiebt er
ihm dadurch ganz besonders: die Stammgenossen macht er zn seinem
Anhang.

K. XL. 4 (p. 147, 19—22), M. II. 2. 8 (p. 17. 3—7), T. 1L
3. 3. 4—>b; Min. é&s. V. 1. 9. 15—16, Baudh, XIII. 26.

104.

Eincr_l fir Brahmanaspati bestimmten Caru soll darbringen
wer eine Schlacht gewinnen will. Diese Isti soll an einer

") D.h. des Brhaspati Anhang sind die Versmaese, da Brhuspati = Brahman
und das Brahman ohne chandamsi undenkbar ist A8

e ——
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Stelle stattfinden, wo man die Dicher (der Wohnungen des feind-
lichen Dorfes) % erblickt. Vom Prastarabiindel (NVO. 64) sollen die
Spitzen nach oben gerichtet sein 221). Die Umlegehdlzer (NVO. 66)
solle Pfeile sein und sollen so niedergelegt WEI'('IEII dass das Ge-
fieder der Pfeile da zu liegen kommt, wo sich sonst das dicke
Ende der Umlegehilzer befindet 222),

Als Yajyanuvikyds gelten die beiden die Waorter vira und vayas
enthaltenden Strophen: drakmanaspate tvam asya, brakmanaspate
siiyamasye (MS. IV, 12, 1: 178, 7—10).

Wenn die Vigel in das feindliche Dorf eingehen (d. h. auf das
feindliche Heer zufliegen?) so wisse man, dass man den Sieg davon-
tragen wird #29),

M. IL. 2. 3 (p. 17. 7—11); Man. &s. V. 1. 9. 17—18.

105.

Wer die Ubermacht eines Brahmanen (iiber den Vaidya)
zustande zu bringen wiinseht, wer in dem Brahmanen den
Vaidya vertilgen will®), der soll dem Brahmanaspati
einen Carn (einen elfschiisseligen Opferkuchen, T) darbringen.

Yajyanuvikyds sind nach dem Taittiriyaka nicht die an Brah-
manaspati, sondern die an die Maruts gerichteten Strophen :
maruto yad dha vo divak, ya vah darma (TS. 11. 3. 14 r, s); nach
den Manavas sind es die an Brahmanaspati gerichteten Strophen, in
welchen auch die Maruts erwithnt werden: witisgtha bratmanaspate . . .
upa prayants marvial . . .., ageir wkthe puwrohito. .., red yimi
maruto. ... (MS. IV. 12. 1: 178, 11—14). Da es verboten ist
als Yajya-Spruch eine Brhati-Strophe zu gebrauchen (wie es M3,
178. 13—14 1st), sollen die letzten vier Silben der Anuvakya
(nl. bhava sacd) weggelassen (sodass die Yajyi schliesst mit indra
prasom) und vorne an der Yajya zugefiigt werden, die nun beginnt:
bhava sacagnir ukthe *25).

Brahmanaspati ist das Brahman (anch das Priestertum), die Maruts

% chadirdarie wird im Sttra dorch senoyeh saipdrdyamanayoh nmschrieben.

“*:l wilbarhih soll nach dem PW. bedeuten: ,mit einer Stren daranf". Auch hetrefis
meiner l:'l'burwet:.ung bin ich nicht ganz sicher,

1 Die unmittelbar folgende Vorschrift des Man, &rs.: prastaran  ansprafuren
pateyin upddadhite (so Knauers Konjektur; die HS8. bieten paivyadhyupidadhite oder
“dadita) ist mir unbegreiflich.

" Die hier-erwihnten Vigel und die Pleilfeder bangen wohl mit einander znsammen,

N yaten (yel) kamayeta braftmabalags sydd iti, K M; pab kdmayeta brokman
vidam vinddayeyam it T,

B9 Vel die sorcappafhesgi, n® 175,
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sinil das Volk. Er vertilgt also **%) im Priestertum das Volk, sodass
er fest und stark wind.

K. XL 4 (p. 147, 22—148, 3), M. 1L 2. 3 (p. 17. 11—14),
T. 1L 8. 8. 5; Min. fes. Y. 1. 9. 19—28, Bandh. XIII. 28;
Ap. ira. XKIX. 21. 20, 21, Hir. XXJLE &, 9 (init.)

106.

Em  Ksatriya, der nachgeboren ist (und seinesgleichen
auvorzukommen wiinscht), bringt dem Indra einen elfschiisseligen
Opferknchen von nachgewachsenem Reis dar.

Als Yajyanuvikyis sind die wwei Strophen zu gebravchen, die
die . Worte ,, Wurzel” und |, Spitze™  enthalten: budbnid agrean
aigiroblir  groanah, budingd agrena vimimaya wanaif (TS, 11, 3,
14. v, w).

Indra war der Nuchgehorene der Gitter 227); er wendete sich um
Aushilfe an Prajapati und dieser brachte jene Isti fiir ihn dar, und
brachte ihn so an die Spitze der Gitter. Der Ksatriya nun, der
sich in dibnlichem Verhiltnis befindet, wendet sich an Indra, der
seine Gottheit ist; der bringt ihn an die Spitze seiner Gleichen
(seiner Verwandten oder Stammgenossen), — Wesshalb die erwithnten
Yijyanuvakyis zu verwenden sind: von der Wurzel zur Spitze
(d. h. von der niedrigsten zur hichsten Stellung) bringt er ithn, —
Der Opferkuchen wird von nachgewachsenem Reis bereitet: damit
er gedeihen moge, denn der Nachzeborene ist seine Gottheit (oder:
diese ist die Gottheit des Nuchgeborenen). Deutlicher das Kiithaka
aur folgenden Isti: Der nachgewachsene Reis ist mit dem Nachge-
horenen identisch: die stellt er an die Spitze, wenn er sie zum
Havis bereitet; die fasst er (sozusagen) von hinten an, die bringt
thn an die Spitze.

T. II. 3. 4. 2—4; Baudh, XIII. 27, Hir. érs. XXIL 9.

107.

Emen von nachgewachsenem Reis bereiteten fiir Brhaspati be-
stimmten Carn bringt ein nachgeborener Brahmane dar (der
an der Spitze der Seinigen wn kommen wiinscht). Als Opferstreu soll
wieder-entkeimtes Gras, als Breunholz wieder-gewachsenes Holz (d. I
aus dem abgehackten Stumpfe cines Baumes gewachsenes Holz) ver-
wendet werden,

Y Die Schlussfolperung ist mir nioht deutlich.
1 Vel 2 96 mit Anm, 194,
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Yajyanuvikyis sind: pra yo jajie, makan maki (PS. 1L 8, 14,
X, ¥; ¥, %z nach Baudh).

Die Begriindung ist dieselbe wie bei der vorigen Tsti, mit diesem
Unterschied, dass hier Brhaspati der Nachgeborene der Gitter ge-
nannt wird. Brhaspati nun ist das Brahman (Priestertum), Brahman
ist des Brahmanen Vater und der Vater hat die Macht seinen Sohn
nach vorne oder hinter sich zu stossen: Brahman der Vater bringt
ihn nun nach vorne an die Spitze,

K. XL 4 (p. 147. 18—19), . II. 8. 4. 5; Baudh. XIIT. 27,
Hir. XXII. 9.

108,

Einen aus Garmut 225) mit Wasser bereiteten Caru bringt dem
Prajapati (Brhaspati, M) dar, wer Vieh (Nachkommen,
1) wiinseht,

Yajyinuvakyiis sind nach dem Taittivivaka: prajapate, sa veda
(TS. 1L 6. 11. u, v), nach den Manavas: brlaspale jusasva, eva
pifre (MS, IV, 11. 2: 166. 7—10).

Als Prajapati das Vieh (die Geschipfe, prajak, T) geschaffen
hatte, da wandte es sich vom ihm ab. Er und Brhaspati folgten
der Spur der Tiere und fanden iiberall wo sie sich aufgehalten
hatten aus dem Dunger Garmut entsprossen. Das pfliickten sie ab
und nahmen es mit, Und es sprach Brhaspati zum Prajapati: ,,Dieses
(Garmut) will ich dir opfern, dann werden die Tiere zu dir zuriick-
kehren.” FHr tat wie gesagt, und die Tiere kehrten zu ihm guriick.
Da nun von einem, der kein Vieh hat, das Vieh sich, sozusagen,
weghegeben hat, wird das Vieh zu ibm zuriickkehren, wenn er
gich an Prajapati, den Geber des Viehs, wendet.

K. X, 11 (p. 137. 28—138. 6), M. I1. 2. 4 (p. 17. 16—18.
1y, T. II. 4. 4. 1—2; Min. érs. V. 1. 9. 24, Baudh. XIIIL. 36,
Hw, XX, 12.

109,

Einen fiir Soma und Pusan bestimmten aus Garmut berei-
teten Carn bringt dar, wer Vieh oder Nachkommen wiinscht,

Yajyiinuvikyiis dieselben fiir Taittiriyakas und Minavas: soma-
pigsand, wmaw devay (TS. 11, 6. 11. w, x; MS, IV, 11. 2: 16G3.
14—164. 2),

M Win wildez Gewiichs, eine Art von Bohne wie Phaseolus muongo (urapyastham
mrsedgarapan dhdngan, Proyogs Baudh.).
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Als Prajiipati die Tiere geschaffen hatte, gingen sie vun1ihm
fort. Da machte er Pusan zu ihrem Hiiter; der ging den Tieren
nach und holte die auf ihrem Wolmort entsprossene Garmut. Er
sagte zu Prajipati: ,,Opfere mir diese.” Aber Soma kam dazwischen
und sagte zankend: ,,Opfere sie mir; mir gehort ja das anf un-
bestelltem Boden Reifende (das Wildwachsende)”. Da opferte er
den beiden. Der Schluss der Begriindung wie bei n® 108,

K. X. 11 (p. 188. 7—14), M. IL 2. 4 (p. 18, 1—8), T. IL
4. 4. 2—8; Man. &s. V. 1. 9. 24, Hir. XXII. 12.

110.

Einen fiir Prajapati bestimmten mit der Mileh von scheckigen
Kiihen *#9) aus Garmut bereiteten Caru bringt dar, wer Vieh wiinscht.
Auch dus Ajya ist aus der Milch soleher Kithe zu bereiten. Wenn
der Caru an das Fener gesetat ist, soll er vor dem Paryagnikarana 250)
ein wenig Kuhurin daruf sprengen.

Die Yajyanuvikyiis sind dieselben wie fiir n® 108.

Die Milch, welehe die scheckige Kuh gab, wurde Garmut; die
scheckige (Kuh) ist die Erde oder die Stimme; die Garmut-Friichte
sind deren (der Préni: Erde oder Stimme) Haupt. Desshalb (liegt)
sic. wie ein Ei, sozusagen, in dem Seim 281, — Wesshalb er dem
Prajipati opfert: Prajipati-artig ist das Vieh; Prajapati ist der Fr-
zenger des Viehs; der wird, durch seine Opfergabe gniidig ge-
stimmt, ihm Vieh erzeugen.

M. IL 2. 4 (p. 18. 8—18); Man. &s, V. 1. 9. 25.

111.

Einen von Vistva %) bereiteten fiir Rudra bestimmten Caru
bringt er dar, wenn Rudraseine Kinder (Tiere) tétet (d. h.
wenn das Fieher 28%) unter seinen Kindern oder Tieren wiitet), Diese
Isti bringt ein Oberhaupt der Nisidas dar, d. h. der Sohn eines

") M8, IL p. 18, 8, 9 ist nach meiner Ansicht so n interpungieren: patukanih
prdainda govdo dugethe ; praninom eto.; ebenso 11 P 1T

) Vgl. NV, 42,

1) Ubersetzung unsicher. Um die Schluesfolgernng #n begreifen, misste man von
Art und Wesen der Garmut etwas wissen. Ubrigens vgl. mit unsere Stells u° 54,

") wasteamaya (nach Babtlingk: _aus Uberresten besteliend") ist ohne Zweifel syno-
sym mit Apastambas etstumaya, do Baudhiyana (Ksrmintasitra 1. 5) unter den
Friehten nuch vastotni snfilirt. Man, drs, umechreibt (wahrscheinlich ist aber der Text
verdorben iiberliefert) durch konakah (ExnavEnR: kapikah).

*) 80 Rudradatta (zu Ap,).
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Brahmanen- (nach andern Ksatriva-) Vaters und einer Stdra-Mutter,
Opferlohn ist ein schwarzes Ziegenfell, em Tier mit verstiimmelten
Hornern, ein stutzohriger Esel, eine Gazelle, ein weibliches Guzellen-
Junges, eine Gagelle, die ihre Hufe verloren hat, eine mit Hirse
gefiillte Schale, ein Paar aus Kiyimbu geflochtene Wannen oder
ein Pllock (famya) 234),

Yajyanuvikyis sind: wamas te rudra manyave, ima rudraya (MS.
IV. 12. 1: 178. 15).

Von Vastva soll der Caru bereitet sein: von der Wildnis 23%) her-
kommend ist ja das Vastva, das von Vistva bereitete gehirt dem
Rudra, durch seinen eignen Besitz beruhigt er ihn (lscht er ihn,
nl. die Fieberhitze).

M. II. 2. 4 (p. 18. 13—16); Man. érs. V. 1. 9. 26—380,
Ap. &s. IX. 14. 11—14, Hir. és. XV. 14, Bharadv. prayadeitta
pragna 16

112.

Der Ksatriya (Konig) der ein Oberhaupt (paramesthin) zu
werden wiinscht, soll einen zwilfschiisseligen fiir den Obersten
Gott (paramesthin) bestimmien Opferkuchen darbringen. Vor der
Spende an Agui svistakrt, also nnmittelbar nach der Hauptspende,
iiberreicht der Adhvaryu dem Yajamina einen gespannten Bogen mit
drei Pfeilen, mit den Worten: ,Agni gebe dir Schife (Glanz,
Ruhm), Indra Mut und des Vaters Verwandtschaft™ =3%),

Yajyinuvikyis sind: ko addhd veda ka iha pravocat, iyam visrsti
yata abablhuva (MS. 1V. 12. 1: 178. 16 — 179. 2).

Wie jener Gott das Oberhanpt der Gotter, so ist der Ksatriya
das Oberhaupt der Menschen; durch die Opfergabe an ihn wird
er ein Oberhaupt unter den Menschen.

M. II. 2. 5 (p. 18. 17—21); Man. &rs. V. 1. 9. 31—32.

113,

Wer Nebenbuhler hat (denen er zuvorsukommen wiinscht),
soll einen auf zwoll Schiisselchen bereiteten Opferkuchen den Visve
devis darbringen. Nachdem er die Ajyabhigas dargebracht hat
(also unmittelbar vor der Hauptspende), soll er den Opferkuchen

3 Bo Hir: dve v kyambe dirpe famydm v,
) {Ther vastu vgl. Horxixs in J. A. 0. 8. XXVL 8. 6L
“‘} ? pitrydm bandhiidm.
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anf Gras niederlegen und vermittelst des hélzernen Schwertes (sphya)
den Kuchen mittendurch teilen (eigentlich: aunseinanderschieben)
mit den Worten: ,Hier schiebe ich mich und den Soundso aus-
cinander’”; statt ,Soundso” mnennt er den Feind. Den Teil des
Kuchens, den er nach nnten gestossen hat und den Teil der am
Sphya  hangen geblieben ist, bringt er mit den beiden Strophen:
idam  vispuh, tad asya priyam (MS, IV, 12. 1: 179, 3—5) dem
Visnu dar. Hierauf schiebt er den zerteilten Kuchen wieder au-
*sammen mit den Worten: |, Hier riicke ich mich und den Soundso
gusammen’’, statt ,,Soundso” den Freund nennend.

Yajyanuviakyas sind: vidve deva plivrdlak, vidve deval Sruuleman
hava we (M2, 1V, 12, 1: 179, 6—8).

Allgitter-artig sind die Nachkommen (prajal) der Menschen.
Durch sie riickt er jenen (den Feind) weg, durch sie riickt er sich-
selbst (mit dem Freund) zusammen.

M. IL. 2, 5 (p. 18. 21—19. 6); Min. &s, V. 1. 9. 383—35.

114,

Linen fiir Indrini bestimmten Carn bringt (im Hause des
Konigs, K) derjenige dar, dessen Heer nicht fest entschlossen,
wankelmiitig #7) ist (1), wenn dag Heer sich aafmacht (d. h. in
die Schlacht zieht) oder anfgemacht hat (K,M). Griiser von der
Eleusine indica (dalbaja) soll er mit dem Brennholz zusammenschuniiren,
besprengen und ins Feuer legen. Der Opferlohn ist aus der von
diesem Heere erbeuteten Habe zu nelimen.

Yajyaonuvikyss sind nach den Taittivivakas: indranim asu nirise,
ndhaw indriant rarana (TS, 1. 7. 18, e, d); nach den Manavas:
indrdgi patyi sujilaw jigiva, senid ha adme prihici Janamiaya (M8,
IV. 12, 1: 179, 9—11; vgl. 1L 8, 4; 97. 1—9),

Indrini ist die Gottheit des Heeres; wenn er dieser ihren Anteil
sukommen liisst, wird sie sein Heer anfeuern (1); das Heer (Seni)
ist Indrani; durch den rituellen Zouber (das Brahman) feuert er
im voraus das Heer an, sodass es siegen (Beute machen) wird (K, M), —
Wesshalb Eleusine indiea (dalbaia) zum Brennholz genommen werden
soll, ist mir weniger deatlich. Die Elensine indica entspross da,
wo die Kuh Kot liess #%); nach Art und Weise der Kithe macht es

MT way semdlsamiditeva sy, williptevety wethal | Hir).

|} Fir adhiskansa weiss joh keine befriedigende Erklirun i
: b . i g vorzusehilngon, Die
Bed. bespringen” scheint nicht in den Zosammenhang zn pussen. '

BEa
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(das Heer) thn (den Kionig) Heerden erbeuten 299, So lautet die
Begriindung des Taittiiyakn. — Die Balbajas sind aus dem Kot
entsprossen (wfthitaf); durch die analoge Wirkung filhrt er das
Heer gegen den Feind (d. h. die Fleusine entspriesst, wifisthati,
und auch das Heer wird aotbrechen, witisthati, nicht verweigern
gich in den Kampf zu hegeben).

K. X. 10 (p. 186, 8—11), M. IL 2. 5 (p: 19. 6—9), T.IL
2. 8. 1—2; Man. érs. V. 1. 9. 36, Baudh., XIII. 13, Ap. érs.
XIX. 19. 4—35, Hir, &rs. XXII, 5,

115.

Dem Indra und der Indrani bringt er im Hause des Konigs
einen Carn dar, wenn das Heer anfgebrochen ist. Die
Elensine indica wie unter n” 114, ebenso der Opferlohn.

Indvani ist ja die zweite Gattin des Indra, diese bringt das
Heer unter die Heerden (soduss es Beute macht).

K. X. 10 (p. 186. 11—18).

116.

Wer Auszeichnung (§%) wiinscht, soll einen fiir Vacaspati
bestimmten Carn darbringen.

Yajyinuvikyis sind:  wpapredt vicaspale, wye trisaplal pariganti
(MS. 1V. 12, 1': 179, 12—15).

Die sehr diirftige Begrindung dieser Isti lantet: Vieaspati ist
der Behiiter der Stimme; das (d. h. die oben erwihnte Isti) ist
eben ein Mittel zur Erwerbung von Auszeichnung (#r).

M. 1L 2. 5 (p. 19. 9—10); Man, &s. V. 1. 9. 37—38.

11%.

Wer sich mit den seinigen entzweit hat 9, soll die
samjianegti, die Einigkeit wirkende Isti, verrichten. Wer diese
Isti durgebracht hat, den erkennen die anderen Verwandten als
ihren ,Princeps” an. Nach einer anderen Auffassung soll diese Isti
von denjenigen dargebracht werden . die unfer sich nicht eintrichtig

’"} FEidi codinain aipil Ty i vadayeli ) ich nehme eaans als (]'h_]'ﬂ!it )
g vedayati o nicht gu geean enn nyayane apinige, weil man dann endm (50, sendm)
arwanrtete.

WY semiinedtll purssaie  fAatyadidhie  abveryesibondhenavipeatipadto: yosya syl
sali, Ap. vrayoga (wo aber die HS. “bandhaemvipran® schreibt).

Verbund, Kon. Akad. v. Watensch. Aff. Totterk. ¥, K. bl X, N9 4, 6
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sind: sie bringen die Isti in der Wohnung dessen dar, von dem
sie wiinschen, dass er der Vornehmste unter ihnen werden mige.
Diese lsti umfasst 1. einen achtschiisseligen (von Pisum arvense,
satina, bereiteten, M) Opferkuchen fiir Agni vasumant; 2. einen
Caru (von  Panicum frumentaceum, Syamaka, M) fiir Soma ru-
dravant; 4. einen elfschiisseligen Opferkuchen (von wildem Reis,
wivara, M) fiir Tndra marutvant; 4. einen Caru (von Gerste, M)
fir Varuna dditvavant, — Die Hauptspende geschieht von
allen den vier Opfersubstanzen zugleich. Der Adhvaryu fordert den
Hotr mit diesen Worten:  Sage die Einleitungsstrophe (anuvakya) fir
Agni wasumant, fir Soma rudravant, fiir Indra maratvant, fiir
Varuna ddityavant™” auf, die Puro’nuvikyi zu sagen, welche lantet:
agnih prathamo vasubliv wo avyit somo rudrebhiv abliraksatu tnand |
indro marudbhiv riwdhid kraote ddityair no varupah sapsisate (T3,
I. 1. 11, i; M3. IV. 12, 2: 180. 1—2 mit var.; Kath. X.12:
141, 1—2; Aév. 4. T1. 11, 12, Sankh, érs, M1 6. 2)2Y,

Er schneidet darauf von jedem Havis, der Reihe nach, je swei
Schoitte ab  und bringt diese dar, nachdem der Hotr als Opfer-
spruch (gajpa) gesagt hat: sawm no devo vasublir agnih sam somas
taniihhi rudrigablih | saw dudro marudblir yajityaik  sam adityar
no varuwo ajijiipel (U8, 1 c. K); sam agnir vasubhir no avyal sam
somo  rudriyablis  tanibhih | sam indro  valakevyo  maredbhih  sam
adityair varuno visvaveda (MS, 1. c. 180, 3—4; Kath. l.c. 14].
3—4; Adv. L e : Sankh, 1. e, 2‘“}.

e Manavas und wohl auch die Kathas bringen als Zuopfer
(vor der Spende an Agni svistakrt) sichen Bufterspenden dar mit
den  Spriichen, deren erster anfingt: sam jaanam no diva pasoh
(MS. 1. 2. G: 20, 1—16, Kathaka X. 12: 140. 17 sqq.). Als
Yajyanuviikyas fiir die Svistakrt-Spende gelten nach Hiranyakeéin :
yathaditya vasubhit sambabhivouh, kutra cid yasya samptau (TS. 11
L. 11, 1, m). Nach éiner Quelle (Man. érs.) soll, wenn wirklich
die Fintracht cingetreten ist, dem Indra ein elfschiisseliger Opfer-
kuchen dargebracht werden.

. :"L]‘S die Gitter mit den Asuras im Kriege waren, da entzweiten
siee ﬁil.‘.h unter einander. Da sie einander den Vorrang nicht génnten,
zerteilten sie sich in vier Parteien Agni mit den Vasus, Soma
mit, den Rudras, Indra mit den Maruts und Varuna mit den
AﬂlFFIIEJHJII{IET*EH sich ab. Da nahm Inde seine Zuflucht zu
Prajapati (zu Brhaspati, K,M, als Purohita der Gotter) und dieser

Li )

i Die ViR Adv. und S&ikh, iiberlisforts Resension dieser Strophen stimmt gennu
mit der der Maitr, und des Kith. tborein, welcht ab von der Rezeneion der Toittiriyakas.
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sprach zu den verschiedenen Géttern: ,Teh will fiir ench opfern,
dann werdet ihr ench einigen; in deiner Wohnung”, sagte er gu
Indra, ,werde ich das Opfer darbringen, dich werden sie dann
einstimmig als Oberhaupt anerkennen”. FHr brachte die oben er-
wihnte Isti in der Wohnung des Indra dar; die Gotter wurden
einig und traten dem Indra einstimmig den Vorrang ub. Diejenigen
nun, die nach dem Beispiel der Gotter jene Isti darbringen, die
werden von jenen Gittern, die mit Riicksicht auf die ihnen dar-
gebrachte Opfergabe unter einander einig wurden, einig gemacht 242),

K. XI. 8 (p. 146. 9—147. 1), M. IL 2. 6 (p. 19. 11—20.
16), T. 1. 2. 11. 5—6; Man. &s. V. 1. 10. 1—9, Baudh.
XML 20, Ap. érs. XIX. 20. 8—4, Hir. srs. XXIL 6, Adv, érs,
II. 11. 10—12, Sankh. &s. 111, 6.

118,

Derjenige, dessen Gold verloren gegangen, oder, nach-
dem es verloren gegangen war, zuriickgebracht worden ist,
soll die folgenden Opfergaben darbringen: 1. einen achtschiisseligen
Opferkuchen dem Aguni, 2. einen Carn dem Savitr (oder einen
acht- oder zwdlfschiisseligen Kuchen), 3. eine Reisbrithe (yavigi)
oder kuhwarme Milch dem Viyu und 4. einen einschiisseligen
Opferkuchen (oder Carn) der Bhimi (der Erde).

Yajyanuvikyis sind : fiiv 1. oach den Taittiriyakas: sa prafnavan
naviyasa, wi kiavya vedhasah (18, 1L 2. 12. g, h); nach den
Manavas: agne di dasuge rayim, da no agne (M3, IV, 12.2:180.
b—10); fir 2. nach Taittivivakas und Minavas: Airanyapanin
itaye, vimam adya savitad (TS. e 1, k: MS. L. e. 180. 11—14);
fiir 3. nach den Minavas (die 'T'aittirivakas haben die viiyavya yaviigi
nicht): pra vayuwm, pra yabhih (MS. 1 e. 180. 15); fir 4. nach
den Taittirivakas: bad itthi parvatinim, stomdasas tod viedrigi (18,
I. 2. 12. 1, m), nach den Minavas: syond pribivi, bad itha
parcatanam (MS. 1. c. 180. 16--181. 2).

Agni fand zuerst das Gold 248y . dariiber beriet er sich mit
Savitr; ferner gibt es (in der ganzen Welt) nichts was nicht
von Viiyu (dem Winde) erreicht wird, (der ja fiberall durchdringt).
In der Erde findet man das Gold, in der Erde liutert man es.
Dem Agni bringt man daher die Isti dar, um Gold zu finden

us) | Maitr. 8. TI. p. 19, 18 ist zn lesen: devd anyonyasya fraigthye "tsfhamnds
cieburdha vyudakriman, vl TIL T, 10 (90, 1); zu Kath. T 146, 18 vl :.G.4. 1900, 8, 703.

W4 Zor richtigen Lesart von Kath. 1. p. 144, 22 sqq. vgle GuGRA, 1900, 8, 708,
h#
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(tindafs); er heisst denn auch Jatavedas: dem Savitr, damit man
(znr rechten Stelle) angetrieben wird; dem Vayu, damit man (zur
rechten Stelle) hingefithrt wird ; der Bhiumi, weil man es in ihr
findet und lintert. Diese Gottheiten verfiigen ja iiber das Gold.
Wenn er die gewinnt, so geben sie ihm das Gold,

K. XI. 2 (p. 144. 20—145. 4), M. 1. 2. 7 (p. 20. 17—21.
$, T. 1L 3. 2. 3—4; ih. 4; Min. &s. V. 1. 10. 10—185,
Baudh. XITI. 24, Hir. &s. XXII. 8,

119,

Dieselbe Isti soll er darbringen, nachdem er das Gold ge-
funden hat.

Yijyimuvikyas wie fiir n® 118.

Da, nach Aussage des Brihmana, derjenige der Gold gefunden
(erworben) hat, Gefahr luft seinen Mut und Kraft zu verlieren 244),
soll er denselben Gottheiten die Isti darbringen: damit er keinen
Schaden erleide, damit er nicht seine Kraft verliere.

K. XL 2 (p.145. 4—86), M_'I1. & 7 (p-21. 83—4), 1. 11.
3. 2. 4—5; Man. érs. V. 1. 10. 14, Baudh. XIIL 24.

1200

Finen fiir die Allgotter (K, M), die Adi tyas (1 bestimmten
Carn bringt am Neumondstage dar, wer von der Schwindsueht
ergriffen ist,

Yajyinuvikyiis sind pach den Tuittirivakas:  mavonave bhavali
jhagamdnnd, yam ddityd amium tpyayayanfi (1S, 11. 4. 14. a, h);
nach den Minavas: prrvaparam ecaralo mayayaitaw, navonavo bha-
vali jayamanal (MS. 1V, 12. 2: 181, 3—6). Die Minavas brin-
gen  mit der Strophe yalhadilyd amiwm apyiayayanti (MS. L e
1—8) vor der Svistakrt-Spende (d. h. unmittelbar nach der Haupt-
spende) eine Butterspende dar,

Prajipati  hatte drei und dreissig Tachter 245); die gab er dem
Konig Soma; von diesen wohnte er nur der Rohini bei; da kehe-
ten sie (die anderen) cifersiichtig suriick. Soma ging ihnen nach
und bat sie guriick. Prajapati gab sie ihm aber nicht zuriick,
sondern sagte: | Schwire, dass du (ihnen allen) gleichmiissig bei-
wohnen wirst; dann werde ich sie dir suriickgeben.”” Soma schwor

m: 'I.'.-feil er firchtet, doss ein Dieb es ihm ontwenden kénmte (SEyana),
) Do 26 Nakeatrn und die 7 Krttikiis, vrl. Weber, hor din Noksatra, IL 8, 275.
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und Prajapati gab sie ihmn surick, Fr wohnte aber von ihnen
(doch nur) wieder der Rohing bei. Da ergrifl’ ihn die Sucht. (Er
wurde so trocken wie Gras, K). Weil den Kaonig (rajan, Soma)
die Sucht ergriffen hatte, daher der Ursprung des Namens ,Schwind-
sneht” (rdjayalsma); weil er schlechter dran war, daher der Up-
sprung des Namens |, bise Sucht” (papayaksma); weil er die Krank-
heit aus Anlass seiner Gattinnen (jaya) bekommen hatte, daher der
Ursprung des Namens jiayeapa. Wer den Ursprung dieser Krank-
heiten so erkennt, der wird nicht von ihnen ergriffen. — Soma
wandte sich flehend an sie. Sie sprachen: , Wir wollen uns eine
(Gabe wilhlen: wohne uns gleichmiissig hei.”” Sie brachten fiir ihn
jenen oben erwihnten Caru dar, dadurch befreiten sie ihn von
jenem Siechtum, — Am Neumondstage aber bringt er (der Adhva-
ryn mit den anderen Priestern) diese Isti dar: da an diesem Tage
der Mond anguschwellen (zusunehmen) anfiingt, mucht er dass auch
er (der Kranke) mit dem Monde zusammen (wirtlich: hinter dem
Monde her) zunimmt, (er kviftigt, belebt ihn), sodass es ihm bes-
ser geht.

K. XI. 8 (p. 147. 1—12), M. IL.-2. 7 (p. 21. 4—14), T 1I.
3. b; Mmn. drs. V. 1. 10, I5--18 8 Baudh. XIII. 28, Hir.
srs. XXII. 9.

121.

Ein ,dreischichtiges” (dridhatuy Havig bringt dar, wer
Gedeihen, nach anderer Quelle, wer Nahrung wiinscht, nach
wieder anderer Qnelle, wer e¢in Herrscher, Oberherrscher,
Allherscher zu werden wiinseht. Es besteht aus drei fiir
Indra den Herrscher, Indra den Oberherrscher, In-
dra den Allherrscher anf elf Schiisselchen zu berertenden
Opferkuchen. Die Kapalas werden fiie diese Isti auf dem Riicken #47)
am Girhapatya-Herd angesetzt und die drei Kuchen sind diber
einander auf diesen ell Kapilas wu bereiten, der kleinste [ir Indra

9 Ieh vermute, doss in Sitra 10 sy lessn ist: senenalioti vaideedeoend yojota,

ity Vgrmutlich hatten die Kopiles klvine aofwiirts gbrie_'htctu Rioder an den Seiten,
sodass vom  fertizen Porodiite noch zu sehen war, iber wievielen Kapalas or gpebacken
war. Werden nun die Kapilos umgekehrt,  aof dem Rioken' niedergelegt (der Gegen-
satz: adhoninkha, gilt fir das Gewthnliche, vel, Siyapa zu TS, 11 3, 6, B, Ind. vel.
I 8. 430, 7. 8; anders, wie e scheint, die Paddbati 2o Katyiyans 8. 200, Z. 5},
sodass die mit Rindern vérsehens Seite zn unterst lag, so fiel diese Trennung fort ond
wurde der Purodifa einem Carn ihnlich; vgl. Srantspadirthanirvacana 8. 7, n® 85:
prosvedidfa bl nde oy meltka g mivveaind eoknou paripakodns d vy ang aloechrdyanl
u, & w3 vl anch uwnten, n® 176 (Anm, 336).
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den Herrscher zu unterst, dariiber ein grisserer fiir Indra den Ober-
herrscher, davither der grosste fiir Indrm den Allherrscher. So iiber
einander gelegt werden sie auf die Vedi hingestellt. Die von den
Kuchen zu nehmenden Schnitte werden von allen dreien zugleich
genommen wnd zwar die beiden fiir Indra den Herrscher aus dem
siidlichen Teile der drei fiber einander gelegten Kuchen, die fir
Indra den Oberherrscher ans dem mittleren, die fiir Indra den
Allherscher ans dem nirdlichen (linken) Teile der Kuchen.

Fiir diese Isti mit ihren drei Gottheiten, die von allen den
Kuchen zugleich ihren Anteil bekommen, sind nur drer Stro-
phenpaare als Yajviinuvikyis bestimmt, die mit einer gewissen
Verschriinkung verwendet werden. Fs sind nach den Taittirivakas:
fiir Inden riijan: pracydm disi foam indyasi riga; indro jayili na
pardjayitai (IS, 11, 4. 14, e, d); fir Indra adhiraja: indro jayati
na pardjayatai, asyed eva prarivice makitvam (1. e. d, e}, fir Indra
svari): asyed eva pravivice wahitvam, pracyim di§i feam indrési raja
(l. e. e, ¢). In dieser Weise wird jede Strophe zweimal as Puro-
‘muvikyi und zweimal als Yajyi gebraucht. Fiir die Manavas gel-
ten dieselben Strophen (MS. 1V. 12, 2: 181. 9—14), deren Reihen-
folge hier aber etwas verschieden ist, da nach dem Ritual der
Minavas der zweite Kuchen fiir Indra svaraj und der dritte fiir
Indra adhirija bestimmt ist.

Wesshalb diese Isti aus drei iiber einander gelegten Kuchen be-
steht, das begriinden die Brihmanas in der folgenden Weise. Als
Prajapati den Gittern das ihnen zukommende zuteilte, da blieb der
Mut iibrig. Da sprach Indra: ,dieser sei mein” und Prajapati er-
teilte ihu dem Indra, da er fiir ihn iiberschoss 245), Jener (der Mut)
aber hob sich, den drei Welten entlang, empor. Indra erreichte ihn
nicht in der ersten und nicht in der zweiten Welt: nachdem er ihn
aber in der dritten Welt erreicht hatte, bemiichtigte er sich dessen
(des Muts). So die Kathas und Minavas beinahe gleichlantend. Ein
wenig anders die Tuittiriyakas. Prajapati erteilte den Gottern die
Nahrung; da sagte er: ,Was im Hinblick auf diese Welten iibrig
bletben wird, das wird mein Teil sein”. Dieses nun blieb im
Hinblick auf diese Welten (des) Herrschers Indra, (des) Ober-
hﬂirrs::hers I_ndraT (des) Allherrschers Indra zuriick: da molk er jene
Welten dreifach aus, Dies ist die Dreischichtigkeit des dreischich-
tigen (Havis). — Der obere Kuchen ist jedesmal grosser als der
untere, w-:_:il auch diese Welten (Erde, Luftraum, Himmel) so be-
schaffen sind; so bekommt er an diesen Welten Anteil. — e

™) Kath, 186. 16—17 lese ich: tad enam abhy aty ULy,
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Schiisselchen  (Kapalas) werden auf dem Riicken (umgekehrt) ge-
legt, ,.damit die Kraft nicht erschopft werde’ 24%). — Von allen den
Kuchen zugleich soll er die Abschnitte nehmen , damit keiner nutz-
los sei. — Verschriinkt soll er die Yajyanuviikyis verwenden, zur
Nicht-Verbrennung, d. h. um zu verhindern, dass vom Havis ver-
loven gehe; wiirde er nur die drei Strophen als Yijyanuvakyas ge-
brauchen, so wiirde nur éin Kuchen seine Yajyanuvikyias be-
kommen kounen, und die ibrigen verbrannt werden miissen.

K. X, 10 (p. 186, 15—187. 2, M. Ii. 2, 8 (p. 21. 15—22,
6), T. II. 3. 6; Man. érs. V. 1. 10. 19—25, Baudh. XIII. 28,

Ap. drs, XIX. 21. 22—22. 6, Hir. &rs. XXIIL. 9,
122,

Wer Ansehen als Brahmane (Ansehen, fejax, M) wiinscht,
soll dem Tndra gharmavant (gharmavant siiryavant, M) einen
elfschiisseligen Opferkuchen darbringen.

Yajyanuvikyas fiiv die Taittiviyakas sind: 7 yasmiof sapta vasavid,
amésu  pakvaw  atragak (8. 1. 6. 12. e, f); fiir die Minavas: @
yasmint sapla vasavik, wado na yab somyal (MS. IV. 12. 2.
181, 15—182. 2)

Die Begriindung dieser lIsti in den Brihmanas ist unbedeutend
und lehrt nichts Neues.

K. X. 8 (p. 133, 19—134. 1), M. IL. 2. 8 (p. 22. 6—7),
T. I, 2. 7. 2; Man: &s. V. 1. 10. 26, 28, Baudh. XI1IL. 1]J.

123.

Wer Vieh wiinseht, soll dem Indra indriyvivant einen
elfschiisseligen Opferkuchen darbringen.

Yajyanuvikyis sind fiir Taittiviyakas und  Minavas: indripasi
datakralo, anu le diyi waka indriyaye (18, 1. 6. 12, ¢, d; MS.
IV. 12. 2: 182. 38— 6).

Das Vieh ist Mut *™; Indra, den Besitzer des Muts, stimmt er
durch seine Opfergabe giinstig; der wird thm Mut d. h. Vieh
geben, sodass er reich an Vieh sein wird.

RS R . 184 1—8) MO IE9 8iip. 98 T—0 B 3T
2. 7. 1—2; Man. &s. V. 1. 10. 27— 28, Baadh. XIII. 11.

# Um der Erschiipfung vorgubengen” (ayatayimetoaya). So lange man nicht genau
‘I.ll'ai:mq,| wns dia gennny II-_ln;Iunluug von btdnied Nl ist ('.f;t Anm. 247), wird es
srhwierip sein diesen Avsdruel in diesem Zusammenhang zu hegreifon.

4, Weil das Vieh derch Mileh und Butter den Mot stirkt! so Sayopa.
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Wer Speise wiinseht soll dem Indra arkavant einen elf-
schilsseligen Opferkuehen darbringen,

Yajyanuviakyas fiir die Taittivivakas sind : dudram id gathino briaf,
gayaniti tea gayetripat (1S, 1. 6. 12, g, h)
" Das Loblied (arka) ist die Speise der Gotter #21); wenn er Indra
arkavant gnidig stimmt, so wird dieser ihm Speise schenken.

K X. 5 (p. 134 3—5), T. IL. 2. 7. 2—3; Baudh. XIII. 11.

125.

Finen fiir Indra bestimmten Caru bringt dar, wer Vieh
hekommen wiinscht,

Yajyiinuvakyis sind: indram vo visvatns pari, indram nare nema-
diiti havante (TS, 1. 0, 12. a, h).

Indr-artig st das Vieh; wenn er also den Tndm giinstig stimmt,
so wird dieser, unter dessen Aufsicht das Vieh stebt. ihm Vieh
geben. Ein Caru ist es: aus dem eignen Schoosse (Quelle von Ur-
sprung) erzengt er ihm das Vieh 252),

T. . 2. 7. 1; Baudh. XTH. 1.

126,

Zugunsten eines vertriebenen (Fiirsten), der in sein Reich
suriickznkehren wiinseht, soll er dem In draarkavant (Tndm
avkavant agvamedhavant, M) einen elfschiisseligen Opferkuchen dar-
bringen. Der Opferlohn ist cine unfruchtbare Kul

Yajyinuvikyis sind: anavas fe rathem wivaya taksanle, vrype yat
le vryapo arkam avean (MS. IV, 12. 2. 182 T—10).

In die Fremde (aufam) 25%) geht der, welcher vertrieben ist. Das
Licht (arka) ist das Ausserste (Hochstgelegene, anta): durch Arka
(der ja anfa ist) (d. h. dorch die Isti an Indra arkavant) macht er, dass
es thm (dem Vertrichenen) in der Fremde (anta) wohl ergeht 254),
Eine unfruchtbare Kuh (vafid) wird gegeben, in der Erwartang,

") 8o much Sat. Br. XI1, 8 1. 3.
" Ta der Caru in Mileh, die Ja vom Wieh kommt, yn bereiten jst? Anders, aber
wapig einlevchtend Siyonn m TS, 1. 6, 12 (B. Ind. vol. T 8. 942).

"0 Fiir diese von mir postaliorte Bedentung von antie, vgl. antacara, und it
(Bamdb, dre. TI. 8: p. 32, 8],

MY antengicismd anls kalpaynti, die MB.: ante oviema it kol , K,
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dass sie (die vadd) iho (den vertriebenen Fitrsten) nicht in die Ge-
walt (wadam) (nl. des feindlichen Fiirsten) liefern miwge 23y fer also
ganz frei in seinem Reiche werden mage),

K. X. 8 (p. 184, 5—8), M. I 2, 9 (p. 22. 10—12): Man,
grx. V. 1 108133,

127,

Wer wiinscht, dass es ihm in der Fremde woll ergehen
moge, der soll dem Indra arkavant anévamedhavant einen
elfschiisseligen Opferkuchen darbringen, Opferlohn wie fiir n° 126,

Die Yajyanuvikyis wie fiir n® 126.

Die Fremde ist die dusserste Grenze (mate) des Gedeiliens (d. h.
in 1|E-r Fremde kann man nicht wedethen). Das Licht (arfa) ist
clis Ausserste (anfa), ebenso der Asvamedha (die Sonne) *¥%) Durcli
idas Ausserste (. h. dureh Arka und Advamedhs und Tondea, der
mit diesen beiden verbunden angerafen wird) macht er, duss es
ihm in der Fremde (anta) woll ergeht.

M. T 2,0 (p. 22, 12-—15); Man. &s. V. L. 10. 34,

128,

Wer das Glick zu behalten witnscht, das er erreicht hat
(ein  gatasrik), soll dem Indra arkavant advamedhavant
einen elfschiisseligen Opferkuchen darbringen.

Die Yijyinuvikyas wie fii v 126,

Wer das Eode (aufe, die dinsserste Grenze) der Wohlfalirt er-
reicht hat, dem kann es nur schlechter gehen. Das Ausserste nun
15t Arka (das Licht), ebenso Asvamedha (Bonne). Durch diese Isti
erveicht er das Ausserste: es wird ihm nieht schlechter gehen.

M. II. 2. 9 (p. 22. 15—18); Man. #&rs. V. 1. 10. 35

1.

129.
Dem Indra arkavant asvamedhavant soll derjenige einen

% Die Doksinki-Gabe der onfruchtbaren Koh bernht alse aufl blosser Wortassenanz:
L TR I T ST .

= \-"gh TR V. 7.0, 3; arke vd ego yaul TR O andiiyn “$ocmedhod und Sat,
Br, X, G &5 8, IX, 4. 2. 18, Das Kithaks hingegen stellt dem arkn die Erde, dem
adormedha din Sonne (7 oder den Himmel, asen) gleich, vl Eath, 1L 8. 135, 7 (wo
fipeme v arko st ddeminedha xu lesen ist, val. 1584, 12): zu vergl. ist such THr. ITT,
0 21, 3 agnir ob afvanuedlesta omie @yelaaem steyoe Sgner gonde Bgatanam ;oo
advaaeefio Cgrici cityn barapedim cieoli ) e arkideiniediou.
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elfschitsseligen  Opferkuchen darbringen, bei welchem sich kein
Hauptopfer (wie Rajasiya, Asvamedha u. s w.) einstellt: wer
wiinscht : ich michte (als Opferpriester) ein Opfer darbringen,
womit reichlicher Opferlohn verbunden st #57).

Die Ydjvanuvikyis sind fiir Taittiviyikas und Manavas dieselben :
die fiir n* 126 geltenden (TS. 1. 6. 12, s, t).

Die Begrimdung lantet im Kithaka: Arka ist die Erde ®%); Asva-
medha der Himmel; ITndra-artig ist das Opfer. Wenn bei jemandem,
der Opfer verlangt, sich kein Opfer einstellt, so kommt das Opfer
bei ithm an die insserste Grenze (anfa). Die Arka- (und Asvamedha-)
Gestalten nun sind des Indra diusserste (hochste); durch die beiden
hischsten Gestalten des Indra bekommt er das Opfer, sodass es
sich bei ihm eipstellt, Einfacher die Maitriyani-Samhita, nach
welecher Arka und Advamedha die beiden Opferkorper des Indea
sind; diese erreicht er (durch seine Isti) und durch diese beiden
erreicht er ein Opfer.

K. X. 9 (p. 135, 6—10), M. II. 2. 9 (p. 22. 18—20), T. 1L
2. 7. b: Man, &s. V. 1. 10. 837, Boudh. XIII. 12.

130.

Wer Gedeihen wiinscht, bringt dem Indra gharmavant,
dem Indra indriyavant, dem Indra arkavant je einen
elfsehiisseligen Opferkuchen dar.

Yajyanuvikyis sind nach den Taittivivakas die sechon ohen unter
n® 122, 123 und 124 mitgeteilten.

Dem Indrm gharmavant bringt er die Opfergabe dar, weil der
Gharma (die Glut) die Sonne ist: dieser ist Indra, dieser ist das
Haupt  der Geschiple; er besorgt sich dadurch ein Haupt; dem
Indra indriyiivant desshalb, weil er sich dadurch Mut (tndriya) in die
Seele bringt; dem Indra arkavant, weil Arka die Erde ist, und er
durch diese Tsti auf ihr festen Halt bekommt Ly ;

K. X. 8 (184, 8—13), T. 1. 2. 7. 3; Baudh. XIIL 11.

131.

Wer Gedeihen wiinscht, soll 1. dem Indra gharmavant

"5 Die Stelle (V. 1, 10 37) des Man. frs: ist wahmsehoinlich so herzustellen: yeh
Etmayela behwdukginenn yajilens gieyeti; taxydh u. 8 W, :

™ Vil Anm. 258,

.'“J Die Sehlussworte des Kathaka (134, 13}z earur medhye syt ajooitoiye, sind
mir unbegreiflich. Hat man viellsicht 1510, 9 statt indpiyendriyacatn ekrr,du.g.;ku;;atnm
zu lesen: indeayendrigapate carim ?
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saryavant, 2. dem Indra ma nyuvant manasvant, 3, dem
Indra indriyavant und 4. dem Indra arkavant agvame-
dhavant je einen elfschiisseligen Opferkuchen darbringen.

Yajyiinuviikyas sind fiir 1: dieselben wie fiir n® 122 fiir 2: @ fe
mahal, yo jata eva prathamo manosvan (MS. 1V. 12. 3: 186,
2—5); fiir 3: dieselben wie fiir n® 123 und fiir 4: dieselben
wie fiir n® 1206, .

Dem Indra gehéren Glut (gharma) und Sonne (stirya), ithm gehi-
ren Grimm (manyu) und Verstand (manas), thm gehiren Tndra 20) und
Mut (imndriga); ithm gehoren Licht (erda) und Sonne (afvamedha);
in den Besitz von all’ diesem gelangte Indra, in den Besitz von all’
diesem wird derjenige gelangen, der diese Isti darbringt.

M. 1. 2. 9 (p. 22, 20—23. 06); Man. érs. V. 1. 10. 38—389 261y,

132,

Fiir einen Kranken (MK), fiir einen der von einem
hisen Geschick betroffen ist (1) soll er (der Adhvaryu e.
suis) einen elfschiisseligen Opferkuchen dem Indra amhomue
(aus der Bedringnis erlosend) darbringen.

Yiajyanuvakyas fiir Taittivivakas und Manavas dieselben : ambomuce
prablaremd manizin, vivesa yan ma diisand jajana (TS, 1. 6. 12,
ok MS. IV, 12. 8: 182, 18—16).

Von Bedringnis (ambas) ergriffen ist der Kranke; die von der
Bedriingnis losende Gestalt ist Indr’s heilende Manifestation, Wenn
er ihn (den aus der Not vettenden Indra) gniidig stimmt, so wird
er thn aus der Bedringnis (von der Krankheit) befreien.

K. X. 9 (p: 135. 1—38), M. 1. 2. 10 (p. 23. 7—9), T. 1L
9. 7. 8—4; Man. &rs. V. 1. 10. 40—48, Baudh, XIII, 12.

133,

Dieselbe Isti soll einer darbringen, wenn entweder er selbst oder
sein Haus (seine Familie) in Drangsal geraten ist.

Dieselben Yajyanuvakyas wie fiir n* 133 (Kath. VIIL 16: 100,
21—101. 2).

Von Bedringnis (ambas) ist derjenige betroffen, der entweder
selber oder dessen Familie in Drangsal geriit. Indra ist der Erloser

M9 Das sinnesleers indrad ca izt entweder zo tilgen ond indeigam statt indsiyam
ea zn lesen, oder es ist beizubehalten und zu erklirven wos dem Trachten nach Paral
lelismue, da im Vorhergehenden jedesmal ein Pasr genannt ist.

"% Ohne Zweifel ist statt makesoatad eu 1 mansscalal.
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ans der Bedringnis, an diesen wendet er sich mit seiner Opfer
gnbe, der befreit ihn auns der Bedringnis,
K. X 9i(p. 185, 3—0).

134.

Dem Tndra trate (Befreier) bringt einen elfschiisseligen Opfer-
kuchen " dar, wer gefesselt oder eingeschlossen ist (1),
wer sich vor Bedriickung, Tod oder Vertreibung
firehtet (M),

Yijyannvikyis fiie Tuittiviyakns und Mavavas dieselben: frataram
tadram  acilbiran indram, i e @xyitie  &alasiven pavigltan (18, 1.
G 42, q, ¢ MBS, IV. 18 3: 18%. I'6—188. 3).

Di Inden der Befreier und der Abhalter ist. wird er, durch
die. Opfergabe guiidig westimmt, den Oplerherrn aus seinen Fessely
oder seiner Einschlicssung befreien.

M. H. 2. 10 (p--28. 9113, T. I, 2. 7. 3 Man, &5 V. 1.
10, 40—43, Baudh. XIII. 12,

135.

Dem Iodra anveju bringt einen elfschiisseligen Opferkuchen
dar, wer die Obermacht fiber sejine Stamm- (Dorf-) ge-
nossen g erlangen wiingeht (K,'19; ein 1-’mui]icnlmupt (M) 282y

Yajyanuvikyis fiir die Taittiviyakas sind: awe who wmaEsih, ann
le dayt maha dwdpigaya (IS, 1. 7. 13, a, by fiir die Manavas:
anu feilighne adba deca, anw dyavaprthivi (MS. TV, 12. 3. 183.
4—17).

Wer den Indr anvju (im richtigen Lauf sich bewegend) gnidig
stimmt, dem wird dieser die Stammgenossen folgsam (anvrin, anuka)
machen, sodass er in den Besitz des Dorfes kommt,

K. X. 9 (p. 135. 10—12), M. 11. 2. 10 (p- 23. 11—12),
T. . 2.8 1; Man. &s. V. 1. 10, 40—43, Baudh, XIII. 13.

136.

Dem lndra prababhra bringt einen elfsehiisseligen Opfer-
kuchen dar, wer Nebenb nhler hat (die er wu vernichten
wiinscht) (K}, wer in der Schlacht seine Feinde 2 erschlagen
wiinaeht (M)

iy Jueathabandhub kommt nuoh TS, ITT. 4. 8. 7T vor, Das Min, firs, "m‘“hrﬂibtiiliﬂﬁfﬁﬂb
Kualisinh sivaps persasna by,
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Yajyinuvakyis sind:  abli prabhare dhrsata dhrganmanal , asmi
wd w prablara tetwjanah (MS. 1V, 12. 3. 183, R—I11).

Indra prababhra (der Schleuderer) #99) warf seinen Donnerkeil auf
Vitta su; er (der Schlenderer) wirft auf il (den Nebenbuhler,
den Feind des Yajamiina, infolge dieser Isti) einen Donnerkeil ab,
sodass er ihn vernichtet.

Ko Xo 9 (pe 185, 12—14), M. II. 2. 10 (p. 28. 12—14);
Man, fes. V., 1. 10. 40—43§.

137.

Dem Iudra vaimrdha (vimrdha, K) bringt er eiven elf-
schiisseligen (und dem Agni einen achtschiisseligen, K) Opferkuchen
dar in der Sechlacht (M,K), wenn die Feinde im Kriege anf
thn  gustiirzen  oder  Vilkerschaften von  allen Seiten auf ihn zu-
dringen ('T).

Yajyinuvikyas, fir Taittiviyakas, Minavas und Aitarevins die-
selben, sind: vi wa indra mrdho jaii, mrgo na blimak kucaro givigthak
(TS. 1. 6. 12. m, o; MS. IV, 12. 8: 183. 12—16; RS. X. 152,
4, X. 180, 2.

Als Indra den Vrtra getotet hatte, verfolgten ihn die Feinde
(mrdhak). Da sah er jenes von Feinden hefreiende (vaimrdhba) Havis,
Dadurch schlug er die Feinde von sich ab. Wer eine Schlacht #u
gewinnen wiinseht, will seine Feinde toten. Die von Feinden be-
freiende Manifestation des Indr stimmb er dureh jene Isti giinstig,
dadurch schligt er die Feinde von sich suriick, totet seinen Feind,
gewinnt die SBechlacht.

K. X. 9 (p- 135. 14—18), M. 1L 2. 10 (p. 23, 14—15), T.
I1. 2. 7. 4—5: Man. ss; V. 1. 10. 40—43, Baudh, XIII, 12,
Agv. drs. 110 10, 13—14.

138.

Einen achtschiisseligen Opferkuchen soll dem Agni und einen
elfschiisseligen dem Indra vimrdha derjenige darbringen, dem
von allen Seiten Gefahr droht.

Yajvanuvikyas sind: indra bgatram abli vamam ojal, wrge na
blivmak kucaro girigthaf (Kath, VIIL 16: 101, 18—21).

W Wanh meiner Ansicht ist peaboblien, nicht provebhea die richtige Lesart. Teh
halte dos Wort fir gebildet in Anklang an dem probhors der Yijyinuvikyis, vel.
Indra anspiu (0° 155}, Agal peavant (0% 894), Inde eoimpdda (n® 187
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Als Indra den Vrtea getotet hatte, machten von allen Seiten die
Feinde (mpdhal) ihn erzittern. Da sah er jene feindlose’ (vaimrdia)
Isti; durch diese schlug er die Feinde von sich ab., Wenn er die
feindlose” Manifestation des Indra durch diese Isti gniidig gestimmt
hat, so schligt er dadurch seine Feinde von sich ab.

K. X. 9 (p. 135. 15—136. 2).

Dem Indra abhimatihan (die Anfeindung abschlagend) soll
er im Kampfe einen elfschiisseligen Opferkuchen darbringen.

Yajyanuvakyis sind: abare vasor jaritd. . .. ablimatibanam stuli,
toam sapalnan  priandsu jispur. . . . abkimdtie apaghnan (MS. 1V,
12, 3: 184. 1—4).

Dieser (d. h. Indra} ist es, der die Anfeindung abschligt; wer
eing Schlacht gewinnt, der schligt (da er den Indra abhimatihan

giinstig gestimmt hat) die Anfeindung von sich ab.
M IL 2. 10 (p. 23. 156—17); Man. érs. V. 1. 10. 40—43.

140,

Wer den Sieg davonzutragen wiinscht und wiinscht, dass
er sich nicht vor Gefuhr zu fiirchten braueche, soll dem Indra
abhimitisih einen elfschiisseligen Opferkuchen darbringen.

Yajyinavakyiis . purngtulasya aimabhih, namani te $atakrato. . . .
indrabhimatisabye (MS. IV, 12, 3: 184, 5—8).

Indra wollte gegen Vrtra den Donnerkeil emporheben. Diesen
(Keil) bewilligten ihm die Danavas nicht. Da bewilligten sie ihn
(nl. den Keil dem Indr) infolge dieser Darbictung. Indra besiegte
nun die Gegner (abiimati) und besiegte den Vrtra.

M. II. 2. 10 (p. 23. 17—24. 2); Man. érs. V. 1, 10. 40—43.

l{']i

Wer zahlreiche Nebenbuhler hat (denen er zuvor-
kommen will), soll drei elfschiisselige Opferkuchen darbringen: 1.
dem Indra amhomue; 2. dem Indra vaimrdha (vimrdha),
3. dem Indra indriyivant 264

Yajyinuvikyas sind su 1: die fiir n° 182, 20 2 die fiir n° 137,
zu 3 die fiir n° 123 geltenden (TS, II. 5. 12. ee—kk).

") Diese Tsti hedsst die vijiigi (TS, IT. 4. 2. 4),



DIE WUNSCHOPFER. a5

Gotter und Asuras lagen mit einander im Kampfe. Die Asuras
waren stirker und mutiger, die Gotter dagegen schwiicher und
etwas weniger mutig. Da sprachen die Gitter (zu einander): ,, Horet
andiichtig: wer von uns der stirkste ist, den lasst uns alle von
hinten anfassen”. Sie sagten su Indra: ,Du bist fiirwahr der stirkste
von uns. Dich wollen wir von hinten anfassen’’. Indra sagte: , Drei
Kraft bringende Manifestationen von mir gibt es; diese stimmet
goidig, dann werden wir die Asuras besiegen™. | Nenne sie uns”,
sagten die Gotter. Indra antwortete: Es sind: die aus der Be-
driingnis erlosende (amldomue), die von Feinden befreiende (vimrdha) ,
die Mut verleihende (fndrigavant)”. Als darauf die Gétter die oben
erwithnte lsti dargebracht hatten, wurden sie durch die erste aus
der Bedringnis, in welcher sie sich befunden, erlost, durch die
sweite schlugen sie ihre Gegner zuriick, durch die dritte bekamen
sie Mut. Da diese Isti dreiunddreissig Kapalas nmfasste, reihte
Indra sich alle die drelunddreissig Gotter an, sodass nun die
Gotter den endgiiltigen Sieg fiber die Asuras davontrugen. — Der
Mensch nun, der einen ihm iiberlegenen Nebenbubler hat, ist
durch Bedriingnis ergriffen : durch die Opfergabe an Indra amhomue
wird er von der Dedringnis befreit; vom Gegner (mrdda) bedriickt
ist derjenige, unter dessen Gleichen einer ihm iiberlegen ist; durch
die Opfergabe an Indra vaimrdha wird er seines Nebenbuhlers los,
schliigt seine Gegner zuriick; durch die Opfergabe an Indra indri-
yivant wird er mit Mut erfiillt. Die dreiunddreissig Gitter endlich
reiht er sich an, sodass er siegt. Wer mit dieser Uberzeugung jene
Isti darbringt, hesiegt seinen Nebenbuhler endgiiltig.

K. X. 10 (p: 187. 2—29), T. 1. 4. Baudh, XIII. 35,
Hir. &rs. XXII. 12.

142,

Einen einschiisseligen Opferkuchen soll dem Indra darbringen,
wer von seinem Reiche fern gehalten wird.

Yajyinuvikyas sind: arvavalo na agaki paravata$ ea vrirakan |
imd jugasva no giral; yad antard pardvatai arvavatam ca hiyase |
indrefa tata agaki (MS. TV, 12. 3; 184. 9—13).

Die Strophen mit den Stichwirtern: , Komm her aus fernster
Ferne’ 269) sollen desshalb verwendet werden, weil ja der von seinem

™ Da eine mit & prehi paramasynl parsvata) anfangende Strophe (MS. IT. p. 24. 3)
nirgends in der Suphitd vorhanden ist, nehme ich an, dass der Verfasser der Samhits
die Absicht der (im Sutra) als Yijyfouvikyis geltenden Spriiche ihrem Inbalt nach
umschreibt,
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Reiche Ferngehaltene m die Ferne gegangen ist. Er erreicht ithn nun
und macht. dass er aus der Ferne zuriickkehrt.
M. IL 2. 11 (p. 24, 3—a); Man. ss. V. 1 10, 44—48.

-

143.

Dieselbe  Isti  kann aul  dreizehn Schiisselchen dargebracht
werden,

Yijyanuvakyas sind dann: endra sanasim  rayim, prasasihize
purukita (MS, 1V, 12. 3. 184, 13—16).

Nach der Hauptspende kommt ein Zuopfer mit: indram naro
nemadhila Aavante (MS. 1. e, 184, 17—185. 1).

Die Dreizehugahl ist iibersehiissig (afiridta) 29%); fiberragt (hinter-
velnssen, afivibia) st der Verbannte; durch das {fhcrs,rrhﬁssigﬁ
(. b, den ewns g viel enthaltenden Opferkuchen) erreicht er den
Uberschiissigen (den Hintergelassenen, den Vertriebenen) und erwirkt
seine Zuriickrufung.

M. II. 2. 1) (p. 24. 5—7); Man. érs. V. 1. 10. 44 —44,

144.

Derjenige, dessen Nebenbuhler ein Soma-Opfer ver
richtet, soll die folgende Isti darbringen: 1. einen elfschiisseligen
Opferkuchen dem Indra vajrin, 2. einen elfschiisseligen Opfer-
kuchen dem lndra vrtrahan, 3. einen elfmhﬁm&iigﬂli Opferku-
chen dem Indra vrtratur

Tﬂj}’ﬁnlﬁ’ﬁk‘}’ﬁﬁ sind fiir 1: ﬁ_.r'nﬂr’nf; na ki fea, abh soavrsiin
made ;i 2o dam dndrem vajaydmasi, ywje ratham; fiir 3. L;ﬂ'tf.?'ri-
faram maghavinam , aban vrlram erirataram (MS. 1V, |12 8. 185.
2—10).

Wer ein Soma-Opfer darbringt, erhebt einen Keil (vajra) gegen
seinen Nebenbuhler; dureh die Isti an Indra vajrin  (mit dem
Donnerkeile bewaffuet) wirft er vermittelst eines Donnerkeiles den
Keil seines Veindes nieder: dureh  dje Isti an Tndra vrirahan
(Vrtentiter) titet er seinen Nebenbuhler. der J& ein Vrtra (ein
Feind) ist; durch die Isti an Indrea vrteator (Vrtra |JE-SiI'.!g:EI'Id] be-
siegt (farali) er seimen Vriro (seinen Feind). ;

M. L 2. 11 (p. 24, 7—11); Min, és. V. 1. 10, 44—49,

"™} Wahrscheinlich hat man an die Monatzahl des Jah i
eehuter [eventueller) Monat anirikia ist, o R ek
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145.

Wer mit jemandem einen Streit fiihrt (einen Prozess hat)
iber ein Feld oder iiber Vieh, soll dem Indra ksetram-
jayn (das Feld gewinnend) einen elfschiisseligen Opferkuchen dar-
bringen.

Yajyanuvikyas sind: ablifistha prianyato. . . ksetrani samjaya, asi
ni drjam . . . samjayan Fyelrand. . (M8 IV, 12, 3: 186, 11— 14).

Da Indra der Feldgewinner der Gotter ist, wird dieser infolge
der erwiihuten Isti gniidig gestimmt; er gewinnt das Feld oder das
Vieh fiir ihn.

M. II. 2. 11 (p. 24. 11—13); Man. &rs. V. 1. 10. 44—49.

146.

Wenn mehrere Konige da sind, von denen eiver nach der
Obermacht trachtet, so soll er dem Tndra adhirdja einen
elfschilsseligen Opferkuchen darbringen (vgl. o® 121).

Yajyiinuvikvis sind: feaw indrasy oadbiv@jak, indro jayeti aa
pardjayate (MB. IV. 12. 3. 185. 15—186. 1).

Indra ist der Oberherrscher (adhirdja) der Gotter. Der wird,
durch diese Tsti gnidig gestimmt, ihn sum Oberberrscher machen,

M. II. 2. 11 (p. 24. 13—15); Man. érs, V. 1. 10. 4440,

147.

Wenn ein Krieg ausgelirochen ist, soll, wer den Sieg davon-
gutragen wiinscht, einen elfschiisseligen Opferkuchen dem Indra
manyumant manasvant darbringen.

Yajyanuvikyas, fiie Taittiviyakas und Manavas gleichlantend, sind;
yo jata eva prathawmo manasein, @ te maha indrofy wgra (TS. 1.
7..1%. o, I M3 IV 12. 3: 186 2—5.)

Durch Mut, Zorn (manyx) und Verstand (monas) siegt man;
wenn man durch diese Isti den zornvollen, mutvollen Indra sich
gencigt gemacht hat, verleiht dieser Zorn und Mut, sodass er den
Kampf gewinnt.

K. X. § (p. 134. 15—17), M. 1L 2. 12 (p. 24. 16—18), T.
II. 2. 8. 2—8; Man. &rs. V. 1. 10. 50, 53, Baudh. XIIL. 13.

148.

Um im Kriege zu siegen, bringt er einen Caru dem Manyu
(Zorn, M) oder dem Indra manyumant einen elfschiisseligen Op-
ferkuchen (K) dar.

Varhunil, Ko, Akl v, Walanach, Afd, Letterk. N. R. DL X. X% 1 !
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Yajyinuvikyas sind: mangur indro manyur evasa devak, tvam ki
manyo ablibhityoiak (MS. TV. 12. 3: 186, 6—W).

Dureh Zorn werden tapfere Taten zu Stande gebracht; er (der
Zorn) verleiht ihin die Fibigkeit tapfere Taten su verrichten , sodass
er siegt. Wen man lebendig fingt, den soll man in Stiicke hauen.
Dadureh bewiihrt er den Zorn (den Mut).

K. X. 8 (p. 184, 18—15), M. IL. 2. 12 (p. 24. 18—20);
Man, &rs. V. 1. 10. 50—51.

149,

Einen fiir Indra manasvant (M), Indra manasvant
tvisimant (K), Ilndra manvomant manasvant (1) be-
stimmiten elfschiisseligen Opferkuchen soll darbringen wer klein-
miitig 27 st oder wer durch eigne Sehuld schlecht dran
ist 289 [, h. durch den Verlust seiner Habe oder durch Krankheit
alle Evergie verloren hat) (T); wer wiinseht mutig und energisch
zu sein (K), wer wiinseht gliicklich und wimntastbar zu sein (M),
Das Wort  Mut” (manas) soll er dann aber ein ganzes Jahr suvor
nicht in den Mund nehmen.

Die Yajyinuvikyis sind dieselben wie fiir n® 147,

Wenn jemand kleinmiitig ist, so sind jene Bigenschaften (der
Mut, der Zorn, manar, manyu) von ihm gewichen. Hat er nun
Indra manasvant manyumant sich gitnstig gestimmt, so wird dieser
thm Mut Zorn Energie zuteilen. Das Wort |, Mut” (manas) soll er
ein Jahr lang desshalb nieht aussprechen, weil durch das Jahr
(durch die Zeit) das Unerreichte erveicht wird: duarch das Jahr
(die Zeit) thn (den Mut) erreichend, besorgt er (der Priester darch
die Isti) thm den Mut. #5%) .

K. X, 8 (p. 184. 17—20), M. II. 2. 12 (p. 24. 20—25. 2),
T. 1L 2. 8. 3;: Man. &rs. V. 1. 10. 50. 52, 63, Bawdh. XIII1. 13.

150.

Dem Indra ditr (Geber) oder Puna rditr (Zuriickgeber) bringt
ein Aitareyin einen elfschiisseligen Opferkuchen dar mit den Yajyi-

*1  hatwmanah, dazo Buadh, XXV 5% sati bale bettannanid , Komm, :

wiirtlad o v,
) magompdpak, dage Bandh, 1, e stdhiwripe kule svayeppapel, Komm.: dobla-

nihale praymi akiryakocd Prayoge Ap,: rogaditeulvalidisnuhiinydding [sie),

L) i

i | npvatsasapoinlenn Apted deiypam Feliginp. dakhagi (ML8), amnael gebint natidiols
tar e dadbiafe, dus Objekt 20 apten and 2o dodhis ist dei WitR twigi.
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nuvakyfis yane no c.Memm-: prnar na indro maghatd dadaty dhanani
(vl B D1 5. 8.0 B
Adv. s, 11, 10, 15—16.

151.

Dem Indra datr soll einen elfschiisseligen Opferkuchen dar-
bringen wer wiinscht, dass die Leute (seine Untertanen) ihm
gegeniiber freigebig sein werden.

Yajyanuvikyas sind: ma wo mardlir @ blara daddii, a ti blara
mikir efal paristhat (I'S. 1. 7. 13. g, h)

T. II. 2. 8. 83—4; Baudh, XIII. 14

152.

Dem Indra praditr (Hingeber) bringt derjenige einen elf-
schiisseligen  Oplerkuchen dar, dem ein Gegenstand, obschon ge-
geben (versprochen), nicht hingegeben wird,

Yajyanuvakyas sind: pradataram havimake, pradata vajri vrsabhas
furagat ('I'S. 1. 7. 13. i, k).

T. II. 2. 8. 4; Baodh. XIII. 14.

153.

Dem Indra sutriman (Erloser) bringt ein verjagter
First oder einer, den wman verjngen will, einen elfschiisseligen
Opferkuchen dar.

Yajyanuvakyiis sind: indrad sulrand svavim avobhil, lasya vayan
sumataw yajiiyasya (1S, 1. 7. 13, 1, m).

Indra ist der Erloser und der Abhalter (Vertreiber); wenn er
ihn durch diese Tsti gnddig stimmt, erlist er ihn.

K. X. 9 (p. 134. 21—22), T. II. 2. 8. 4—b; Baudh. XIIL 14.

154.

Einer der, obschon dazu qualifiziert Macht (£7) zu hesitzen,
dennoch seinen Stammgenossen gleichsteht (T), ein
Ksatriya, der Macht (#duti) wiinseht (K), soll dem Indra
einen elfsehiisseligen Opferkuchen (T), einen Caru (K) darbringen.

Puro'nuvakya zu thm.Lr Isti ist die Revati-Strophe: revafir naf
sadhamidal {f"* ) G o n), Yajya ist die ﬁnkmul‘?tmphﬂp@ﬁ'& :.

g asmat puroratbam {’I'F‘i, 1. e gl
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Indra stand einst den andern Géttern gleich, er erveichte nicht
den Vormng unter ihnen. Da nahm er seine Zuflucht zu Prajipati;
dieser brachte ihm w Gunsten diesen dem Indra gewmht[.n Opfer-
kuchen dar; dadurch @b er ihm Mnt.  Die beiden Sakvari-
Strophen (TS. 1. 7. 13. 0) verwendete er dabei als Yajyanuvikyds.
Die Sakvari-Strophe ist nimlich ein Donnerkeil (vejra) und dieser
Donnerkeil fenerte den Tudra zur Macht an, sodass er die Ober-
herrschaft zu ervingen wusste. Als er zur Macht gelangt war, fiirchtete
er jedoch, der Donnerkeil (die “mk*fun-‘ﬁtml}he} kisnute ihn ver-
letzen 219): da nahm er wieder seine Zuflucht zn Prajipati und
dieser hildete aus der Sukvari-Strophe 271 die Revati-Strophe um ihn
gu heruhigen und vor Verletzung zu schiitzen, — Nach dem Kithaka
hingte Prajiapati dem Indra die Mahandmni-Strophen *7%)als Donner-
keil um. Dadurch siegte er und kam e Oberherrachaft. Da Indra
aber fiirchtete, der Keil (die Mahiinimnis) wiirde, wenn nicht bernhigt
(seines sehiidlichen Einflusses beraubt, eig. | gelischt™), ihm den Hals
schmerzen machen (eig. ,verbrennen™), so hildete er (wohl Prajapati)
die Revati-Strophen daraus, damit Beruhigung (Loschung) da sei,

K. X. 10 (p. 136. 3—8), T, 1I. 2, 8, 5—6; Baudh. XIII. 14.

155.

Ubher wessen Samnayyva®*™) der Mond aufgeht, der soll
den fiir den Opferkuchen bestimimten Reis dreifach zerteilen: 1. von
den Kirnern mittlerer Grisse soll er einen fiir Agni datr (Geher)
hestunmten achtsehiisseligen Opferkuchen darbringen ; 2. die dicksten
Korner soll er zo emem in saurer Mileh zu bereitenden Caru an
Indra pradate verwerten, und 3. die kleinsten wa einem in ge-
kochter (Mileh) wu bereitenden Caru fiir Visnu sipivista.

Yajyanuvakyas sind fiir 1: ague dak, di wo agne (MS. TV, 12.
3: 180, 5—10); fir 2: digghas le aste, bhadra te hasta (1. ¢. 11—14};
fiir 3: dim of te vigwo, pra lat te adya (1. c. 10) 274,

T dhakgyeti, vig, verhrennen, aher gogleich mit der Nebenbedentung: quilen ver-
letzen, vgl. weit im Lateinischen. Daher spiter der Aosdroek shimeynic zur Lischung',

Y Dass kann doch nar die Bedontung von dabvarya adbi seing Siyana fasst adhi
nla ﬁlt‘ﬂ hbedeutend II'I-11. adhikatveng anf, Wie st man dis ‘iumj:g w1 verstehen daes
dis Revati aus der Sakvarl gebildet wurde?

Y pro g aemal purovethen B8t nach einipen (v Booeiiss 8. BB XLI 8. XX)
die Yoni der Mahauimui-Sapans, Obrigens ist die Revati-Strophe an die Apal, dus
Wasser, gerichtet, daber ihre Jdschende” Wirkung.

=NV, 4

71 In der Sambita werdon zuerst die Y. A. fir Vieon, dana die fir Indrm gege-
ben, vgl. aber das Stra: kim it fe visne ity wtterayod cotoses, whiare poepayeh. —
Die Begrindung dirser und dee folgenden Tsti ist mir nicht reoht dentlich. Ieh habe
sie fortgelussen,
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M., ILI. 2. 13 (p. 25. 8—8), T. 1. 5. 5. 1—2; Man. &s. V.
1. 10, 55—60.

156,

Wer Vieh wiinseht, soll | nachdem er das Neumondsopfer dar-
gebracht hat, die Kilber (zur Gewinnung der Mileh) wegtreiben
und dann den Reig dreifach teilen: 1. von den kleinsten Kérnern
bereitet er einen achtschiisseligen Opferkuchen fiir Agni sani-
mant, 2. von den mittleren einen Caru in gekochter (Mileh) fiir
Vignu Sipivigta, 3. von den dicksten einen Caru in saurer
Mileh fiie Indra pradatr.

Yajyanuvikyas sind fiir 12 ddam agne puradegsan sanin, foam
no agne sanaye dhandnam (MS. TV. 12, 3: 186. 10), fir 2 und
8 dieselben wie unter n” 155 erwihnt.

M. IL 2. 18 (p. 25. 8—14); Man. érs. V. 1. 10. 61—62.

15%.

Wer keine Zunahme, aber auch keine Abnahme seiner Waohllha-
hendheit wiinscht, ein Gatadeih, soll 1. dem Agni einen acht-
schitsseligen Opferkuchen darbringen. dann 2. in dstlicher Richtung
gehen und einen dreischiisseligen dem Visnu darbringen und
endlich 3. in dstlicher Richtung weitergehen auf einen Berg oder
nuch einem Strom und hier dem Prajaipati einen in Schmalz
bereiteten Carn darbringen. Der Opferlohn dieser drei ein Ganzes
bildenden Tstis ist resp. eine milehende Kuh, eme Stute, die ein
sangendes Pohlen, und ein Weib (d. b. woll : eine Sklavin), dus ein
Kind an der Brust hat.

Yajyanuvakyis fir 1: aguir murdha, bhuvo yajiasya (MS. 1V.
10, 1: 141, 1): fiir 2: idam vienuh, pra lad vigpuh (MS. IV, 11
4: 172. 9); fiir 3: wahrscheinlich dieselben wir fir n® 100.

Durch die Isti an Agni schreitet er fiber die Erde, durch die
an Visnu durch den Luftraum, durch die an Prajipati durch jene
Welt. Dadurch dass er nach vorne (nach Osten) geht, schreitet er
bloss hinzu 27%); dadnreh dass er zu einem Berge oder gum Whasser
geht, erreicht er die fusserste Grenze (wie fiir den Gatasri, der
die iiusserste Grenze der Wohlhabendheit erreicht hat und nicht
weiter zn gehen verlangt, natiirlich ist). Drei singende Geschbpfe
weiblichen Geschlechts wibt er als Opferlohn. Drei sind ja die

YR abhi svid evdkramit,
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Welten, diese besorgt ihm das siiugende weibliche Wesen: es
erwirkt, dass ihm diese Welten dargereicht werden (wie die Kuh
dem Kalb das Euter, die Mutter dem Kinde die Brust darreicht).
Wear davon iiberzengt ist, der milkt sich jene ihm dargereichten
Welten aus.

M. IL. 2. 13 (p. 25. 14—26. 1); Man. 4rs. V. 1. 10, 63—64.

158,

Wer den Soma vomiert, der soll einen von Hirse ($yamata)
bereiteten Carn dem Soma und Indra darbringen.

Yajyinuvakyas vach den Taittiviynkas sind: rdidaresa sakhyi
saceya, dpiutamanyws lrpaleprabhavia (18, 11, 2. 12, n, o), #7%
nach den Manavas: e ywji fave tal somd, pdidarep stk dyit
saceyn (MS, 1V, 11. 2. 164. 7—10).

Indra hatte einmal uneingeladen den Soma des Tvastr (d. h. den
Soma, der bei dem von Tvastr veranstalteten Opfer gekeltert war)
getrunken. Der getrunkene Soma kam ihm in beiden Richtungen
aus dem Karper (durch Erbrechen und Durchfall). Desshally ist der
Soms von keinem Ungeladenen zu trinken, denn durch den Soma-
Trank nimmt er ab (:der Soma scheidet sich von ihm aus). Was
Indra erbrochen hatte, das verwundelte sich in Hirse. Der Hirsebrei
(der Caru nus Syimika) nun ist mit dem Soma-Trunk identisch.
Er behdilt durch jenes Opfer also regelrecht den Soma-Trunk bei
sich. — Dem Soma ist der Carn zu weilien, denn wer den Soma
vomiert hat, von dem trenut sich (der) Somn. Der Brahmane nun
st Soma-haft durch seine Gottheit 277). Auch dem Indra ist der
Caru geweiht: dadurch vereinigt sich der Erbrecher wieder mit der
geistigen Kraft (indriya), die er durch das Erbrechen eingebiisst
hatte. — Derjenige, welcher den Soma vomiert, bei dem (in dessen
Korper) hat sich der Soma-Trunk nicht erhalten kimnen; er soll
(wenn er die Kérner fiir die Bereitung des Cary ausstreut) einige
Kérner zariickbehalten, die soll er sieden und auf den Caru hin-
sustrenen. Dadurch macht er, dass der Soma-Trunk sich in seinem
Kirper erhalt.

K. XL 1 (p. 148. 11—19), M. II. 2. 18 (p: 26. 1—8), T.
II. 3. 2. 6—7; Man. érs. V. 1. 10. 65—67, Baudh. XIII. 25.

| Bel einom Durchfsll infolpe des Somn-Genusses verordnet Bandhiyana als
Yajyinovikyis: pra sucanch, sabdifhay te muadam ea (T8, 1. e p, q)
¥ Vgl Anm. 113,
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159,

Wer sich vor Impotens fiirchiet, soll dem Soma viijin 278)
einen von Hirse (yamika) bereiteten Carn darbringen.
Yajyianuvakyis sind : dpyayasva, saw te payamsi (1S, T1. 3. 14. m, n).
Von ihm st der Samen, die Zevgungskraft gewichen, daher
firchtet er sich vor Tmpotenz. Wenn er nun den Zeugungskraft
_ (v@ja) besitzenden Soma durch diese Isti giinstig gestimmt hat, so
gibt dieser ihm Sawen, Zeugungskeaft, sodass er nicht impotent
wird.

T. 1I. 8. 3. 4; Baudh. XIII. 26.

160.

Wer von einer Krankheit heimgesucht wird (K, M), wen ein
hises Geschiek betroffen hat (1), soll einen elf- oder zwaolf-
schiisseligen Opferkuchen und eine Amiksi darbringen. Diese beiden
sind fiir Mitra-Varuna zu bestimmen, wenn der Yajumina ein
Brabmane, fiie Indra-Varuna, wenn er ein Ksatriya, [ir A gni-
Varuna, wenn er ein Vaidya ist. *¥%) Wenn beide zubereitet sind,
wird die Amiksi auf den Opferkuchen geleat 25), sodass sie diesen
ganz bedeckt; in dieser Lage werden beide susammen auf die Vedi
fertig gesetzt. Die Amiksa wird nun vom Adhvaryn vom Opfer-
knchen weggeschoben, zuerst der dstliche Teil mit der Formel: ,,0
Mitra und Varuna, erdoset dareh eure hemmende  Manifestation
diesen (Sonndso, den Sohn des Soundso, den Sohn der Soundso)
aus der Not.,"” Darauf der sidliche Teil mit der Formel: 0O Mitra
und Varnna, erliset dureh eure siegreiche Manifestation. . . aus
der Not”; dann im Westen mit der Formel: O Mitra und Varuna,
erloset durch eure beschiitzende Manifestation. . . aus der Not.”
Schliesslich im Norden wit der Formel: O Mitra und Varuna,
erloset durch ewre kraftreiche Manifestation . . .. aus der Not.”
Je nachdem der Kranke ein Ksatriva oder Vaisva ist, muss Mitra
durch Indra oder Agni ersetst werden. Varupa aber bleibt. Jetat
schiebt der Adhvaryu die entfernten Teile der Amiksa anf den
59 Amsser gmutig, stark, Renner”, hat das Wort anch dis Bedentong  zengongs-

fihig",
Y Ausserdem wiinsehen die MEnavas and die Kathns siven achtschitsseligen Opfar-

kinchen fiir Agni, der nnr pddlipe™ ist.

% Dae Taittiviyaks scheint mit seinem: payasyiydm purodiden: avodedhati des
Gegenteil xu behsopten; diese Worte sind aber wohl mit Baadh: ond Man. érs. so 2
begreifen: . . purodadam | amiksnyd (sompracehidya,
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Opferkuehen  zariick  in derselben  Reibenfolge, in welcher er sie
wegzeschoben  hatte und mit denselben Formeln, wobei er aber
dnz: Wort L erloset’” dureh:  [Thr habt erlost” ersetzt. Von dem
Opferkuchen und der ihn bedeckenden Amiksi werden darauf die
moplernden  Schnitte (avadines) augleich geschnitten und dem
Mitra (resp. Indra, Agni) und Varuna darvgebracht.

Yajyanuvikyis #u den Hauptspenden sind nach den Taittiriyvakas:
indritvarepayor akaw, indricarond  yueam adbearaye wad (TS, 11
5, 12, s, t); oach den Manavas: indravoruai yuvam adleardya nak,
samrid anyah svardd anya wcyete vam (M3 1V, 12, 4: 187, 1 —4).

Unmittelbar  nach dem  Hauptopfer werden acht Butterspenden
wit dem Sruva-Liffel (so die Taittiriyakas) oder acht einschiisselige
Opferkuchen *51)  (so ~die. Manavas und Kathas) mit den folgenden
Yajug- Formeln  dargebracht: | Euer beiden Seuche, o Indra und
Varunn, die in dem Feuer ist, die treibe ich durch dieses Opfer
hinweg”; ,euer beiden Seuche, die in den Zweifiisslern ist,

die treibe 1eh. .. ener beiden Seuche, die in den Vierfiisslern
den Tieren ist,..'; ,,...die in dem Kuhstall. .. . ... die in
den Hiusern... "; ... .die im Wasser....'"; ,.....die in den
Kriutern. . "5 .. .die in den Biumen. . ."”. Statt ,,Seuche” haben

die Minavas und Kathas fiberall: wSehlinge.” Zur Svistakrt-Spende
und zur Idia wird ebenfulls von beiden, dem zur Hauptspende
bestimmten Opferkuchen und der Amiksa, abgeschuitten.

Zur Begriindung  dieser Isti sagen die Brihmanas. Neben der
Amiksi wird auch ein Opferkuchen dargebrucht; dadurch erreicht
er es, das er (der Kranke oder der vom bisen Geschick Betroffene)
mit Knochen versehen wird und festen Boden bekommit. 288 Da
iberdies eine Amiksi ohne Tier (-Opfer), wenn nicht gesithnt (danta
gemacht), zur |, Verwischung™ leiten konnte. ist ein Tier (-Opfer) dar-
zubringen. Die Reiskirner und die Gerstenkomer nun sind Tiere 288y,
durch den aus Reiskornern bereitéten Opferkuchen bringt er ein
Tier (-Opfer) dar, sodass die Siihnung gemacht ist und keine ,, Ver-
wischung” stattfindet. Bine Payasya (= Amiksi) ist es: die Payasya
ist jo Milch (Saft, payas); Mileh (Saft) ist der Mensch: der Saft
st es, der in einem Kranken krank ist: durch Saft (d. h. durch
die Payasyii, die Amiksi) kauft er den Saft (d. h. den Kranken)

" Mo upacarittd enikikopdion (g0 ist Man. 4. V. 20101 zu lesen): fdber
die Weise der ]Jnrhringuug hrisst es Elwag wojtfar: upﬂaIltl‘rt!_r.l"rﬁﬁ.l'rlrfrr'!rrry:{f.ﬂ; sy il g
akulbapafai jubety @ b, er bringt die Koohen dar, indem er b jedem unterbireitet nnd
nafgiesst (NVO, 108, Note 1); sompitam = smptyasappitya,  Dem i wpoen-
ritin des Min, 2rs. entspricht das Absol, anupecaram des Eathaka (p. 162 113,

"7 ayetameeantiam baruti (T, pratisthapuyati (K50,

"1 1st an das bekanute padeve o8 i 2o denken?
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los. —  Wesshalb die Payasyi weggeschoben wird: wie man eine
Kérperstelle, in welche ecine Pleilspitze oder ein anderer fremder
Korper eingedrungen ist, aufschlitzt und dann die Pleilspitze mitten
herausholt, so holt er die Krankheit mitten aus ihm (dem Kranken)
herns. — Wesshalb die Payasva wieder zuriickgeschoben wird: es
st damit, wie wenn man, nachdem man die Pleilspitze hernus-
geholt hat, die Wunde verbindet, — Die nach den Kathias und Minavas
heim  Nachopfer darzabringenden Opferkuchon sollen iiber einem
Schiisselchen  (Kapila) gebacken sein: einen Menschen VErag e
itmilich  nicht durch mebrere Kapilas (Schiissel, auch Schiidel) zu
erreichen (da ja der Mensch nur éin Schideldach hat); mit einemn
Male erveicht er ihn (dureh jenen einschiisseligen Kuehen).
Acht sind diese Kuchen an der Zahl: acht sind nimlich des Menschen
Hute #54): in Achteln (eigentl. Hufenweise) erveicht erihn, — Diese
acht Kuchen sollen ohne rituelle Vorbereitung *99) dargebracht wer-
den: dadureh erlost er ithn von jedem Stricke des Varunn, sobald
einer sich einfindet. Auch st eine nieht im Feuer geopferte Spende
als missgliickt zu betrachten; desshalb sollen alle im Fener dargebracht
werden, — Was endlich die Gottheit angeht, den Varuna, dem
besonders die Amiksa und der Opferkuchen darzubringen sind: dey
Kranke ist ja von Varuma ergriffen; von dem Stricke des Varapa
befreit er ihn durch jene Opfergabe.

K. XILL 1 (p: 162. 1—17), XI. 11, M. IL. 3. 1 (p. 20
o U O T RS U R B Ry i WO B L o b 2l I A T I
l—G, Baudh. XIIT. 33 —384, Ap. &m. XIX. 25. 1—8, Hir és.
XXII. 12.

161.

Dieselbe Tsti soll darbringen, wer Macht (hasi) wiinscht.

Yajyanuvikyds und nlles Weitere ist gleich n® 160,

Von Varuna ergriffen ist derjenige, der. obgleich er Anspruch
anf Macht machen kann, nicht zur Macht gelangt. Er wendet sich
mit dieser Isti an seine eigne Gottheit und duorch die Gabe an
Varuna wird er von Varuna befreit. — Milch (Saft, pagas) lerner
ist der Mensch; Raft wiinscht sich derjenige, der Gedeihen wiinscht;
durch den Saft (d. h. durch die Payasyi, die Amiksi) behilt er

v Der Mensoh wird auch dem Tier gleichgestellt: poder dad purwgah (K. T. p.
162, 10%. Man bekommt den Eindruck, dass dieser Paseoe (K. L p. 162, 13) urspriing-
lich aof das Vish Bezug gehabt hat (vl o° 52,8 f und Kith, 1. 126 2 wit Anm, 135)
und jetzt durch Andernng vom padwgs in pueigae fie den Menschen zarechtgemacht int.

B ¥l Anm. @81
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Suft (Gedeihen) fiir sith. — Dureh das Auseinanderschieben nach
den vier IMimmelsgegenden sittigt er diese (iegenden; durch das
Zusammenriicken riickt er (ie Macht fiir ibn susammen,

K. XIL 1 (p. 163, 5—9), M. 1L & 1 (p: av. b
&1 1, .

9); Min.

162,

Digselbe Isti soll darbringen, wer politisehe Macht wiinseht
(grama-, sajdtakim).

Yajyanuvikyas uwnd alles Weitere wie bei n® 160,

Von Varnna ergriffen ist derjenige, der, obgleich dazu befahigt
Untertanen  (sajiafa) zu haben, ohne Untertanen st Dureh die
Opfergabe wendet er sich an  seine eigne Gottheit (Mitra, resp.
Indra, Agni); von Varups erlést er iho durch die Opfergabe ap
Varunn, Dureh  das  Auseinanderschieben  sittigt er die Himmels-
gegenden, durch das Zusammenriicken riickt er die Untertanen fiie
thy zusammen.

K. XIL 1 (p. 162, 17—23), M. 1L 3. 1 (p: 27. 9—138);
Min. drs 1 e

163,

Dieselbe Isti soll darbringen wer Vieh wiinscht.

Yajyanuvikyas und alles Weitere wie n” 160,

Von Varopn ergrifien ist derjenige, der, obgleich er hefihigt
1st, Vieh zu besitzen, obne Vieh igt. Durch die Opfergabe wendet
or sich an die eigne Gottheit. Von Varupa erlost er ihn durch die
Gabe an Varopn. Das ﬂbrigu wie oben, mutatis mutandis,

K. XIL 1 (p. 162, 23—163. 4).

164.

Finen mit frischer Butter (nach den Kathas mit der Mileh einer
scheckigen Kuh, die ein scheckiges Kalb hat) statt mit Wasser
bereiteten  fiir die Allgotter bestimmten Caru  bringt dar,
wer Macht fiber seine Stammgenossen zu erlangen
wiinscht ®%. Das Ajvn zu dieser Isti ist aus den Wohnungen
aller Stammgenossen zu holen. Die Isti verlituft nach dem bekannten
Schema bis zum Herumlegen der Umlegehalzer, der Paridhis (NVO. 66),

1

J e sgfifa- oder gednmkana. Diese Tsti trigt den Namen wgrfrafiags (igtih),
well darch sin sajitak somgrhyanie,
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Statt mit den Formeln: ,Der Gandharva Visviivasn'' u. s. w. werden
die Paridhis mit den folgenden Spriichen hernmgelegt #57): der
mittlere mit: |, Fest bist du, mige ich fest unter meinen Stamm-
genossen sein, ein weiser Wichter, gitererwerbend” ; der siidliche
mit: ,Fest bist do, mige ich fest unter meinen Stammgenossen
sein, ein kriftiger Wichter, giitererwerbend”; der nirdliche
mit: |, Fest bist du, mige ich fest unter meinen Stammgenossen
sein, ein fibermichtiger Wichter, giitererwerbend' 2%9),

Yajyanuvikyis sind nach den ‘Taittiviyakas: vidve deva plavrdhah,
vidve decich Srawtemam havam we (TS, 11 4, 14. q, r); vach den
Miunvis: eifvibendro  adlivalta ao aslie, e wek e oéfy i
indravaniah (MS. 1V, 12, 4. 187. H—B8).

Unmittelbar nach den Hauptspenden an die Allgotter bringt der
Adhvaryn vermittelst der sogenannten ,,Amona-Sehale’” vier (nach
dem Taittivivaka drel) Spenden dar, wobei thn der Yajamina von
hinten beriihrt, Diese Schale, in die er vorher einen Teil von dem
Caru getan hat, soll die Gestalt einer Muschel haben und entweder
von ungebranntem Thon oder von Holz verfertigt sein 59, Von
Holz nimmt man sie, wenn er (der Yajamina) wiinscht, dnssseine
Stammgenossen schnell herankommen und sehnell wisder davongehen
migen 299, Wiinscht er dagegen, dass sie fest bei ihm bleiben und
mit genauer Not davongehen mégen, so nimmt er die Schale von Thon.
Die vier Spriiche, mit welcheu die Spenden aus dieser Schale darge-
bracht werden, lauten: 1. | Zuneigung (@manam) bist du; o Gott 22N
der Zuneigung, die einmiitigen Stammgenossen liebe ich
von Herzen, mogen sie mich von Herzen lieben, mache sie mir
sugeneigt, seaka!” 2. Zuneigung bist du; o Gott der Zuneigung,

die einmiitigen Knaben liehe ich von Herzen u.s, w.. .. seakal”
3. Zuneigung bist du; o Gott der Zuneigung, die emnmiitigen
Weiber liche ich von Herzen u.s. w.... soaka!” 4. , (Auneigung

BT Eu poridfiin aeumdntraipode (Min, &rs, V. 2. 1. 18) diirfte yojumineh sl Sub-
jekt zu nehmen sein. In dissem Falle spricht der Adhvaryu die gewdhnlichen Yajos-
Spriche ans,

%) Diese drei Spriche sind Varfationen zu den sonst vom Yajamiina als anunen-
teann hinguzusagenden Yajumsi beim poridbiparidbana (TS, 1. 6.2, a—e¢), Die oben
gegehanen Yajus sind die der Taittiriyakas; im Manava-Ritusl lauten sic ein wenig anders.
Aneh werden hiar ndch swoi weitere Formeln gegeben, die sich an das Ahavaniys und
die Sonne richten.

=% g2y nach Man, &rs: V. 2. 1. 156. Nach Bawdbiyana sind drei von Ficusholz ver-
fartigte Schalen fir die Spenden, die oach ihm von Schmalz darzubringen sind, au
verwenden,

%) Dins heisst natliclich: ,wenn or sie von Hols nimmt, werden die Stommgenossen
‘gwar schnell herankommen, aber such wieder schoell sich entfernen”.

1 8o, im Simgular, die M.8.; der Plural des-Kath. und Taitt, scheint sich mit dem
folgenden kpdii nicht zu vertragen.
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hist du;) o Gott der Zuneigung, die einmiitigen Tiere (das Kleinvieh)
liehe ich von Hersen u. s. w.... seaka!” #9%)

Die Yajvinuvikyiis zur Svistakrt-Spende sind nach den Minavas:
kntrivid yasyn  samrlaw, saom yad iso vendwake (MS. 1V, 12, 4:
187. 9—12).

Opferlohn ist eine scheckige Milchkuh.

Durch diese Isti, die ja eine |, Geist-{ Macht-jergreifung’ ist (vgl.
dic Begritndung von n" 165) ergreift er den Mut der Stammge-
nossen, sodass sie, mutlos geworden, mnicht von ihm weggehen.
Von wie vielen Stmmmngenossen man immer das Schmalz sur Tsti
herholt, von all® diesen nimmt er den Mut weg. — Den Allgittern
wilt die Tsti, weil ja die Stammgenossen (die Geschipfe, die Un-
tertanen, prajak) Algotter-wrtig sind; die gewinnt er in dieser
Weise fiie sich und macht sie esshar’ (sodnss er Vorteil von ithnen
huhen kann). — In der Mileh einer scheckigen Kuh ist der Caru
gt hereiten und eine solche Kuh ist der Opferlohn, weil die sehe-
ckige Kuh Allgitter-artig ist. — [ie Nachspenden werden it den
eitierten Formeln  dargebracht, weil die davin genannten Minner,
Kinder und Weiher eben die Stammgenossen sind. Von all’ diesen
rubt er dadurch den Mut, sodass sie thm unterwiirfig bleiben. —
Der Grand, wesshalb die Nachspenden an diesem Zeitpunkt im
Opfer (vor der Svigtakrt-Spende) dargebracht werden, ist der fol-
gende: die Vor- und Nachopfer (Prayijas und Anuyiijas) befinden
sich ausserhalb der Seele, des eigentlichen Opfers. Mitten zwischen
den (Haupt-Spenden  diirfen sie nicht dargebracht werden, weil
dann dus Opfer unterbrochen und zervissen wiire; nach  Absehlyss
des Opfers kinnen sie ebensowenig  dargebracht werden, weil er
dann die Stammgenossen ausserhalb  der Seele, des cigentlichen
Teiles des Opfers, bringen wiirde, Daher sind sie zwischen den
Prayiijas und  Anuyijas davzubringen: die Prayijas sind der Aus-
hauch, die Anuyijas dér Einhauch, das Havig (4. h. die Haupt-
spende) st die Seele (der eigentliche Teil); so bringt er die Stamm-
genosser in sich selbst (d. h. nimmt sie in sich auf: sie gehen in
ihn anf). — Bringt er dic Zuspenden mit einer hiolzernen Sehale
der, so werden die Stammgenossen unstandhaft sein, da die Biaume
unstandhaft sind: sie bewegen sich hin und her. Wiinscht er,
dass sie standhaft sein mégen, so ist eine irdene Schale zu
nehmen, denn die Erde ist standhaft, fest und unwankelbar 298,

%) Diese vierte Spende, die im Taittirivaks fehlt, ist wall nuurspringlich. — Die
gebrauchiten Ficusschalen werden (noch Baudhiyana) hinterdrein ins Feuer weworfen.

™) Unrichtig ist die Satztrennung in MS, 1L p. 29, 9: es ist 20 scheidén: juhuyad,
dhruca Myam || dheare 6 w8 ow, f
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K. XII.2 (p- 163. 10—18; 163. 23—164. 15), M. 1. 3. 2
(p- 28, 12—20. 17), T. II. 8. 9, Man, érs. V. 2. 1. 7—8,
Baudh. XIIT, 30, Ap. &s. XIX. 23. 6—9, Hir. &s. XXIL 10.

165.

Dieselbe Isti soll darbringen wer einen Nebenbuhler hat,
dessen Vieh er in seine Macht bekommen will.

Yajyanuvikyis und alles Weitere wir bei n® 164,

Die Gotter und Asuras fithrten Krieg, Die Gétter waren mutlos
(hatten kein manas), die Asuras mutig (hatten manas). Da kamen
die Gotter auf den Einfall, jenes spmgrabana-havis darzubringen;
dadurch ergriffen sie den Mut (das wanas) der Asurss, da wurden
diese mutlos. Die Gotter siegten und bemiichtigten sich aller der
Besitztiimer der Asoras. So ergeht es anch dem sterblichen Men-
schen: wer diese Isti verrichtet, der entreisst seinem Nebenbuhler
den Mut (da ja das samgrabana-havis ein mutranbendes ist} und der
Nebenbuhler wird, mutlos, besiegt.

K. XII. 2 (p. 163. 18—238), M. II. 3. 2 (p. 28. §—12);
Min. 4rs. | e

166.

Wer ein oder mehrere Pferde als Opferlohn %) entge-
gennimmt, der soll dem Varuna ene Isti darbringen. Die
Zahl der vierschiisseligen, dem Varuna darzubringenden Opferkuchen
aoll eins mehr sein als die ‘ZFahl der Plerde, die ér annimmt.
Nach den Kathas und Manavas gibt es bei dieser Isti *%) einund-
pwanzig Samidhenis, welche Anzahl man erbilt durch Einschaltung
der sechs Dhiyyas (15 < 6 = 21), deren erste anfiingt: prthupd;a
amartyaf (MS. IV, 11. 2: 163. 1—9, vgl. n" 36).

Yajyinuvakyas, far ‘Taittiriyakas und Manavas dieselben, sind:
imam wme varuna, tat foa yomi (T8 1L 5. 12. 1, m; M8 IV,
10. 2: 146, S—10).

Unmittelbar vor der Svistakrt-Spende werden von den Kathas und
Minavas vier Zuopfer mit den folgenden Formeln dargebracht: 1.
.Deinen in der Gayatri bestehenden, im Brahmana wiilenden
Strick, o Konig Varuna, den opfre ich hiermit dir weg. Dir svada’”
9. . Deinen in der Tristubh bestchenden im Ksatriya wei-

s @y nach Hiragyakedin: ptvijo "Svapratigrahe virupi.
=9 (der nur bei der folgenden ?
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lenden Strick, o Konig Varuna, den opfre ich hiermit dir weg.
Dir spaka!” 3. ,,Deinen in der Jagati bestehenden im Vaisya
weilenden Strick, o Kinig Varuna, den opfre ich hiermit dir weg.
Dir spaka’” 4. ,Deinen in der Anustubh bestehenden in den
Himmelsgegenden weilenden Strick, o Konig Varuna, den opfre
ich hiermit dir wegz. Dir seida"”’

Der Grund, wesshalb das Entgegennehmen eines Plerdes (als
Opferlolin) zu sihnen ist, wird verschiedentlich angegeben. Im
Kithaka und mit geringer Abweichung in der Maitriyani-Samhita
heisst es: Hin Pferd soll man nicht entgegennchmen; es hat unten
und oben (Schneide-)Zahne und kaot den Mot und die Kraft des-
jenigen weg, der es annimmt. Desshalb soll man es nicht entgegen-
nehmen. —  VFerner: Prajapati gab dem Varupa das Pferd und
dieser (V.) war der emste, der ein Plerd entgegengenommen hat.
Er (Prajapati) schadete dadurch seiner eignen Gottheit (weil das
Pferd ja dem Prajapati geweiht ist); er wurde wassersiichtig (d. h.
vou Varupn ergriffen); da sah™ er diese (oben erwiinte) Isti an
Varupa und infolge dieser Darbringung wurde er von den Schlingen
des  Varuna  befreit. — Vierschiisselig sind die Opferkuchen eben
weil das Plerd  vierfiissig ist; dadurch erlést er ihn (denjenigen,
der ein Plerd angenommen hat) unmittelbar vou des Varuna Schlin-
gen, — Nun sagt man: ,Wenn er ithn von einem (Stricke des
Varuna) lost, dadurch lost er ihn nicht von den andern’’; desshalb
soll er soviele Opferkuchen darbringen, als er Pferde annimmt: in
jedem (Pferde) namlich steckt eme Schlinge des Varuna; so list
er diese alle von ihm ab, — Hinen Opferkuchen mehr soll er dar-
bringen: dieser dient fiir den Fall, dass man ein Plerd angenommen
hat aber sich dessen nicht mehr erinnert oder fiir den Fall, dass
man in der Zukanft woch ein anderes annehmen wird: nicht mehr
ergreift ithn dann der Varupa. *%%) — Einundzwanzig ist die Anzahl
der Saimidhenis, weil das Jahr aus einundzwanzig (Teilen) besteht:
finf sind die Jahreszeiten, zwilf die Monate, drei die Welten, die
Sonne st eimundzwanzigster; er (das Juhr) ist Prajapati; Prajipati-
artig ist dus Plerd: so erreicht er das Pferd (d. h. den Prajipati,
d. h. das Jahr, d. h. die Zeit; er wird somit nicht vor der Zeit,
von Yarupa ergriffen, sterben).

K. XIL 6 (p. 168. 4—13; 165, 19164, 3), M. IL. 3, 3
(p. 29. 15—30. 2; 30. 10—17), T. IL. 3. 12. 1 —2: Min. érs.
V. 2. 1. 19—20, 24—27, Baudh. XII1. 83, Hir. &rs. XXII. 12.

el Uber den Rinn der Worte I:K-Ilﬂl- P 16812, 131 ahe blriayad evn varmpa-
eyiooyagebe Miiyosted efane varupo gromadi bin ich onsicher. Hot mon vielleight "y antvi
er v, g, 70 lesen , und abkiyested im Sinne von abhayosteiye o nehmen ?
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16?‘

Wer sum zweiten Male ein oder mehrere Plerde
entgegennehmen will, soll nicht mehr dieselbe Isti verrichten,
sondern eine an Varuna und Sarya abhalten. Die eine Hilfte
des Kuchens soll dem Varuna, die andere Hilfte dem Strya (Surya
und Varuna, M) geweilt sein. Nach dem Taittiriyaka ist der unter
n° 166 beschriebenen Isti an Varuna bloss ein einschiisseliger fiir
Strya bestimmter Opferkuchen anzureiben. Simidhents und Zuopfer
wie bei n” 160,

Yajyanuvakyas fiir die Taittiviyakas: wd « fyam jatavedasam,
eifram  devanim  wdagad anidam (T8, 1. 5. 12, n, o) fir die
Manavas: yad adya swrya bravo "wigah, wd vam prisaso wadlwmanto
asthuf (MS. TV, 12. 4: 187. 18—16).

Durch die Oplergabe an Varuna befreit er iin von Varuna;
durch die an Sarya nimmt er die Sonne als Gottheil (und) diese
Welt hinzu (7}, er macht sich die Sonne aufgehend (1) (d. h.: er
macht dadurch dass die Sonne stets fiber thm aufgehen wird, er
also nicht, von Varuna ergriffen, sterben wird).

K. XII. 6 (p. 168, 18—15), M. 11, 3. 8 (p. 30. 2—7, 10—17),
T. II. 8. 12. 2; Man. érs. V. 2, 1. 21—30, Baudh. XIII. 38.

168, i

Den Schluss dieser Varupa-isti bildet ein dem Apiam
napat dargubringender Cuaru 297),

Yajyanuvikyas nach den Taittiviyukes: apam wiapad a hy asthad
wpastham, sam anyi yanty wpa yanly dawyif ek ] S ];{, p: 9
nach den Manaves: wpem aspksi vdjayur vacasyam, sam anyd yanly
upe yanly anyah (MS. IV. 12, 4: 187. 17—I188. 2), '

Die Minavas und Kathas verordnen noch zwei Zuopfer mit:
At napiad @ .-f-lg.f asthid wpasthan, fon asmerd yuvatayo yucdnam
(M&, IV, 12. 4: 188, 3—0); apo revalil, dpak praite (Kiath, XI1I.
15: 178 21—179. 2).

Das Pferd hat keinen Mutterschooss, da es aus dem Wasser ent-
standen ist 298, er macht durch diese Opfergabe, dass es einen
bekommt und er befestigt es (K, und beinahe gleichlantend M). Das
Wasser zum  Mutterschooss hat das Pferd; er macht (durch jewe

Y NWach den Taittiriyakas soll erst das dem Varons geltende, Avabhrtha genpnnte
Zeremoniell vollzegen werden, vgl., HinLeunasur, Rit. Lit. 8. 117.
& Vel desu Sat. Br. V. 1. 4.5, Gop, br. I, 2. 18,
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Isti), dass es zu seinem ecignen Mutterschoosse geht; dadurch wird
das Pferd, bernhigt, ihm dienen (T).

K. XIL 6 (p. 118, 15—17), M. II. 8. 3 (p. 80. 7—10),T.
II. 8, 12. 2; Man. érs. V. 2. 1. 20—380, Baudh. XIII. 3.

164 299,

Wer von einer langwierigen Krankheit ergriffen ist oder
wer die volle dem Menschen zukommende Lebensdaner zu erreichen
wiinseht, soll fiir die betreffende Isti zuvor 89 qusser den gewdhn-
lichen zum Vollmondsopfer zur Verwendung kommenden Requisiten
auch das Folgende herbeischaffen: eine neue viereckige von Acacia-
(bhadira) Holz verfertigte Schale, frische (micht-fliissige) Butter und
einen goldnen Ohrring %Y im Gewichte von hundert Krsnalas 992,
Statt hundert darf der Ohrring anch soviele Krsnalus schwer sein,
als die Person zu deren gunsten die Isti dargebracht wird (der Yajo-
minn) noch Jahre zu leben hat: ist er # B, 30 Jahr alt, so soll
das Gewicht 70, ist er 40 Jahr alt, =0 soll das Gewicht 60 Krsnalas
betragen. (brigens werden bereit gehalten im Ganzen 29 Schils-
selchen und zwel Sthilis, statt der gewihnlichen 19 Kapilas. Die
eigentliche  Hauptspende wird nimlich fiinf Opfergaben nmfassen:
L. einen achtschiisseligen Opferkuchen fiiv Agni, 2. einen Caru
fir Somu, 8 einen wehnsehiisseligen Opferkuchen fiir Varuna,
L. emen Cara fiir Sarasvati, 5. einen elfschiisseligen Oplerkuchen
fitr Agni-Visun %% Nuchdem der Adhvaryn am Tage des Opfers
diese finf Opferguben (muf dem Garhapatyn-Herd) ans Feuer gesetat
hat, erhitzt er die frische Butter, die bei dieser Isti das gewihn-
liche Ajya vertritt, und tut dieselbe in die Ajyasthali (NVO, 61).
Nachdem er nun nach der bekannten Vorschrift (NVO. 1. e.) den
Yajamina auf die Butter hat blicken lassen. richtet auch er selbst

") Um die Darstellung der Ayuskimesti nicht zo verworren o machen, habe ih
ihr die Erbrterang des Bandhayans sugrunde gelegt und Abweichungen nach den Eathas
tind Manavas in den Anmerkungen behandelt.

™) Im Ritual der Eathus and Minavas wird diese Isti sm vorhergehenden Tage
durch einen elfschiisseligen Opferkuchen fiir Agni-Vison, einen Carn fir Sarasvati und
einen fir Brhaspati eingelaitet,

Y prevarta, karpalegkiee, odalikars, harnavestani, To den Manava- und Katha-
Texten ist nur die Rede von ,Gold” (4 h. einem goldnen Schmuck), nicht bestimmt
von einem Ohrring,

4 Vel Anm. 121,

™) Nuch den Minavas und Knthas sind es: L ein achtschiisseliger Opferkuchen fiir
Agni, -2, ein Cara fir Soma, 3. ¢in Corn fir Aditi, 4 ein von Gersten bernitetur
Cwru fie Varona, b ein swiilfscohisseliger Opferkuchen fir Agni vaiivEnara,
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den Blick darauf, indem ey S04y (den spruch fliistert: ,, Was nen
(frisch) ward, das ward [rische {Butter), was floss, das wurde
fliissige (Butter), was gesprengt wurde (aghripata), das wurde ghria’
(flissig gemachte Butter, die man dann wieder hat gestehen lassen).
Im Moment, wenn die Butter in die Opfergerite geschopft wird 909y,
schopft er in die Schale von Acacia-Holz (zum Behuf der spiiter
darzubringenden Zuopfer) viermal Ajya, stellt die Schale mit den
anderen Opfergeriten wie gewdhnlich (NVO. G8) auf die Vedi und
swar nordlich vom Dhruva-Loffel; in diese Butter nun wird der
Obrring in die Acacia-Schale hineingelegt 906),

Bei dem nun stattfindenden Hauptopfer sind die Yiijyanuviikvas
nach den Taittiviyakas fiie den Opferkuchen an Agni: dyug te, aypurde
agae (TS. 1. 5. 12. a, b); fiir den Soma-Caru: apydyasca, S
te payamsi (1. ¢. e, dj; fiir der Varupa-Kuchen: ava fe hedah, ud
wttamam (1. ¢. e, f); fiir den Sarasvati-Carn: pre wo devi, & po
dwak (1. ¢. g, h); fiie den Agni-Visnu-Kuchen : agnivignii, agnavigni
(l. e. 1, k); nach den Manavas sind es (vgl. Anm. 303): fiir den
Agni-Kuchen: agna ayumsi pavase, ayurda deva (MS., 1V, 12, 4.
185, 7—4); fiir den Soma-Caru: gayasphane amivaka, ya te dia-
mdni fravisa yajanti (1. e. 10—12); fiir den Aditi-Caro : sudramanam
wakiv @ gu (1 e, 18); [ir den Varana-Caru: tiwam we varane, fol
fea yami (1. e.); fiv den Vaisvinara-Kochen: vaidvanaro wa itya,
prafe dive (L e. 13—14).

Vor der Spende an Agni svigtakrt *°7) bringt der Adhvaryu (im
Ahavaniya) vier Zuopfer mit dem Sruva-Liffel dar mit den folgenden
Spriichen.

1. ,.Der beiden Advins Atem bist du. Lassen die beiden, deren
Atem du bist, dir davon geben. seaka!”

2, Inden’s Atem bist do. Lass er, dessen Atem du bist, dir
davon geben. svaka!”

3. ,Mitra's und Varupa's Atem bist du. Lassen die, deren Atem
du bist, dir davon geben, spada!”

Y Btatt des gowbhnlichen Yajus-Sproches aguer jikea, TH. 1. 1. 10 {nach Bandh.)
oder djyens ari (nach Lp.dre. 11, 6 8}

" Aigagrahapakale, N VD, 62,

) Wach dem Ritual der Knathns und Minavas wird ver der Svigtakpt-Spende in
eine Schitssel oder eine messingenn Schale fanfmal Ajvs gesehdpft; in dieses Ajyn wird
der goldne Schmuek, an cinem Darblagrasstenge] befostigt, hineingelagt ond zwar mit
der Formel:  Agni's Ewigheit bist duo; damit bringe du in diesen Soundse die volle
Lehensdnner',

") purastat soigiaketah st der Aunsdrock der Baudhiivanivas, narighin hited die
der Apastambins, was wesentlich dasselbe izt, da die phireano- und ndvishio-S ponden
swischen proadidnn und seigtabet fallen, NVOL 116, Note.

Varhand., Kon. Adend, v, Wetensch. Afil. Letterk. N, L DL XK. 8% 4, 8
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4. ,.Der Allgotter Atem bist du. Lassen die, deren Atem du
bist, dir davon geben. seikal” J08),

Nach jeder Spende giesst er die im Sruva zuriick gebliebenen
Neigen anf den Ohrring, dabei fliisternd: , Herrscher bist du’ (1);
Beherrscher bist du” (2); ,,Allherrscher bist du™ (3); +Allein-
hervscher bist du™ (4) %9),

Die den Ohrschmuck enthaltende Acacia-Schiissel trigt er nun
um das Abavaniya-Feuer herum und stellt sie auf den Teil der
Vedi, welche ,,die (rechte. siidliche) Hiifte” heisst, hin (sodass sie
sich also in der Nithe des Yajamana befindet, der ja seinen Sits
siidlich von der Vedi hat). In dieses Ajyva blickt nun der Yajamina
hingin mit dem Spruche: ,Du, der Strom des Ghrta, der Weg
der Unsterblichkeit, von Indra gegeben, von den Maruts verlichen,
du bist von Visnu erschaut und von Ida in der Kuh geweckt.”
Darauf greift der Brahman den Yajamana bei der rechten Hand,
withrend  die anderen Priester (Adhvaryu, Hotr, Agnidhra) den
Brahman berithren; alle drei sprechen, um den Yajamana herom-
gehend *1), die folgenden Spriiche aus:

1. , Mit dem Pavamina-Lob, der Bahn der Gayatri, der Kraft
des Upamsu lasse Gott Savitr dich los, damit du leben und gedeihen
mibgest."”

2, . Mit dem Brhat- und Rathamtara-Lob, der Bahn der Trigtubh,
der Kraft des Sukra lasse Gott Savitr dich los, damit du leben
und gedeihen mogest.”

8. ,Mit Agni's Mass (1. h. dem Yajnayajiiya), der Bahn der
Jagati, der Kraft des Agrayana lasse Gott Savitr dieh los, damit
du leben und gedeihen migest™ 911,

Nachdem nun die Butter, von dem Amulet weg, in eine andere
Schale fibergegossen ist, schliirft der Yujamina dieselbe ohne einen

5 Tm Ritonl der Minaves gelten die finf Spendon dem Atem des Indea, der
Viiter, der Allghtter, des Brhaspati, des Prajipati. Statt Brhaspati bat das Kithaka
die Muruts, nud statt Prajupati: Prajipoti pacamesthin.

) Die Minavas und Kathas giessen die Spendan auf dus Amulet selber gos und
gonr rst guf die vier BEcken desselben, snfengend mit der Gstlichen, mit der Sonne
um, wobel der Adhvaryn wm den Gegenstund herumpebt, thm die rechte Seite zukebrond.
Kool diesemn Umgang geht er in entrepengesetzer Riehtung um das Amulet zurick nod
opfert eine finfte Sponde anf die Mitte dossclben (vel die vorige Anmerkung),

W el s pieeigasehonts (b, Ap, prayoge.

" Die Masavas verwenden die hier gegebenen Spriiche anders und swir beim
Hersusholen des Amulets aus der Botter, nachdem die Spenden daranf geoplerl worden
sind (vgl. Anm. 300} Der Adhvaryn der Manevas holt nimlich mit dem ersten Sproch
dns Amulet, vormittelst der darmn hefestigten Grasschonr; ein Drittel der Entfernung
nach oben, mit dem wweiten Speuch wieder vin Drittel, mit dem dritten Sproch helt
er es gang hermus gnd legt es auf den Rand der Sehilsse] nieder.
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Rest zn lassen auf. Withrend er dies tut, fliistert der Adhvaryu
den folgenden Spruch iiber ihm; WHiig' es, o Agni, dass dieser des
lehens diusserste Grenze und Tebenskraft erreiche; schenkt ithm, o
Vamuna und Kinig Soma, willkommnen Samnen und du, o Aditi,
schenk” ihm wie eine Mutter deinen Schutz, sodass er dereinst éin
hohes Alter erreiche™ 912),

Dann nimmt der Adhvaryn den Ring aus der Acacia-Schale
heraus, spiillt ihn ab, und iberreicht ihn dem Yajaming mit fol-
gendem Spruch 319).

~Moge der treffliche Agni hier dich von allen Seiten das volle
Alter erreichen lassen; mige der Atem zn dir suriickkehren. Die
Krankheit scheuche (presse} ich von dir weg.”

Der Yujamana, der Wasser geschliirft und den Schmuck entgegen-
genommen hat, befestigt denselben am rechten Ohre mit den Worten:

» Leben (ayuk) bist du, volle Lebensdaner bist du; gange Lebens-
daner bist du; ganges Leben bist du: mige mir die ganze Lebens-
dauer zu "l'eil werden, mige ich die ganze Lebensdauer erreichen.”

Schliesslich fasst der Brahman %) den Yajamana unter Hersa guug
der folgenden sechs Spriiche bei der rechten Hand:

1. ,Agni ist ewig (aywsmant, langes Leben habend) und zwar
durch die Biume 31%); durch diese Ewigkeit (ayuga) mache ich dich
zum Besitzer der vollen Lebensdauer (dpusmentan).”’

2. ,Soma ist ewig und zwar durch die Krinter; durch diese
Ewigkeit mache ich dich zam Besitzer der vollen Lebensdaner.”

3. . Das Opfer ist ewig und zwar durch den Opferlohn: durch
diese Ewigkeit mache ich dich znm Besitzer der vollen Lebens-
daver”.

4. ,,Das Brahman ist ewig und zwar durch die Brahmanen
dureh diese Ewigkeit mache ich dich znm Besitzer der vollen Lebens-
douer’”.

5. ,,Die Allgdtter sind ewig und zwar durch die Ambrosia;
durch diese Ewigkeit mache ich dich zum Besitzer der vollen Lebens-
dauer’.

6. ,.Die Viter sind ewig und zwar durch die Svadhii; durch
diese Fwigkeit mache ich dich zum Besitzer der vollen Lebensdauer™.

Endlich wird die gewohnliche Spende an Agni svistakrt verrichtet
und die Feier nach dem allgemein giiltigen Schema beendigt.

3%y Disser Sproch wird mit geringer Abweichung von den Mianavas beim Boliingen
des Goldschmucks gebiraucht.

ey A A O, O i

#4) 8y Baudh., die Kathas and Minavas; der Adbvarya, nach Apastamba,

13 Deren Holz fho ja nihret.
J -
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Zur Begrindung teilen die Brihmanas die folgenden Betrach-
tungen mit.  Jenen Gottheiten (Agni, Soma, Varona, Sarasvati,
Agnivisnii) werden desshall Opfergaben dargebraeht, weil der Kirper
eines Totkeanken (wenn er stirbt) zu Agni (auf den Scheiterhanfen)
geht und seine  Sifte #u Soma gehen: dureh die Gabe an Agni
kauft er seinen Korper von Agni, durch die an Soma kanft er seine
Siifte von Soma los. (Kith,: Soma-haft, d. h. saftvoll, ist der Leben-
dige, Agni-haft, d. b eingetrocknet, saftlos, ist der Tote). Durch
die Spende an Varunn lost er die Schlinge des Varapa, die jeden
Kranken droht, von sich ab; da die Stimme eines Totkeanken zu
Surnsvali zu gehen droht, bringt er durch dus Opfer an diese Gottin
die Stimme in tho; wo Agni und Visno endlich gebt seine Seele;
da Agni allen  Gottheiten und Vispu dem Opfer gleich ist, heilt
er ihn (durch die Opfergabe an diese beiden Gitter) durch alle
Gottheiten und  durch das Opfer; sind seine Lebensgeister schon
dovon  gegangen, =0 wird er dennoch leben (1), Den Caru fiir
Surasvati ersetzen ie Kathas und Mianavas durch einen fitr Aditi.
Zur Frde gehen ja des Toten Gebeine. Aditi nun ist die Erde,
denn in ihr liegt er (die Knochen werden jo in der Graburne in
der Erde hingestellt). — Diese Gottheiten haben den Menschen in
ihrer Gewalt: von diesen ihn befreiend weekt er ihn auf. — Auns
fiinf Opfergaben besteht die Tsti, weil anch der Mensch aus fiinf
Bestandteilen zusammengesetzt ist. #1%) — Die vier (fiinf) Spenden
(,Der beiden Asving Atem bist du’ w. s. w.) werden verschiedent-
lich begriindet. Dem Taittiviynka zufolge wird die erste dargebracht,
weil die Asvins die Argte der Gotter sind und er (der Adhvaryu)
also durch diese beiden ihn heilen lisst. Durel die zweite Spende
(an Indr) hringt er Mut in der Kranken, durch die dritte (an Mitra-
Varupn) bringt er Auns- und Einhanch in iln, und durch die vierte
(an die Allgdtier) korperliche Kraft. Nach dem Kathaka sind Indra,
die Viter u. s. w. (vgl. Anm. 308) die Gottheiten des Atems, der
verschiedenen Priipus #17); diese bringt er in den Kranken. Auch sind
jene Gitter die Gottheiten der (fiinf) Himmelsgegenden, er befreit
thn durch die finf Spenden also von den Himmelsgegenden und
behiilt ibn am Leben, — Wesshalb der Brahman angefasst wird,
withrend die Priester um den Kranken hevumgehen: der Brahman
ist jn das Brahman (der beilige Zauber); durch das Brahman (das
jn dern Bralunan gleichsteht) verleihen sie dem Yajamana mit einem
Male (nicht teilweise) das Leben.

™) Nach Ajk br. 1. 14 aue Haar, Haot, Fleisel, Koochon, Mirk,

"r:l IV b wohl: der Fanfauhi: Pl ey weldR it s,
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K. XI. 7—8 (p. 152. 19—155. 10), M. TI. 3. 4—5 (p. 30,
18—33. 15), T. IL 8. 10—11; Man. &, V. 2.2, 1—14, Bandh.
XL -8 82 ﬁp. gre. XIX. 28. 10—24. 12, Hir, érs. XXIT. 11.

170.

Wer in den Besitz von Vieh zu kommen wiinseht, soll
am Neumondstage eine Tsti vervichten, die nach dem Taittiriyaka
aus drei Opfergaben hesteht: 1. einem achtschiisseligen Opferkuchen
fir Agni ditr, 2. einem elfschiisseligen fiir Indra pradatr,
3. emnem ,gemischien’ Havis fiir Prajapati. Diese letate Opfer-
gube besteht aus snurer Mileh, Homig, Ghrta, Wasser und geris-
teter Gerste. Nach dem Kiathaka und der Maiteiyani-Sombiti umfasst
die Isti einen achtschiisseligen Opferkuchen file Agni, einen elf-
(acht-)schiisseligen fiir Tndra und ein |, gemischies” Tavis (saure
Mileh, Honig, Ghrta, gerostete Gerste and nicht gerostete; Wasser,
nach M). Nach den Manavas ansserdem einen Caru fiir Aryvaman.
Im Kiathaka wird die Ansicht einiger hervorgehoben, dass das ge-
mischte Havis dem Indrn su weihen ist, weil Indem der Geber
von Vieh sei: wenn man aber zwei Opfergaben fiir Indra zussmmen
darbriichte, so wiirde die eine (als fehlerhaft zu bezeichuende), Wie-
derholung (jami) sein; desshalb ist das gemischte Havis dem Pra-
japati darzubringen.

Die Yajyinuvikyas sind nach den Taittiyakas fiir 1: agwe oa
dasuge raytm, da wo ague Satine dih sabasripal [l"": IE -2
v); fiir 2: wa wmo mardbid, @ e bhare (1 c. ¥} S8y fiip 3

ghrtam na putam, wbhe suscandra sarpisak (1. ¢. r., an), Nach den
Minavas fiir 1: @ wo ague sueeluni, @ no agne vayin bhara (MS,
IV. 12, 4: 180, 10—12); fiir 2: indro madaya vavrdhe, made-
made ki no dadik (1. e. 189, 13—16); fiar 3: ghrian na pitam,
alilie sesvandra (1. . 190, 4—6); fiir 4 (aryaman): ergema yale
vrgabhas turasil, ye le “ryaman babkavo devaydadh (L e. 190, T—10),

Die fiinf Bestandieile des gemischten Havig werden m Kithaka
in der folgenden Weise begriindet. Ghrta ist es, denn Agni-haft ist das
Ghrta 81%); Agni ist derjenige Gott, der anssiet; dureh ihn lisst er
anssiien (sodnss seine Tiere befruchtet werden). Honig ist es; Soma-haft
ist der Honig. Soma ist derjenige Gott, der den Samen lineinlegt : durch
ihn bringt er den Samen hinein. Geristete Korner und nicht gerostete
Kérner sind es: die gerdsteten Korner sind das Bild des Tages, die un-

29 Nach Baadh.: pradatiemn, pradara (TS, L7018 0, kL
5% YWeil die DButter dibor dom Fener geschmolzen wipd ?
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gerosteten das Bild der Nacht, Das Vieh nun wird nach Tag und
Nacht geboren, denn iiber Nucht oder iiber Tag kommt es ins
Leben: er erwirkt also (durch diese Opfergabe), dass es nach Tag
und Nacht geboren wird, Saure Mileh ist es; das Vieh hat ja
dasselbe  Aussehen wie die saure Mileh; er behilt dadurch gleich-
gestaltige Tiere.

K. XL 2 (p. 145.6—146.8), M. ll. 3. 6 (p. 33. 16—34.
2y, 1. 1. 3. 2. 5—9; Man. &s. V. 2. 2. 15—18, Baudh. XI1I.
25, Ap. ars; XIX. 21, 18—17, Hir. ars, XXII 8,

171-

Wer die Himmelswelt 2u erreichen wiinscht, soll dem
Arvaman einen Carn darbringen.

Yajvanovikyas sind: arpamayali visablas tuvigman | ye te aryaman
dakavo devayinal (1S, 11 3. 140 £, u).

Arvaman st die Sonne (er ist nimlich emer der Adityas, also
auch der Aditya, die Sonne); wenn er diesen Gott gniidig stimmt,
so wird er thn die Himmelswelt erreichen lassen.

T, 11. ‘8. 4; 1: Baudh, XIII; 27

172,

Wer wiinseht, dass seine Untertanen freigebig sein
mogen, soll dem Aryaman einen Caru durbringen.

Yajvanuvikyis dieselben wie fiir n° 171 (auch MS. 1V. 12. 4:
190, 7—10),

Wer gibt, ist ein Kamernd (arpaman); von Gaben leben die
Untertanen : sie werden thm gegeniiber freigebig (K). $20)

K. XI. 4 (p. 148, 3—5), M 1. 3. 6 (p. 34. 1—2), T 1L
3. 4. 1—2; Baundh. XIlI. 27, Hir. srs. XXII. 9.

173.

Dem Aryaman soll einen Carn darbringen, wer eine Reise
in die Fremde mit gutem Erfolg unternehmen will, 21

Dieselben Yajyinuvakyas wie fiir n® 171.

Arymman ist die Sonne; wenn er ihn giostig stimmt, so wird

B Der Gedankengpang dieses koappen Syllogismus ist mir nieht recht deatlich,
Sollen die prajal dureh dis Opfergabe an Aryaman selber gu wryompah gemacht werden ?
[brigens soheint diese Isti nach den Mimavas xo der vorhergehenden (n® 170) 2n
geliiren,

”":| nomald joe it LTI 'Irg].. il Bi;ru.r_lu nimmt such hier fir Jirnadi die Beden-
tang sbhd die Gerichtshalle” an.
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dieser ihn dahin  gelangen lassen, wo er hinzugehen wiinseht,

T. 11. 3. 4. 2; Baudh. XIII, 27.

174.
\

Wer JAuge” wiinseht (d. h. wer seine Sehkraft su bessern
wiinscht, die durch Alter oder Krankheit abgenommen hat), soll eme
drei Opfergaben umfassende Isti abhalten: einen achtschiisseligen
Opferknchen fiiv Agni bhrajasvant (lichivoll), einen Carn fiir
Surya und wieder einen achischiisseligen Opferkuchen fiir Agni
bhriajasvant. Nach den Minavas soll weisser Reis gebraucht
werden, soll die zur Anwendung kommende Opferbutter von
weissen Kithen herriihren und soll der Caru in Mileh gekocht
werden. Obgleich die Gottheit der ersten und dritten Opfergabe
sowie die Yajyanuvikyis dieselben sind, ist das Opfer an Agni
doch jedesmal besonders, vor und nach dem Sirya-Cara, darzubringen.

Yijyinuvikyis sind nach den Taittivivakas: wd agne Sucayas tava,
vi jyotiga briata bhaty agwik (T8. 11, 4. 14. 1, m); wd u tyaw
Jatavedasam, ettram devinam wdagad anifam (L o n, p); nach den
Mianavas: wd agne Sucayas lave, ayam agniv vicatamah (MS. 1V,
12, 4: 180, 11); tal saryasya, bhadra afval (1. c.).

Zur Zeit, wenn der Agni-Kuchen in die vier fiir die Opfer-
priester bestimmten Teile geteilt wird #22), nimmt der Adhvaryu
aus dem Sirya-Caru drei Klosse und iibergiebt diese dem Yajamiina
mit den folgenden Spriichen: L. wd w tyam jatavedasam, 2. sapln
toi havito rathe, 3. citram devanim wdagid anikan (18, 11 8. 8, 2).
Wiilirend die Kuthas ebenfalls drei Klosse vorschreiben, werden
von den Manavas vier gegeben mit diesen Sturya-Spriichen: 1. sapta
tvii havito rathe, 2. taraniv visvadardataf, 3. calksur no dhelt, 4.
susamdrsam foa (MS, TV, 12. 4: 190, 11—16). Diese Klisse ver-
gehrt der Yajumina und isst dann, nachdem er Wasser geschliirft
hat, den Ida-Teil (NVO. 129).

Nach der Uberlicferung der Kathas und Thittiriyakas wurde diese
Isti 2um ersten Male dargebracht von Rejana #%%), Sohn {oder Nuch-
kommen) des Kuni zugunsten von Kratujit, dem Sohne lfi\'mfh-
kommen) des Janaka, als er en diesem kam, der Sehkraft (eig.

by e ferdlickeronakale, NVOL 127, 125 Buudh, prayogn: agnidhe mrcdneettoclitnid
pu.l‘w.nu. iligite caror y:r,.i{rmfrrr:'iyrl frin pu_.lrj:m pralinnenlasg ]iF‘J’Jn’I]I‘Efﬂ'HII.'--- il i
it sodavaiadi yojeminal pindin prodpacenim idnthigiege prageati, Man, Sre. Vo2,
2, 99— 93 ist, wie ich glaube, so zn lesen: hute senigfayajis sowryan carun catasral
pindife kptea o, & W, sls ein Sats. Y

33y Dasshalb heiest digss cakseskanedt snel sajunii. — Im Kifhala ist es Kratujir,
der dis 1sti sugunsten des Sehkraft wiinschenden Rojana ilarbringt.
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WAuge”) wiinsehte #4). — Dem Agni und dem Sirya gilt das
Opfer desshalh, weil die Menschen iiber Nacht dureh des Agni,
ither Tag dorch des Sirya Aunge sehen (K. M), oder, weil die Men-
schen dureh des Agni, die Gitter dureh des Surya Aunge schen 1)
Diese beiden Gatter sind Geber von Licht (Auge); wenn er ihoen
dns Gebithrende znkommen lisst, werden die ihm Auge (Licht,
Sehkraft) verleihen. — Der gleiche Opferkuchen an Agni kommt
desshalb vor und nach dem Sirya-Coru, weil auch die Augen,
ohgleich ein Paar, einander gleich sind: durch die beiden fiir Agni
bestimmten Opferkuchen setet er ihm die beiden Augen, durch
den Sirya-Carn die Nase an; zn beiden Seiten (d. h. vor und nach
dem Surya-Carn) befinden sich die Agni-Kuochen, desshalb befinden
sich die Augen zu beiden Seiten der Nase, desshalb sind die Augen
durch die Nase getrennt (T). Dadurch dass dieselbe Gottheit sich
st beiden Seiten vom Carn befindet, setzt er ihim die beiden Augen
verschiedentlich an; wenn der Caru nieht dugwischen wiire, wiirde
er mit den beiden Augen (nur) soviel sehen als er mit éinem Auge
sieht (M),

K. XL 1 (p. 143. 19—144..7), M. I1. 3, 6 (p. 84.2—12),
T. 1I. 8. &; Man. & V. 2. 2. 19—26, Baudh, XIII. 80, Ap.
grs, XIX. 28. 3—35, Hir. drs. XXIL 10.

135,

Wer Mut und Kraft (1) oder Wohlstand, Macht {hkinti)
(M,K) wiinseht, soll die sarpaprstha, d.h. die alle (sechs) Prsthas
enthaltende Isti verrichten. Diese Isti hat ihren Namen dem Um-
stand gu verdanken, dass sie dem Indra als Ravhamtara,
Biarhata, Vairdpa, Vairdja, Sakvara und Raivata gilt.
Alle die hier erwiihnten Zunamen des Indra sind Adjektive, gebildet
von den Namen der sechs Sdmans, die beim P;uth}-'u-ﬁudnhn fiir
die Prsthastotras des Hotrs wur Verwendung kommen, 38) Diesen
sechsgestaltigen Indrm wird ein Opferkuchen von zwalf Kapilas
dargebracht, die ,auf dem Riicken™ snzusetzen sind, sodass der
Opferkochen einem  Caru dholich  wird 82%). Das Aussehiitten der
Kirner geschieht entweder fiip Jeden Indra besonders, #. B.: | dem

) Da cnkercanga der Tuitt, Samb. mit coksughama des Kithaka gleichwertig ist,
scheint die von BR. gegebene Bedeutung: .an den Angen leidend” unzuliissiz; “rangn
ist in der gewGhnlichion Bedeutung von coneti o1 nehment  zu erwerbond suchend, zn
gewinnen suchend , wiinschend™.

") Vil Boneums in S.B.E, XLI, 8. XX, fler. ood jetzt aoch Verf. Der Arseva-
kalpa des S@muvedn, Anhang.

0 Vel Anmerkung 247,
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Indra  rathamtara genehm  schiitte ich euch nus”, _dem Indra
barhata genehm schiitte ich euch aus’’, n, s w,, oder aber er kann
dus  Ausschiitten und die derartigen  Handlungen it éinem Male
fiir alle die Gottheiten sngleich verrichten. Das Ausstechen der
Opferabschnitte aus dem Kuchen soll vingsum  geschehen, d. h.
der Adhvaryun fiingt mit dem vorderen Teil des Kuchens an und
geht mit der Sonne um, fiir jede Gottheit besonders ausstechend
wiihrend er im Norden (d.h. beim nordlichen, linken Teil des
Kuchens) abschliesst (d. h. den letsten Aunsschnitt macht).

Mit den Puro’nuvikyi- und Yajyi-Spritchen findet bei dieser Tsti
etwas Besonderes statt, Die Taittiriya-Sauhita gibt als Yajyanuvikyiis
s den sechs Opferspenden die Spriiche: abki fva Sdra nonwmalk
todm wd dli havamatke, yad dyava indra te Satam, piba somam indra
mandaty v, vevafir naf sadbamadal (1S 11. 4. 14, £—k), also
nur fiinf; als sechster tritt nach Hiranyakesin anf: pro s avmad
puroratfam (1S, 1. 7. 13. o); nach dem Prayoga zum Apastamba
tritt ciese Strophe an der vorletzten Stelle auf #27), An Stelle der
Strophe pro g0 asmai geben Baudbiyana und Apastamba Fadi cana
glartr asi (TS, 1. 4. 22, a) an. Bei den Manavas (wo Indra raivata
dem Indra sakvarn vorangeht) gelten als Yajyinuvakyas: abhi foa
ditree, fodm Gl dii, r‘!;m;:rﬁ.ﬁrﬁa, bodlé su me, revalic wah, pro s
asimal (M3, TV. 12. 4: 188, 14—189. 9) 9%, Nacl den Taittiriyakas
sollen die mitgeteilten Strophen zwei an swei so wolil als Anuvikyi
wie als Yajya fir je zwei Opfer Dienst tun und zwar so, dass
der erste Spruch jedes Panres erst als Anuvikyi, die zweite als Yajya,
darauf die zweite als Anuvikyi, die erste als Yajya auftritt 329 Nun
ist es aber verboten den Vagatkirn mit einer Brhati-Strophe
(B—+ 8- 12 4+ § Silben enthaltend) zu verrichten ¥, d. h. man
soll als Yajya-Spruch nicht eine Brhati-Strophe verwenden, wie es
z. B. die beiden ersten abdi fed ira, toim id off sind, Um dieses
g vermeiden, soll der Hotr von jeder als Anuvakya dienenden

Brhati-Strophe die letzten vier Silben abschneiden und der Yajya
()

"1 Dies wird das Richtige sein, denn all’ diese geche Stroplen sind der Reihe nach
die Yonis der Prathastotra-Simans des Hotp, vel. Vorf, Der Arsevakalps des Samaveda,
Anhang. Nur in Bezug snf den 5. Tag liegt Abweichung vor, da hier i Sfmaveda-Ritual
die MahinEmuis auftreten; vel. noch oben, Anmerkung 272,

N Bemerkenswert ist, dnss hier die Yajyinevikyas en 11 8, 7. vor den fiir 11,
3. 6 geltenden mitgeteilt werden.

M By wentgstens Ap. und Hir. Wieder anders Bandho: obbi i, teda id ohi
(rethamtara); fidm id dhi, yoed dydeal (bichatn); yed dygaved, pibi sonion (voiripe);
il aovnane, kadd ennn ['.mirﬁju:l; R o, vevaie wed (SEKvaraly mevalie pol, abhhi
fedt {raiveta).

=1 ¥gl.oao® 105
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heifiigen; dadureh macht er die als Anuvikyi gebranchte Brhati
qur Anustubh (die ja 4 % 8 Silben enthiilt), und die als Yijyi zn
gebranchende Brhati macht er, da hier 4 Silben hinznkommen, zur
Paikti (die ja 5 > 8 Silben enthiilt), Ein Beispiel. Der Adhvaryn
sagt das Anuvicana fiir Indra vithamtara: wdraya rathamtaraya-
anbrifi. Der Hotr sagt die Anuviakyi: ebhi fod Siva nonwmo "dugdii
iva dhepava isinan asye jagatah suvardySam isanmn oFu ), Daranf
findet statt all dass NVO, 108, 109, 110" beschriehene, worauf
der Adhvaryu sagt: iedram rathamlaran yoje. Der Hotr sagt die
Yijva: yed yajdmabka indrap rathaptaram | wdra tasthesas toam id
dii havimake sl vijasya kavavas todm vrivege indra salpalin naras
toam  kagthase arvatadh rvawdgat u, s w. Ubrigens gilt bei den
Manavas noch diese eigentiimliche Vorschrift, dass bei den Spenden
an Rathamtara und Birhata, an Vairipa und Vairdja, an Raivata
und Sakvam jedesmal so verfahren wird, dass erst das Anuviieana
je fiir den ersten der beiden Pasre gehalten wird, dann der Yiga
fiir den zweiten, dann dos  Anavieana  wieder fiir den zweiten
und der Yiga fiir den ersten.

Zur Begriindung dieser Isti erzihlen die Brahmanas die folgende
Legende. ,, Die Géotter und die Asuras lagen im Kampfe; da be-
siegten die Asaras die Gétter, und die Gitter, nachdem sie besiegt
waren, ftraten in  Abhingigkeit von den Asuras. Mot und Kraft
wichen von ihnen: von Agni (wich) das Rathamtara, von Indra das
Brhat, von den Allgittern (von Savitr) #%%) das Vairipa, von Savity
(Dhatr) das  Vairaja, von Tyaste (Brhaspati) die Revati, von den
Maruts die Sakvari. Inden hatte deswegen Besorgnis und ging,
um sich dieselben zuriickzuerhalten, ilinen nach. Er konnte sich
ihrer aber nicht bemiichtigen, da sie aus seinem Bereiche gegungen
waren. Da wendete er sich an Prajipati, der nun fiir ihn die
Sarvaprstha verrichtete und ihn dadoreh in den Besitz von Mut
und Kraft brachte.” Nach M. und K. bemichtigt Indra selber sich
der Kraft und Mut und kommt dann erst zu Macht und nach ihm
die anderen Gitter. — Zwilfschiisselig ist der Opferkuchen, (und
nicht, wie sonst ein fiir Indea bestimmter, elfschiisselig), damit er
fiir die Allgitter gelte. %) — Der Vasatkara soll nicht mit einer
Brhati-Strophe verrichtet werden, weil die Jungen (das Vieh,
M) nach der Brhati, wenn diese von ungeschwiichter Kraft ist,

' Die letete anch noch gur Avnvakya gelibrende Silbe i- (von dndre) wird dureh
ony absorbiert.

=5 Dhie hier in Klammern hingugefigten Gitternamen sind die, auf welohe die TS,
(LL 3%, 7. 8—5), wo man diesen Zog nicht explicito erwithnt findet, hindeotet,

"M Ein vaisvadevs porodiss ist ja immer dyviidatalopla,
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geboren werden: er wiirde (also dadurch) die Zeugung hindern,
Oder: die Brhati ist das Vieh. Rudm ist Agni, dem Rudra
wiirde er -sein Vieh Jdibergeben und viehlos werden. ¥4 Ein
anderer Grund, wesshalb die Anuvitkyi eine Anustubh, die Yijva
eine Pankti sein soll, ist, dass man dadurch Nachkommen und
Vieh (von den Frauen und Kiihen) gewinnt. Prajapati war nimlich
(am Anfang der Dinge) dieses All; die zweite nach ihm war seine
Stimme (vde). Er paarte sich mit ihr, sie wurde schwanger und
entfernte sich von ihm. Sie ersclinf diese Geschispfe und drang
wieder in Prajapati ein. Nun ist die Anustubh die Stimme und
das Jahr ist fiinffach %9) (paidda); Prajapati aber ist das Jahe (die
Zeit). In die Stimme (= Anustubh) lisst er das Juhr, ein minn-
liches Wesen hinein (= Pankti); dieses minnliche Wesen macht
die Begattong fir ihn (sodast Frauen und Tiere fruchthar werden).

K. XIL 5 (p. 166. 15—167. 21), M. I 8. 7 (ohne p. 84.
19—21), T. I 8. 7. 1—4; Man. érs. V. 2. 3 338 Baudh,
XIIL 29—30, Ap. érs, XIX. 22, 7—23, 2, Hir. érs. XXIL 9—10.

176.

Dieselbe Opfergabe soll darbringen wer ohne Totschlag verrichtet
zn haben verleumdet (d. h. aus der Gesellschaft ausgestossen)
wird.

Yajyianuvikyas und alles Weitere wie n° 175.

Wessen Speise die Gotter essen, dessen Speise essen auch die
Menschen (er wird also infolge dieser Isti wieder under die Men-
schen aufgenommen). Ausfiihrlicher das Kiathaka. Die Gottheiten
essen die Speise desjenigen nicht, den man, ohne dass er Totschlag
verrichtet hat, verleunmdet; von dem von den Gottern Ausgestossenen
essen auch die Menschen die Speise nicht. Desshalb soll man auch
yon ihm, der ohne Grund verleumdet wird, keine Speise essen.
Die Prsthas nun gehéren allen Gottheiten an; dadurch dass er die
Sarvaprstha fiir ihn darbringt, macht er, dass alle Gotter seine
Speise essen und da er also gereinigt und ,,geniesshar’” geworden
ist, essen auch die Menschen seine Speise.

K. XII. 5 (p. 167. 21—168. 8), M. 1L 3.7 (p. 34. 19—21),
T II. 8. 7. 4; Man. érs. 1. e.; Baudh. XIII. 30.

149 Der Gedonkengang in diesen beiden Behauptungen entgeht wir, da ja die Brhat

geride im Ritunl verstimmelt, also micht mehr apitaypbmni ist.
W Wl Seb Bro X801, 44 X2 616
#%y Zur Herstellung des Textes vgl. GL.0LA. 1904, 8. 246
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177,

Wer in den Besitz von Vieh zn kommen wiinscht (dadurch
dass: seine Kiihe fruchthar werden), soll an einem Vollmondstage,
wenn  der Mond mit dem Mondhanse Citrii (spica virginis) in
Konjunktion steht, die sogensnnte Citri-isti darbringen. Dieselbe
wmfasst die folgenden Oplergaben: 1. einen achtschiisseligen Opfer-
kuehen fiite Agni; 2. einen elfschiisseligen Opferkuchen (oder Caru)
fiir Soma: 3. einen achtschiisseligen Oplerknchen fir Tyvagtr;
4. vinen achtschiisseligen Opferkuchen (oder Caru) fiir Sarasvati;
5, emen achtschiisseligen Opferkuchen (oder Carn) fiir Sarasvant;
(. einen Caru fiir Sinivili; 7. einen elfschiisseligen Opferkuchen
fiir Indra.

Die Yajyanuvikyis sind, fiiv 1: aguing rayin asnavat, gowii
agae 'vimip afei (TS, III. 1. 11. a, b); fie 2: apyayasca,  sam
te payamsi (. e. e, d); fir 3; dha foastiram agrigame ., fan sas
turipam (1. c. e, 0 fir 4: pra no deci,  wo divad (1. e i, k);
fiiv 5: pipivimsam sarascatal, ye fe sarasva wrmayah (1. ¢ 1, m);
fitr 6: simieali prthustuke, ya swpapih svaigurih (1 c. P, ql; fie 7:
tndram va visvatas puri, indrap warak (1 e v, s).

Vor der Spende an Agni svigtakrt werden siehen Zuopfer mit
dem Sruva-Loffel dargebracht mit den sieben Spriichen , deren erster
agne goblir na @ gald snfingt (TS. 1L 4. 5, a—g).

Die Citri-isti verrichtet er (die Worte bedeuten nuch: Unter dem
Mondhause Citri verrichtet er die Isti): die Erde ist ja bunt (citra)
und zwar durch alles Geschaffene, das auf ihr nnd aus ihr geboren wird
(entsteht). Wer, nach Vieh begierig, solches wissend, die , bunte’
(eitr@) Tsti hiilt, dessen Kinder und Tiere werden durch Paarung
geboren. — Durch die Opfergabe an Agni bringt er den Samen
hinein; durch die an Soma bewirkt er die Konzeption; den
konzipierten Friichten gibt Tvastr die verschiedenen Gestaltungen;
durch die  Opfergabe an  das  gottliche Zwillingspaar  (mithuna)
Sarasyati und Sarasvant bringt er ihm gottliche Paarang
(mithuna) mitten (in seine Franven und Tiere) hinein, sodass sie
gedeihen und sich fortpflanzen. Der Sinivali wird geopfert, weil
Simvali die Stimme, die Stimme aber Gedeilien ist: er kommt also
zur Stimme, zum Gedeithen. Dem Tndra endlich wird zuletat ge-
opfert, dadurch entsteht jene Paarung (weil er mit Sinivali unmit-
telbar zusammenkommt). — Sieben Opfergaben werden dargebracht:
siehen sind die Arten der zahmen und der wilden Tiere 87y und
sicben ist die Anzahl der Metra 987y, sodass er beide sich behilt.

"7 Baudh. Karmintasitra L. 5.

P
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T. 1. 4. 6—6; Baudh. XTIL. 36, Ap. &s. XIX. 25.14—15,
Hir. #rs, XXTI, 12,

178.

Die traidiataviya oder {raidhdatanya (M) (dreischichtige) Tsti besteht
aus drei fiilr Indra und Visnu bestimmten Opferkuchen, die auf
swoll Schiisselchen gebacken und fiber einander gelegt werden. Der
mittlere, der aus Gerste bestehit, wihrend die beiden anderen von
Reis zu bereiten sind, ist etwas grisser als der untere, der obere
wieder etwas grisser als der mittlere. Die Tsti wird dargebracht
von einem (filr einen), der seinem Feind durch Behex ung schaden
will, von einem gegen den der Gegner mit Behexunngszauber
einschreitet, von einem der ein Opfer darbringen will oder darge-
bracht hat, bei welchem ein Tausend (Stick Vieh) der Opfer-
lohn ist, von einem, der, obwohl er gesagt hatte | ich werde eine
Isti darbringen”, dies unterlassen hat.

Bei den Simidheni-Versen sollen als Dhayvis die Kakubh- und
Usnih-Strophen: pra so0 agne tavotiblik, pra hotre pirvyan vical
(s, II. 2. 11. &, b) eingefiigt werden und als Schlussvers
(paridhaniya) die Tristubh-Strophe ague G fe vajing lri sadhastihi
(I's. L. e. e) verwendet werden.

Yajyanuvikyas sur Hauptspende, wobei der Adhvaryu von allen
den drei Kuchen den Ausschnitt macht, sind: sam vam barmani
smim igd  hipomi, whihi Jiggathur na para jayelhe & HE 3.°11.
d, e): Samvajyas sind: ey dyingi leve jatavedal, agnis frin
tridhatind (1S, 1 ¢ f, g). Diese Strophen werden von den Taitti-
riyakas verwendet. Zum Teil anders die Manavas. Nach diesen sind
Dhayyiis: agne vajosya, bhadro nal, sam samid, end vo aguin, i
te agna idiimaki *% (MS. 1V. 12, 5: 191. 8—11). Der Schluss-
vers ist derselbe wie fiir die Taittirivakas (nl. MS. 1. e. 191.
11—12) Fir die Ajyabhagas dienen: feir agnik, triv abuak (MS.
L. e. 191. 13—16). Die Yajyvanuvakyas sind dieselben wie fiir die
Taittirivakas (nl. MS. 1. e. 192, 1—4). Samymjvas sind: iny
dayanst lava jatavedak (wie die Taitt), agwir asmi jonmana jatavedal
(M8, 1. ¢. 192, 8—10). Wenn die Isti zum Abhicira verwendet
wird, so sollen nach den Minavas als Yajyfinovikyds Dienst tun:
indravignié drmhitih Sawbarasya, wta mila makisan aivavenad (MS,
. ¢, 193, 4—7) sy,

By Gagett gestho (MEn, srs; Vo 20850 11) ist mir undentlich,
229 Aufallenderweize werden diese beiden Strophen in den Yajya-Absehuitten der
TS, xwar mitgeteilt, im Ritual aber bei disser Tt nirgends vorgeschriehen,
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Als Oplergaben gelten: Gold (d. h. wohl ein Goldschmuck), ein
Tirpyn gennnntes Kleid "0, oder eing Milehkuh, Wer aber diese
Isti zur Behexung gebrueht, der soll (nach K. M) keinen Opfer-
lohn geben.

Zur Begriindung das Folgende. Wesshalb die gennnnten Strophen
als Dhiyyis #u nehmen sind: alle Metra sollen in dieser Isti
angewendet werden”, so sagt man; die Kakubh-Strophe (8 4~ 12 + 8
Silben enthaltend) firwahr ist die Essenz der Tristubh (4 X 11);
die Uspih-Strophe (8 + 8 + 12) die der Jagati (4 X 12);
durch die Hersagung der Kakubh- und Uspih-Strophen also behiilt
er alle Metra fiir sich. — Die Usnih-Strophe ist die Gayatri (3 X 8),
die vier Silben, die sie mehr hat, das sind die Vierfiissler, das
Vieh; wie der (eine) Opferkuchen oberhalb des anderen kommt, so
(kommen) diese vier Silben (die die Kakubh mehr hat) zu der
Strophe  (hinzu). — Wesshalb als Schlussvers der Simidhenis eine
Tristubb-Strophe verwendet wird: wenn er (wie es sonst bei einer
Isti geschieht) eine Jagati-Strophe als Schlussvers gebrauchte, wiirde
er das Opfer zn Ende gehen lassen (d. h. verderhen, weil es sonst
damit abgeschlossen wird), Da aber die Tristubh Mut und Kraft
ist, verleiht er dem Opfer diese Eigenschaften, sodass es nicht au
Ende (zugrunde) geht. — Wesshalb die Tstt an Indra und Visuu
gerichtet ist und traidhativiyn heisst, das erlintert der folgende im
Veda oft behandelte Mythus,

Als des Tvastr Sohn (Visvariipa) (von Indra) getotet war, da
brachte er (Tvasty) cin Soma-Opfer dar, von dem Indra ansgeschlos-
sen wurde. Tndra wiinschte, dass auch er 2um Soma-Trunk einge-
laden werden michte, aber Tvastr lud ihn, den Totschliger seines
Sohmes, nicht ein. Da zersticte er (Indm) den Gang des Opfers
und trank gewaltsam vom Soma. Was vom Soma iibrig gebliehen
war, das goss Tvastr im Abavaniya-Feuer (als eine Spende) aus
mit den Worten: , Svaha, nimm zu als Besieg{tier des Indea’ 841,
Er hatte gewiinscht ihn (das Ungeheuer, das er durch seine Spende
und sein Zauberwort hervorrief) zum Besieger des Inden 20 machen,
machte aber den Indra zu dessen Besieger %), 80 ging (die Wir-

L

! Schon in sehr alter Zeit muoss die eigentliche Bedentuowe von tarpye verloren
gegnngen sein, da #chon im Kermintasitra (Bandb. XXV, 81, 8 £) Unsicherheit fiber
die Art des Kleides herrsoht, Bs heisst dort: ajyenaicaitat frptan viise bhavaty , wthajiy
wditharamti: frpa wieie cplosin, tesdon avmifod ifupads,

" Die Worte o yab mow tyacicyata lam agni upapriavarfayat | seakendon-
dabpur easdthasen (M8, 11 4, 3: 40, 4—0) , welshe Sebiriider als einen Vers gedrackt hat,
gind Prosa! Sachlich sohliessen sie sich an bei p. 38, 0 (miegpibat),

" Duoer das Wort indeasarcul falsel akzontierte, Er sarte: (ndiadoiod (wIudrm
wm Hesieger habend') hiitle aber sagen sollen fndemditrul [ Besieger des Tndrm™),
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kung) sein(es) Wort(es) von selbst verloven. In welche Hihe ein
Aufrechtstehender sehleudert, in dieser Héhe hirte es (das Feuer
und das aus dem Feuner emporsteigende Ungetiim) von selber anf,
sei es dass so gross die Senkung (¥) war, sei es dass (weil?) er so
weit vom Feuer war #3). Als er (1, h. das von Tyastr hervorge-
rufene Wesen) ins Leben kam, bemichtigte er sich auch des Agni
und des Soma (d. h. des Feuners, in welches die Soma-Spende von
Tvastr gegossen war und des Soma, der geopfert war) 34, Er
wuchs jeden Tag nach allen Seiten eine Pfeilschussweite und um-
lagerte alle Strome (M) und iiberdeckte (aoruof) alle Welten, dess-
halb heisst das Wesen ,, Vrtra”. Vor ilm firchtete sich Indra und
fiirchtete sich anch Tvagty ; ihm (dem Indra) goss der Tvastr den Donner-
keil. l?er Donnerkeil war die Hitze. Diesen konute er (Indra) nicht
aufheben. Nun war damals auch eine andere Gottheit da, ul.
Visnu. Indra sprach: |, Visnu, komm’ her, wir beiden wollen uns
jetzt dessen bemichtigen, wodurch jener dieses All ist (d. h. dieses
ganze Weltall einnimmt)’. Da setzte sich Visnu in drei Teile
gerteilt nieder: em Drittel anf der Frde, im Luftranm ein Drittel,
im Himmel ein Drittel, denn er fiirehtete sich vor t”mrlistnng 845y,
Weil das eine Drittel (von ibhm) auf der Erde war, konnte Indra,
weil Vispu ihm zur Seite stand, den Donnerkeil emporheben. Da
sprach jener (Vrira): ,,Werfe nicht nach mir; diese Macht ist
mir; die will ich dir geben”. Er iibergab ihm diese Macht (die
Herrschaft iiber die Erde), welehe Indra entgegennahm und dem
Vignu iibergab mit den Worten: ,Du hast mich gestellt (addah)”.
Visnu nahm sie entgegen mit dem Spruch asmdse indra indriyai
dadbate v, 5. w, (1S. 1. 6. 3. m). So geht es im Luftraum; Indra
sagt, nachdem Vrtra ihm die Macht diber den Luftraum abgetreten
hat, zu Vispu: ,Zwetnal hast du wmich gestellt”. Weil das dritte
Drittel des Visnn im Himmel war, konnte Indra, weil Visnu ilun
sur Seite stand, den Donnerkeil emporheben. Da sprach Vrtra:

UM g giteed dedhal papteidhyali, Mdath spayany eed cyiranietoe yodi od i
Jrerumm geid, gudi o daweed by agaee it (1) se gived rdficabihel paraidhymt,
Heordi vygeaieata, wadd o peacenag Weoad  dstd, yadi vigner odii Wead asd (M),
Dieser Passus ist mir nicht recht dentlich geworden.

By Waoh Mo treten sie als Aus- wwl Einhewsch in das neogeschaffune Wesen ein,
weh T, T0. 5. 2 &% latte das Weden (der Vrtra) sie verschiuckt.

B abbipaeyaarta st wohl eigentlich die Uberlistunyg des Feindes, der seinen Gegner
in einem bannendens Zoalerkreis einzchiiesst [frrvra.':|'yr1;allh und dadurch seiner Kraft be-
raubt. Daromi sben nimmt Vison die ganze Welt ein; hiitte er sich z.B. nor anf die
Erde niederzelassen, so wiirds Vrtza um ihn haben herumgehen und iho einzirkeln
kinnen. Uber diesen Zauberkreis beim Kampfe vgl. Een indogermaansch Lustratie-
webriik™ in Versl, en Meded. der Kon. Akal. v, Wet, fe Amsterdnm Afil. Tett. 1V.
Heeks T1. deel, 8, 317 fige.
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~Werfe nicht nach mir; das, wodurch ich dieses All bin, das
will ich dir geben™. ,Gut,” erwiderte Indra. ,,Wir wollen abey
(sagte Vrten) eine Vernbredung machen: ich will in dich eingehen.”
Daraof sagte Indra: ,Was fiie Nutzen wiirde ich davon haben?”
Lleh wiirde dieh anfeuern (entziinden): zu deinem Genusse wiirde
ich in dich eingehen.” Da trat Vrtra-in ihn ein. Vrtra ist der
Buaueli: der Hunger ist jo der Feind des Menschen. Die Macht
fiber den Himmel, die Indra von Vrtea erhalten hatte, iibergab
er dem Visnn als Lohn dafiir, dass er ihn gum dritten Male | ge-
stellt (. h. dhm feste Stiitze gewiihrt) hatte, und Visnu empfing
die Gabe mit demselben Verse, Diese Isti nun ist, nach dem Tait-
tirivaka, desshalb dreischichtig, #rid 4@ fu, weil Indra dreimal ge-
geben und  Visnu dreimal empfangen hatte. Das Kithaka erklirt
den Namen aus der dreimaligen Versicherung Indrag: ,,du hast
mich gestellt” (adiaf), — Die Isti endlich gilt dem Indra und
Vispu, weil Visnu dem Indra zur Seite gestanden und Indra
ithm die Macht fibergeben hatte,

K. XIl. 8 and 4 (p. 164. 16 — 166. 17), M. II. 4. 3—5
(p. 40. 4 — 48. 11), T. TI. 4. 11 und 12; Min. &s. V. 2. &.
1—I18, Bandh. XIII, 41—42, Ap. . XIX. 27. 15—21, Hir.
srs. XXIL 14; zu vergl. auch Puite. br. XX. 15. 6, Sat. Br.
V. . 5. 1—9, Katy. &s. XV. 7. 30—34,

1 TEJO

Wer Macht (dhiet) wu edangen wiinscht, soll eine Tsti dar-
bringen, die 1. cinen achischiisseligen Opferkuchen an Agni, 2.
einen elfsehiisseligen an Tndra, und 3. einen achtschiisseligen (einen

Cara, M) an Brhaspati umfasst. %) Die beiden fiir Agni und
Brhaspati bestimmten Opfergaben werden mit dem Indra-Kuchen
Wi Beriihrung  gebracht™,  was nach  einigen Quellen bedeutet :
die beiden werden beim Backen in der unmittelbaren Nihe des
Indr-Kuchens angesetat ; nach anderen: vor dem Ansfenersetzen wird

von dem Teig der beiden ein wenig auf den Indra-Kuchen ge-
schmiert (So K und M), 347

e &

ili}

; Auch diese Deti heisst, wie 0 120, ain teidhit Jveihy sttt des Brhaspoti-
Kuoheus haben die Toittirtraks einen Core an Soma, :
L2 g i

} Mg neyeags oo sewnynsyo oaindes samndosaget (T, aindeg S po adii srernidlesayont i
(M), aindra itieagor ndlihi womicdodhiti o, L, abudioe i bhovaly abibita faeain
.igh, Dber die genans Budeutung des somddlonoyer. womn sehon dig alten Sutralkiiras
m.nhl ganz sicher. Im Karmintasitin (Bandh, XXVL 6) helsst es: arigen Bl pna s s
prudonisn peity oidhipeijentt  samislesayitmgans bt ; Ap. (s, XIX 91, llﬁ—l.”
= Hir. XX11. B} samhitini fistedvpegy eclhiisvgead ity wethe ; laghinns piburni e seevadtilego et
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Yajyanuvakyds sind nach den Manavas: fiiv 1: vidud te ague,
vrsapam lod frikakublam (MS. TV. 12, 5: 192, 11—13): fiir 2.
atividdh@, asyed eva pravivice (1. ¢, 14); fiir 3: yas fastambha,
viblidya puram (1. ¢. 193, 8—0).

Indra fithlte sich (wohl nachdem er den Vrira getitet hatte)
sozusagen schlaff; er sprach zu Agni und Brhaspati: |, Bringet eine
Isti fiir mich dar”; da brachten die beiden jene (ohen erwihunte)
Isti fiir ihn dar. Agni versah ihn mit Glut (Stirke), Indea mit
Mut, Brhaspati mit Zauberkraft; da wurde Indea méchtic. Weil
sie ihm die drei Krifte verlichen hatten (adhaftan), desshalb
heisst diese Tsti fridhatn.

Die Tsti der Taittiriyakas scheint eing Verschmelzung der oben
unter n° 35 mit der hier erirterten zu sein. In der Begriin-
dung stimmt sie zum Teil mit n” 35, im Ritual fast ganz it
n® 177 iiberein, nur dass statt des Brhaspati-Kuchens ein Soma-
Caru auftritt. Der Zweck dieser Isti ist nach dem Taittirivaka ein
anderer: sie gilt fiir jemanden, dessen Opfer vergeblich gewesen
ist, nach den Prayogas fiir einen, der nicht an dem daza bestimmten
Zeitpunkt das Neu- oder Vollmondopfer, das Tieropfer, oder das
Agrayana dargebracht hat. Die Yajyanuvakyas sind nach den Tait-
tirlyakas: sa prafnavan naviyesi, wi kavyd vedhesal (TS, 11. 8.
14. a, b); indram vo vifvalas pari, indram narval (. c. ¢, d);
team na soma vidvalalk, ya te didmant divi (1. e. e, 1)

K. XL 1 (p. 144. 7—19), M. IL. 4. 6 (p. 43. 12—18), T.
I 8.8 1—8; Man. &rs. V. 2. 5. 20—21, Baudh. XIIL 26,
Ap. érs. XIX. 21. 18—19, Hir. érs. XXII. 8 845),

180 49,

Wer Regen wiinscht 35, sell das Karfru-[}pfcr darbringen.
Dazu bringt er vorher in Bereitschaft: ein schwarzes Kleid mit
schwarzen Fransen, ein schwarzes Plerd, cinen sehwarzen
Strick, ein schwarzes Ziegenfell, schwarzen Honig %Y, pul-

M) Das Min. zrs, erwithnt ferner noch vor n® 179 einen parjanyad corah (V. 2.
o, 10—200, deszen Yajyfinnvikyis in der Saphitn (IV. 13, 5: 182, 15—198. 2) mitten
unter denen fiir n® 179 eingeschaltet sind. Aof welche Stelle der Sambiti beziehen sich
diege Yiajyinuvikyis und die Stelle ans dem Manavadrautastiea ?

% Meiner Doestellung der Kirfristi habs dch wieder das Ritual des Bandhiiyvana
gugrunde gelegt.

W Wach den Mianavas wird die Kfrfristi von elnem Kénige (5o das S86tra, fyespha
die Samhits) oder Purohits vervichtet,

4 Mit schwarzem Honig st nach Baudbivana (Earmiotasiten) XXV 6 postifom

gemeint, der Honig, welcher von der Puttiki, einer bestimmten Bicnenart, herrihri.

Varband, Koo, Akad, v. Wetenseh. Afl Lattork, N, H DL X, 0" 1. 9
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verisierte  Karim-Friichte (capparis’ aphylla), einen schwarzen
ungehrunnten grossen Wasserkrug, einen schwargen (d. h. wohl
schwarsgofiirbten) Wagen mit drei Hauben %%), ein schwarzes
Schaf, ein schwarzes Bischel von der , Regenrufer” genannten
Planze (vargaki, Boerhavin proewmbens) und endlich Brennholz
und Stren von der Rohrpflanze (ealamus rotang, vefasa). Auf die
Stelle sfidlich vom Ahavaniya, wo der Yajamana wihrend des Opfers
seinen Sitz hat, legt der Adhvaryn das schwarze Kleid mit den
sehwarzen Fransen nieder; er stellt das schwarge Pterd ostlich vom
Ahavaniva mit dem Kopfe nach Westen gekehri und bindet dem-
selben den schwarzen Strick um; er streat inerbalb der Vedi auf
dem schwargen Ziegenfell den schwarzen Honig und das Karira-Mehl
wnsg, stellt auf dem  Aufwurfshaofen (wfdara) den ungebrannten
Wasserkrug hin, vor dem Utkara den dreibaubigen Wagen mit der
Deichsel nach Osten gerichtet, vor der (unter der Deichsel des Wagens
angebrachten) Stiitze bindet er das schwarge Schaf wit einem sehwar-
ten Strick fest und legt nordlich vom Ahavaniva das Regenrufer-
biischel hin. Nachdem er endlich das Brennholz mit den Rohr-
pllanzen susammengewickelt hat, legt er auch dieses nirdlich vom
Ahavaniya nieder. —  Der Yajumina legt sich jetst das schwarge
Kleid wm mit dem Sprach: , Marut-artig bist du, die Kraft der
Muruts; spalte der Gewiisser Guss™ (TS, T1, 4, 7. a). Den (den Regen
auriickhaltenden) Westwind driingt er zuriick, den Ostwind hringt
er hervor, indem er den Sprach fliistert: ,, Bringet zum Stillstehen,
thr Maruts! den Falken, den eiligen, gedankensehnellen, minnlichen,
hemmenden; den (aber), durch welchen die gewaltige Schar (ans
den Wolken) entlassen ankommt, diesen, o ihr beiden Aévins! nm-
gebet (7) zum Heile™ (TS, T 4. 7. b). Darauf wicft er das schwarse
Kleid, das er bis jetzt geteagen hat, iiber das Pferd. welches er
vom Stricke gelost hat, mit dem Sprache: |, Wiehere, donnere,
kongipiere; mit dem wasserveichen Wagen fliege umher; spalte richtig
und entfessele den Schlauch nach unten: mit der Hohe werde
gleich das niedere Land” (TS, TIL. 1. 11. v} Wenn das mit dem
schwarzen Kleide bedeckte Pferd den Korper schiittelt, harnt, oder
Kot lisst, so wisse er, dass es Regen geben wird. Darauf bringt er
(der Adhvaryu) acht Butterspenden (im Ahavantya) dar, indem er
vor jeder Spende eine Formel ausspricht, in welcher der regen-
bringende Wind mit Namen genannt wird: der Text dieser Formeln

" CDber prigadbon annk vl Kxaven in der Einleitong zu Min, fre. Boeh 11—V,
8. IK; din' dasolbst ritierts Selle ane dem KarmEntasitm (Bandb. XX VI, 6) lose ich
Jetak soz omes trigodhoom: i beivalikem iy evedon whiog bty ; athatpy sediheranti
tricchadigkam ity evedom saktom bhovati,
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st aber in allen uns bekannten Rezensionen zu verdorben um sie
gu iibersetzen (TS. II. 4. 7. ¢, MS, 11 4. 7: 44. 1— 5, Kath.
XI. 9: 155. 11—14). Er vermischt nun innerhalb der Vedi auf
dem schwarzen Ziegenfelle dos Karira-Mell mit dem schwarzen
Honig, indem er den Spruch fliistert: , Thr erfreuenden briillenden
schinucken behenden lichtbringenden dunkelbringenden benetzenden
schiiumenden frenndschiitzenden konigschiitzenden gute Herrschaft
besitzenden Gewiisser! erquicket mich hier” (TS, 11. 4. 7. d). Von
diesem Gemisch verfertigt er drei %% Klosse, legt diese auf das
schwarzge Ziegenfell, faltet dusselbe susammen und schniirt es mit
dem schwarzen Strick fest, indem er die Worte fliistert: .. Eines
miinnlichen (vrgnaf) Pferdes Zaum bist du, damit es regne (ergfyai)
schniive ich dich zusammen™ (T8, . ¢. ). Das Fell mit den
Klossen befestigt er an der ersten Haube des Korrens mit dem
Spruch: ,Ihr reichen Gotter, Agni, Soma, Surya! gebet Wasser,
spaltet von Parjanva her den Wasserguss vom Himmel vom Luftraum
von der Erde her, und daun begliicket uns mit Regen” (IS, IL
4. 8. a'). So viel am ersten Tage; wenn es an diesem Tage regnet,
so bringe er die Klisse (in der unten zu beschreibenden Weise) dar
und verrichte am. niichsten Tage die (unten zn erdrternde) Isti.
Regnet es aber am ersten Tage nicht, so nimmt er am nichsten
Tage das (die Klésse enthaltende) schwarze Ziegenfell und befestigt
es an der zweiten Haube mit dem Spruch: ,Thr helfenden Gitter,
Mitra, Varuna und Aryaman! gebet Wasser. . . (u. s. w., wie oben)
mit Regen™ (TS, 1 c¢. a%). Wenn es an diesem Tage regnet, so
bringe er die Klisse dar und am dritten Tage findet die Isti statt.
Wenn es nicht regnet, so befestigt er am dritten Tage das schwarze
Ziegenfell an der hintersten Haube mit dem Spruch: , Ihr Gatter
Trinkgenossen, rennerantreibender Apmmn napat! gebet Wasser. . .

(m, s, w., wie oben)..., mit Regen" (TS. L. ¢. a%). Regnet es
(an diesem, am dritten Tage), so bringe er die Klisse dar, und
verrichte am vierten Tage die Isti. Am vierten Tage opfere er aber
jedenfalls, es mige regnen oder nicht, die Klosse, und zwar mit
dem Sruva-Liffel, nachdem er eine Unterlage von Sehmalz in den
Loffel gegossen und den Kloss mit Sehmalz iihergossen hat. Den
ersten Kloss opfert er, nachdem er den folgenden Spruch hergesagt
hat: ,,TTher Tag sogar bringen sie Finsternis durch den Wasser-
bringer Parjanya, wenn sie die Erde befeuchten. seadal™ (TS. 1L
4. 8. b). Den aweiten mit: ., Wenn die reichlich triufelnden Manner
den Kiibel (Schatz) des Himmels dem milden (Opferherrn) zu-

"9 vier, nach M ond K.; za Koth. 185 8 vgl, G.G.A. 1900, 8. T,
g
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gunsten in Bewegung setzen, da lassen sie Parjanya fiber Himmel
und Erde frei und fiber das trockne Land kommt der Regen.
arihi!” (TS, l.e.e) Den dritten Kloss mit: ,Ihr weckt den
Regen aunf, ihr Marats! vom (Himmels)ogean, thr lnsst ¢s regnen,
ihr Feuchten ! Nieht versiegen eure wundertitigen Milehkithe; richtig
kommen die Wagen, wenn ihr kommt, hergefahren, seakal” (TS,
Le.d)®), Auf den Rauch, der von den Klissen aufsteigt, festigt
er den Blick und fliistert: ,,Die dunkelfarbigen gefliigelten in
Dunst sich hilllenden Rose fliegen zum Himmel empor; sie kommen
her sich ihren Platz bereitend und nun trieft von Fett die Erde”
(I's. III. 1. 11. t). Wenn es am vierfen Tage nach der Darbrin-
gung der Klosse regnet, so findet die Igti statt; wenn nicht, erst
am fiinften Tage.

Die cigentliche lsti umfasst drei Opfergaben: 1. einen
achtschiisseligen  Opferkuchen fiir Agni dhamaccehad, 2 enen
sichenschiisseligen Kuochen (Carn, K) fir die Maruts, und 3.
einen einschiisseligen fiir Sdrya.

Yajyanuvikyis sind nach den Taittiriyakas fiir das erste Havig:
feaw lyi cid acyuligne pasur we yavase | dhdmia ha yal fe ajara
vand vrseanti §ikvasaf; agne bhiripi fave. .. dhdma | yas ca. ..
prathabandho (TS, 111. 1. 11. 2, aa); fiir das zweite Havis: divo no
eraline marefo raridhcam, pinvanty apo marvlah sudanaval (T8. 1. ¢
bhy, ec); fiie das dritte Hovis: wd w lyam jalavedasam, eifram
devimin wdagid awikam (TS. 1 o. ff, gg). Die Yajyinuvakyas der
Minavas sind ganz andere Strophen; fiir 1: Zrgpam adyanam
harayal swparpiah, a te suparai aminenla evaif (MS. TV, 12. 5.
198, T—10); fiir 2: vafreva vidywn wimafi, parvalas cin maki
orddho bidkdya (MS. L c. 198, 11—14); fiir 3: spjanti rasmim
ojasd, bariigthebfir vilaran yasi (MS. 1. e. 103. 15—194. 2).

Ummittelbar nach den Hauptspenden werden von den Taittiri-
viakas Zuopfer dargebracht (Butterspenden mit dem Sruva-Léffel)
mit den Spriichen, in welchen der im Himmelsozean wohnende
Fenergott (Blitz) herbeigerufen wird : aursablrguvae chueim, @ savam
savitnr yatha, huce valasvanam kavim (T8, 111 1, 11, hh—kk).

Nach diesen Spenden oder am Schluss der Tsti fiillt der Adhvaryn
den von ungebranntem Lehm verfertigten schwarzen Krug mit

%) Die Kathas und MEnavas, die die Klossa wibrend der Tstl unmittelbar vor der
Svigtakrt-Spende durbringen, und awar mit denselbon Sprichen wie dis Toittirtyakas
(kombiniert mit TS. IL 4. 8 a) opfern ‘den vierten Kloss im Wasser mit dem Si:ruﬂh
Apil wpetioy disich o, 8, ow, (—TRUIL 48, &'}, Geman genommen werden aber auch in
diesen Schulen nur drel Klisse dargebracht (vgl. Eath. XT. 10: 158, 3): towam
tigpbhil procaranti, ny ehom dadbadi;, . wa caturthi tnp smipathite "pen jukodi. :
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Wasser, indem er den Spruch flistert: ,Lass’ los den Regen vom
Himmel her, mit Wasser fiill' den Ogean” (1S. 1I, 4. 8. el).
Wenn der Krug zerbricht oder einen Riss bekommt, so wird es
sicher regnen (vgl. oben 1° 58} Uber dem Schaf giesst er eine
Schmalzspende aus wit dem Spruche: |, Wassergehoren, erstgeboren
bist du, Kraft des Ozeans bigt du” (T8, L c. ¢2), Wenn das Schaf
zttert oder harnt oder Kot lisst, so wird es sicher regnen, Uber
dem Regenruferbiischel bringt er eine Schmalsspende dar mit dem
Spruche: , Reiss auf die Erde, spalte hier die Himmelswolke, gib
uns Himmelwasser: der dn  daritber Herr bist, mach’ wuns den
Balg los” (TS. L e f). Das Biischel wirft er ins Ahavaniva-Fener
hinterdrein mit dem Spruche: lirasyaleso rajaso visare (1S, 111
1. 11. w). Auf den aufsteigenden Rauch festigt er den Blick mit
dem Spruch: @ fe suparni aminanta evaif (TS, 1. c. v). Zwischen
Giirhapatya und Ahavaniya stehend schiittelt er das schwarze Ziegen-
fell mit dem Spruch: , Die Gotter, die im Himmel, im Luftraum,
auf der Erde wohnen, die migen dieses Opfer fordern, die mogen
dieses Feld (Land) besuchen, die migen auf diesem Feld sich da
und dort niederlassen™ (TS. T1. 4. 8. g). Damuf wird die Isti
nach dem bekannten Paradigma, mutatis mutandis, zu Ende gefiilirt.
Opferlohn ist e schwarzes Kleid, Wer das Karira-Opfer verrichtet,
soll ein ganzes Jahr (vorher?) sich von dem Genuss der Karira-
Friichte enthalten (nach den Minavas und Kathas),

Zur Begriindung der Tatsachen dieser Isti heisst es in den Brili-
manas. Wesshalb das Kleid sehwarz ist: dies (die schwarze Farbe)
ist das Ausschen des Regens: nachdem er gleichgestaltig (gleich
von Aussehen) geworden ist, veranlasst er den Puarjanya es regnen
zin lassen. — Wesshalb die Karirp-Friichte geopfert werden: yon
den (von den Schakalen) verzehrten Yatis 9) fielen die Kapfe ab;
die verwandelten sich in Palmf{riichte (Kokosniisse) %%); ihre Feuchtig-
keit (ihr Somatrunk, K) flog aufwiirts und verwandelte sich in Karira.
Soma-artig sind die Karira-Friichte; nun ist es die SBoma-Spende, die
den Regen vom Himmel herniederkommen lisst: dadurch dass er
Kariras opfert, macht er dass der Regen vom Himmel niederfillt.
Desshalb soll man keinem Weib und keinem Sadra Karims geben,
da diese keinen Teil am Soma-Trupk haben. — Wesshalb Agni,
den Maruts und Siirya geopfert wird: Agni (die Sonnenhitze) er-
weckt von hier (d. h. von der Erde) den Regen; die Wolmstitten

%) Die Stellen, wo von der Untat des Indra, der die Yatls den Schalealen (saidophe)
iibergab, gehandelt wird, hot Oppees im J. AL O, B XIK, 8. 125 pesummelt,

W e telebhidhinal mahalhteords, teptn phalited $irebiiopasedydang liksyianie,
Sayeun zn TS, IL 4. 9.




134 L DIE WUNSCHOFPFER,

deckend (dhamacehad), somsagen, regnet er #7) (K); die Maruts
(die Wind- und Sturmgitter) machen, dass der Regen in Bewegung
kommt, und die Sonne (Sirya) erwirkt durch ihre Strahlen, dass
er mniederfillt. 8%) Diese fiber den Regen gebietenden Gottheiten,
die er durch seine Opfergabe gniidig gestimmt hat, machen dass
Parjunya es fiir ihn regnen lisst. Er lisst es regnen, wiirde er
es (sonst) anch nicht regnen lassen.

K. XL 9—10 (p. 155. 11—158. 10), M. II. 4. 7—8 (p. 44.
1—46. 7T), T. I 4. 7—10; Min. érs. V. 3. 6, Baudh. XIII.
37—40, Ap. &= XIX. 25. 16—206, 12, Hir. &rs. XXII. 18—14,

I151.

Den Rinmen oder den Hiitern der Riume (Himmelsge-
genden) bringt einen Caru dar wer R anm (fréie Bewegung) wiinscht,

Yajyinuvikyas zu dieser Isti sind: d@dinam @sapalebhyak, vidva
aka madhund samsrjami (vgl. TBr. 11. 5. 3. 3).

Adv. drs, I 10. 17—18.

182,

Wer in den Besitz von Raum, freier Bewegung, Welt (der
Welten, fofa) zu kommen wiinseht, bringt den dreien: Erde,
Luftranm, Himmel, jeder Gottheit eine Opferspende (Opfer-
kuchen oder Caru, ist unsicher) dar.

Yajyinuvikyiis sind die drei Strophen: 1. prthivin mataram
makim, 2. visvam biblart; pribivi, 3. varma wme prikivi maki (vgl.
TBr, 1. 4. 6. 8). Fiir das 1. Havis (an die Erde) gelten 1 und
2, fiir das 2, Havis (an den Luftranm) 2 und 3: fiir das 3. Havis
(an den Himmel) 3 und 1.

Diese Isti triigt den Namen Jodesti.

Agv. &rs. 11. 10. 19—329,

183.

Wn{r Macht (&%), Frennde, oder langes Leben wiinscht,
soll die Mitravinda genannte, aus zehn Opfergaben bestehende Tsti

*

1 dhtsnocchod als Zunpmen des (Blite}feuers hat wohl hanptsichlich seine Be-
grindung im Wortlaut der Yajylanvikyis (TS, 111 1. 11. =, aa).

b woda Rhobi o aste Gyl e sodieilddh pargieartate, "the varsat {T},_r;nd
ot adityo “read eokmibhil paryivertate, Wi viregati (K
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darbringen. Sie umfasst 1. cinen achtschiisseligen Opferkuchen fiir
Agni; 2. einen Caru fiir Somau; 3. ainen zehnschilsseligen Opfer-
kuchen fiir Varuna (Vayn); 4. einen Caru fiiv Mitra; 5. einen
elfschiisseligen Opferkuchen fiir Indrea; 6. einen Car fiir Brhaspati;
7. einen zwolf (acht-) schiisseligen Opferkuchen fitr Bavitr; 8.
einen Caru fiir Piisan; 9. einen Cary fiir Sarasvati: 10, cinen
gehnschilsseligen Opferkuchen fitr Tvagtr.

Da diese zehn Opfergaben allen den zehn Gottern zugleich dar-
gebracht werden, gibt es nur eine Anuvikyi und eine Yajyi.
Puro'nuvakyf ist: agnik somo varunak (Sat. Br. XI. 4. 8. 6). Beim
eigentlichen Opfer werden die zehn Gitter hinter der Formel yo
yaj@make in umgekehrter Reihenfolge genannt, Die Yijvi ist: foayta
vippiint dadhati (Sat, Br. 1. o 39,

Die Madhyamdinas bringen darauf zehn Zuopfer (wpakoma) mit
dem Sruva-Liffel dar unter Hersagung von agair amnadal u. s, w.
(Sat. Br. XI. 4. 8. 8—17).

Die Begriindung dieser Isti hat schon Feserse in seiner Uber-
setzung des Sat. Br. (5. B. E. XLIV, 62 fige.) gegehen.

Sat. Br. XI. 4. 3; Katy, drs, V. 11—18, Asv, érs. I1. 11. 1—4,
Sankh. srs. 111, 7.

154,

Wer sich jemanden (einen Nebenbuhbler) botmissig machen
will, soll die Sehnurschwiegerviiter (saugasoaduriya) Isti
darbringen (einen elfschiisseligen Opferkuchen fiir Indrma?).

Yajyanuvikyis sind die folgenden Spriiche: | Indra, die Sonne,
hat die Raume durcheilt; Schnuren (sind) die Nebenbuhler, ich
bin Schwiegerviter; ich besiege gierig ‘die Feinde, ich gewinne
Beute im Kampt”. — ,Indra, die Sonue, der Erste, der Welt-
schopfer mit den Maruts verbunden, sei mit den Stammgenossen
vercint; (wie) Schouren des Schwiegervaters Befehl, so sollen die
Nebenhuhler auf mein Wort horen.’” %90

Samyajyas sind RV, V. 4. 5 ond V. 25. 8.

Adv. &rs, I1. 11, 7—9.

= Vgl aweh TBr. IL. 5. 3. &, wo diese zwei Stroplien in etwas shweichender
Regension vorkommen. i

#%  Trig Strophen sind our ans Advaliyane und, mit einigen Vatianten, ans dem
Taitt. Brihmana belannt (I1. 4. 6 12}, In beiden Texten sind sie nichf guns richiie
iiberlinfort, Walirscheinlioh ist statt sousd supefed g losen: suogth spoinid - dem
pevtvigton des ﬁhu'lriju,nn gt dic Lesung des TBr. presisfim vorsnzielien, und sttt
sugitfeily izt wohl wgjateil =i lesen. Zu den Strophen- ist Ait. Br. 111,28, 720 ver-

gleichen.
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,,  suryavant 131.

,  sutriman 153.

» svaraj 121.

. Gratr 83, 184,

. tvistmant 149,

o vaimrdha 137, 138, 141.

»  vajrin 144,

o yrimhan 144.

o yrtratur 144,
Indra-Varuna 160—163.
Indra-Visopu 178,

Indrini 114, 115,

Ksetrapati 8.

Manyu 148.

Marutah 81, 53—58, 60, 61,

68—G56, 105, 180.

Mitra 183.
Mitra-Varuna 52, 160—163.

96, 102b, 106, 115, 125, | Paramesthin 112.
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Prajapati 100,
167, 170.
Piigan 7, 183.
Rudm 73, 74, 111.
Viicaspati 116,
Varuna 19, 20,

=6, 28,

166, 167, 169, 183.

Varuna adityavant 117.

Vava 118, 119, 183.
Vignu 72, 118, 157.

»  dipivista 155, 156.
Visve devah 62, 113, 120,

165,

eliriffa 143.
alwrmuhya 59, W0,
abliparyavarta 4,
doya 23, °1,

wtliinesu fapilegu 247,
wdbarlih 221,

upadhiyyapirvayam 62
149

upacayyaprdam 62,
kavaja 7.

Kithara 192,
kzamavant 155,
ghrta 169,
cakgurvanya 2%,
jayenya 120,
trigadia 52,
devasih 179,

Acacia, 169.

Aditi, ist die Brde 14",

sichen —, ib,

48

101, 108, 1106,

a8,

1G4,

| Soma 169,

DIE WUNBCHOPEER.

| Sarasvant 177.

Sarasvati 46, 52, 169, 177, 1835,
| Savitr 118, 119 188.

Biniviali 177,

LTT, 15d.
. rodravant 117.
., vajin 159,

Soma-Indrm 158,

Soma-FPisan 37

Soma-Rudm 40, 42, 44, 45

Suarya 99, 167, 174, 180.

Tyastr 177, 183.

e, Sanskrit-Index.

dhiamacchad 357,
wirbadha 63, 199,
papayakgma 120,
peciltifen 591,
prabablra 2%,

| pravarta 901

prasgrii 12,

yavigtha Gl

rajayaksma 120,

vasiy 99,

vastumaya, vasteamaya 42,
semanta 49,
ST LSO e
sulif 101,
swradfi 26.

svayampipa 258

166

d. Sach-Register.

98, 119: 96, 97.
?idmras 07; die — sind das ‘-.fulk 98; sichen —, 98; dreimal

Aditya Visvasvant, Geburt des —, 07,

Agastya, 50.

.41, 43, 109,
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Agui, ist Gayabri-artig, 22; dem — ist der Totkranke verfullen,

169; — st alle Gottheiten, 39, 46—48, 50—52, 70, 169;
durch des — Auge sehen die Menschen, 49: — ist Rudra,
42, 44, 45; — st Eizéeuger, 45; — erzengt den Regen, 53,
180; — st Weghereiter, 66; — ist {ler Wr‘rtlnuf‘m der Gﬂ#ter,
71; — 'ist der Vertreiber der Unholde, 76

Agni-Soma, die Gottheit des Brahmanen, Ji.

Alter, Tsti nm ein hohes — zu erreichen, 19, 44, 83, 89, 100,
101, 182, 160, 169.

Amana-Schale, 164.

Ameisenhaunfe, Spende in —, 98,

Amiksa, 44, 64, 160; s. auch Payasyi,

Amulet, 169.

Ansehen, Isti um — zu erreichen, 21, 306, 40, 99, 122,

Anuostubh, 166, 175; — ist die Stimme, 175.

Arka, ist das Licht, 127, 128; — ist die Erde, 1290—131, 256,

Aryaman, ist die Sonne, 171, 173.

Advamedha, ist die Sonne, 127, 128, 131; — ist der Himmel,
129, 256,

Advins, die — sind die Arzte der Gotter, 169.

Augen, verbundene —, 44.

Baka Dalbhya, 73.

Behexung, Isti zur —, 42, 48, 46, 49, 61, 69, 70, 73, 74

Besessenheit, Isti gegen —, 76.

Blei, als Opferlohn, 13.

Blicken in fliissige Butter, 1G9,

Brahman, der — ist das Brahman, 169.

Brahmane, der — ist Agni-artig, 34; — Soma-artig, 38, 41,
158; — Brhaspati-artig, 102.

Brahmanaspati, ist das Priestertum, 105.

Brhaspati, ist das Brahman, 46, 47, 52, 96, 102, 103, 107.

Brhat, 175.

Brhatt, als Yajya nicht erlaubt, 175; die — ist das Vieh, 175.

Citra, 177.

Dadhikrivan, ist der Liunterer, 26—28.

Dhrtarfistra Sohn des Vicitravirya, 73.

Donnerkeil, 32, 33, 56. 144, 154.

Dorfoberste (gramani), 98.

Dreiunddreissig Gotter, 141.

Eintracht, Isti um — zu bewerken, 60, 117.

Elephant, Entstehung des —, 97.

Eleusine indica, 114.
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Euthaltung, vom Sprechen eines gew, Wortes, 149; — von Karira-
Fritchten, 180 s f.

Erbrechen, Isti, wenn — von Soma stattfindet, 158.

Erde, die — ist Silber, 99.

FFennich, 54.

Fesseln der Gotter um sie zu zwingen, 98,

Feuer, Entfernung des —, 22.

Feuerbohrer, 26, 43.

Ficus religiosa, 98.

Fremde, Isti wenn man in die — zieht, 7, 88, 127, 173.

Friihling, die — ist Jahreszeit des Brahmanen, 3G, 2,

Fuossspur, Sand von der —, 95,

Garmuat 108—110, 228

Gataéri, Isti filr einen —, 09, 128, 147,

Gayatri, 22, 29, 53, 55, 166, 169; die — ist das Jahr, 78,

Gerste, ist Anteil des Varuna, 19, 20.

Gold, Tsti zur Erwerbung von —, 118, 119; die Seele ist —,
21; — als Opferlohn, 26, 49, 96, 178; — ist ayug, 49; —
ist Unsterblichkeit, 100,

Hautkrankheit, Isti um — vorzubengen 40, 41.

Himmel, der — ist Gold, 99.

Himmelswelt, Isti zur Erreichung der —, 171.

Hirse, 36, 138, 159.

Honig, der — ist Soma-haft, 170,

Impotenz, Isti gegen —, 159,

Indra, ist der Adel, 57, 58, 62, 64; — nach seiner Geburt von
Unholden verfolgt, 76,

Indriini, ist das Heer, 114; — ist des Indra Gattin, 115.

Jagati, die — ist das Vieh, 20; 52, 55, 166, 169,

Jahr, das — ist Prajapati, 166; das — ist fiinffach, 175 ; 1st ein-
nndzwanzig, 160,

Kakubh, die ist die Essenz der Tristubh, 178,

Karira, 180,

Kaulakiivati, N. pr., 26.

Rayasubhiya-Lied, 56.

Klosse, 174, 180.

Kokosniisse, Entstehung der —, 180,

Kranken, Isti fiir einen —, 5. Alter.

Kratujit, Sohn des Janaka, 174,

Kriiuter, diec — sind Soma-artig, Rudra-artig 40, 42,

Krsnala, 99, 100, 169, 209,

Ksatriva, der — ist Indra-artig, 88, 57, 96; der — ist dun-
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kelfarbig, 98; der — wird mit einem Strick geboren, 96.
Kuh (scheckige), die — ist die Erde, ist Vie, 54, 110,
Kuhuorin, 54.

Kuruksetra, 35.

Kurupaneilas, 73,

Kusita (Kuosida), N. pr. eines Teichs, 76.

Kusitayl (Kusidayi), N. pr. einer Unholdin, 76.

Lebendige, der — ist Soma-artig, 44, 169.

Loblied, das — ist die Speise der Gotter, 124,

Macht, Isti um — zuo erwerben, 20, 85, %4, 96, 97, 106, 107,
116, 121, 130, 131, 154, 161, 1756, 179.

Mahindmnis, die — sind ein Vajra, 154, 272,

Manu-Strophen, 40.

Maruts, die — sind die Leute (vif), 31, 56, 67, 58, 63—05,
129, die — sind Kinder der scheckigen Kuh, 54 ; die — lassen
den Regen fallen 153, 180; ein und zwanzig Gruppen von —, 63.

Mensch, als Opferlobn, 24,

Mut, der — dem Indra zugeteilt, 121.

Nachgeborenen, Isti fiir einen —, 166, 107.

Nachgewachsener Reis, 106, 107.

Nachkommen, Isti nm — zu bekommen, 1, 25, 20, 45, 91.

Nacht, die — als Zeit eines Opfers, 76.

Naimisiyva IRgi's, 74.

Narigamsa-Strophe, 40.

Nebenbuhler, Isti um dem — zuverzukommen, 3, 52, 65, 78,
96, 118. 114, 165, 178, 184,

Nigadas, Oberhaupt der —, 111.

Oberherrschaft, Isti um die — zu erwerben, 2, 4, 31, 54,
FB6—58, 62—64, 82, 103, 1385, 141, 146, 162, 164.

Panicum frumentnceum, 117.

Pankti, 175.

Payasyii, 160, s. auch Amiksa.

Pfeile, als Umlegeholzer, 104.

Pferd, Isti wenn man ein — entgegennimmi, 24, 166, 167,
das — aus dem Wasser geboren, 10%.
Pisdea, 95.

Pisum arvense, 117.

Prajapati, ist frayodasa 55, ; — ist das All, 175,

Purohita, Isti um die Stellung eines — zu erlangen, 38, 102.

Piasan, ist Erseuger des Viehs, 87; — ist das Vieh, 41; — Ist
der Hiiter des Viehs, 109,

Rajana, Sohn des Kuni, 174,



142 DIE WUNSCHOPFER.

Raksasen, TG, 95.

Raktiks, 49.

Rathaprota der Duarbhya, 20.

Rathamtara, 175.

Raum, Tsti um — zu haben, 181, 182.

Regenrufer (Planze), 150,

Regenzauber, Regenorakel, 18, 53, 180.

Revati-Strophe, 175; — aus der Sakvari gebildet, 154, 272

Rohr, statt Gras, 42, 45, 180,

Rudra, Tsti um den — zu besiinftigen, 111; — ist Agni, 175,

Sukwriwﬁtruplm, ist ein Vajra, 1564; 175, 278

Samnayya, 153.

Sarasvati, ist die Stimme, 40—48,

Schaf, Isti wenn man ein — entgegennimmt, 23.

Schnurschwiegerviter-Isti, 1584.

Schware, 42, 78, 98, 180,

Schware und Weiss, 48,

Schwindsucht, lsti gegen —, 120.

Seele, die — ist eine Spanne gross, 19, 20, 40; die — ist Gold, 21.

Sehkraft, Isti um — zn bekommen, 49, 00, 174.

Sieg, Isti um den — zn erringen, 5, G, 14—16, 32, 33, 48,
71, 72, 79, 104, 114, 115, 136, 187, 1390, 147, 148.

Silber, 21, 99.

Binivali, st die Stimme, 177.

Soma, der — wird auf dem Berge gefunden, 85; — ist Samen-
bringer, 87, 45, 170; — ist der Mond, 40; — ist die Gottheit
des Brahmanen, 43.

Somu-Opfer, Zusammentreffen zweier —, 70,

Sonne, die — ist der fusserste Punkt, 99; die
der Regen fillt, 180,

Sonnenglanz (svarblianw), N. pr. eines Unholdes, 40,

Spanne, eine — gross ist der Opferkuchen, 19, 20; — der Caru, 40,

Speise, Isti wenn man iible — genossen hat, 18.

Sphya, 43; der — ist ein Vajra, 65,

Strick, ein — dem Nebenbubler gegeben, 12; — des Varuna,
28; — als Opferlohn, 96.

Siibnung, Isti zur —, 22, 80, 98, 94, 155,

Taigya, 40,

Thrpya (ein Kleid), 1758, 340,

Terminalin bellerica als Brennholz, 42, 43,

Tiger, 26.

Tisya, — ist Rudra, 40.

macht, dass
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Totkranke, der — ist Agni-artig, 44.

Triinen, Isti wenn man — vergossen hat, 68,

Tristubh, die — ist Mut, 29, 178; 52, 166, 169,

Tvagtr, 158; erschafft durch ein Zauberwort den Vrtra, 178.

Usnih, die — ist die Essenz der Jagati, 178 ; — ist die Gayatr, 178.

Yiae, I75.

Vairaja, 175.

Vairapa, 175.

Vaideinara, Agni — ist daz Jahr (die Zeit), 9—27, — ist die
FErde, 15; — ist die Sonne, 19, 20.

Vaisya, der — ist Marut-artig, 57; der — ist blank, 98.

Viamadeva, 70,

Varupa, von — ergriffen ist der Kranke, 19, 20, 160, 169; —
ist die Herrsechermacht,

Vastva, 111,

Verlenmdet, Isti fiir cinen, der — ist, 26, 27, 176.

Verschriinkung der Yajyas und Anuvakyas, 121,

Vertrieben, Isti fiir einen der — ist, 95,126, 134, 142, 143, 153.

Vieh, Isti um — zu erwerben, 37, 105—110, 125, 125, 1566,

168, 170, 173; das — st Prajapati-artig, 110; das — ist
Mut, 124; das — ist Indra-artig, 126.
Virj, die — ist Speise, 29.

Visuu, ist das Opfer, 46—52, 169; hilft dem Indra im Kampfe
gegen Vitra, 178,

Vigel, 104.

Vrtra, Geburt des — 178; — 1st der Bauch, 178.

Wildwachsende, das — gehort dem Soma, 109,

Worthruch, 110.

Yatis, die — von Indra den Schakalen iibergeben, 181).

Ziege, die — ist Agni-artig, 02, 155

Zwillinge, Isti wenn — geboren sind, 55.
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