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Von indischen Tieren
Von Heinrich Liiders

Es gibt eine Menge altindischer Tiernamen, deren Be-
deutung unklar ist. Die Angaben der Lexikographen sind
vielfach zu allgemein, als daB sich danach das Tier, das
gemeint ist, feststellen lieBe. Auf die Kommentatoren ist
kein VerlaB; hinter ihren Erklirungen verbirgt sich haufig
krasse Unwissenheit. Auch ist zu beachten, dall Tiernamen
nicht nur ortlich in verschiedenem Sinne gebraucht sein
konnen, sondern bisweilen auch im Laufe der Zeit ihre Be-
deutung andern. Ich habe aus der Fiille des Materials, das sich
darbietet, vier Namen ausgewihlt, die alle schon im Veda
vorkommen, und versucht ihre Bedeutung genauer zu be-
stimmen, und ich meine, daB die darauf verwendete Miihe
nicht umsonst ist. Ich halte es jedenfalls nicht fiir gleichgiiltig,
ob die vedischen Arier sich ein Krokodil oder einen Delphin
vor dem Wagen ihrer A§vins dachten, ob sie glaubten, daBl
die Hexenmeister Kuckucksgestalt annehmen oder sich in
Wehrwolfe verwandeln konnten, und ich hoffe, zeigen zu
konnen, daB die Feststellung der wahren Bedeutung von
Namen wie godh@ und parasvat sogar das Versténdnis der
vedischen Texte berichtigen und vertiefen kann.

1. Godha

Godha ist der Name einer Eidechsenart, die in der Sanskrit-
Literatur seit dem Rgveda oft erwihnt wird. Es werden
nach der Firbung verschiedene Arten unterschieden; Vara-
hamihira spricht Brhats. 53, 13 von einer weillen (Svetd),
53, 69 von einer braunen (kapild) godha. Brhats. 87, 3; Agnip.
230, 19 wird sie unter den Tieren genannt, die bei Tag und
Nacht wandeln. Bei Suéruta 1, 46, 76 und Vagbhata, Astanga-
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samgr. (ed. G. S. Tarte) p. 33, 20; Astangahrd. 1, 6, 46 wird
sie in der Liste der bilesayah, der Tiere, die in Erdlochern
wohnen, aufgezihlt. Caraka 1, 27, 36 nennt sie unter den
bhiimisayih, meint aber damit dasselbe, denn die bhiisayah
sind so genannt, weil sie in Erdlochern wohnen (bhisaya
bilavasitvat [samjritak] 1, 27, 52). In der Erzihlung von dem
Froschkénig und der Schlange im Paficatantra IV (T. S.?)
und Piarnabhadra?)) tritt denn auch eine godha auf, die in.
einem Loch in einem Brunnen wohnt. Brhats. 52, 120 wird von
einer godhda inmitten eines Baumes in einem Zusammenhang
gesprochen, der darauf schliefen liBt, daB man an einen
hohlen Baumstamm als ihren Wohnort zu denken hat?).

Die godha halt sich aber offenbar nicht nur auf der Erde,
sondern auch auf Baumen auf, da sie in der Liste der Opfer-
tiere beim A§vamedha zusammen mit der kalaka*) und dem
Specht den Baumgottheiten geweiht wird (godha kalaka
darvaghatas te vanaspatinam VS. 24, 35; Maitr. S. 3, 14, 16;
Kath. V 7, 5; Taitt. S. 5, 5, 15, 1). DaB sie sich gern am Wasser
aufhilt, geht aus der Bemerkung in Paific. I (T. S.%)) hervor,
daB godhas und Krokodile den austrocknenden See verlassen.
Amara 1, 10, 22 fiihrt die godha (godhika) denn auch geradezu
unter den Wassertieren auf. Suséruta 5, 3, 4 nennt die godha
auch unter den Tieren, deren Zihne und Nigel Gift enthalten,
doch ist damit nicht gemeint, daB sie zu’ den eigentlichen
Gifttieren gehort, da sie mit Katze, Hund, Affe usw. zusam-
men genannt wird®). Im Bhasgya zu Patafijalis Yogasiitras
3, 30 wird die Bewegungslosigkeit (sthairya) des Yogin mit
der der Schlange und der godha verglichen.

Die godha gehort ferner zu den fiinf fiinfzehigen Tieren,

1) Ep. Bimier 9, 1 anyakotaranivasinim godham.

2) Ep. Hertew 235,17 tasminn eva kipe *nyakotaravasinim godham.

3) chedo yady avikari tatah $ubham daru tad grhaupayikam |

pite tu mandale nirdiset taror madhyagam godham||

4) Vielleicht das Chaméleon.

5) Ep. KieLnorx 43, 25 kecic ca makaragodhasisumarajalahastiprabhy-
tayah svayam eva gacchanti.

6) Eine krsmagodhd, deren Bil giftig ist, nennt Susruta auch 5, 8, 5
unter den kita, doch ist es nicht ganz sicher, welche Art Tier gemeint ist.
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die nach den Dharmasastras als eBbar gelten (Apastamba
1, 17, 37; Baudhayana 1, 12, 5; Gautama 17, 27; Vasistha
14, 39; Visnu 51, 6; Manu 5, 18; Yajhavalkya 1, 177; auch
Ram. 4, 17, 39; Kirmapurana S. 572; Jat. 537, 58)1). Ofter
wird denn auch godha-Fleisch als Speise erwihnt; z. B.
Suér. 1, 46, 79; 3, 3, 15; Car. 1, 27, 73; Vagbhata, Astanga-
samgr. p. 35, 3; 16; Brhats. 50, 35. Die Mediziner geben auch
allerlei besondere Vorschriften. Godha auf Feuer aus Rizinus-
holz oder mit Rizinusél gekocht soll man nicht essen (Suér.
1, 20, 13). Godha-Fleisch zusammen mit Milch genossen wirkt
wie Gift (Suér. 1, 20, 7). Auch in der Heilkunst werden Fett
und andere Bestandteile der godha vielfach verwendet (Susr.
1,16, 18. 27, 4,18, 20; 25, 13; 6, 17, 13). Im Bower Manuscript
2, 801 wird godha- Fleisch und Apamargasaft als Mittel gegen
Niesen empfohlen.

Ein viel anschaulicheres Bild von dem Tiere als die Sanskrit-
Literatur gewiihren uns aber die Pali-Schriften. Im Vinaya
scheint die godha allerdings nur in Mahav. 6, 22, 2 erwiihnt zu
werden; aus der dort erzihlten Geschichte geht hervor, daB
die GréBe des Maules der godhd sprichwértlich war?). Die
Suttas ergeben nichts. Sehr héufig ist aber in den Erzéhlungen
der Jatakas und des Kommentars zum Dhammapada von dem
GenuB des godha-Fleisches die Rede, und wir erfahren dabei
zugleich mancherlei iiber das Aussehen, die Lebensweise und
den Fang des Tieres.

Im Sasaj. (316) wird erzihlt, wie ein Schakal einem Feld-
hiiter sein Nachtmahl stiehlt, das aus zwei SpieBen voll
gebratenem Fleisch, einer godhd und einem Topf saurer Milch
besteht 3).

1) Siehe ZDMG. LXI, 6411r.

2) Im ganz anderm Sinne scheint godhamukha Mahavastu IT, 193, 15
gebraucht zu sein. Hier scheint es godhd-Kopfe zu bezeichnen, die als
Verzierung an Toren angebracht waren.

3) So nach der Prosa (III, 52, 211.): dve mamsasilani ekam godham
ekar ca dadhivdarakam, in G. 2 steht aber mamsasiila ca dve godha ekait
ca dadhivarakam, wo mamsasila doch wohl als dem dve godhd koordiniert
zu fassen ist: ,,zwei godhas, auf einen Bratspiel gesteckt, und ein Topl
saurer Milch*.
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Das Godhaj. (333) ist die lustige Geschichte von einem
Prinzen, der seine Frau anlog. Die beiden wandern aus der
Verbannung in die Heimat zuriick. Jager schenken ihnen,
als sie von dem Marsche erschipft sind, eine gebratene godha.
Die Prinzessin trigt sie an einer Schlingpflanze, bis sie zu
einem Teich kommen. Da schligt der Mann vor, die Mahlzeit
zu halten. Die Prinzessin hingt die godha an einen Aévattha-
baum und steigt dann auf die Aufforderung ihres Mannes zu
dem Teiche herab, um Wasser zu holen. Kaum ist sie fort,
so fallt der Mann iiber die godha her und iBt sie ganz auf
bis auf das Schwanzende, das er noch in der Hand hilt, als
die Frau mit dem Wasser zuriickkehrt. Er erklirt ihr, die
godha sei von dem Zweige, an dem sie aufgehéingt war,
heruntergeklettert und in einen Termitenhiigel geschliipft.
Er sei ihr nachgelaufen und habe sie noch gerade am Schwanze
gepackt. Da sei das Schwanzende abgebrochen in seiner Hand
geblieben, die godha aber sei in das Loch gekrochen. Gelassen
antwortet die Frau: ,,Gut, mein Fiirst; wenn eine gebratene
godha davonlauft, was kénnen wir da machen? Komm, laB uns
weiter gehn?). Sie hat aber die Sache nicht vergessen, und
als der Prinz sie spiter vernachlissigt, erinnert sie ihn daran
und wei ihn dadurch zur Reue iiber sein hiBliches Benehmen
zu erfiillen. Das Jataka ist in das Mahavastu aufgenommen
(II, 6411.). Die ersten drei Gathas finden sich hier wieder, aber
die Tendenz der Geschichte ist etwas veréindert und die Er-
zihlung weicht auch in Einzelheiten ab. So gelangt das
Ehepaar hier dadurch in den Besitz der godha, daB eine Katze
ihnen das Tier, das sie getétet hat, in den asrama bringt, den
sie withrend der Verbannung bewohnen. In einer dritten
Fassung, die sich im Fo-pén-hing-tsi-king?) findet, hat der
Prinz selbst die godha erlegt.

Die Szene des Tittiraj. (438) ist eine Waldschule, in der
nach dem Tode des Lehrers ein kluges Rebhuhn Brahmanen-
knaben unterweist und in der sich auch allerlei Tiere, darunter

1) Die gleiche Geschichte wird im Paccuppannavatthu von einem
andern Ehepaar erzihlt.
2) Beal, Romantic Legend of Sikya Buddha, p. 82f.
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eine godhd mit ihren zwei Jungen, aufhalten. Eines Tages, als
die Knaben, um ein Fest zu feiern, fortgegangen sind und die
Schule in der Obhut der godha steht, kommt ein boser Mensch
dahin. Die godha nimmt ihn freundlich auf und gibt ihm Reis,
damit er sich eine Mahlzeit bereiten kann. Als sie sich dann
entfernt hat, um ihrer Nahrung nachzugehen, schlachtet der
Bosewicht die beiden jungen godhds und bereitet sich aus
ihnen eine Briihe (rasa) zu seinem Reis. Dann verzehrt er im
Laufe des Tages auch noch das Rebhuhn, eine Kuh und ihr
Kalb. Als die godha zuriickkehrt, findet sie den Mann schlafend
vor. Eine Baumgottheit rit ihr, die Zihne in den Morder
ihrer Jungen zu schlagen und ihn totzubeiBien, aber sie weigert
sich Rache zu nehmen.

Das Godhajataka (138) gehort zu den Geschichten von den
verriterischen Freunden. Der Bodhisattva lebt als godha im
Walde in einem Termitenhiigel in der Niihe des Wandelgangs
eines Einsiedlers. Tiglich zwei bis dreimal besucht er den
frommen Mann und lauscht seinen Worten. Als der Einsiedler
fortgezogen ist, setzt der Bodhisattva die Besuche bei seinem
Nachfolger fort, ohne zu wissen, daB dieser ein falscher Mensch
ist. Eines Tages fillt mitten im Sommer ein Regen, der die Ter-
miten veranlaBt, aus ihren Hiigeln herauszukommen?). Das
lockt viele godhas herbei, die sich an den Termiten giitlich tun.
Da riicken aber auch die Dorfbewohner aus, fangen die godhds,
bereiten das Fleisch mit allerlei 6ligen Zutaten sauer und sii
zu und geben auch dem Einsiedler davon zu kosten. Der ist
von dem Geschmack des ihm unbekannten Gerichtes entziickt,
und als er erfihrt, daB es godha-Fleisch sei, beschlieBt er die
groBe godha?), die ihn zu besuchen pflegt, zu téten und zu ver-

1) vammikehi makkhikd nikkhamimsu. Nach dem Zusammenhang
konnen mit den makkhika nur die Termiten gemeint sein, obwohl das
Wort sonst nur Fliege oder Biene bedeutet. Die Angaben des Erziihlers
zeugen iibrigens von guter Naturbeobachtung. Der Hochzeitsflug der
Termiten findet gewohnlich nach heftigen Regengiissen statt, und un-
zihlige Tiere stromen dann zusammen, um ein Festmahl zu halten.
Siehe Magrais, Die Seele der weiBen Ameise, S. 132, 140; EscuericH,
Termitenleben auf Ceylon, S. 461I.

2) Im Pali mahdgodho. Da der Bodhisattva niemals als ein weibliches
Wesen geboren wird, so war der Erzdhler gezwungen aus der godha
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zehren. Er laft sich einen Kochtopf, Butter, Salz und was
sonst dazu gehoért bringen und lauert mit einem Hammer
unter dem Gewande am Eingang seiner Laubhiitte der godha
auf. Als die godhd am Abend kommt, merkt sie an dem ver-
dnderten Aussehen des Einsiedlers, daB er etwas Bdses im
Schilde fiihrt, auch wittert sie den Geruch des godha-Fleisches,
das er gegessen hat, und so macht sie sich davon. Zornig
schleudert ihr der Einsiedler den Hammer nach, trifft aber
nur die Spitze ihres Schwanzes. Die godha schliipft in einen
Termitenhiigel, steckt den Kopf aus einem Loch heraus und
wirft dem Einsiedler seine Falschheit vor.

Eine in der Prosa gekiirzte, in den Gathas aber voll-
standigere Fassung derselben Geschichte findet sich in einem
andern Godhaj. (325). Hier sucht der heuchlerische Einsiedler
die godha zur Umkehr zu bewegen, indem er ihr seinen feinen
Reis, Ol, Salz und Pfeffer anbietet. Die godhd aber meint, sie
wolle lieber auch fernerhin in den hundert porisa hohen
Termitenhiigel kriechen; Ol, Salz und Pfeffer bekimen ihr
nicht. Diese vollstindigere Fassung ist auch in den Kommentar
zum Dhammapada (IV, 154ff.) aufgenommen?).

Der Termitenhiigel als Zufluchtsort der godha wird noch
ofter erwithnt. Im Dhp. Komm. III, 42f. findet sich die
erbauliche Geschichte von sieben jungen Kuhhirten aus
Benares, die eines Tages, als sie ihre Herde heimtreiben,

einen godha zu machen. Auch in G. 325,3 ehi godha nivattassu ist
godha, da essich auf den Bodhisattva bezieht, als Maskulinum gebraucht.
Im tbrigen ist der Name stets Femininum. J. V, 489, 32 ist statt godho
mit den singhalesischen Handschriften godha zu lesen. Im Kompositum
wird der Auslaut von godhd am Ende des ersten Gliedes natiirlich regel-
maBig verkiirzt.
1) In einer Kleinigkeit ist hier die Prosaerzihlung genauer als im

Jatakabuch. In G. 1 sagt die godhd zu dem Einsiedler:

samanam tam mannamdano upagarnichim asaiifatam |

so mam dandena pahdsi yatha assamano tatha |
,ich kam zu dir, dem Unbeherrschten, weil ich dich fiir einen Samana
hielt. Du hast mich mit dem Stock getroffen wie ein Nicht-Samana.‘
Ubereinstimmend damit wird im Dhp. Kommentar erzihlt, der Asket
habe seinen Stock (danda) nach der godha geworfen, wihrend er im
Jataka dazu einen Hammer (muggara) benutzt.
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eine godha erblicken. Sie suchen sie zu fangen, aber die godha
schliipft in einen Termitenhiigel. Die Hirten stopfen die Lcher
des Baues mit Zweigen zu, um die godhd am néchsten Tage
herauszuholen. Aber erst nach sieben Tagen denken sie
wieder an das eingesperrte Tier, und als sie dann die Zweige
entfernen, kommt die godhd in so kldglichem Zustand heraus,
daB sie sie laufen lassen. Fiir das, was sie der godha angetan,
haben die sieben in ihrer spiiteren Existenz als buddhistische
Ménche in entsprechender Weise durch eine siebentégige
Einsperrung in einer Hohle zu biilen.

Im Dhp. Komm. III, 420 belehrt ein Novize den Ménch
Pothila, er solle, um die Erleuchtung zu erlangen, wie beim
godha-Fang vorgehen. Wenn man eine godha in einen Termiten-
hiigel kriechen sieht, in dem sechs Lécher sind, so stopft man,
um sie zu fangen, fiinf Lécher zu und fangt sie durch das Loch,
in das sie eingekrochen ist; so solle auch Pothila fiinf von den
sechs Toren der Sinne verschlieBen und seine Aufmerksam-
keit auf das offene Tor des Manas richten.

DaB die godha-Jagd als Gewerbe betrieben wurde?), zeigt
das Godhaj. (141). Der Bodhisattva wird als godha wiederge-
boren. Er lebt als Koénig der godhas am Ufer eines Flusses in
einer groBen Héhle, von vielen Hunderten von godhds um-
geben. Sein Sohn faBt eine tiefe Zuneigung zu einem Chama-
leon (kakantaka). Vergebens warnt ihn der Vater, die Chami-
leons seien Geschopfe niederer Art, denen man kein Vertrauen
schenken diirfe. Die stiirmischen Zirtlichkeiten des godha-
Sohnes werden schlieBlich dem Chamileon zu viel; es be-
schlieBt sich seiner und der ganzen Schar der godhas zu ent-
ledigen. Als es einen godha-Jéger (godhaluddaka) sieht, der
von seinen Hunden begleitet und mit einer Hacke ausgeriistet
in den Wald zieht, um die godha-Hohlen auszugraben, verrit
das Chaméleon ihm den Aufenthalt der godhas, die in grofer
Schar zusammengekommen sind, um die Termiten zu fressen,
die ein plotzlicher Sommerregen aus ihren Hiigeln hervor-
gelockt hat?). Der Jiger macht vor der Hohle, in der sich die

1) Die godha-Jagd wird auch J. V, 163, 14f. erwihnt.
2) Auch hier wieder wie in J. 138: vammikd makkhika utthahimsu.
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godhas versteckt haben, ein Strohfeuer an. Als die godhds,
durch den Rauch gezwungen, herauskommen, schligt der
Jager sie mit einem Hammer tot. Was ihm entkommt,
reiBen die Hunde nieder. Nur der godha-Konig rettet sich
nach der Prosaerzihlung durch ein Windloch, das er vorsichtig
vorher angelegt hat, erstens weil er der Bodhisattva ist, der
nicht zugrunde gehen darf, und dann, um in der Gatha die
Moral der Geschichte, daB der Umgang mit Bosen Verderben
bringt, zu verkiinden. Ehe die Geschichte zum Jataka um-
gewandelt war, wurde diese Gatha sicherlich von dem Erzihler
selbst gesprochen?).

Auf den GenuB von godha-Fleisch wird auch in sprichwort-
lichen Redensarten angespielt. Mamsakacam avahaya godham
anupatam’ aham, ,,die Tragstange voll Fleisch lasse ich im
Stich und laufe einer godha nach*, sagt J.515, 13 Bhadrakara,
um anzudeuten, dall er, seine eigene Frau verschmihend, der
Frau eines anderen Mannes nachstellt.

Von dem Edelmut einer godha wird in der Prosa des
Cullapadumaj. (193) erzihlt. Ein Prinz ist durch sein unge-
treues Weib in einen Abgrund gestiirzt. Er bleibt in den Zwei-
gen eines Udumbarabaumes hingen und nihrt sich von den
Friichten des Baumes. Ein sehr groBer godha-Konig (maha-
sariro godharaja), der an den Ort zu kommen pflegt, um die
Udumbarafriichte zu verzehren, befreundet sich mit dem
Prinzen. Er laBt ihn auf seinen Riicken steigen und trégt ihn
aus dem Walde auf die LandstraBe hinaus.

Der Name der godha lebt noch heute in hind. goh samp und
singh. tala-goya und kabara-goya.Goh samp?*), aus godha sarpah,

1) Sie ist iibrigens, wie Sprache und Metrik zeigen, verderbt. Es ist
etwa zu lesen:
na pdpajanasamsevi accantam sukham edhati |
godhd kulam kakantd va kalim papeti attana |
,,wer mit biosen Menschen umgeht, genieBt nicht dauernd Glick, wie
die godha selber ihre Familie von dem Chamaleon her ins Ungliick bringt.**
2) Der auffallende Zusatz samp erklirt sich wohl daraus, daB die
Warane in ihren Bewegungen und der Art, wie sie ziingeln und schlingen,
nach dem Urteil von pe Grws so sehr an Schlangen erinnern, daB man
sie ungeachtet ihrer wohlentwickelten Extremititen fiir nahe mit ihnen
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,,g0dha-Schlange*, und tala-goya, ,,Land-goya*, bezeichnen
den in ganz Indien und Ceylon verbreiteten Varanus moni-
tor?), eine groBe etwa 1?/, Meter messende Eidechsenart.
Die Angloindier pflegen das Tier Iguana, auch wohl Leguan,
zu nennen, was insofern ein ungliicklich gewiihlter Name ist,
als es Iguaniden in Indien iiberhaupt nicht gibt; sie gehiren
fast ausschlieBlich dem amerikanischen Kontinent an?). Etwas

verwandt halten mochte; vgl. die Schilderung in Brehms Tierleben
V, 133f1. Die Bezeichnung als samp zeigt jedenfalls, dal man in Indien
zwischen Eidechsen und Schlangen keine ganz scharfe Linie gezogen hat.
Dahin weist auch das Pasto Sprichwort: ,,Die Eidechse wurde von den
Schlangen ausgestoBen, weil sie das Unglick hatte, FiiBe zu haben
(Thorburn, Bannt; or our Afghan Frontier, p. 389; 464). Darf man die
Vermutung wagen, daB auch der Naga Taksaka, der zuerst AV. 8, 10, 29
als ein sarpa namens Taksaka Vaidileya erscheint, eigentlich eine mit
FiiBen versehene Schlange, eine Eidechse, war? Dann kiénnte er einen
Namen tragen, der sich auch in unserm Worte Eidechse, ahd. egidehsa,
ags. dpere, erhalten hat. Die Gleichsetzung von -dehsa mit ahd. dehsa
,,Spindel*, die man auf Grund des Verhiltnisses von russ. weretenica
,,Eidechse* zu wereteno ,,Spindel* angenommen hat, ist keineswegs sicher.
Das idg. *tekso- oder *tokso- konnte dann auch in dem Stadtnamen
Taksasili ,,Dechsenstein‘‘ enthalten sein. Die kiirzere Namensform
findet sich auch Kaus. 8. 74, 8, wo Taksa und Upataksa als zwei Nigas
erwihnt werden. DaBl Naganamen von anderen Tieren entlehnt wurden,
zeigt der Name des Naga Karkota oder Karkotaka, der doch sicherlich
mit dem in AV. 7, 56 genannten sarkota identisch ist; darkota aber be-
zeichnet, wie ich schon bei anderer Gelegenheit bemerkt habe, deutlich
den Skorpion. Die Zusammenstellung von Taksaka und Eidechse ist
vielleicht nicht besser, aber, wie mir scheint, auch nicht schlechter als
die iibliche Erklarung des Namens als ,,Zimmermann*; vgl. Hopkiss,
Epic Mythology, p. 29.

1) Die Terminologie und die Angaben iiber die Verbreitung der
Arten nach Mavrcorm A. Smira, Fauna of British India, Reptilia and
Amphibia Vol. II, p. 3981l

2) Es gibt wohl kaum eine Tierart, die mit soviel falschen Namen
belegt worden ist wie die Varaniden. DaB sie zu den einer falschen
Etymologie entsprossenen Echsen gezihlt werden, ist ein Los, das sie
mit anderen Kriechtieren teilen. Aus waran, dem arabischen Namen des
agyptischen Vertreters des Genus, haben aber bekanntlich deutsche
Forscher ein ,,Warner* oder ,,Warneidechse* gemacht, und daher
waren die Varaniden eine Zeitlang mit dem Namen ,,monitor** belastet,
der noch jetzt in dem wissenschaftlichen Namen des gewdhnlichen
indischen Waran gebriuchlich ist.
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kleinere Arten sind Varanus griseus in Rajputana und Va-
ranus flavescens in Nordindien. GroBer noch als der gewohn-
liche Waran ist der kabara-goya, der gesprenkelte goyal),
Varanus salvator, bei den Zoologen auch Wasser- oder Binden-
waran genannt. Ausgewachsen erreicht er eine Linge von
2!/,, in Ausnahmefillen von 3 Metern. Der Bindenwaran
ist in Ceylon heimisch, kommt aber auf der vorderindischen
Halbinsel heute nur im éduflersten Nordosten, inshesondere
in dem Sumpfgebiet der Sunderbans, vor.

Auf die Warane paBt alles, was wir aus der alten Literatur
iitber die Kérperbeschaffenheit der godha, ihre auffallende
GroBe und ihre Fiinfzehigkeit entnehmen kénnen. Im allge-
meinen werden wir unter der godha den gewohnlichen Waran,
V. monitor, verstehen miissen. Wenn Varahamihira von einer
weiBen und einer braunen godha spricht, so mag mit der einen
der etwas heller geféirbte V. griseus, mit der andern der dunkel-
braune V. flavescens gemeint sein, doch wechselt auch bei
dem gewiohnlichen Waran die Firbung nach dem Alter des
Tieres. Das Jataka von dem Prinzen, der sich, auf einer
godha reitend, aus der Schlucht rettet, hat sein Seitenstiick
in einer Geschichte von dem bekannten Marathenfiirsten
Sivaji. Er soll aus einer Festung, in der er eingeschlossen war,
dadurch entkommen sein, daB er sich von einem Waran auf
die Mauer hinaufziehen lieB, und man behauptet, da Ein-
brecher gewohnheitsmiBig das Tier fiir solche Zwecke be-
nutzen?). Was von den Lebensgewohnheiten des Tieres und
seiner EBbarkeit erzidhlt wird, trifft ebenfalls auf V. monitor
zu, der mit Vorliebe in Termitenhiigeln oder im Innern eines
hohlen Baumes lebt und bei Tag und bei Nacht seiner Nahrung
nachgeht. Er wird auch heute noch gegessen. Man beméchtigt
sich des Tieres gewohnlich durch Aufgraben seiner Hohlen
und in den Seeprovinzen von Ceylon wird er auch jetzt noch
mit Hunden gejagt?).

Auch was in Jat. 138 und 141 iiber die Nahrung der godha

1) Geicer, Etymologie des Singhalesischen Nr. 297.

2) J. L. Krerive, Beast and Man in India, p. 317.
3) M. A. SmrrH, a. a. O. p. 403; Texxext, Ceylon I, p. 182.
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gesagt wird, paBt durchaus auf die Warane. Die gewdhnliche,
tala-goya genannte Art lebt, wie Texnent, Ceylon I, 182
angibt, hauptsdchlich von Ameisen und Insekten. Der Prosa-
erzithler von Jat. 193 148t die godha allerdings auch Udumbara-
friichte fressen. Das ist unrichtig, da alle Varaniden aus-
schlieBlich tierische Nahrung zu sich nehmen. Die falsche
Darstellung mag auf Unachtsamkeit oder Unwissenheit des
Erzéhlers beruhen, doch ist zu beachten, daf auch die Be-
wohner der Garoberge behaupten, die Warane kimen in die
Felder und friBen Melonen, Gurken und Reisihren?). Etwas
anders liegt die Sache, wenn die godha als Beispiel fiir Be-
wegungslosigkeit hingestellt wird. Hier kann godhd auf keine
Species der Varaniden gehn, da diese ungemein lebendige und
bewegliche Tiere sind. Man konnte an das Chamileon denken,
das oft tagelang seine Stellung nicht éndert, aber mit dem
Chaméleon wird die godha sonst nicht verwechselt 2). Vielleicht
hat der Kommentator den Gecko gemeint, der auch bisweilen
godha genannt wird 3).

Wenn die godha in Am. als ein Wassertier klassifiziert wird,
so mag an den Bindenwaran gedacht sein, der sich am Tage
gewohnlich im Gezweig groferer Béume, die Fliisse oder
Biiche iiberschatten, aufhilt und, wenn verfolgt, sofort ins
Wasser fliichtet. Es ist sehr wohl méglich, daB das Verbrei-

1) M. A. Swmrrh, a. a. 0. p. 400.

2) In den Dharmasastras, Manu 11, 132, Yajii. 38, 270, Visnu 50, 32,
werden BuBen fiir die Tétung einer godhd vorgeschrieben. In der ent-
sprechenden Vorschrift nennen Apast. 1, 25, 13, Baudh. 1, 19, 6 anstatt
der godha den pracaldka, Gaut. 22, 19 den bimba. Pracaldka ist, wie
besonders Jat. 345, 1 beweist, ein Name des Chaméleons, das in einer
Art in Indien vertreten ist. Auch bimba bezeichnet wahrscheinlich das
Chamileon — Govindasvamin erklirt: pracaldko limbah, wo sicherlich
bimbah zu lesen ist —, doch konnte auch der in Indien ungemein hiufige
Calotes versicolor gemeint sein, der ,,Blutsauger* der Singhalesen, der
wegen seines Farbenwechsels oft auch Chamileon genannt wird. Es liegt
aber kein Grund fiir die Annahme vor, daB godhd in diesem Falle das-
selbe Tier bezeichne wie pracaldka und bimba; es handelt sich hier offen-
bar um sachliche Differenzen. Vas. 21, 2311, erwihnt in der entsprechen-
den Regel iiberhaupt keine Eidechsenart.

8) Siehe S. 14.
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tungsgebiet des Bindenwaran auf dem indischen Festland
einst groBer war als heute. Aber auch die iibrigen Warane,
mit Ausnahme von V. griseus, sind gute Kletterer und halten
sich gern am Wasser auf. Das legt es nahe, in Godavari,
dem Namen des bekannten Flusses im Dekkan, den Namen
der godha zu suchen. Im PW. wird Godavari in go und davari
zerlegt, aber warum der FluB die ,,Kuhschenkerin‘ genannt
sein sollte, bleibt dunkel. Dem Sinne nach wiirde jedenfalls
die Zuriickfihrung auf godhd-vari, die ,,Godhareiche*, viel
besser passen. Da die Femininbildung mit dem Suffix- vari,
wie sie in ved. sumndvdri, sanrtavari vorliegt, in nachvedischer
Zeit nicht mehr lebendig ist, miiBte man annehmen, daB8 der
Name von den arischen Kolonisatoren in sehr frither Zeit
gebildet wurde und daB spiter Godhavari im Munde der
dravidischen Bevdlkerung, deren Sprache keine Aspiraten
kannte, zu Godavari umgestaltet und in dieser Form wieder
ins Sanskrit iibernommen wurde. Da der Name des Flusses
in der vedischen Literatur nicht vorkommt, Godavari vielmehr
nach dem PW. zu friihest im Mbh., Ram. und bei Kalidasa
erscheint, bereitet diese Annahme keine Schwierigkeiten. Zu
ihren Gunsten spricht aber entschieden, da8 im Pali der Flufl
stets Godhavari heiBt; so schon in dem alten Pardyanasutta,
Sn. 977%). Fiir die Annahme, daB der Name im Pali umgedeutet
sei, scheint mir kein Grund vorzuliegen?).

Der Aufenthalt der godha am Wasser und die GréBe des
Tieres scheint dazu gefiihrt zu haben, daB der Name in neuerer
Zeit auch fiir eine Krokodilart gebraucht wird. Wenigstens
wird in Warterbiichern moderner indischer Sprachen fiir
godhd auch noch die Bedeutung ,alligator‘®) oder ,the
Gangetic alligator** ) angefiihrt. Es ist nicht leicht zu sagen,

1) Belege aus spiterer Zeit Jat. V, 132, 3; 6; 25; 136, 4; 6; 10.

2) Bei den spateren Lexikographen, Hem. An. 2, 473; Med. 1 14,
auch Hem. Deéinimamaila 2, 104, findet sich als Name des Flusses auch
Gola, dessen Verhaltnis zu Godavari unklar ist.

3) Krrrer, Kannada-English Dict. unter godhike: a kind of lizard
or alligator, lacerta godica, the aquatic iguana. Krrreu scheint danach

den Waran fiir eine Krokodilart zu halten.
4) Prarrs, Urdi-English Dict. unter goh; Kirrer, a.a.0., unter godhi.
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was unter ,alligator* zu verstehen ist. Angloindier bezeichnen
mit diesem Ausdruck, der eigentlich nur den amerikanischen
Krokodilen zukommt, oft die beiden indischen Krokodilarten,
Crocodilus palustris und Crocodilus porosus. Vielleicht ist aber
auch der Ghariyal gemeint, der wahrscheinlich infolge eines
Druckfehlers in der zoologischen Literatur als Gavial, Gavialis
gangeticus, lebt. Ieh will nicht bestreiten, dal der Name
godha heute auf eine Krokodilart iibertragen sein konnte; in
der alten Literatur aber bezeichnet die godha sicherlich
niemals das Krokodil. Die Krokodilarten haben an den Vorder-
fiilen allerdings fiinf Zehen, an den Hinterfiillen aber nur
vier; sie sind also nicht paficanakha im vollem Sinne, und
sicherlich wurde weder ein Krokodil noch der Ghariyal von
den arischen Indern gegessen?).

Die godha hat natiirlich in den indischen Volkssprachen
noch andere Namen gefiihrt; auf einen derselben werden wir
spiiter zuriickkommen. Die Lexikographen verzeichnen im
allgemeinen als Synonym nihaka?). Am. 1, 10, 22 lehrt nihaka
godhika same, wo aber godhika wohl ebenso wie in 2, 5, 6 im
Sinne von godha steht. Das Deminutiv godhika, das vermutlich
fir die kleineren Waranarten gebraucht wurde, erscheint
sonst noch in dem Kompositum grhagodhika®), auch agara-
godhikat), wofiir unter anderm musali®) und kudyamaisya®)
als Synonyme angegeben werden. Dafl mit der ,,kleinen Haus-
godha*, dem ,,Wandfisch*, die Geckos gemeint sind, wird
niemand bezweifeln, der diese Tiere am Abend an der Wand

1) Nach Krerivg, Beast and Man in India, p. 318 essen heute nur
einige ,,outcast river-side tribes* Krokodilfleisch.

2) Sadv. 686; Mainkha 415; Trik. 770; Hem. Abh. 1297; Vaij. 150, 51;
Med. dh 6.

3) Budr. 5, 8, 4;.6,.18, 46; 49, 22; Brhats, 53, 16; 85, 87; 87, 8;47;
Agnip. 230, 27; Svapnacint. 2, 11; auch grhagedha Har. 185.

4) Sudr. &, 1, 95 (Komm., wie auch fiir grhagodhika: tik®tiki ity
akhyayate).

5) Am. 2, 5, 12; Hem. Abh. 1297; An. 3, 672; Vaij. 150, 60.

6) Hem. Abh. 1298; Vaij. 150, 61; Brhats. 87, 8. Ein anderer Name
ist nach Vaij. 150, 60; Trik. 284 tattani. Das Tier verdankt ihn dem Laut,
den es auszustoBen pflegt; vgl. tik%iki, die bengalische Bezeichnung
des Gecko.
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seines Zimmers gesehen hat?). Dal bisweilen dann auch godha
im Sinne von Gecko gebraucht wird?), ist begreiflich.
Panini braucht zwei Regeln (4, 1, 129; 130), um die Be-
zeichnung eines Abkommlings (apatya) einer godha zu lehren;
sie lautet gaudhera, nach der Meinung der nordlichen Lehrer
gaudhara®). Da godhd auch in dem gana Subhradayal auf-
gefithrt wird, kann nach 4, 1, 123 auch gaudheya gebildet
werden. Gaudhera und gaudhara bezeichnen nicht etwa eine
junge godhd, sondern, wie aus den Angaben der Lexikographen
hervorgeht, eine andere bosartige Eidechsenart, von der man
glaubte, daB sie aus der Vereinigung einer Schlange und einer
godha abstamme?): trayo gaudheragandharagaudheyd godhi-
kaimaje Am. 2, 5, 6; godha musalika prokta gaudherds tatsuld
matah Hal. 2, 79; godha nihaka gaudheragaudharau dustatatsute |

1) Hem. Abh. 1297 fiihrt neben grhagodhika grhagolikd an (godhika-
golike grhat) und als Synonym grholika, das auch Trik. 284 erscheint.
Vaij. 150, 59 verzeichnet grhagaulika neben grhagodhika. Kad. (N.S.P.)
422 steht golika im Text, aber mit den handschriftlichen Varianten
grhagodhika und godhika. Jat. 1I, 147, 15 erklirt der Kommentator
sarabit durch gharagolika. Mark. Pur. 15, 24 findet sich grhagolakah.
Golika (gaulika) geht aber nicht etwa auf godhika zuriick, da dk nicht zu l
werden kann. Es ist offenbar Lehnwort aus dem Dravidischen; vgl. tam.
kauli, malay. gauli, kan. gavuli , Hauseidechse”. Neben grhagolika
findet sich auch grhakolika (Darila zu Kau$. 30, 16). Grhagolaka ist ein
neu zu grhagolika gebildetes Maskulinum, Grholika wird direkt auf
grhagolika zuriickgehn ; grhalika in Har. 185 wird ein Fehler sein.

2) Haldy. 2, 79 godha muséalikda proktd; Vaij. 150, 51 godha musali.
Auch Sayana erklirt Taitt. 8. 5, 5,15, 1 godha durch musalika, fiigt aber
hinzu, daB einige darunter die groBe godha verstehen. Die letzteren
haben sicher recht, denn die Hauseidechsen wiirden wohl kaum den
Biumen geweiht sein.

3) Kad. (N.S.P.) 422 ist godhdra schlechtere Lesart fiir godha.

4) Man hat in Indien das System der Mischkasten auch auf die
Tierwelt, insbesondere auf die Schlangen iibertragen. So ist nach Suér.
5, 4, 9 ein makuli aus der Verbindung eines krsnasarpa mit einer gonasi
oder umgekehrt, ein potagala aus der Verbindung eines rajila mit einer
gonasi oder umgekehrt, ein snigdharaji aus der Verbindung eines krsna-
sarpa mit einer rdjimati oder umgekehrt, entstanden. Der Glaube an
solche Mischlinge lebt in Indien noch heute. Nach Moresworra, Mar.
Dict., ist dhdmanya ,,a species of coluber, said to be the offspring of a
dhdman by a cobra de capello®.
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gaudheyo ’nyatra Hem. Abh. 1297; atha gaudheragaudharau
bhujagigodhayoh sute | gaudheyas ca Vaij. 150, 52f. Nach einer
Notiz im Kommentar zu Am. ist es ein vierfiiliges Tier, das
von einer schwarzen Schlange und einer godhd erzeugt ist und
agar® heift: ,,durch den Bif dieser Schlange stirbt der Mensch
auf jeden Fall*“. Die Angaben der Mediziner stimmen damit
iiberein. Vagbhata, Astangahrd. 6, 36, 7, sagt, der gaudhera
sei der Sohn einer godha (godhasutah), habe vier Fiie und sei
an Gift den Haubenschlangen gleich. Suéruta 5, 8, 10 kennt
sogar fiinf Arten von gaudherakas, deren Bifl dem Bifl von
Schlangen gleicht.

In Ceylon wird der kabara-goya zur Herstellung des
Cobra-tel verwendet. Eine genaue Beschreibung der Bereitung
dieses gefiirchteten Giftes hat Sir James EmMeErson TENNENT
geliefert ). Danach macht man verschiedenen giftigen Schlan-
gen Einschnitte in die Kopfe und héngt sie iiber einem Gefiale
auf, indem man glaubt, auf diese Weise das ausflieBende Gift
auffangen zu kénnen. Das so gewonnene Blut wird mit Arsenik
und anderen giftigen Substanzen vermischt und in einem
Menschenschidel gekocht. Von drei Seiten werden Warane
gegen das Feuer gesetzt, mit den Kopfen diesem zugewandt,
festgebunden und so lange mit Schliagen miBhandelt, bis sie
zischen, also das Feuer anblasen. Der Schaum von ihren
Lippen wird dann noch der kochenden Mischung hinzugefiigt.
Diese Angaben helfen uns, eine merkwiirdige Bemerkung
in der Sumangalavilasini zu verstehen. Brahmajalas. 1, 1, 22
(Digh. N. I, 9) wird unter andern Kiinsten, mit denen sich ge-
wisse Samanas und Brahmanen abgeben, die Kenntnis der
Merkmale verschiedener Tiere, darunter auch der godha, auf-
gefiithrt. Buddhaghosa, Sum. I, 94, kommt bei der Erklirung
von godhalakkhana auch auf bildliche Darstellungen einer
godha zu sprechen und erzihlt dabei die folgende Geschichte:
ekasmim kira vihare cittakamme godham aggim dhamamanam
akamsu | tato patthaya bhikkhiinam mahavivado jato | eko
agantukabhikkhu tam disva@ makkhesi | tato patthaya vivado
mandibhiito, ,,In einem gewissen Vihara stellten sie in einem

1) Ceylon (London 1860), Vol. I, p. 183, note 2.
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Gemiilde eine godha dar, die ein Feuer anblies. Seitdem
herrschte groBer Streit unter den Ménchen. Ein zugewanderter
Mainch sah das Bild und strich es iiber. Von da an hérte der
Streit auf.* Man hat also die das Feuer anblasende godha
offenbar schon in alter Zeit im Zauber verwendet.

Aufgefallen ist dem Inder die Rauheit der Haut der godha
Mahéavs. 24, 49 erhilt der Thera Tissa das Beiwort Godha-
gatta, nach der von Turnour benutzten Tika, weil er ein
Leiden hatte, das seine Haut schuppig wie die einer godha
machte. Das gleiche wird schon Paficav. Brahmana 9, 2, 14
von der Akiipara Angirasi gesagt: tasya yatha godhayas tvag
evam tvag asit. Indra soll ihr durch ein bestimmtes dreimaliges
Saman eine sonnengleiche Haut gemacht haben. Wie OgrrEL,
JAOS. XVIII, 26ff. gesehen hat, ist die Geschichte der
Akiupara eine andere Version der bekannten Apala-Legende,
die an RV. 8, 91 ankniipft. Indra heilt die Apala von einer
Hautkrankheit, indem er sie nacheinander durch das Naben-
loch des Streitwagens, das Nabenloch des Karrens und das
Loch des Joches zieht. Dabei wird sie nach der Erzéihlung im
Jaiminiyabrahmana 1, 220 nacheinander eine godha, ein weib-
liches Chamileon und eine samsvistika(?)!). Klarer ist der
Vers in der Brhaddevata 6, 1062%), wonach aus der ersten
abgestreiften Haut der Igel, aus der zweiten die godha, aus der
dritten das Chaméleon ward: tasyas tvag apahatd ya parva sa
Salyako 'bhavat | uttara tv abhavad godha kykalasas tvag uttama.
Deutlich tritt hier die allméhliche Verfeinerung der Haut in
der Auswahl der Tiere zutage. Nach dem Grundsatz der
attractio similium verwendet man noch heute in Ceylon die
Haut des kabaragoya duBerlich als Heilmittel gegen Haut-
krankheiten 3).

1) Im Satyayanabrihmana weist der Text so, wie ihn Sayana zu RV.
8, 91, 7 anfiihrt, offenbar, wie OrrTerL bemerkt, eine Liicke auf. Hier
steht samslistakd anstatt samsévistikda; ob das ein Tiername ist, wie
OerTEL annimmt, ist mir zweifelhaft. Nach dem dritten Durchziehen ist
Apila ja rein und hat eine sonnengleiche Haut.

2) Mit leichten Abweichungen auch in Sadgurusisyas Vedartha-
dipika zur Sarvinukramani und der Sache nach bei Sdyana in der Ein-
leitung zu RV. 8, 91. 3) Texnent, a. a. 0. 1, 183.
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Wie die Haut der Warane schon lingst in Ceylon zu
Schuhen verarbeitet wurde?!) und heute in enormen Mengen
zur Herstellung von Luxuswaren dient?), so hat man sie
auch schon im alten Indien fiir gewerbliche Zwecke benutzt.
In vedischer Zeit umwickelte man beim BogenschieBen den
linken Arm, um ihn vor dem Anprall der zuriickschnellenden
Sehne zu schiitzen, mit dem hastaghna, wie aus dem Waffen-
segen RV. 6, 75, 14 hervorgeht: ,,Wie eine Schlange lduft er in
Windungen um den Arm, den Schlag der Sehne abwehrend. Der
hastaghna, aller Regeln kundig, der ménnliche, mége den Mann
auf allen Seiten schiitzen. Der Ausdruck hastaghna oder hasta-
tra®) kommt in dervomVedaunabhiingigen Literatur nicht mehr
vor?), aber einen dhnlichen Hand- oder Fingerschutz hat man
auch spiter noch gebraucht. Er wird talatra®) oder talatrana®),
angulitra”), auch talangulitra®), genannt. Daneben findet sich
aber auch der Ausdruck godhangulitra®), godhangulitrana),
,,godha-Fingerschutz*, der doch nur darin seinen Grund haben
kann, daB dieser Fingerschutz aus der Haut der godhd herge-
stellt war. Ebenso wie man talatra zu tela abkiirzte*), brauchte
man gelegentlich auch das einfache godha fiir godhangulitra;

1) Texxest, Ceylon I, 182,

2) Nach M. A. Smrta, a. a. O. S. 16, wurden im September 1932
allein aus Kalkutta iiber 600000 Hadute von Reptilien, groBtenteils
Waranen, verschifft.

" 3) Laty. Sr. S. 3, 10, 7 in einem Yajus.

4) Im AnschluB an den Mantra wird kastaghna Nir. 9, 141.; Ap. Sr,
S. 20, 16, 12 gebraucht. Naigh. 5, 3 wird er unter den Waffennamen auf-
gezahlt.

5) Mbh. 3, 268, 19; 6, &5, 4; 106, 24; 8, 16, 7; Har.. 3, 55, 81.

6) Mbh. 3, 37, 19; 45; 7, 119, 13.

7) Mbh. 6, 106, 24 (neben talatra).

8) Mbh. 1, 180, 14; Ram. 2, 87, 23 (talangulitravin).

9) godhangulitraih Ram, 2, 99, 23; baddhagodhangulitravin Mbh,
3,17, 3; 37, 19.

10) baddhagodhangulitranah Mbh. 1, 125, 8; -tranah Mbh. &, 5, 1;
-trane Ram. 2, 23, 35; -tranau Ram. 1, 22, 9.

11) talam Aév. Grhy. 8. 3, 12, 11; talabaddhah Mbh. 6, 16, 14; Har.
3, 38, 8; 54, 36; talasabdam Mbh. 7, 16, 36; dhanurjyatalasabdah Mbh. 1,
App. 78, 27; jyatalaghosena Mbh. 13, 161, 14; jyatalanirghosam Mbh. 1,
128, 5; jyatalanirghosah Ram. 6, 100, 61.
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so Mbh. 7, 139, 52 tatas catacatasabdo godhaghatad abhit tayoh.
So erklirt es sich, daB die Lexikographen simtlich godha die
Bedeutung ,,Handschutz‘‘ zuweisen?).

In der Bedeutung ,,Handschutz‘ soll nach Sayana godhd
auch in RV. 8, 69, 9 gebraucht sein:

dva svarati gdrgaro godhd pdri sanisvanat |
pinga pdri caniskadad indraya brahmédyatam ||

,Es ertone der gargara, rings klinge die godhd. Rings
schwinge die pinga. Indra ist das brahman dargebracht:.
Sayana sieht in den ersten drei Padas eine Schilderung des
zum Kampf geriisteten Indra, aber der Zusammenhang, in
dem die Strophe erscheint, laBt nicht darauf schliefen, daBl
von einem Kampf die Rede ist. In der vorhergehenden Strophe
werden die Priyamedhas aufgefordert zu singen:

dreata prdrcata priyamedhaso dreata |
dreantu putrakd utd piram nd dhysno dreata ||

,,Lobsinget, hebet an zu lobsingen, ihr Priyamedhas, lob-
singet! Die Kniblein sollen lobsingen. Lobsinget ihm kriftig,
der einer Burg gleicht.* Die folgende Strophe enthilt die
Aufforderung, dem Indra Soma darzubringen. Mit Ausnahme
von GeLDNER, der Sdayana folgt, und Hopkins?), der godha
als Bogensehne faBt, haben sich denn auch alle Ubersetzer,
soweit sie godha iberhaupt iibersetzen, an Rors angeschlossen,
der im PW. das Wort als ,,Saite‘‘ erklidrt. Allein dieser Be-
deutungsansatz ,,Bogensehne‘ und ,,Saite* ist mit der fest-
stehenden Bedeutung von godha unvereinbar. Leider ist auch
die Bedeutung von gdrgara und pingd, die mit godhd zu-
sammengeordnet sind, nicht sicher. Sayana erklart pinga
als Bogensehne (jya), aber zu dieser Erklirung ist er offenbar
durch die sicherlich falsche Deutung von godha gekommen
und sie fillt daher mit jener, wenn auch, wie im PW. ange-
geben wird, in Mbh. 7, 145, 94 Sivas Bogen, das Ajagava,

1) Am. 2, 8, 84; Sadv. 686; Maikha 415; Trik. 770; Hem. Abh. 776;
An. 2, 237; Vaij. 116, 310; Med. dh 6.
2) JAOS. XVII, 53.
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pingalajya ,,mit gelber Sehne versehen'* genannt wird?).
Gdrgara ist AV. 4, 15, 12 (Svdsantu gdrgara apdm) ,,Strudel®,
,gurges'; spiter bezeichnet gargara, gargart das ButterfaB,
p. gaggari auch den Blasebalg des Schmieds. Hier nimmt
Sayana gargara als Namen eines Musikinstruments (gargara-
dhvaniyukto vadyavisesah), und das wird richtig sein; das
Wort wird lautnachahmend sein wie karkari, karkari, das
RV.2,43,3; AV. 4, 37, 4; Jaim. Br. 2, 404 ein Musikinstrument
bezeichnet?). Die Vermutung liegt nahe, daB8 auch godhd und
pinga Musikinstrumente sind ®), und fiir godhd 148t sich das in
der Tat beweisen. Beim Mahéavrata werden eine groBe Anzahl
von Musikinstrumenten verwendet, darunter nach Katy. Sr.
S.13; 3, 17 die von Frauen gespielten godhavinakas (godha-
vinakah kandavinas ca painyo vadayanty upagayanti). Aus
dem Namen ist zu schlieBen, dal die godhavinaka ein kleineres
Saiteninstrument war, dessen Schallkoérper mit der Haut einer
godha bezogen war. Das wird durch die Erklirung des Wortes
im Samksiptasara bestéitigt: godhdcarmand naddhd vina godha-
vina hrasva godhavina godhavinakah. Die Santals haben noch
heute eine einsaitige Fiedel, banam genannt, die mit der Haut
des goh samp bespannt ist. Auch die zweisaitige Réhrengeige
der Singhalesen hat als Schallkérper eine halbe, mit einer
Eidechsenhaut bespannte KokosnuBschalet). Wie man den

"1) Pingala wird die Sehne hier wohl genannt, weil sie golden war;
schon AV, 11, 2, 12 wird dem Rudra ein gelber goldner Bogen zuge-
schrieben: dhdnur bibharsi hdritam hirapydyam.

2) Geroner iibersetzt gdrgare daher fragend durch ,,Trommel®.
Karkari ist aber ein Saiteninstrument. Sankh. Sr. 8. 17, 3, 12 wird eine
Vindart ghatakarkari erwiahnt; in AV. stehen aghatdh karkaryah neben-
einander.

8) So schon Hmresraxpr, Ved. Myth. I, 144. Wahrscheinlich ist
auch pinga lautnachahmend und hat mit pinga ,,gelb* gar nichts zu tun.

4) Davy, An Account of the Interior of Ceylon and of its Inhabitants,
p. 242 (mit Abbildung). Ahnlich benutzen die Nigas fiir ihre Réhren-
laute, die konkeh, ein Stiick Schlangenhaut, das iiber einen Bambus-
zylinder befestigt wird; Sacms, Die Musikinstrumente Indiens und
Indonesiens, S. 113. Auch eine SpieB-Schalenlaute aus den nérdlichen
San-Staaten hat eine Decke aus Schlangenhaut; Sacms, Die Musik-
instrumente Birmas und Assams, 8. 26.
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Handschutz nach dem Material, aus dem er verfertigt ist, als
godha bezeichnete, hat man offenbar auch fiir die godha-
vinaka den kurzen Ausdruck godha gebraucht. DaB} eine solche
Abkiirzung maglich ist, zeigen die Gathas Jat. 547, 706f., wo
in einer langen Reihe von Musikinstrumenten auch eine godha
aufgezihlt wird:

ahaninantu sabbavina bheriyo dendimani ca |
kharamukhani dhamantu vadatam ekapokkhara ||
mutinga panava samkha godha parivadentika |
dindimani ca hannantu kutumba tindimani ca ||*)

DaB godha hier ein Musikinstrument ist, ist klar; schwieri-
ger ist die Gattung, zu der es gehort, zu bestimmen. Voraus-
gehen im ersten Pada mutinga, die Doppelkonustrommel,
panava, eine andere Trommelart, samkha, die Muschel; es
folgt im zweiten Pada pariwadentika, das sicherlich ein Syno-
nym von pariwdadini, dem Namen der siebensaitigen, mit dem
Plektron (parivada) gespielten Vina, ist. Es ist daher das
Wahrscheinlichste, daB die godha auch hier eine Art von Vina,
also die godhavinaka ist.

Eidechsenhaut hat iibrigens auch als Membrane fiir Trom-
meln Verwendung gefunden. Auf Neuporamern wird die Haut
des Varanus indicus als Fell fiir kleine Handtrommeln ge-
braucht?). Ahnliches muB auch im alten Indien vorgekommen
sein; so erklirt es sich, daB gewisse Trommelarten den Namen
von Eidechsen tragen. Ayaramgas. 2,11, 3 wird den Ménchen
und Nonnen das Anhéren von tala-Klangen, wozu die Klinge
von lattiya und gohiya gehoren, verboten. Unter tala sind hier
Schlaginstrumente zu verstehen; lattiya und gohiya aber sind,
wie schon Jacosi, SBE. XXII, 183 bemerkt hat, beides

1) In 707 ist wahrscheinlich dindimdni und der letzte Pada verderbt.
In der ersten Hilfte von 707 ist offenbar vadantam nach dem vadatam
von 706 zu erginzen. Godhd und parivadentikd sind nicht als Komposi-
tum zu fassen, wie es im PD. geschieht. Im Kommentar ist godha
parivadentikd dindimani kutumbadindimaniti imani cattari turiyan’
eva zu lesen.

2) Brehms Tierleben V, 131.
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Namen von Eidechsen. Gohiya ist die oben erwiahnte godhika;
lattiya ist sk. lattika, dessen Bildung Unadis. 3, 147 gelehrt
und von Ujjvaladatta durch godha erkliart wird. Die direkte
Gleichsetzung von lattikd und godha wird allerdings nicht
richtig sein, denn die lattika ist wahrscheinlich mit der golattika
identisch, die in den Yajustexten in den Listen der Opfertiere
aufgefiihrt wird, aber von der godha verschieden sein muB,
da diese schon vorher genannt ist?).

Godha wird in dem gana bhidadayah aufgefiihrt, der nach
Pan. 3, 3, 104 Worter enthilt, die von Wurzeln mit dem
Suffix an gebildet sind. Godha soll also eine Ableitung von der
Wourzel gudh sein, die im Dhatupatha mit der Bedeutung
,,bekleiden** (parivestane) und ,,wiitend sein‘‘ (rose) aufge-
fiihrt wird. DaB diese Erklirung nicht richtig sein kann, geht,
von allem andern abgesehen, schon daraus hervor, dall das
-a@ von godha wurzelhaftes @ ist. In den vedischen Samhitas
kommt von dem Wort nur der Nom. Sing. vor; er lautet
iiberall godhd?). Aber in RV. 10, 28, 11, tébhyo godhd aydtham
karsad etdt, liest der Padapatha godhdh. Hier hat sich also
die Erinnerung an den urspriinglichen Ausgang des Nominativs
erhalten; der Nominativ godhd zeigt wie Nominativ zahlreicher
anderer femininer Stimme auf wurzelhaftes @ im Veda Uber-
gang in die Flexion der abgeleiteten a-Stdmme?). Godha wird
daher im PW. sicherlich richtig in go und dha zerlegt, aber die
Bedeutung kann unméglich, wie dort vermutet wird, ,,das
was man vom Rinde erhilt* sein. Diese Erkldrung, die schon
vom grammatisclien Standpunkt aus hochst anfechtbar ist,

1) Vaj. 8. 24, 85, 37; Maitr. 8. 3, 14, 16; 18; Kath. V 7, 5; 6; Taitt.
8.5, 5, 15; 16. Sayana erklirt allerdings golattika als Bachstelze (khasija-
ritaka, pitasukleti kecit).

2) Godha erscheint auch als Name eines weiblichen Rsi, der Dichterin
von RV. 10, 134, 6b 7 (Brhaddevata 2, 82; Sarvinukramani). Aus Godhéa
ist spiter der Rsi Godhas Aingirasa geworden (zu SV.1, 176). Als Volks-
name findet sich Godha in Mbh. 6, 9, 42; die Kalkuttaer Ausgabe liest
aber Sodhdh anstatt Godhdh.

3) Laxmaw, Noun-Inflection 4441.; Macooserr, Ved. Gr. p. 251.
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beruht auf der falschen Annahme, daB godhd Sehne bedeute
und daB die Bedeutung ,,Handschutz‘ primir sei!). Wenn
godhd iiberhaupt das Wurzelnomen dha enthilt, kann es nur
das dha sein, das in payodhd ,,Milch saugend* (RV. 7, 56, 16)
vorliegt. DaB nicht nur die Milch, sondern auch das Tier oder
die Person, aus der die Milch gesogen wird, das Objekt von
dha bilden kann, zeigen Stellen wie sd im sisur dhayati RV.
2, 35, 13; pirvir eko adhayat pipyanah RV. 3, 1, 10; uttandm
ardhvé adhayaj juhiibhih RV. 5,1, 3; yatraitad anadvan dhenum
dhayati und im Mantra: anadvan dhenum adhayat Kaus.
S. 113, 1f.; yatraitad dhenur dhenum dhayate ibid. 114, 1.
Godhd wiirde also eigentlich die ,, Kuhsaugerin‘* sein, und diese
Deutung findet eine Stiitze in auBerindischen Parallelen.

Ficx hat BB. XVII, 321; Wtb. 14, 407 godha zu lat. bifo
gestellt. Die Verbindung ist lautlich nicht nur einwandfrei,
da bufo als oskisch-sabellisches Lehnwort angesehen werden
mufB, sondern auch einleuchtender als die von NiEpERMANN,
BB. XXV, 83f. vorgeschlagene Zusammenstellung von bufo
mit apr. gabawo ,Krite*, ab. Zaba ,,Frosch“, as. quappa,
nhd. Kaulquappe, die die Annahme von Stammabstufung
(g*abh-, g“ébh-, g*obhé) nitig macht und das auslautende -0
von bufo im Grunde unerklirt laBt.

Man hat die Ficx’sche Zusammenstellung im Grunde
auch nur wegen der Bedeutungsverschiedenheit des indischen
und des lateinischen Wortes abgelehnt ?); duBerlich besteht ja
auch nicht die geringste Ahnlichkeit zwischen dem groBen
Waran und der Krite. Allein diese Schwierigkeit schwindet,
wenn wir annehmen diirfen, da man schon in indogermani-
scher Zeit gewisse Tiere, von denen man glaubte, dafl sie den
Kithen die Milch entzogen, als ,,Kuhsauger* bezeichnete.
DaB dieser Name spiter auf verschiedene Tiere iibertragen
wurde, ist ohne weiteres verstéindlich. Nun ist aber der Glaube
an kuhsaugende Tiere in der ganzen Welt verbreitet. Jedem
wird sofort unser Ziegenmelker (Caprimulgus europaeus) ein-

1) Ebensowenig kann godha ,,Kiihe (fest)haltend, fangend* bedeuten,
wie Wesgr, Ind. Stud. XVIII, 16 vermutete.
2) So Niepermaxx; Warpe, Lat. Etym. Wtb. unter bufo.
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fallen, der auch Ziegen-, Kuh- oder Milchsauger heift?!). Auch
die Mauerschwalbe (Cypselus apus) wird in Schwaben Kuh-
melker genannt?). Insbesondere haftet die Sage aber an
Schlangen und Kriten. Schon Plinius H. N. 8, 37 erklért den
Namen der bovae (boae): aluntur primo bubuli lactis suco,
unde nomen traxere. In Brehms Tierleben V, 335 wird es als
eine allbekannte Sage bezeichnet, daB die Ringelnatter am
Euter der Kiihe und anderer milchender Haustiere sauge,
um sich einen GenuB zu verschaffen. Dasselbe glaubt man,
wie NesseLmann, Lit. Wtb. S. 538 bemerkt, in Litauen von
dem Zaltis; der Zaltis ist nach NesseLmany die gew6hnliche
Bezeichnung der groSen Bruchschlange mit bléulich weillen
Schildern, also offenbar wiederum der Ringelnatter. In Dal-
matien heiBt die Streifennatter geradezu Kuhmelkerin?®).
Die Kleinrussen erzithlen von der Rache der Schlange, die man
verhindert hat am Euter der Kuh zu saugen?). Wie KarL
P. Scamipt, The Truth about Snake Stories®), p. 12ff. angibt,
gilt im éstlichen Nordamerika insbesondere Lampropeltis trian-
gulum als ,,milk snake", withrend im westlichen Teile des Lan-
des die zahlreichen Gopherschlangen (Pituophis) in diesem
Rufe stehen. In Brasilien glaubt man sogar, daB sich gewisse
Schlangen nachts in die Hiitten der Indianer schleichen, um
die Milch der menschlichen Miitter zu trinken®).

Auch in Indien scheint der Glaube an kuhsaugende
Schlangen zu herrschen. Barg, Hind. Dict., Farron, Hindust.

1) Brehms Tierleben VIII, 373.

2) Birrivger, Augsburger Wtb. 295b.

8) Brehms Tierleben V, 365 f.

4) Boure-PoLivka, Anmerkungen zu den Kinder- und Hausmérchen
der Briider Grimm II, 459.

5) Field Museum of Natural History, Zoology, Leaflet 10 (Chicago
1929). In der Bibliographie, p. 19, werden einige Aufsitze von Jomx
K. Strecker in den mir nicht zuginglichen Publikationen der Texas
Folklore Society angefiihrt, die nach dem Titel weitere Angaben iiber
,,milk snakes* enthalten werden.

6) Zur Erklarung wird bemerkt, daB in Nordamerika die Sage von den
kuhsaugenden Schlangen wahrscheinlich darauf zuriickzufiihren sei,
daB sie sich gern in der Nihe der Viehstille aufhalten, wo sie reichlich
Méuse finden, die ihre Hauptnahrung bilden.
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Dict., Prarrs, Urda Dict., geben an, daB h. dhaman oder
dhamin der Name einer harmlosen Schlange sei, von der man
behauptet, sie sauge den Kiihen die Milch aus?).

Von der Krote bemerkt L. Ph. Funkg?): ,,Dal} sie, wie
der einfiltige Landmann sich einbildet, darum so gern nach
den Viehstillen komme, weil sie den Kiithen die Milch aus-
sauge, ist eine alberne Sage.* Diese Sage ist aber auch heute
noch nicht ausgestorben?®). Saugen Kréten am Kuheuter,
so entsteht eine Beule oder die Milch vergeht4). Man glaubt
aber auch, daB es Hexen sind, die sich in Kriten verwandelt
haben, um den Kiihen die Milch auszusaugen$). Sachlich
1aBt sich also gegen die Deutung von bufo als ,,Kuhsauger*
nichts einwenden.

Auch groBe Eidechsenarten sind als Kuhsauger verschrieen.
Heinz v. Ortenberg sagt in seinen Erinnerungen an allerlei
Getier, das ihm auf seinen Weltfahrten iiber den Weg gelaufen
ist®); ,,Ich denke an Rieseneidechsen und Schlangen, die
unserm Vieh in Siidamerika néchtens die Milch absogen‘.
Fiir die godha kann ich allerdings ein direktes Zeugnis, das sie
als Kuhsauger erwiese, nicht beibringen. Immerhin ist es
bemerkenswert, daB die Dharmasastras?) als Strafe fiir den

1) Im Marathenlande schreibt man dem Tier eine andere Schadi-
gung der Kiihe zu. Nach MoreswortH, Mar. Dict. ist dhaman ,,a
species of coluber, said to be destructive to cattle, in the nostrils of
which it insinuates its tail, and then draws it forth with violent abrasion.*

2) Ausfiihrlicher Text zu Bertuchs Bilderatlas fiir Kinder (Weimar
1798) V, 562.

3) Hessische Blitter fiir Volkskunde I, 13.

4) Handwérterbuch des Deutschen Aberglaubens V, 774.

5) Ebd. V, 625. Hexen verwandeln sich iiberhaupt gern in Kréten,
um in dieser Gestalt allerlei Unheil anzurichten (Schweizerisches
Idiotikon III, 877). Sie saugen als Kriten sogar an kleinen Kindern,
daB sie aufgelaufene Briiste bekommen (Fiscaer, Schwib. Waorterb. IV,
784). Mit der Kriote als Kuhsaugerin hangt auch die ,,Butterkrite®
zusammen; vgl. Scawarrz, Z. E. XXVI1f.

6) Unterhaltungsbeilage der Taglichen Rundschau, Jahrg. 37, Nr.116
(19. Mai 1917).

7) Manu 12, 64; Yaji. 3, 215; Visnu 44, 29,
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Diebstahl einer Kuh die Wiedergeburt als godha festsetzen?),
doch konnte in diesem Falle der rein lautliche Anklang von
godha an go die Zusammenstellung veranlat haben. Grofieres
Gewicht hat eine vedische Stelle, die die godha erwédhnt und
die durch die Erklirung des Wortes als Kuhsauger iiberhaupt
erst ihren eigentlichen Sinn erhilt.

AV. 4, 3 ist ein Zauberlied, das der auf die Weide hinaus-
ziehenden Kuhherde Sicherheit gewihren soll. Als Feinde
des Viehs werden in V.1 zunéchst drei genannt: der Tiger,
der Mensch, der Wolf. In den folgenden Strophen wird wieder-
holt auf sie zuriickgegriffen, auf den Tiger in V. 3; 4; 7, auf
den Wolf in V. 2 und 4, auf den Menschen in V. 2; 4; 5, wo er
als Dieb oder Réuber (tdskara, stend) bezeichnet wird. Dazu
kommt aber in V.2 noch der ,,gezihnte Strick* (datvdti
rdjjub), der sicherlich mit der in V. 4 genannten Schlange
(d¢ht) identisch ist, und der Zauberer (yatudhdna) in V. 4.
Plotzlich taucht in V. 6 auch noch die godhd auf: nimrik te
godhd bhavatu nicdyac chasayur mygdh. Der Text der Zeile
bereitet Schwierigkeiten; er ist vielleicht zum Teil verderbt,
aber soviel ist doch klar, daB nimrik te bhavatu einen dhnlichen
Sinn haben muB wie nicdyat?). Und einerlei, ob das dunkle
Sasayur mygdh?®) sich auf die godhd bezieht oder ein anderes
Tier bezeichnet, jedenfalls enthilt der dritte Pada eine Ver-
wiinschung der godhd, des Warant). Warum die godhd hier
als Feind der Kuhherde genannt ist, wird aber doch nur
verstindlich, wenn man weil, daB sie als ,, Kuhsaugerin® galt.

1) Wer Hiilsenfriichte stiehlt, wird nach Mark. Pur. 15, 24 als grha-
golaka wiedergeboren.

2) Einfacher wiire es, wenn man nimrukta, ,,untergegangen‘‘ im Sinne
von ,,zugrunde gegangen®‘, lesen diirfte.

3) DaB sadayu, wie gewdhnlich angenommen wird, das Wort fur
Hase enthiilt, méchte ich sehr bezweifeln. Diirfte man sasayul zu
§asayih verbessern, so kinnte man das Wort als eine Ableitung vom
Intensivstamm von §i (§asay-yate) fassen und sasayur mrgdh als ein
Synonym von $ayul, das nach den Lexikographen (Am.1,8,5; Hal.
3, 20; Hem. Abh. 1305; Vaij. 149, 37) ein Name der Boa constrictor ist.

4) DaB nur dies die Bedeutung von godha ist und nicht Sehne (PW.;

Grin), Alligator (Weser), Krokodil (Lupwie) oder ,,dragon® (Broom-
FieLp), kann nach dem Gesagten wohl als sicher gelten.
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In dieser Hinsicht steht die godha mit dem in V. 4 genannten
yatudhana auf einer Stufe. Auch er wird in dem Liede an
Agni, den Raksastiter, (RV. 10, 87) als ein Kuhsauger ge-
schildert: er nimmt den Kiihen die Milch weg (y6 aghnydya
bhdrati ksiram V. 16); er sucht die Biestmilch zu entwenden
(piyiisam agne yatamds titypsat V. 17); Agni soll verhindern,
daB er genieBe, was die Kuh ein Jahr lang an Milch gibt
(samoatsarinam pdya usriyayas tdsya mdsid yatudhdno nycak-
sah V. 17); er wird verflucht, Gift von den Kiihen zu trinken
(visdm gavam yatudhdnah pibantu V. 18). Da die yatudhanas
die verschiedensten Tiergestalten annehmen?), halte ich es
sogar fiir sehr wohl méglich, daB man in der kuhsaugenden
godhd einen verwandelten Hexenmeister sah, wie man bei uns
die kuhsaugenden Kréten fiir verwandelte Hexen hielt?).
Der Glaube, daB niedere Gottheiten und Démonen die Ge-
stalt von godhas annehmen, findet sich auch sonst. Die Gott-
heit des Ortes, an dem Vissakamma die Ziegel fiir den grofBen
Stipa des Dutthagamani niedergelegt hat, zeigt sich einem
Jiger in Gestalt einer godha und fithrt ihn zu dem Platz
(Mahavamsa 28, 9f.), und unter den tiergestaltigen Unholden
Sivas werden auch godhd-dhnliche Wesen genannt (Mbh. 9,
44,27); unter den Danavas gibt es solche mit godha-Gesichtern
(Har. 1, 41, 95).

Noch einmal wird die godhd in dem Dialogliede RV. 10, 28
genannt. Dort heiit es V. 10:

suparnd itthd nakhdm d sisaydvaruddhah paripddam nd simhdh|
niruddhds cin mahisds tarsydvan godhd tdsma aydtham karsad
etdt ||

Das laBt sich etwa iibersetzen: ,,So hat der Adler seine Kralle
verwickelt, gefangen wie ein Lowe in der Falle. Gefangen sogar
wurde der durstige Biiffel; die godha wird ihm das Bein
zerren (?). Nach dem PW. und Grassmaxx’s Worterbuch

1) Siehe RV. 7, 104, 22.

2) Auf die Unheimlichkeit des Tieres mag es zuriickgehen, dal die
Begegnung mit einer godhd als schlechtes Omen gilt; siche Sarvadarsana-
samgraha, transl. by CowerL and Govuen, p. 237, note 3.
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soll godhd hier Sehne sein; in der Ubersetzung gibt GrassMann
wie Lupwic das Wort durch Riemen wieder. Hopkins, a. a. O.
behauptet, es sei die Bogensehne. Da godhd sonst nirgends
diese Bedeutung hat, werden wir daran festhalten miissen,
dal es auch hier das Tier bezeichnet?), was im Grunde schon
durch die Erwihnung der andern Tiere in den drei ersten
Padas nahegelegt wird. Im iibrigen wird freilich das volle
Verstindnis der Strophe erschwert, ja nahezu unmoglich ge-
macht dadurch, dal wir die Tierfabel, auf die hier angespielt
ist, nicht kennen. Dazu kommt, da die Bedeutung des nur
hier erscheinenden aydtha recht unsicher ist. DaB aydtham
karsati eine verderbenbringende Handlung ist, geht aber aus
der folgenden Strophe hervor-: tébhyo godhd aydtham karsad
etdd yé brahmdnah pratipiyanty dnnaih, ,,denen soll die godha
das ayatha zerren, die die Brahmanen mit Speisen verhohnen''.
Sicherlich tritt also die godhd hier als Feindin des Biiffels auf?),
und das wird wahrscheinlich doch wiederum in der Vorstellung
begriindet sein, die man von ihr als der Schiidigerin der Rinder
hatte.

Die vorgeschlagene Erklirung von godha empfingt schlieB-
lich, wie mir scheint, eine weitere Stiitze dadurch, daB sich
ein jiingerer Name des Tieres in der gleichen Weise deuten
1aBt. In Marathi ist der gew6hnliche Name des Bindenwaran
ghor®pad®®). Trotz aller lautlichen Verschiedenheiten gehort
ghor®pad® unverkennbar mit pr. goramphidi zusammen, das
De§inamamala 2, 98 in der Bedeutung godhd verzeichnet ist.

1) Aber nicht das Krokodil, wie GeLpx¥gr in seiner Ubersetzung meint.

2) OvpenBere, Rgveda II, 232, vermutet allerdings, daB aydtha
soviel wie ,,Gang** ist und dal die gedha dem irgendwie gefangenen
Biiffel einen Weg furche oder schaufle, anscheinend zu seiner Befreiung,
in Wirklichkeit wohl zu seinem Ungliick. Mir scheinen das viel zu kompli-
zierte Gedankengénge zu sein. Die Situation ist doch wohl die, daB der
Biiffel, an Durst leidend, am Ufer eines Flusses trinkt und dabei von
einer godha, deren Lieblingsaufenthalt ja das FluBufer ist, gepackt wird.

3) Prarrs, Urda-English Dictionary, gibt (unter ghdar) ghor-phor
,,a species of lizard, a skink, or guana, Lacerta scincus‘ an. Wenn die
Namensform richtig wiedergegeben ist, muBl sie weitere Umgestaltung
von ghar-par sein.
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Ghor®pad®, aus *goraphada, ist eine der bei Tiernamen so hiu-
figen Umdeutungen eines in seiner eigentlichen Bedeutung
unverstindlich gewordenen Wortes. Jedenfalls aber ist go
der erste Bestandteil von goramphidi, denn De$. 7, 4 wird als
Name der godha auch rapphadia gelehrt, das doch sicherlich
des gleichen Ursprungs wie goramphidi ist. Der zweite Be-
standteil ramphidi erklért sich leicht als eine Ableitung von der
Wurzel raph, die in raphitd in RV. 10, 117, 2 vorliegt, und die
nach den indischen Grammatikern das Présens raphati,
ramphati, rmphati, rarphati (?) bildet; das Suffix -di wird das
Suffix -da, fem. -@i, sein, das im Prakrit sehr héufig angefiigt
wird, ohne den Sinn zu veréndern?). Rapphadia mag von
rarph, der seltsamen Nebenform der Wurzel gebildet oder,
was wahrscheinlicher ist, aus ramphadia entstellt sein. Welchen
Verinderungen gerade Tiernamen im Munde des Volkes
ausgesetzt sind, zeigt der Name des fliegenden Fuchses; zu
den SBAW. Phil. Hist. K. 1933, S. 1014 {. zusammengestellten
Formen fiige man noch p. maddalaka Jat. 547, 416. Als
Bedeutung der Wurzel wird unter anderm himsdyam ange-
geben, womit sich die Bedeutung von raphitd, die etwa ,,ge-
schadigt®, ,,herabgekommen*‘ sein wird, gut vereinigen it ).
Goramphidi wiirde danach ,,Kiihe verletzend* oder ,,schidi-
gend*‘ sein, was dem Sinne nach mit godha ,,Kuhsauger* iiber-
einstimmen wiirde. Eine dhnliche Bedeutung wie goramphidi
hat vielleicht auch das oben angefiihrte golattika, das, wie das
danebenstehende p. lattiya zeigt, aus go und lattikd zusammen-
gesetzt ist, wenn es auch kein direktes Synonym von godhd
sein kann.

2. Parasvat
In dem Vrsakapiliede RV. 10, 86 heiBt es in V. 18:

aydm indra vrsdkapih pdrasvantam hatdm vidat |
asim siindm ndvam carim dd édhasydna dcitam
visvasmad indra uttarah ||
1) Pisceel, Pr. Gr. § 599; Ausporr, Apabhramséa-Studien, S. 1811.
2) Sayana: daridryena himsitiya. Warum GeLDNER raphitd durch
»klappernd* iibersetzt, ist mir unverstindlich.
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,,Dieser Vrsdkapi, o Indra, fand einen getéteten parasvat,
ein Schlachtmesser, ein Fleischbrett, einen neuen Topf, dazu
einen mit Brennholz beladenen Karren. Indra ist héher als
alles!

Im AV. findet sich pdrasvat auBer in 20, 131, 22 ddhyardhas
ca pdrasvatah in dem Zauberspruch fiir Erlangung von Mannes-
kraft 6, 72, 2; 3:

ydtha pdsas tayadardm vétena sthilabhdm kytdm |
ydvat pdrasvatah pdsas tdvat te vardhatam pdsah ||
yavadanginam pdrasvatam hdstinam gdrdabham ca ydt |
ydvad dsvasya vajinas tdvat te vardhatam pdsah ||

»Wie das Glied des Tayadara!) durch den Wind dick
gemacht wird, wie groB das Glied des parasvat ist, so gro8 soll
dein Glied wachsen.*

»Zu welcher (Art) Glied gehorig?) das des parasvat, des
Elefanten und des Esels ist, wie gro8 das eines zeugungskréf-
tigen Rosses ist, so grofl soll dein Glied wachsen.

Auch in der Liste der Opfertiere beim A§vamedha wird
der parasvat genannt. Nach Vaj. S. 24, 28; Maitr. S. 3, 14, 10
sollen parasvats dem I$ana geopfert werden (isanaya parasvata
alabhate), eine Vorschrift, die Madhava in seinem Jaiminiya-
Nyayamalavistara 9, 4, 18 erwidhnt. In Kath. V 7, 11;
Taitt. S.5, 5, 21, 1 wird der parasvat vielmehr dem Kéama
geweiht: kamaya parasvan, wihrend Vaj. S. 24, 39; Maitr.
S. 3, 14, 20 dem Kama der pika, der Koil, zugewiesen wird.

Kaus. Up. 1, 2 wird eine Liste der Daseinsformen gegeben,
in denen der Mensch wiedergeboren werden kann: sa tha
kito va patango va matsyo va $akunir va simho va varaho va
parasvan va $ardilo vd puruso vanyo va tesu tesu sthanesu
pratyajayate yathakarma yathavidyam. DaB parasvan nur

1) Der Kommentar liest tdyodaram. Das Tier ist unbekannt.

2) Statt des gegen das Metrum verstoBenden ydvadanginam, das der
Kommentar als zwei Worte auffaBt, schligt WairNey vor, ydvad digam
zu lesen. Aber warum sollte digam zu anginam verderbt sein? Leichter
erscheint mir die Annahme, daB unter dem Einflull des daneben stehen-
den ydvad yadanginam zu yavadanginam umgestaltet wurde.
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falsche Schreibung fiir parasvan ist, scheint mir selbstver-
stindlich. Sankara, der iibrigens parasva gelesen hat, erklért
das Wort als Name einer Schlangenart (dandasiakavisesah)
und bemerkt, durch das va sei angedeutet, daB auch Skorpione
und éhnliche Tiere gemeint seien. DaB das falsch ist, liegt auf
der Hand. Die Liste der Tiere ist deutlich in aufsteigender
Linie geordnet : Wiirmer, Insekten, Fische, Vigel, dann groBere
vierfiiBige Tiere und abschlieBend der Mensch; zwischen dem
Lowen, dem Wildschwein und dem Tiger ist kein Platz fiir die
Schlange. Safkara hat einfach nicht mehr gewuBt, was der
parasvat war, und das gleiche gilt fiir alle andern Kommen-
tatoren. Sayana weiB so wenig mit dem Worte anzufangen,
daB er im RV. parasvantam durch parasvam atmano visaye
‘vartamanam erklirt. Im AV. begniigt er sich, ebenso wie
Mahidhara in Vaj. S., mit der Bemerkung, parasvat sei eine
Tierart dieses Namens: in Taitt. S. erklért er, es sei der Biiffel
(mahisa). Dieselbe Erklarung gibt Yadavaprakasa, soweit ich
sehe, der einzige Lexikograph, der parasvat iiberhaupt an-
fithrt: gavalas ca parasvams ca mahisah syad aranyajah (Vaij.
65, 21). Aber auch das ist nur eine Verlegenheitserklirung.
Parasvat kann nicht der wilde Biiffel sein, denn in Vaj. S. 24,
28; Maitr. S. 3, 14, 10 stehen parasvatah und mahisan neben-
einander: iSanaya parasvata alabhate mitraya gauran varunaya
mahisan brhaspataye gavayams tvastra ustran, und mahisa
kann hier nur der wilde Biiffel sein, da es sich in dem ganzen
Abschnitt nur um die Opferung von wilden (@ranya) Tieren,
nicht von Haustieren (gramya) handelt. In den Mantras
Baudh. Sr. S.2, 5 findet sich parasvati me *samyddhih khadge
ma artih, ,in den parasvat mein MiBlerfolg, in das Nashorn
mein Leid*.

Sankara folgend, iibersetzte in der Upanisad Drussen
parasvan durch ,,BeiBtier’, Kurra?) fragend durch ,snake®.
Rora, der nur die Stellen in RV., AV. und Vaj. S. kannte,
vermutete im PW., daB parasvat der Wildesel sei, augenschein-
lich mit Riicksicht auf die Angaben in AV., die auf ein dem

1) Sankhiyana Aranyaka, p.17.
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Esel dhnliches Tier schlieBen lieBen. Seitdem gilt der parasvat
als Wildesel, nur GELpNER hat in seiner Ubersetzung daraus
einen Waldesel gemacht, was eine nicht ganz passende Be-
zeichnung fiir den ghorkhar sein diirfte, da dieser nur in der
indischen Wiiste von Cutch bis Bikaner vorkommt.

Nun laBt sich aber zeigen, daB parasvat ein ganz anderes
Tier ist. Sicherlich ist parasvat mit dem palasate identisch,
den Asoka im Sédulenedikt 5 unter den Tieren nennt, deren
Tétung er verboten habe?). Palasata, das fiir palassata steht,
ist die regelrechte Form, die parasvat in der stlichen Volks-
sprache annehmen muBte. Anderseits haben schon TRENCKNER,
Pali Miscellany I, 59, und nach ihm Kerx, Toevoegselen IT,13f.,
parasvat mit dem Palinamen des Rhinozeros zusammenge-
stellt, der Abhidhdnapp. 613 als paldsida angegeben wird,
wiihrend er in der Literatur in vielfach wechselnden Schrei-
bungen erscheint. In einer Liste von wilden Tieren, die gleich-
lautend im Sudhdbhojanaj. (535, 75f.) und im Vidhura-
panditaj. (545, 661.) erscheint, lautet die zweite Zeile palasata
ca gavaja®) mahisa rohitd rurii. Anstatt palasatd lesen die
singhalesischen Handschriften in Vidh. im Kommentar phala-
sata; dazu wird bemerkt, daB auch die Lesart balasata vor-
komme. In Sudhébh. lesen die singhalesischen Handschriften
im Texte palasdjd, die birmanischen palasada und pallasada.
Alle diese Formen gehen im Grunde auf palassata zuriick.
Palasada, die in Abhidhanapp. angenommene Form, ist eine
der bei Tier- und Pflanzennamen so héufigen sinndeutenden
Umgestaltungen; paldsdda ist der ,Laubfresser. An der
Richtigkeit der Bedeutungsangabe in der Abhidhdnapp. und
dem Jatakakommentar ist nicht zu zweifeln. Es scheint aber,
daB das Wort, das in vedischer Zeit allgemein galt, in der Zeit
des Aéoka nur noch im Osten gebréuchlich war und spiter
ganz ausstarb. So erklirt es sich, daB es ins Pali in der ost-
lichen Form iibernommen und so mannigfach umgebildet

1) Die richtige Erklirung von palasata hat BiruLer durch den Hinweis
auf die Paliformen gegeben (Beitrige zur Erklirung der Adoka-Inschrif-
ten, S. 261; 299).

2) In Vidh. wird noch ea hinzugefiigt.
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wurde und daB es den spéteren Sanskritgelehrten ginzlich
unbekannt war?).

Wie wenig man schon bei der Ubertragung der Jataka-
gathas in die westliche Sprache mit dem Worte anzufangen
wubBte, zeigt Jat. 546, 160f. Da sagt Mahosadha zu dem
feindlichen Konig Brahmadatta:

yatha phalasatam cammam kontimantisuniykitaml

upeti tanutanaya saranam patihantave ||

sukhavaho dukkhanudo vedehassa yasassino |

matim te patihanifiami usum phalasatena va ||
Der Kommentator erklart phalasatam als phalasatappamanam
bahukhare khadapetvé mudubhdvam upanitacammanm, ,.ein
100 phala groBes, durch Behandlung mit viel Atzstoff weich-
gemachtes Fell*“. Kerx, Toev. 11, 14 hat schon richtig erkannt,
daB phalasata fiir palasata oder vielmehr palassata steht: ,,Wie
eine Rhinozeroshaut, von einem Gerber?) gut bereitet, zum
Schutze des Korpers, um die Pfeile abzuwehren, dient?), so
werde ich, dem ruhmvollen Videherkénig Gliick bringend,
Leid fernhaltend, deinen Anschlag abwehren wie einen Pfeil
mit der Rhinozeroshaut.*

Wir konnen danach den Wildesel wohl endgiiltig aus der
Liste der im Veda genannten Tiere streichen. Fiir das Rhino-
zeros paBt das, was im AV. iiber den parasvat gesagt ist,
ebenso wie seine Weihung an Kama ausgezeichnet, denn die
Geschlechtsteile des groBen indischen Nashorns (Rhinoceros
unicornis) sind sehr groB, die mannlichen iiberdies sonderbar
gestaltet. Anderseits ist mit der Feststellung, daB parasvat
das Nashorn ist, der Deutung von V. 18 des Vrsakapiliedes,

1) Wenn bei Baudh. parasvat und khadga nebencinander genannt
werden, so sind damit vielleicht die beiden Rhinozeros-Arten gemeint,
Rh. unicornis und Rh. sondaicus; die letztere Art kommt noch heute in
den Sunderbans und im dstlichen Bengalen vor (Fauna of British India,
Mammalia, p. 475). Wahrscheinlich liegt aber nur ein paunaruktyam
vor; der Text der Mantras ist verwahrlost.

2) Kontimanti ist nach dem Kommentar soviel wie cammakara,
doch ist die Erklirung kaum richtig.

3) Upeti, eigentlich ,sich einstellt*, dann ,paBt; vgl. na upeti
Majjh. N. I, 486.
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auf die L. v. ScEROEDER, Mysterium und Mimus im Rgveda,
S. 310f1., so groBes Gewicht legt, villig der Boden entzogen.
ScErOEDER meint, die Strophe beziehe sich auf die Siihne,
die der Brahmacarin bei einem Keuschheitsvergehen zu ver-
richten hat und die in der Opferung eines Esels besteht!), und
er folgert daraus weiter, daB in dem Mimus, den er rekon-
struiert, die Begattung des Vrsikapi und der Indrani un-
mittelbar vorausgegangen sein miisse. Davon kann gar keine
Rede sein?). GELDNER hatte frither3) die Strophe ganz richtig
auf den Schmaus bezogen, bei dem Indra nach V.1 den
Vrsakapiantrifft. Inder Ubersetzung kommt er der SCHROEDER-
schen Auffassung halb entgegen ), indem er bemerkt, Vrsakapi
habe wohl die Uberreste eines Opfers gefunden, das ein
Schiiler, der die Keuschheit verletzt hat, darbringen sollte.
Allein in V. 1 heifit es doch, daB Vrsakapi sich an dem reichen
Besitz eines ari giitlich tat : ydtrdmadad vysdkapir arydh pustésu
mdtsakha. Es ist also doch ein Festmahl gemeint, das ein
reicher Herr dem Vrsakapi zugerichtet hat. Dall dabei Nas-
hornbraten aufgetischt wurde, ist nicht weiter verwunderlich.
Nach den Dharmasastras gehért das Nashorn zu den eBbaren
Tieren, und wenn auch einige, wie Vasistha und Baudhayana
bemerken, dariiber anderer Meinung waren %), muf3 sich doch
das Nashornfleisch ganz besonderer Schitzung erfreut haben.
Die Dharmaséastras lehren, daBl es zu den Speisen gehort, die
die Manen, linger als alle anderen Speisen, fiir unendliche
Zeit sdttigen®).

1) Par. Grhyas. 3, 12, 2; Vas. 23, 1.

2) Man beachte auch, daB ScEroeper, um die Strophe mit seiner
Idee in Einklang zu bringen, gezwungen ist, den Sinn der Worte pdra-
svantam hatdm vidat leise umzubiegen, indem er aus dem angeblichen
Wildesel einen gewidhnlichen Esel macht und vidat ,.er fand* durch ,,er
schafft sich* iibersetzt: ,,Hier, Indra, der Vrsikapi schafft einen toten
Esel sich*. 3) Ved. Stud. II, 24.

4) Auch Ouipexsere, Rgveda II, 293, findet Scmrorprr’s Einfall
hiibsch und kniipft daran allerlei Vermutungen, ohne zu einem positiven
Resultat zu kommen.

5) Siehe die ZDMG. LXI, 642 angefiihrten Stellen.

6) Apast. 2,17, 1; Gaut. 15, 15; Manu 3, 272; Y4ji. 1, 259; Visnu
80, 14.
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Man darf gegen die Erklirung von parasvat auch nicht
etwa einwenden, das Rhinozeros kinne den Ariern zur Zeit
des Rgveda noch kaum bekannt gewesen sein. Heute ist es
allerdings auf Kuch-Bihdrund die Ebenevon Assam beschrinkt.
Vor 70 oder 80 Jahren war es aber im Tarai von Sikkim noch
hiufig genug?!) und im Anfang des 16. Jahrhunderts war es
im nordwestlichen Indien ganz gewéhnlich. Baszr erziihlt
in seinen Memoiren2), daB es in den Dschungeln von Peshawar
und Hashtnagar, zwischen dem Indus und den Dschungeln
des Panjab und an den Ufern der Gogra massenhaft vor-
komme und daB einige Tiere auf seinen Ziigen nach Indien
bei Peshawar und Hashtnagar erlegt wurden.

Die Etymologie von pdrasvat ist dunkel. Das Wort ist
offenbar eine Ableitung von pdras mit dem Suffix vat. Zwei
Eigenschaften fallen an dem indischen Nashorn auf, das Horn
und die faltige Haut. Nach dem Horn ist es khadgavisana oder
abgekiirzt khadga genannt; sollte pdras vielleicht ein altes
Wort fiir ,,Falte  sein und auf *pelos zuriickgehn ? Dann wiirde
sich pdras mit puta, ,Falte, , Tiite, aus *plto- zusammen-
ordnen lassen?).

3. Koka

Koka ist nach den Lexikographen der Name sehr ver-
schiedener Tiere. Alle fiilhren das Wort in der Bedeutung
» Wolf* auf4). Héufiger ist die Zusammenstellung kokas tv
thamygo vrkah (Am. Hal. Vaij. Hem. Abh.), denen bei Hal. und
Hem. Abh. noch aranyasvan als Synonym hinzugefiigt wird.
Auch Abhidhanapp. 615 wird koka neben vaka gelehrt. Alle
Lexikographen verzeichnen ferner die Bedeutung ,,cakra-
vaka'‘®). Nach Hem. An. 2, 7, Med. k 23 bezeichnet koka
weiter den Frosch, nach Med. auch die jyaisthi, eine Geckoart.

1) Fauna of Brit. India, Mammalia, p. 473 ; Brehms Tierleben XII, 602.

2) Babur-ndma, transl. by A. S. Beveridge II, 490.

8) Vgl. gandaka (gandanga) ,,Rhinozeros, eigentlich doch wohl
,,der mit Beulen versehene‘.

4) Am. 2, 5, 7; Sadv. 622; Hal. 2, 73; Trik. 567; Vaij. 65, 15; Maikha
17; Hem. Abh. 1291; An. 2, 7; Med. k 23.

5) Am. 2, 5, 22; Sadv. 622; Hal. 2, 89; Trik. 567 (621; 904); Vaij.
26, 18; Mankha 17; Hem. Abh. 1330; An. 2, 7; Med. k 23.
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Die Verschiedenheit der Bedeutungen erklirt sich natiir-
lich aus dem onomatopoetischen Charakter des Wortes; koka
gibt sowohl das Heulen des Wolfes wie den Ruf des cakravaka,
das Quaken des Frosches wie den leisen Laut, den die Geckos
ausstoBen, wieder. Es wird sich also darum handeln, an den
Stellen wo koka in der Literatur erscheint, die Bedeutung des
Wortes aus dem Zusammenhang heraus zu bestimmen.

Wenn Ram. 5, 25, 5 Sitd in der Mitte der Raksasafrauen
mit einer Antilope verglichen wird, die von der Herde abge-
kommen ist und von kokas bedringt wird (vane yithapari-
bhrasta myrgi kokair ivardita), so paBt die Bedeutung , Wolf*
vortrefflich. Auch wenn Durga in ihrer furchtbaren Form
Mbh. 6, 23, 8 attahdse kokamukhe ranapriye angeredet wird,
wird man das iibersetzen diirfen: ,,du lautlachende, wolfs-
gesichtige, schlachtenfreudige‘‘, wenn auch kokamukhd sonst
nicht als Beiwort der Géttin vorzukommen scheint und Nila-
kantha zu gewundenen Erklidrungen veranlaBt?). Ram. B 3, 52,
45 fragt Ravana die einsam im Wald zuriickgebliebene Sita:

ime $alamygah simha vyaghra dvipimygas tatha |

rksas taraksavah kokah katham tebhyo na te bhayam ||
,,Hier sind Wildhunde, Lowen, Tiger und Panthertiere, Biiren,
Hyénen, kokas; wie kommt es, da du keine Furcht vor ihnen
hast?)?“ Ahnliche Aufzdhlungen von Raubtieren finden sich

1) kokam cakravat vrttam va raktabijavadhe ’surddanasilam vé
mukham yasydh sa kokamukhd. Die Geschichte des Kampfes der Durga
mit dem groBen Asura Raktabija, bei dem sie die aus seinem Blute ent-
stehenden Asuras auffriBt, wird im Markandeyapurdna 88, 391f. erzihlt.

2) In C 3, 46, 291. ist die Strophe stark verderbt:

iha Sakhamrgah simha dvipivyaghramyga vrkah |

rksas taraksavah kankah katham tebhyo na bibhyase |
Dab sich Srta vor Affen und Reihern fiirchten sollte, kann Ravana kaum
annehmen, und vrkah ist offenbar erst, nachdem kokah durch kankah
verdringt war, als Ersatz fiir die nicht zu entbehrenden Wilfe hinzu-
gefiigt. Anderseits hat sich koka falschlich in Ram. 6, 99, 42f. einge-
schlichen, wo es heiBt, daB Ravana verschiedenartige Pfeile schol:
simhavyaghramukhan, kankakokamukhan, grdhrasyenamukhan, $rgila-
vadandn, ihdmrgamukhan usw. Die Zusammenstellung von kasika
,,Reiher und koka ,,Wolf* ist auffallend. Es wiren Namen von zwei
gleichartigen Tieren zu erwarten wie bei den an erster und dritter Stelle
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in Pali-Texten. Suttav. Par. 2, 7, 11 wird von Ménchen berich-
tet, die die Uberreste der Mahlzeit von Raubtieren kochen
lassen und verzehren. Es werden nacheinander sihavighdsa,
vyagghav., dipiv., taracchav., kokav. genannt. Jat. 535, 757)
beginnt eine Liste von Waldtieren: sika vyaggha varaha ca
acchakokataracchayo. Die Wildschweine sind hier aber durch
ein Versehen hineingeraten; sie werden im folgenden auch
noch einmal genannt. Gewdhnlich, z. B. Apad. 3, 1, 25; 402,
27,516, 17 lautet die Zeile: stha vyaggha ca dipi ca acchakoka-
taracchayo, in Prosa aufgelost Jat. V, 416, 202): sihavyaggha-
dipiacchakokataraccha-; eine #&hnliche Liste findet sich Mil.
267: siha byaggha dipi accha koka taraccha soma sigala®). In
allen diesen Féllen muB koka ,,Wolf* bedeuten; der in ganz
Indien verbreitete Wolf (Canis pallipes) kann in der Liste der
Carnivora nicht fehlen. Auch Jat. 547, 302 sind die kokas, die
Jujaka im Walde umzingeln (tam pavittham brahdararisiam koka
nam parivarayum), natiirlich Walfe, nicht die Hunde des
Jagers, wie der Kommentator erklirt?*).

Nun wird der koka schon im RV. erwihnt. RV. 7, 104, 22
= AV. 8, 4, 22 wird Indra gebeten:

ulakayatum susulitkayatum jahi Svdyatum utd kékayatum |
suparndyatum utd gfdhrayatum dyrsdadeva pra myna rdaksa indra ||

Sayana erklért hier koka als cakravaka. Rora gab im PW. als
Bedeutung von kdkayatu an: ,,néchtliches Gespenst in Gestalt
des koka (Kuckucks)*. GrassMany, WaITNEY, HILLEBRANDT )

genannten Tieren; koka kann aber hier unméglich der cakravdkae sein,
dessen Schnabel nichts Gefihrliches hat. In B 6, 79, 69 steht nun aber
statt kankakokamukhdan vielmehr kdkakankamukhdan ,,mit Krihen- und
Reiherschnébeln*, was sich nach dem Gesagten ohne weiteres als das
Urspriingliche erweist.

1) Nur formell abweichend auch Jat. 545, 66.

2) Die Stelle, obwohl in Prosa, gehdrt dem kanonischen Text an.

3) In Jat. 547, 413 pelakd ca vighasada sihda kokanisataka ist das
letzte Wort offenbar verderbt. Die Erklirung Kerx’s, Toev. I, 152
befriedigt nicht.

4) Neben koka hat sich auch im Pali das altererbte vaka erhalten;
siehe die im P. D. angefiihrten Stellen.

5) Lieder des Rgveda, S. 114.
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iibersetzen daher koka mit Kuckuck, Lupwiec und GeLDNER
lassen es uniibersetzt. Mir scheint der Parallelismus der Glieder
der Reihe deutlich zu zeigen, daB hier Hund und Wolf, zwei
Vertreter der Hundefamilie!), zusammengeordnet sind wie
an erster Stelle zwei Vertreter der Eulenarten, an dritter zwei
Raubvogel. Sayanas Erklirung hat nicht das geringste Ge-
wicht. Es ist also zu iibersetzen: ,,Den Zauberer in Eulen-
gestalt, den Zauberer in K#uzchengestalt, erschlag den Zau-
berer in Hundegestalt und den Zauberer in Wolfsgestalt, den
Zauberer in Adlergestalt und den Zauberer in Geiergestalt,
wie mit einem Stein zerschmettere das Raksas, Indra.*

Fiir koka in der Bedeutung Brahmani-Ente (Anas casarca)
verweise ich auf die in den Petersburger Wérterbiichern ange-
filhrten Stellen. Hier wird in den meisten Fillen durch die
Zusammenstellung mit andern Vogelnamen wie kamsa, karan-
dava (Mbh. 13, 26, 58; Brhats. 12, 11) oder den Hinweis auf die
Trennung des Kokapirchens (Sah. D. p. 122, 8; Git. 5, 17;
Kuval. 30; Satr. 5, 3) die Bedeutung festgelegt. Als Vogel
erklirt Bhattotpala, vielleicht mit Unrecht, den koka auch
in Brhats. 85, 21:

krostukoliikaharitakakakokarksapingalah |
kapotaruditakrandakrirasabdas ca yamyatah ||

Sah. D. 282, wo der koka unter den gliickverheienden Dingen
genannt ist, ist sicherlich darunter der cakravdka zu ver-
stehen?). Wohl unrichtig nimmt KirreL koka in der Bedeu-
tung Wolf in einer Liste der Reittiere der Indras in der Trailo-
kyadipika?®). Hier werden nach den vier Welttieren (Elefant,
Pferd, Lowe, Stier) zunéchst lauter Végel und unter ihnen der
koka angefuhrt (sarasa, pika, hamsa, koka, garuda); der koka ist
also wahrscheinlich der cakravakat). Niemals aber ist koka ein

1) Allein sind die §vdydtavah schon in V. 20 genannt.

2) In Baudh. Sr. 8. 2,5 kloke ma irsya ist kloke offenbar zu koke zu
verbessern: ,,in die Brahmani-Ente meine Eifersucht®.

3) Kosmographie, S. 303.

4) Im Sinne von cakravika wird koka auch in Kokanada enthalten
sein, dem Namen einer himmlischen Vina in Jat. V, 281, 14; 290, 4,
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Name des Kuckucks gewesen. Diese Bedeutung, die Gemein-
gut der Wérterbiicher geworden ist, beruht einzig und allein
auf Rorr’s irriger Vermutung im PW.

Zweimal kommt endlich kéka noch im AV. vor, wo die
Bedeutung schwer zu bestimmen ist. AV. 8, 6, 2 erscheint es
als Name eines der dimonischen Wesen, die die Leibesfrucht
einer Schwangeren fressen oder toéten. Warrney gibt den
Namen durch ,,cuckoo wieder, was sicherlich falsch ist,
Weeer durch ,,Wolf‘. Vielleicht ist an einen yatudhina in
Wolfsgestalt zu denken. In AV. 5, 23, einem Zauberliede zur
Vernichtung von Wiirmern in einem Kinde, heiBt es V. 4:

sdriipau dvai viripau dvai krsnai dvai réhitau dvai |
babhrus ca babhrikarnas ca gfédhrah kékas ca té hatdh ||

,,Die beiden gleichfarbigen, die beiden verschiedenfarbigen,
die beiden schwarzen, die beiden roten, der braune und der
braunohrige, der grdhra und der koka, die sind tot.*

Warrney iibersetzt gfdhras ca kékas ca ,,the vulture and
the cuckoo*, BLoomrreLD ,,the (one like a) vulture, and the
(one like a) cuckoo‘, es ist aber schwer einzusehen, wie
Wiirmer diesen Vigeln gleichen sollten. Auch Wesgr’s Ver-
mutung?), daB die beiden Wiirmer wegen ihrer GefriBigkeit
Geier und Wolf genannt sein sollten, leuchtet nicht ein.
Vielleicht war kéka wirklich der Name eines Wurmes. Maha-
vyutp. 213, 93 wird kokah unter den Namen von allerlei
Insekten aufgefiihrt. Die unmittelbar vorausgehenden Namen
(khadyotakah, patarngah, utpatakah, trailata, tryambukah, dhvan-
ksah mit v. l. dhasiksa) sind allerdings zum Teil unsicher, es
folgen yiki ,Laus“, liksa ,,Nisse", indragopah ,,Coccinelle*.

und dem Namen zweier Géttinnen in Samy. N. I, 291. Die devatd Koka-
nada und die devata Cullakokanada sind mit der Mahdkoka devatd und
der Cullakokd devatd der Bharhut-Inschriften identisch. Als Name
eines sainika des Skanda in Mbh. 9, 45, 60f.; 74 wird Kokanada
wohl eher ,,wie ein Wolf heulend* bedeuten. Sicherlich ist Koka im
Sinne von Wolf zum Mannsnamen geworden : Sat. Br. 13, 5, 4,17; Dhp.
Komm, III, 31.
1) Ind. Stud. XVIII, 258.
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Was der tibetische Ubersetzer unter koka verstand, bleibt

unklar, und wenn der moderne chinesische Ubersetzer es als

Schmetterling erklart, so beruht das kaum auf Uberlieferung.
4. SiSumara

Sisumara, das RV. 1, 116, 18; AV. 11, 2, 25; Taitt. S. 5, 5,
11, 1; Jaim. Br. § 62; 194, und bisweilen noch in der spiteren
Literatur (Ram. 2, 50, 25; Pancat. SP. 1551ff.; Vaij.) mit
Nasalierung der ersten Silbe als $imsumdra erscheint, wird
Am. 1,10, 20; Sasv. 268; Med. r 299 im allgemeinen als Wasser-
tier (jalajantu, jalodbhiitajantu, ambusambhitajantu) erklért.
Sasv. 393; Trik. 596; Vaij. 245, 146; Hem. An. 3, 95; Med.
k 163 wird als Synonym von $isumara Sisuka gelehrt. Sim-
$umara ist die Grundform des heutigen hind. sismar?), auf
Sisu(ka) gehn hind. sis, beng. sisuk, susuk, $isi®) zuriick.
Die modernen Ausdriicke bezeichnen den Schnabeldelphin,
Platanista gangetica?®), der trotz seines zoologischen Namens
nicht nur im Ganges und seinen Nebenfliissen, sondern auch
im Brahmaputra und im Indus lebt.

Zu der damit festgelegten Bedeutung von §isumara stim-
men auch die iibrigen von den Lexikographen angefiihrten
Synonyme. Das Tier heiBt usnavirya ,,von heier Art‘‘4)
(Hem. Abh. 1350; Vaij. 152, 108), was offenbar auf die Warm-
bliitigkeit zuriickgeht, die bei der Fischihnlichkeit auffallen
muBte. Seinem halbmondférmigen geteilten Schwanz verdankt
der sisumdra die Bezeichnung asipucchaka ,,Schwertschwanz**
(Har. 77); auf das gleiche Korpermerkmal bezieht sich wohl

1) Ins Persische ist das Wort aus dem Hindostani iibernommen.
Auf die Vertreter von $imsumdra in Gujariti, Mardthi, Panjabi und
Sindhl werden wir noch zuriickkommen.

2) So im Kommentar zu Susr. 1, 46, 109.

8) Der unerklarte Gattungsname geht auf Plinius zuriick, der
H.N. 9, 15 berichtet: in Gange Indiae platanistas vocant rostro delphini
et cauda, magnitudine autem XVI cubitorum. Die angegebene Lénge
ist iibertrieben, denn das Tier wird nur etwa 2 Meter lang.

&) Usnavirya ist hier in demselben Sinne gebraucht wie $itavirya,
usnavirya, snigdhavirya usw. in medizinischen Schriften; vgl. Suér.
1, 41, 12 ime guna viryasamjiakdh,
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asiplava (Vaij.). Er heit mahavasa, der ,,Speckreiche* (Hem.
Abh.; Vaij.), wegen der bekannten Spiellust aller Delphin-
arten jalakapi (Har.), ambukapi (Vaij.), der , Wasseraffe*,
auch capalanga, ,,Zappelleib* (Har.)?). Schwerer ist es zu
sagen, was ihm die Namen ambukiairma, ,,Wasserschildkrote*
(Hem. Abh.) und jalasici, ,,Wassernadel“ (Hem. An. 4, 51;
Med. ¢ 20) eingetragen hat. Ganz dhnliche Namen werden
Trik. 166 fur den Sisuka angegeben: vasddhya, ambukisa,
jalakiirma?).

Ich sehe keinen Grund, weshalb wir das Zeugnis der Lexi-
kographen, das durch die modernen Sprachen gestiitzt wird,
verwerfen sollten. Schildkrioten, Krebse, Krokodile, makaras
und $isukas werden Mbh. 12, 29, 27 zusammen genannt:
karman karkatakan nakran makaran chisukan api. Viel hiufiger
erscheint in der Sanskrit-Literatur sisumara. RV. 1, 116, 18
wird gesagt, daBl ein Stier und ein s§imsumara an den Wagen
der A§vins gespannt waren, als sie fiir Divodasa, fiir Bharad-
vaja die Umfahrt machten (vrsabhds ca Simsumdras ca yukid)®).
AV. 11, 2, 25 werden die simsumaras mit Riesenschlangen und
allerlei Fischen zusammengestellt: simsumdra ajagaréh pu-
rikdya jasd mdtsya rajasd yébhyo dsyasi. Beim Tieropfer des
A$vamedha werden dem Meere oder der (oder dem) Sindhu
Sisumaras geweiht: samudraya sisumaran alabhate Maitr. S. 3,

1) Baser gibt in seinen Memoiren eine anschauliche Beschreibung
des Spiels des Tieres: It comes up suddenly out of the water; its head
appears and disappears; it dives again and stays below, shewing its tail.
When at play in the water, it looks like a water-carrier’s bag (mashak).
Water-hogs, playing in the Sari, leap right out of the water; like fish,
they never leave it (transl. by A. S. Beveridge 11, 502).

2) Ein anderer Name des $§isuka soll ulipi oder ulipin (Am. 1,10, 18;
Hem. Abh. 1846), ulupin (Med. k 163) sein. Das Vaij. 152, 109 als
Synonym von simsumdra angefiithrte buliki ist wohl alter Fehler fiir
culitki. Gar. 1,27,38 wird culuki, Vagbhata, Astangahrd. 1, 6, 52 culiki, As-
tangasawngr. p. 34,9 cullakiunter den Fischnamen neben §isumaragenannt.

3) Diese Bespannung, die mit Riicksicht auf die Fahrt zu Lande
und zu Wasser gewihlt ist, ist aber ein besonderer Zug der Sage. Fiir
gewohnlich fahren die Asvins mit Fliigelrossen und einem Esel, aber
nicht, wie meistens angenommen wird, mit Schwinen oder Falken oder
Buckelochsen. Genaueres dariiber aa anderer Stelle.



H. Lipess, Von indischen Tieren 63

14, 2; Vaj. S. 24, 21; samudraya sisumarah Maitr. S. 3, 14, 11;
Vaj. S. 24, 30; sindhos sisumarah Kath. V 7, 1; sindhoh
Simsumarah Taitt. S.5, 5, 11, 1. Dall Sayana simsumara in
RV. und Taitt. S. durch den unbestimmten Ausdruck graha,
in AV. durch nakravisesa erklirt ), verpflichtet natiirlich nicht,
Simsumara als Krokodil zu fassen, wie GELoNER und Krira es
in ihren Ubersetzungen von RV. und Taitt. S. tun. Auch die
Weihung an das Meer legt es doch niher, in dem §isumdra den
Delphin zu sehen, denn wenn auch von den drei indischen
Krokodilarten wenigstens eine, das Leistenkrokodil (Croco-
dilus porosus), héufig von den Miindungen der Fliisse in das
Meer hinausschwimmt?), so ist es doch kein eigentlicher Meer-
bewohner. Das ist allerdings auch der Schnabeldelphin nicht;
er hilt sich aber, besonders wihrend der Regenzeit, gern in
den noch der Ebbe und Flut unterworfenen FluBstrecken auf?),
und es ist daher leicht begreiflich, daB man ihm, wie jedem
groBen ,,Fische*, das Meer als Wohnort andichtete. AuBerdem
wird in den Listen der Opfertiere der nakra, der doch wohl das
Krokodil ist, noch besonders genannt: varundye nakran
Maitr. S. 3, 14, 2; Vaj. S. 24, 21; nakro makarah pulikayas
(Kath. pulirayas; Taitt. S. kultkayas; Vaj. S. kulipayas) te
‘kiiparasya (Kath. kawarasya) Maitr. S. 3, 14, 16; Kath. V
7, 3; Taitt. S. 5, 5, 13, 1; Vaj. S. 24, 35. Caraka nennt 1, 27, 38
in seiner Liste der Wassertiere (varisayah) den Sisumara
zwischen matsya und timingila, hat also offenbar darunter
den Delphin, nicht das Krokodil verstanden, das er erst
spéter unter dem Namen kumbhira anfiihrt. Vas. 14, 41 wird
der $isumara unter den nicht efbaren Fischen genannt,
was allerdings nicht viel besagen will, da dort auch Krokodil
und Krebs zu den Fischen gerechnet werden (matsyanam va
cetagavayasisumaranakrakulirah). Ebenso erscheint sisumara
Astangasamgr. p. 34, 9, Astangahrd. 1, 6, 52 neben Schild-
kriote, Krokodil, Krebs usw. unter den Fischen. Auch in den

1) Mahidhara sagt nur $isumdrdn jalacarajantin; $isumdarah eko
jalacarah.

2) Brehms Tierleben IV, 541.

3) Fauna of British India, a. a. O. p. 591.
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Stellen, die im PW. aus dem Epos angefiihrt werden, spricht,
soweit ich sehe, nichts gegen die Auffassung des sisumara als
Schnabeldelphin.

Den in der bekannten Rahmenerzihlung des vierten
Buches des Tantrakhyayika (S. 148f.) auftretenden sisumara
erklirt HerreL als Krokodill). Man wird aber zugeben miissen,
daB das Krokodil, das sich sowohl auf dem Lande wie im
Wasser bewegen kann, im Grunde gar nicht recht in die Ge-
schichte paBt, die als Gegenspieler des Affen vielmehr ein
Tier verlangt, das durchaus an das Wasser gebunden ist.
Dazu kommt, daB der §isumara hier als Meertier hingestellt
wird. Am Ufer des Meeres (samudratire) lebt der Affe, der ihm
die Udumbarafriichte zuwirft. Der §isumara will den Affen zu
einem Inselchen mitten im Meer (samudramadhye) bringen;
es wird aber nicht etwa gesagt, dall der Sisumara selbst auf
dieser Insel wohnt. Der Aufenthalt am Meer ist nun freilich
nach dem, was ich schon oben iiber das Wohngebiet des
Schnabeldelphins und des Krokodils angefiihrt habe, nicht
entscheidend, ich glaube aber doch, daB der Erzihler, wenn
er das Krokodil im Auge gehabt hiitte, eher die Ganga oder
einen andern Fluf als das Meer zum Schauplatz der Geschichte
gemacht hitte. Auch der Name Kréaka, ,,der Magere*, paBt
fiir den Delphin, wenn man darin einen Spottnamen fiir das
Tier sieht, das sonst gerade ,,der Fette'* (mahavasa, vasadhya)
heiBt?). Das siidliche Paficatantra hat ebenso wie Somadeva
und Ksemendra in ihren Ausziigen den §isumara beibehalten
und nichts deutet an, daB sie darunter etwas anderes als den
Delphin verstanden; Somadeva sagt ausdriicklich (Kathas.
63, 101), daB sich bei den téglichen Zusammenkiinften der
Stsumara im Wasser, der Affe auf dem Ufer aufhielt (tenan-
vaham taasthasya jalastho nikate kapeh |S$isumaro dinam
sthitva). Die Darstellung #ndert sich sofort in den Texten,
in denen der §isumara sekundéar durch den makara ersetzt ist.

1) Ubersetzung S. 140, Anm. 2.

2) DaB der $isumdra Udumbarafriichte friBt, trifft natirlich fir
den Delphin nicht zu, aber ebensowenig fir das Krokodil. Das ist
dichterische Erfindung.
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In dem Textus Simplicior und in Parnabhadras Pancakhya-
naka kriecht der makara, der den charakteristischen Namen
Karalamukha oder Vikaralamukha fiihrt, aus dem Meere
heraus und legt sich auf den weichen Sand des Strandes
nieder: samudrasalilan niskramya sukomalavalukdsandathe tiro-
pante nivistah (nyavisata), und das Haus des makara ist auf
einer Sandbank im Meer: asti samudrante ramye (-drantah
suramye) pulinapradese ’smadgrham. Mit dem makara ist
hier sicherlich schon das Krokodil gemeint, das heute in
den nordindischen Volkssprachen allgemein magar genannt
wird ).

Nun hat aber §isumara in gewissen Texten in der Tat die
Bedeutung Krokodil angenommen. Jaim. Br. § 62 der Aus-
gabe von Caraxp?) wird auseinandergesetzt, da man in dem
Yajhayajiiiya anstatt gira gira ca daksasa, um das gira zu
vermeiden, das als eine Form von girati ,,verschlingen* auf-
gefaBt werden kann, vielmehr o yird yira ca daksdsa sagen
sollte: ,,wenn er gira gira ca sagte, so wiirde Agni Vai§vanara
ihn verschlingen; indem er aber o yira yira ca daksasa sagt, —
ira ist ja Speise — so legt er Speise in den Mund des Agni
Vai§vanara*. ,,Dariiber*, heiBt es weiter, ,,pflegten die Brah-
manen der alten Zeit die folgende Betrachtung zu halten:
,Wer wird wohl heute dem aufgesperrten Rachen der simsu-
mari entschwimmen? (ka u svid adya simsumaryai vyattam
atiprosyata iti)." Das Yajliayajiiiya nun ist die Simsumari, die
am schmalen Durchgang mit gegen den Strom aufgesperrtem
Rachen (auf der Lauer) liegt; dieser legt er dadurch Nahrung
in den Mund, so daB er mit heiler Haut an ihm vorbeikommt.*
Die Ersetzung von gira gira durch ira ira wird auch Pafic.
Br. 8, 6, 81. besprochen. Dort heifit es: ,,Dies sagte Kasamba
Svayava, der Latavya Brahmane: ,Wen wird heute die
$isumari, auf den Opferpfad geworfen, verschlingen? (kam
svid adya Sisumari yajniapathe ’pyasta garisyati)’.* Und zur

1) Das gleiche gilt wohl auch von dem makara in der Fassung der
Geschichte im Textus Simplicior der Sukasaptati (Katha 67).

2) Verhandel. Koninkl. Ak. Wetensch. Amsterdam. Afdeel. Letterk.
N. R. Deel XIX, No. 4. Ich folge der Ubersetzung von CaLaxp.
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Erkliarung wird hinzugefiigt: ,,Das Yajfiayajniya ist diese auf
den Opferpfad geworfene sisumari. Wenn der Udgatr gira
gira sagt, so verschlingt er sich damit selbst.” ,,Wen wird
heute die §imsumart verschlingen‘* scheint danach eine sprich-
wortliche Redensart gewesen zu sein, wobei es auffillig bleibt,
daB gerade das weibliche Tier genannt wird. Im iibrigen glaube
ich, daB Cavanp Recht hat, wenn er simsumari als Delphin
fabt, zumal diese Bedeutung auch an einer andern Stelle des
Jaim. Br. zutage tritt.

Jaim. Br. § 194 wird die Entstehung des Sarkara-Saman
erzihlt. Indra wird von allen Geschopfen gepriesen, nur der
$imsumara Sarkara will ihn nicht preisen. Er sagt zu Indra:
,,Jeh werde dich nicht loben; ich bewege mich im Meere, im
Wasser untertauchend, mit sovielem mochte ich dich loben
(samudre va aham apsv antas caramy upanimajjann etavato
aham tvam stuyam)‘, und damit zeigt er ihm das Wasser?).
Parjanya schwemmt ihn darauf durch den Regen aufs trockne
Land und ldBt ihn durch den Nordwind ausdérren. Der
$imsumara entschlieft sich dann, Indra durch einen Mantra
zu preisen und bittet ihn, er moge ihn wieder ins Meer hinab-
schwimmen lassen (imam eva ma samudram punar abhyava-
plavaya). Parjanya schwemmt ihn darauf wieder hinab. Zum
SchluB wird bemerkt: sa tenaiva mantrena svargam lokam
udakramat | sa evaisa sa Sarkara udeti | tad va asya svargyam |
asnute svargam lokam ya evam veda | samudro vai chandomah |
$§im$umaro vai samudram atiparayitam arhati | tad yad atra
$arkaram bhavati samudrasyaivatiparanaya, ,,Durch denselben
heiligen Text stieg er zum Himmelsraum empor. Er ist dieser
Sarkara, der dort (als Gestirn) aufgeht. Diese Singweise war
ihm zu (der Erreichung des) Himmelsraumes behilflich ge-
wesen. Es erreicht den Himmelsraum, wer solches weifl, —
,Die Chandoma-Tage sind ein Meer und der Simsumdra ist
imstande iiber ein Meer hiniiberzusetzen. Dall also hier die
Sarkara-Singweise verwendet wird, geschieht zur Ubersetzung
dieses Meeres.* Die gleiche Geschichte wird kiirzer Panc. Br.

1) So nach Cavaxp’s Textverbesserung.
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14, 5, 15 erzihlt). Mit dem simsumara, der hier durchaus als
Meertier auftritt, ist offenbar der Delphin gemeint.

Mit diesem $isumdra ist nun aber der §isumara identisch,
von dem Taitt. Ar. 2, 19 die Rede ist. Dort werden gewisse
Formeln gelehrt, die nach Sayanas Erlduterungen entweder
am Anfang aller Opfer oder am Schluf der abendlichen
Sandhyéazeremonien zu sprechen sind. Wihrend der Beter sie
hersagt, soll er sich das Brahman als einen Sisumara vor-
stellen, dessen einzelne Glieder Gottheiten sind. Das, dem die
Verehrung dargebracht wird, ist das Haupt, Dharma ist der
Scheitel (?)?), Brahman (m.) die obere Kinnlade, das Opfer die
untere, Visnu das Herz, das Jahr das Zeugungsglied, die
Aévins sind die beiden VorderfiiBe, Atri ist die Mitte, Mitra
und Varuna sind die beiden HinterfiilBe, Agni ist das erste
Glied des Schwanzes, Indra das zweite, Prajapati das dritte,
das Abhaya das vierte; ,,das ist*, schlieBt die Schilderung,
,,dieser himmlische méchtige sisumara‘ (sa va esa divyah s$ak-
varah sisumarah). Dann soll der Beter nach dem Polargestirn
(dhruvamandala) blicken und eine Reihe von Formeln spre-
chen, die mit den Worten dhruvas tvam asi dhruvasya ksitam
asi ,,du bist der Feststehende, du bist der Sitz des Feststehen-
den* beginnen und mit namah sisukumaraya (oder sisumara-
kumaraya) namah schlieBen. Wenn es auch in dem Texte selbst
nicht direkt ausgesprochen ist, so macht es doch die Verbin-
dung mit dem Polarstern sicher, daB mit dem $isumara hier
das Sternbild gemeint ist, von dem im Jaim. Br. gesprochen
wird; nach den spiiteren Texten steht der Polarstern im
Schwanze des Sisumira®). Die Erwithnung der Vorder- und

1) Den verbesserten Text und eine Ubersetzung der Stelle hat Calaxp
ZDMG. LXXII, 22 gegeben. Uber die Natur des §isumdra 1dBt sich aus
dieser Darstellung nichts entnehmen.

2) Mirdhanam, das kaum richtig ist.

3) Canaxp meint daher, daB sakvarah §isumarah in der angefihrten
Stelle aus $arkarah $isumarah verderbt sei. Ich méchte eher glauben,
daB éarkarah absichtlich durch é@kvarah ersetzt wurde, da das Sternbild
ja nun nicht mehr als der alte Sarkara, sondern als eine Form des Brah-
man angesehen wurde.
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HinterfiiBe und des in vier Abschnitte zerlegten Schwanzes
beweist, daB mit dem $isumdra hier das Krokodil gemeint ist.

Diese sisumara-Andacht ist spéter in eine Verehrung des
Visnu in der Form des als sisumara gedachten, um den Polar-
stern sich drehenden Sternenhimmels bei der abendlichen
Sandhyéazeremonie umgewandelt worden. Der Sisumara ist
die aus Sternen bestehende Form Haris am Himmel; der
Polarstern steht in seinem Schwanze, heiBit es Visnup. 2, 9, 1:
taramayam bhagavatah $isumarakyti prabho | divi ripam harer
yat tu tasya pucche sthito dhruvah, und taramayacyute wird
Saév. 268, taratmakdcyuta Med. r 299 als Bedeutung von
$isumara angegeben. Der himmlische sisumara, dessen An-
blick entsiindigt und das Leben verlingert, wird in den
Puranas (Visnup. 2, 12, 291I.; Vayup. 1, 52, 901I., Matsyap. 127,
1611.) dhnlich wie im Aranyaka beschrieben und bei der Ver-
teilung der Gottheiten auf die Glieder wird auch hier von den
Vorder- und HinterfiiBen gesprochen (Visnup.2, 12, 32f.;
Vayup. 1, 52, 931.; Matsyap. 127, 23): asvinau parvapadayoh |
varuna$ caryama caiva pascime tasya sakthini'). Im Bhaga-
vatap., 5, 23, 4ff., wo die Verehrung des ,,aus allen Gottheiten
bestehenden‘* $isumara besonders ausfiihrlich gelehrt wird,
werden Ardrd und ASlesi den HinterfiiBen zugewiesen (V.6
ardraslese ca daksinavamayoh pascimayoh padayoh). Die Uber-
tragung des Namens des Schnabeldelphins auf das Krokodil,
die wir fiir das Taitt. Ar. feststellen konnten, ist also, wie nicht
anders zu erwarten, in der darauf zuriickgehenden Sisumara-
Verehrung der Puranas beibehalten worden.

Ich glaube, daB wir auch den Grund fiir diesen auffallenden
Wechsel der Bedeutung erkennen konnen. Alles spricht dafiir,
daB das Taitt. Aranyaka in dem Lande siidlich der Narmada
entstanden ist 2). Der Text ist fast ausschlieBlich in siidindischen

1) Mitra wird hier der spéteren Anschauung entsprechend dem
apana zugewiesen. Wenn der éisumdra Vayup. 1,52, 92 éasvatah $isumdro
*sau genannt wird, so scheint $asvatah wiederum eine Umwandlung von
darkarah zu sein.

2) Ich verweise auf die Ausfiihrungen BimLer’s iiber die Heimat der
Apastambiyas, SBE. II, p. XXXIIIf.
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Handschriften iiberliefert; die Handschriften in Nagari schei-
nen daraus umgeschrieben zu sein?). Das zehnte Buch liegt uns
in zwei Rezensionen vor, von denen die eine als Dravida, die
andere als Andhra bezeichnet ist; wir wissen aulerdem noch
von einer Karnataka-Rezension. Ist aber das Taitt. Ar. ein
siidindisches Werk, so wird es begreiflich, wie der Verfasser
dazu kam, das Krokodil als sisumara zu bezeichnen. Der
Schnabeldelphin kommt in der Narmada und in den Fliissen
des Deccan nicht vor, und so wurde im Siiden der Name
$isumara auf das Krokodil iibertragen, wozu auch die an-
scheinende Grundbedeutung des Wortes mitgewirkt haben
mag.

Ebenso wird sich auch sonst der Gebrauch von sisumara
im Sinne von Krokodil aus der értlichen Herkunft des Ver-
fassers erklaren. Im Textus Simplicior des Pafcatantra, I, 43,25
der KieLaORN’schen Ausgabe, erzéhlt der Reiher den Fischen,
daB aus Furcht vor einer bevorstehenden Diirre die Wasser-
tiere aus allen seichten Gewissern von ihren Angehorigen in
tiefere Gewiisser gebracht wiirden und einige, wie makaras,
godhds, $isumaras und jalahastins selbst dorthin gingen. Hier
kénnen mit den $isumaras nur Krokodile gemeint sein, wenn
es auch unklar bleibt, inwiefern sie sich von den makaras, unter
denen der Verfasser ebenfalls nur Krokodile verstanden haben
kann, unterscheiden. Nun ist der Verfasser, wie HerreL gezeigt
hat2), ein Jaina, der der sprachlichen Firbung seines Sanskrit
nach aus Gujarat stammt. In Gujarat kommt der Schnabel-
delphin nicht vor; hier war §isumdra offenbar genau so wie im
Siiden Indiens zu einer Bezeichnung des Krokodils geworden
und wurde daher von dem Verfasser in diesem Sinne gebraucht.
Die Bestatigung liefern die modernen Sprachen. Withrend die
Vertreter des alten $isu, sisuka, §isumara in Hindi und Bengali
den Schnabeldelphin bezeichnen, sind in Gujarati sus®vad®,
sus®val®, in Marathi susvar®, susar® gewohnliche Namen des
Krokodils, in Panjabi soll sinsar insbesondere der Name des

1) Zmumermanw, Quellen der Mahanarayana-Upanisad, S. 64.
2) Paiicatantra, S. 71.
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Gavialis gangeticus seinl). In Sindhi sollten wir eine auf sum-
$umara zuriickgehende Bezeichnung fiir den Schnabeldelphin
erwarten und in der Tat wird in der Fauna of British India,
Mammalia, p. 590 siinsar neben bhulan als sindh. Name der
Platanista angegeben. In dem Worterbuch von Smiry, Upma-
rAM THAVURDAS und Mirza wird aber sisar®, sisar* als eine
groBe Art Krokodil erklart. Was hier das Richtige ist, vermag
ich mit den mir zu Gebote stehenden Hilfsmitteln nicht zu
entscheiden?).

Etwas anders liegt die Sache, wenn Susér. 1, 46, 109 der
S$isumdara neben der Schildkrote, dem Krokodil, dem Krebs
und dem schwarzen Krebs unter den ,,mit Fiien versehenen*
Wassertieren aufgezihlt wird: kirmakumbhirakarkataka-
kysnakarkatakasisumaraprabhytayah padinah. Auffallend ist
es schon, daB neben sisumdra auch kumbhira genannt ist, das
sicher ein Name des Krokodils ist. Da es aber in Indien drei
Krokodilarten gibt, das Sumpfkrokodil (Crocodilus palustris),
das Leistenkrokodil (Crocodilus porosus) und den Ghariyal
(Gavialis gangeticus), so konnten kumbhira und Sisumdra
ja schlieBlich Namen verschiedener Arten sein. Merkwiirdig
ist nun aber, daB alles, was Suéruta in seinem Werke von dem
Sisumara angibt, gerade fiir den Delphin paBt. Wihrend
Krokodilfett meines Wissens in der indischen Medizin nicht
gebraucht wird, schreibt Susruta mehrfach die Verwendung
von Sisumira-Fett vor. Bei Striktur der Harnrohre soll eine
BegieBung mit Fett und Mark von sisumara und Eber gemacht
werden (4, 20, 26), und gegen die ,,groBen Windkrankheiten‘,
d. h. Stérungen rheumatischer und nervoser Art, Lahmungen,
Kriampfe usw., wird Fett des Hahns, des Krebses, des schwar-
zen Fisches, des §isumara und des Ebers vorgeschrieben (4, 5,
27). Hier ist der sisumdra offenbar der Schnabeldelphin,

1) Buar Maya Swxerm, Panjabi Dictionary.

2) Bei dieser Sachlage ist es natiirlich nicht moglich, in jedem
einzelnen Falle die Bedeutung von $isumdra mit vélliger Sicherheit
festzustellen. So kénnte z. B. in dem spitvedischen Bilva-Zauberliede,
Sankh. Ar. 12, 28: nainam pramattam varuno hinasti na makaro na

grahah $isumarah mit §isumarah, wofir ibrigens nach Ausweis des
Metrums $imsumarah zu lesen ist, schon das Krokodil gemeint sein.
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dessen diinnfliissiger Tran noch heute als Heilmittel bei Glie-
derschmerzen und Lihmungen gilt?). In 4, 26, 4 werden in
Sisumara-Fett gebackene Kuchen aus Sesamkérnern, die vor-
her in Milch eingeweicht sind, in der die Hoden eines Ziegen-
bocks gekocht sind, als ein besonders starkes Aphrodisiacum
empfohlen (Sisumdravasapakvih saskulyas tais tilaih krtah |
yah khadet sa puman gacchet strinam $atam apirvavat). Nicht
minder kréftige Wirkung haben nach 4, 26, 9 die Hoden eines
Ziegenbocks oder eines Sisumdra, mit Pfeffer und Salz in
Schmelzbutter zubereitet (pippalilavanopete bastande ghrta-
sadhite | Sisumarasya va khadet te tu vajikare bhrsam). Der
Gebrauch des Duals schlieBt die Bedeutung ,,Eier fiir ande
aus; auBerdem werden Krokodilseier, die den gleichen Zweck
dienen, im folgenden noch besonders genannt (kulirakiirmana-
kranam andiny evam tu bhaksayet). Auch in diesem Falle
spricht die heutige Verwendung des Schnabeldelphins dafiir,
daB dieser unter dem sisumara zu verstehen ist; Einreibungen
mit dem Tran des Schnabeldelphins sollen Ménner stark
machen, und sein Fleisch wird von den Frauen einiger Stimme
gern gegessen, weil es Kindersegen bringen soll?). Sisumara
scheint also auch fiir Suéruta der Schnabeldelphin zu sein.
Das ist auch die Meinung des Kommentators Haranacandra
Cakravarti, da er gerade in 1, 46, 109 sSisumara durch sis@
erklart. Weshalb dann §isumara unter den padinah aufgefithrt
wird, ist schwer zu sagen. Dafl man die Bauchflossen als Fiile
angesehen haben sollte, ist kaum anzunehmen ; wahrscheinlich
ist es, daB §isumadra in der Liste von einem Spiiteren eingefiigt
ist, der sich darunter ein Krokodil vorstellte.

Im Pali ist sowohl in sisumdra als auch in sisuka Anglei-
chung des Vokals der ersten Silbe an das u der zweiten Silbe
cingetreten. Sisumdra erscheint in birmanischen Handschriften
meist als susumara; die gewohnliche Form ist aber sumsumara,

1) Brehms Tierleben XII, 452.
2) Brehms Tierleben, a. a. O.
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das sich direkt auf das vedische simsumara zuriickfiihren 140t.
Susuka wird Abhidhanapp. 1003 verzeichnet; in den Texten
ist das Wort aber nur als Femininum susukd nachzuweisen,
Susuka soll nach Abhidh. ein Synonym von sumsumdra sein,
in dem der Verfasser, wie wir sehen werden einen Namen des
Krokodils sah; susuka wird ebd. 672 als Name einer Fischart
macchappabheda) aufgefithrt, in Wahrheit wird kein Unter-
schied in der Bedeutung zwischen dem Maskulinum und dem
Femininum bestanden haben. Culla-Nidd. 470 ist das susuka-
bhayam in den im folgenden aus Majjh. N. und Afg. N. ange-
fiihrten Stellen durch sumsumarabhayam ersetzt. Mahav. 6,
2, 1 erlaubt der Buddha als Heilmittel Bérenfett, Fischfett,
susukd-Fett1), Schweinefett und Eselsfett. Nach dem, was
wir oben iiber den Gebrauch des Trans der Platanista gange-
tica kennengelernt haben, kann es wohl keinem Zweifel unter-
liegen, daB auch hier diese gemeint ist, nicht der Alligator, wie
SBE. XVII, 43 zu lesen ist. Majjh. N. I, 459; Ang. N. II, 123
wird auseinandergesetzt, daB den, der ins Wasser hinabsteigt,
vier Gefahren bedrohen: Gefahr der Wellen, Gefahr der
kumbhilas, Gefahr der Strudel, Gefahr der susukas. Auf die-
selben vier Gefahren wird auch Mil. 196 hingewiesen. Susuka
muB hier ein groBes, von dem Krokodil (kumbhila) verschie-
denes Wassertier sein; es kann aber weder der Alligator?), den
es in Indien gar nicht gibt, noch der Hai3) sein, sondern ist
offenbar wiederum der Schnabeldelphin. Dasselbe wie susuka
ist sicherlich auch susu, das in den Gathas in der am Versende
gebriuchlichen Formel kumbhila makara susia erscheint (Jat.
529, 31; 547, 405). Hier scheint makara noch fiir den Meer-
delphin gebraucht zu sein, wihrend susu den Schnabeldelphin
bezeichnet. DaB die drei Tiere bald Meerbewohner (samuddika)
genannt, bald in einen Lotussee (pokkharani) versetzt werden,
wird man der dichterischen Freiheit zugute halten miissen;

1) Statt susukavasam liest die birmanische Handschrift susumara-
vasam. Die singhalesische Handschrift B 1aBt das Wort aus.

2) Pali Dict.; SBE. XXXV, 276; Nyanatiloka, Fragen des Milindo
11, 10.

3) Neomaxx, Reden Buddhos, Mittl. Samml. II, 252.
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der Kommentator erklirt susi als gefidhrliche Fische (canda-
maccha).

P. sumsumara gilt allgemein als Name des Krokodils, der
Verfasser des Niddesa aber gebraucht, wie oben bemerkt,
sumsumara als Synonym von susuka, das sicherlich die Plata-
nista bezeichnet, und nichts hindert uns das Wort, wo es in
den alten kanonischen Texten vorkommt, in Ubereinstimmung
mit dem élteren Sanskrit in demselben Sinne zu fassen.
Samy. N. IV, 198f. wird in einem Gleichnis von einem Manne
erziihlt, der sechs verschiedene Tiere aus verschiedenen Ge-
bieten gefangen und mit einem Strick gefesselt hat; wenn er
sie wieder losldBt, sucht jedes Tier das ihm eigene Gebiet zu
erreichen, die Schlange den Termitenhiigel, der sumsumara
das Wasser, der Vogel die Luft, der Hund das Dorf, der Schakal
den Schindanger, der Affe den Wald. Wenn Wasser Siinden
tilgt, heiBt es Therig. 241, dann werden alle Frosche, Schild-
kroten, Schlangen, sumsumdaras und andere Wassertiere in
den Himmel kommen. Jat. 545, 70; Apad. 3, 1, 4f. werden als
Wassertiere, die in den Fliissen leben, Krokodile (kumbhila),
makaras, sumsumaras, Schildkréten und allerlei Fische aufge-
zéihlt. Ahnliche, kumbhila sumsumara ca beginnende Listen
finden sich Apad. 3, 1, 19; 3, 402, 231). Im Vikannakaj. (233)
wird erzihlt, daB ein Konig die Fische eines Sees regelmifig
fiittern lieB. Wenn die Fische an der Futterstelle zusammen-
stromten, kam ein sumsumara und fraB sie auf, bis er endlich
von dem Fischwirter von einem Boot aus harpuniert wurde.
Der sumsumdra wird in G. 2 erwihnt (macchanugo so-r-iva
sumsumdro), gehort also sicherlich der urspriinglichen Ge-
schichte an. Was von ihm erziihlt wird, paBt im Grunde fiir den
Schnabeldelphin, der sich von Fischen und Krebsen nihrt,
ausgezeichnet.

1) Auch Divy. 502 werden unter den Gefahren des Ozeans die von
kumbhiras und die von §isumdras drohenden genannt; fiir den Verfasser
bezeichnen also die beiden Ausdriicke jedenfalls nicht dasselbe. Ebd.
231 werden Fische, Schildkriéten, vallabhakas, susumaras, makaras und
andere Fischarten als Meeresbewohner genannt. Von dem Vairambha-
Meer wird 105 gesagt, dabB es selbst fiir makaras, Schildkréten, vallakas,
$usumadras usw. zu stiirmisch sei.



74 H. Linees, Von indischen Tieren

Die Rahmenerzihlung des vierten Buches des Tantrakhya-
yika kehrt im Pali in dem Sumsumaraj. (208) und dem
Vanaraj. (342) wieder. Die Gathas der beiden Jatakas gehioren
aber urspriinglich alle zu derselben Geschichte?); die Prosa-
erzihlung wird daher auch in Jat. 342 mit ausdriicklicher
Bezugnahme auf das vorhergehende Jataka gekiirzt. Die Ge-
schichte wird auch hier von einem sumsumdra und einem
Affen erzihlt, und daBl der sumsumdara der urspriinglichen
Geschichte angehort, geht aus der Gatha 208, 2 hervor, wo der
Affe dem Betrogenen zuruft: sumsumara varicito me si gaccha
dani yathasukham, ,,.Sumsumaéra, du bist betrogen. Reise nun
gliicklich*‘. Allein der Schauplatz der Geschichte ist nach der
Prosaerzihlung nicht das Meeresufer. Der Affe wohnt in einer
waldigen Gegend an einer Kriimmung der Ganga, der sumsu-
mara lebt in der Ganga. Er spricht mit dem Affen, als dieser,
nachdem er Wasser getrunken, am Ufer der Ganga sitzt, und
verspricht ihm, ihn zu einem Orte am andern Ufer der Ganga
zu bringen, wo es Bédume gibt, die siiBere Friichte tragen.
Allein die urspriingliche zu den Gathas gehorende Erzéhlung
stimmte genau mit den sanskritischen Fassungen iiberein,
denn in der Gatha 208, 1 sagt der Affe zu dem sumsumadra:

alam etehi ambehi jambiahi panasehi ca |
yani param samuddassa varam mayham udumbaro ||

,, Was soll ich mit jenen Mangos, Rosendpfeln und Brotfriich-
ten, die am andern Ufer des Meeres sind; lieber ist mir der
Udumbara.*

1) Die urspriingliche Reihenfolge der Géthas scheint 208,1 =342, 2;
208, 2; 342, 1, 3, & gewesen zu sein. Die ersten drei Gathds spricht der
Affe. Mit den beiden ersten verhéhnt er den sumsumdra, nachdem er
sich wieder auf den Udumbarabaum gerettet hat. Dann aber hat
offenbar der sumsumdara, genau so wie im Tantrakhyiayika, den Affen
nochmals aufgefordert, zu ihm herunterzukommen, obwohl in der Prosa-
erzihlung nichts davon gesagt wird; die dritte Gatha spricht ganz deut-
lich die Ablehnung eines solchen Vorschlags aus. Die beiden letzten
Giathas werden von dem Prosaerzihler ebenfalls dem Affen in den Mund
gelegt, aber sicherlich mit Unrecht. Es sind zwei Gathis, die mit ge-
ringen Abweichungen ofter (Jat. 383, 6, 7; 419, 8. 9; 448, 9. 10) am
Erzithlungsschlusse erscheinen; sie hitten als Abhisambuddhagathas
bezeichnet werden miissen.
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Hier wird also nicht nur die Reise iibers Meer erwihnt,
sondern sogar der Udumbarabaum als Wohnsitz des Affen,
von dem die Prosaerzihlung nichts weif3.

Die Unurspriinglichkeit der Prosaerzihlung wird durch die
Fassung des Jataka im Mahéavastu (II, 246, 3fI.) bestétigt?).
Die beiden Gathas des Pali Jat. 208 kehren hier wieder, aller-
dings umgestellt, mit Anderung der zweiten Hilfte von G. 22)
und mit dem vollstindig sinnlosem Einschub einer Strophe,
die an das Ende der Erzédhlung gehort. Der Affe lebt hier am
Meeresufer (samudrakiile) von den Friichten eines Udumbara.
Der susumdra kommt aus dem Meere an den Ort (tato ca
samudrato mahanto susumdro tam pradesam agato). Der Ver-
fasser hat sich unter dem im Meere lebenden $usumara offenbar
den Delphin gedacht; wenn er von diesem weiter sagt: sa tatra
samudratire asati, so wird d@sati im allgemeinen Sinne gebraucht
sein: ,.er hilt sich dort am Meeresufer auf*“3). Ganz anders
der Verfasser der Pali Atthavannana. Er 1iB8t den Affen den
sumsumara kumbhilaraja, ,,Krokodilkénig*, anreden; fiir ihn
ist also der sumsumdara ein Krokodil. Er steht mit dieser Auf-
fassung aber nicht allein da. Wihrend sumsumara in den
kanonischen Schriften der Name des Delphins ist, bezeichnet
es in der ceylonesischen Kommentarliteratur, soweit der Zu-
sammenhang ein Urteil zuliBt, iiberall das Krokodil. Deutlich
ist das, wenn die Ehrenbezeugung durch Niederwerfen auf den
Boden als die Verehrung durch sumsumara-Niederfallen be-
zeichnet wird: raja sumsumarapatitena theram vandanto
Sum. I, 291. Der Buddha, heiBt es, ist enijangha ,,antilopen-
beinig*; das ist eines der 32 Merkmale des groBen Mannes.
Im Kommentar zu Sn. 207 wird das dahin erklirt, daf die

1) Eine Bearbeitung des Mahavastu-Jataka ist die Erzihlung im Fo-
pén-hing-tsi-king (Beal, Romantic Legend of Sikya Buddha, p. 2311L.).
Der susumdra ist im Chinesischen zu einem ,,dragon‘ geworden.

2) Vgl. die Bemerkungen iiber den Text der Gatha KZ. 52, 1071.

3) In demselben Sinne ist @sati in 246,18 gebraucht, wo die susumari
ihren Mann fragt: kahim tvam mama mildto gatva dsasi, ,,wo hiltst du
dich auf, wenn du von mir fortgegangen bist?*“ Ebenso im folgenden:
tatra mama vanaro mitro tena saha alipasamlidpena dsami; tavad eso
mama svami tahim gatvd vanarena sardham alipena asisyati.
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Beine nicht vorne fleischlos und hinten aufgeblasen sind wie
der Bauch eines sumsumara (sumsumarakucchi viya uddhu-
matd). Sicherlich ist auch das Krokodil gemeint in der sprich-
wortlichen Redensart ,,einen sumsumara in einem Wassertopf**
oder ,,in einem Wassertropfen sehen‘‘: tvam udakapatiyam
sumsumdaram passasi Jat. IV, 164, 28; tvam udakabindumhi?)
sumsumdram passasi Dhp. Komm. III, 194. Sumsumard in
Therig. 241 wird im Kommentar (204) durch kumbhila erklirt,
und Abhidhanapp. 674 wird sumsumdra als Synonym von
kumbhila und nakka gelehrt?).

Wenn der Verfasser der Atthavannana unter dem sumsu-
mara das Krokodil verstand, so wird es auch begreiflich,
weshalb er trotz des klaren Hinweises auf das Meer in der
Gatha den Schauplatz der Geschichte an die Gangéa verlegte;
fiir ein Krokodil schien ihm das Meer als Wohnort nicht zu
passen.

Der Grund, weshalb man in Ceylon sumsumara als Namen
des Krokodils auffaBte, ist offenbar derselbe, der den Verfasser
des Taitt. Ar. veranlaBte, das Krokodil §isuméra zu benennen.
Die Platanista gangetica kommt in Ceylon ebensowenig vor
wie im siidlichen Indien; so iibertrug man den fremden Namen
auf das Krokodil. Der wirkliche Name des Krokodils war aber
in Ceylon nur kumbhila, das noch heute in singh. kis bul lebt.

An einer Stelle findet sich, wie schon oben bemerkt,
sumsumarain der Bedeutung ,,Krokodil*, auch in einem Werke
das dem Kanon angehort, in dem Kapirdjacariya des Cari-
yapitaka (3, 7). Dies cariya beruht auf dem Vanarindaj. (57),
das in der Jatakasammlung, um eine Gatha vermehrt, noch
einmal als Kumbhilaj. (224) erscheint. Man hat in diesem
Jataka vielfach nur eine schlechtere Variante des Sumsu-
maraj. (208) gesehen 2), allein die beiden Geschichten haben

1) Lesart: -pdtimhi.

2) Mil. 67 werden nebeneinander makariniyo, sumsumdriniyo, ka-
echapiniyo genannt. Vielleicht kénnen hier die sumsumdriniyo noch als
Delphinweibchen verstanden werden.

3) Herrev, Tantrakhyayika, Ubers. I, 89; Winrtersirz, Ind. Litt.
Gesch. II, 101; 131.
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nichts miteinander zu tun; sie sind sich nur insofern dhnlich,
daB in beiden ein Affe ein Wassertier, das ihn bedroht, iiber-
listet. In der Atthavannana wird erzihlt, daB der Bodhisattva
als Affe am Ufer eines Flusses lebt und téglich ein Inselchen
in der Mitte des Flusses besucht, um sich von den Friichten,
die dort wachsen, zu néhren. Um dahin zu gelangen, muB er
immer zuniichst auf einen Felsen zwischen dem FluBufer und
der Insel und erst von da aus auf die Insel springen. In dem
Flusse lebt ein Krokodil (kumbhila). Um das Geliiste seines
Weibes nach dem Herzfleisch des Affen zu befriedigen, lauert
das Krokodil, auf dem Felsen gelagert, dem Affen auf, als
dieser am Abend auf das FluBufer zuriickkehren will. Auf
listige Weise zwingt der Affe das Krokodil, seine Absicht zu
enthiillen. Er erkliart sich auch bereit, sich zu opfern; das
Krokodil solle nur sein Maul aufsperren, um ihn zu packen,
wenn er komme. ,,Wenn die Krokodile ihr Maul aufsperren,
schlieBen sich ihre Augen.*“ Als nun das Krokodil mit geoff-
netem Rachen und geschlossenen Augen daliegt, springt der
Affe auf seinen Kopf und von da blitzschnell auf das andere
Ufer. Das Krokodil spricht bewundernd die Gatha:
yass’ ete caturo dhamma vanarinda yatha tava |
saccam dhammo dhiti cago dittham so ativattati?) ||

,»Wer diese vier Tugenden besitzt gleichwie du, o Fiirst der
Affen, Wahrheit, Rechtlichkeit, Entschlossenheit, Hingabe,
der iiberwindet das (ihm vom Schicksal) Bestimmte2)*.

Aus der Gatha geht nur hervor, daB der Held der Ge-
schichte ein Affe ist; iiber die Art seines Feindes 148t sich nichts
daraus entnehmen. Wir haben aber keinen Grund zu bezwei-
feln, daB es ein Krokodil war, denn der Glaube, daB die Kroko-

1) Was hier positiv gesagt ist, wird in G. 2 von J. 224 noch einmal
vom negativen Standpunkt aus wiederholt:

yassa te ca na vijjanti gund paramabhaddaka |
saccam dhammo dhiti cago dittham so nativattati ||

2) Der Kommentator erklirt dittham durch paceamittam, und alle
Ubersetzer geben es durch ,,Feind* wieder. Aber p. dittha ,,Feind* gibt
es nicht; dittham geht auf sk. distam zuriick; vgl. Mbh. 5, 192, 56 distam

etat purd manye na $akyam ativartitum; 14, 53, 16 na distam apy ati-
krantum Sakyem buddhya balena va.
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dile, wenn sie den Rachen aufsperren, die Augen schlieBen,
bildet einen wesentlichen Punkt in der Geschichtel). Die
giinzlich iiberfliissige Motivierung des Verhaltens des Krokodils
durch das Verlangen seines Weibes nach dem Herzen des
Affen ist sicherlich erst sekundir aus der Delphingeschichte
hineingetragen?). DaB der Affe sich durch dhiti, durch Ent-
schlossenheit, rettete, ist verstédndlich; schwerer einzusehen
ist es aber, inwiefern er bei dieser Gelegenheit sacca, Wahr-
heitsliebe, dhamma, was immer man darunter verstehen mag,
und caga, Hingabe, Selbstaufopferung, betitigt haben sollte,
wie es die Gatha von ihm riithmt3). Der Verfasser des Cariya-

1) DaB, wie Cuarmers in seiner Ubersetzung I, 143 bemerkt, dieser
Glaube nicht den Tatsachen entspricht, tut natiirlich nichts zur Sache.
2) In anderer Weise ist die Geschichte im Vinarajataka des Maha-
vastu (III, 31, 6ff.) umgestaltet. Der Bodhisattva lebt hier als Leiter
einer groBen Affenschar am Himavat. Als er in einem Teiche mit zer-
kliftetem Ufer seinen Durst loschen will, fallt er ins Wasser. Eine
Pythonschlange (ajagara), die in einer Hohle an dem Teiche lebt, will ihn
verschlingen. Er lenkt aber die Aufmerksamkeit der Schlange auf die
iibrigen Affen, und als die Schlange sich diesen zuwendet, springt er auf
ihren Kopf und von da ans Ufer. Uber die Klugheit des Affen verwundert,
spricht die Schlange zwei Géthds, von denen die zweite eine Variante
der Pali Gatha ist:
yasyeme caturo dharmd vanarendra yatha tava |
viryam buddhih smrtik prajia so dubkham apavartati |
Hier zeigt sich Beeinflussung durch das bei den Buddhisten hochange-
sehene Nalapanaj. (20), das im Mahdvastu (III, 29, 8ff.) ebenfalls
Vanaraj. betitelt ist. Die Schlange in dem Teich geht offenbar auf den
Wasserddmon in dem Teiche, aus dem die Affen in dem Nalapénaj.
trinken wollen, zuriick; der Bodhisattva als ihr Leiter iiberlistet den
Dimon allerdings in ganz anderer Weise. Ganz deutlich tritt die Ver-
mischung des Kumbhilaj. und des Nalapinaj. im Pali selbst in dem
Tayodhammaj. (58) zutage, wo der Bodhisattva als Affe dem Déamon
des Teiches durch seine Springkiinste entgeht und sogar die dem Damon
in den Mund gelegte Gathad nur eine Variante der Gatha des Kum-
bhilaj. ist:
yass’ ete tayo dhammd vdnarinda yatha tava |
dakkhiyam siriyam panna dittham so ativattaii |
3) Man scheint diese Schwierigkeit auch in Indien gefiihlt und deshalb
die vier Eigenschaften in der Gatha von Jat. 58 durch dakkhiya, Ge-
schicklichkeit, s@riya, Heldenmut, pafiid, Klugheit, ersetzt zu haben.
Wabhrscheinlich lautete die Geschichte von Jat. 58 urspriinglich genau



H. Lipers, Von indischen Tieren 79

pitaka hat aber offenbar sowohl die Prosaerzéhlung als auch
die Gatha genau so vor sich gehabt wie sie heute lautet ; er hat
die Geschichte gerade als Beispiel fiir die saccaparamita des
Bodhisattva ausgewihlt. Er sagt:
1. yada aham kapi asim nadikile darisaye |
pilito sumsumarena gamanam na labhami ham ||
2. yamh’ okase aham thato@ orapdram patam’ aham |
tatth’® acchi sattu®) vadhako kumbhilo ruddadassano ||
3. so mam asamsi ehiti aham emiti tam vadi ]
tassa matthakam akkamma parakile patitthahim ||
4. na tassa alikam bhanitam yathd vacam akas® aham |
saccena me samo n’atthi esd me saccaparami ||

,,Als ich ein Affe war am Ufer eines Flusses in einem Hoh-
lenlager, fand ich, von einem sumsumara bedringt, keine
Moglichkeit zu gehn. Auf dem Platze, auf den ich hintrat,
wenn ich von einem Ufer zum andern zu springen pflegte, da
lag der morderische Feind, das Krokodil, schrecklich anzu-
sehen. Das rief mir zu: ,,Komm!* ,,Ich komme*, sagte ich zu
ihm. Nachdem ich auf seinen Kopf gesprungen war, faite
ich am andern Ufer FuB. Nicht ist ihm eine Unwahrheit gesagt
worden. Wie ich es gesagt hatte, so habe ich es ausgefiihrt.
In Wahrheitsliebe kommt niemand mir gleich. Dies ist meine
saccaparami.*

Fiir den Verfasser des Cariyapitaka sind, wie V. 1 und 2
zeigen, sumsumdra und kumbhila Synonyme, ich glaube aber
nicht, daB dadurch das, was wir oben iiber die Verschieden-
heit der Bedeutung von sumsumdra in der kanonischen und
in der Kommentar-Literatur ermittelt haben, hinfillig wird.
Das Cariydpitaka verrit, wie mir scheint, schon durch seine
Sprache, daB es jiinger ist als die alten kanonischen Texte.
Die Lehre von den zehn paramis des Bodhisattva, auf die es
so wie die von Jat. 57; was die Atthavannand anstatt dessen bietet,
ist ziemlich albern. Auch in der Githd des Jataka im Mahavastu ist
sicherlich nicht ohne Grund die Liste der Eigenschaften zu viryam
buddhih smrtih prajiia verindert.

1) Text satthu. Die Verbesserung stammt von Caareextier, WZKM,
XXIV, 391.
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aufgebaut ist, ist den ersten vier Nikayas ebenso wie den alten
Schriften des Khuddakanikaya fremd. CEARPENTIER hat in
seiner Abhandlung ,,Zur Geschichte des Cariyapitaka‘?!) nach-
gewiesen, dal der Verfasser der Nidanakatha in seiner Schil-
derung der paramis (Jat. I, 45, 1111.) ein anderes Cariyapitaka
benutzte als das uns vorliegende; das wiirde er kaum getan
haben, wenn das Cariyapitaka des Khuddakanikéiya zu seiner
Zeit schon in dem Kanon seiner Schule enthalten gewesen
wiére. Wenn wir nun in dem letzteren sumsumdra in dem
Sinne gebraucht finden, den es in Ceylon angenommen hatte,
so scheint mir das entschieden dafiir zu sprechen, daBl das
‘Werk nicht dem alten auf dem dritten Konzil abgeschlossenen
Kanon angehirte, sondern viel spiter in Ceylon abgefaft
und erst nachtriglich dem Khuddakanikdya als letztes Werk
angegliedert wurde?).

In den kanonischen Texten der Jainas wird der sumsu-
mara?®) 6fter unter den Wassertieren aufgefiihrt4). Gewohn-
lich umfaBt die Liste der jalayaras fiinf Tierarten: maccha,
kacchabha, gaha, magara und sumsumara®). Mit sumsumara
ist hier offenbar die Platanista gemeint; in der Pannav. wird
ausdriicklich bemerkt, daBl es zwei Arten von magaras gebe,
sondamagara und matthamagara, aber nur eine Art von sum-
sumara.

Die Etymologie von sisumara ist dunkel. Da das Wort
deutlich ein Kompositum ist, liegt es nahe, das zweite Glied

1) WZKM. XXIV, 35111.

2) Das Werk braucht aber nicht erst um 430 n. Chr. entstanden zu
sein, wie Crarpentier annimmt. Es kann lingst bestanden haben, ehe
es in den Kanon aufgenommen wurde. Cuarrextier’s Rekonstruktion
eines Ur-Cariyipitaka halte ich fiir ginzlich verfehlt. Ebenso muB ich
aber auch die Ansicht von Winternirz ablehnen, daB ,,um die Zeit, als
der Kanon abgeschlossen wurde“, eine Schule die Jatakasammlung,
eine andere das Cariyipitaka zusammenstellte (Ind. Litt. G. II, 133).

3) In den Drucken bisweilen auch susumdara; siche PiscreL, Pr. Gr.
§ 117. Der Freundlichkeit Scaverine’s verdanke ich die Stellenangaben
nach den in seiner ,,Lehre der Jainas“, S. 62fI. genannten Bombayer
Ausgaben. 4) Panhdv. 7b usw.

5) Siiyag. 2, 3, 22; Nayadh. 97a; Vivag. 44a; 76a; Jiv. 41b; 52a;
Pannav. (Bombay 1928) 43b; 44a; Uttar. 36, 173.
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als ,,totend* oder , Tod* aufzufassen. Mit dieser Bedeutung
spielt Vasubandhu. Er erzdhlt' Vasav. 280, 1, daB in dem
Augenblick, als die himmlische Stimme den Kandarpaketu
abhilt, sich im Brackwasser des Meeres zu ertriinken, alle dort
lebenden Seetiere, die grahas, die groBen Fische, Schildkriten,
Krokodile, Delphine und sisumaras friedlich werden; die
Sisumaras werden ,,nicht totend* (emaresu sisumaresu). Sayana
deutet $isumari im Pane. Br. als ,,Kinder totend‘‘: §isumari
§isan marayati mukhena nigiratiti $isumaro jalagrahavisesah |
sa hi jalamadhye ’tyantavivrtena mukhena manusyan grhna-
titi'). Ich glaube trotzdem nicht, daB das die urspriingliche
Bedeutung des Wortes sein kann, denn wenn man sich viel-
leicht auch fiirchtete, dem groBen Tier im Wasser zu begegnen,
so hat der Schnabeldelphin doch wohl noch niemals ein Kind
oder iiberhaupt einen Menschen getotet; ebensowenig frilt er
etwa seine eigenen Jungen. DaBl das Wort fiir Kind nicht in
Sisumara stecken kann, geht auch schon daraus hervor, dal
die am friihesten bezeugte Form des Wortes, die sich zum
Teil in den Prakrits fortsetzt, simsumadra ist. In §isu ,,Kind*
ist aber niemals Nasalierung der ersten Silbe eingetreten;
$isumara ist wahrscheinlich sinndeutende Umgestaltung des
dlteren simsumara. Wenn sich anstatt sisumara im Sk. §isuka,
im Pali susu, susuka, in den heutigen Sprachen sas, sisuk,
Susuk finden, so konnen diese Formen als Verkiirzungen von
sisumara aufgefaBt werden wie sk. khadga, p. khagga, fir
khadgavisana. Simsu, $isu konnte aber auch der aus einer ein-
heimischen nichtarischen Sprache entlehnte Name des Del-
phins sein, der mit mara zusammengesetzt wurde. Man konnte
versucht sein, dies mara als eine Nebenform von makara auf-
zufassen, das hochstwahrscheinlich ebenfalls Lehnwort aus
einer nichtarischen Sprache ist, so daB} simsumara der ,,§imsu-
Delphin‘* bedeuten wiirde. Es ist aber im Grunde zwecklos,
sich in solchen Vermutungen zu ergehen.

1) Anderseits wird Hemacandra, Unadig. 411 sisumdra unter den
mit dem Suffix ara gebildeten Wortern genannt.





