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VORBEMERKUNG ZUR AUSGABE VON 1973

Die vorliegende Arbeit erschien 1948 als maschinenschriftliche Dissertation
aus zeitbedingten Grinden in einer hektographierten Auflage von kaum 40
Stiick, die der Autor nach Ablieferung der Fakultits- und Bibliothekspflicht-
exemplare auer an seine Gottinger Lehrer namentlich an bekannte auswér-
tige Indologen weitergab.

So kam es, daB die ihrer Thematik wegen wichtige philologische Untersu-
chung - gewissermaBen eine Entwicklungsgeschichte der indischen Ent-
sprechung éraddha zum lateinischen crédo — zitiert und besprochen wurde
und damit in die indologische, sprachwissenschaftliche und religionswissen-
schaftliche Literatur Eingang fand, ohne jedoch selbst einer interessierten
breiteren Offentlichkeit zuganglich zu sein.

Da der Verfasser spiter von der Indologie zum Bibliothekswesen tiber-
wechselte (er ist seit Jahren Leiter einer wissenschaftlichen Bibliothek in
Berlin), konnte seinerseits fiur den Druck nicht mehr Sorge getragen werden,
den nun erst die Helmuth-von-Glasenapp-Stiftung erméglichte.

K. L. Janert stellte sein Original des Werkes fiir den Satz zur Verfiigung.
Herrn H.-W. Koéhler ist far die Publikationsgenehmigung zu danken.



VORWORT

$rad-dha ist ein Zentralbegriff altindischer Religion, der einmal einer
Behandlung auf Grund umfassenden Materials bedarf. Angeregt durch
die Untersuchungen von Prof. LipERs! habe ich Belege aus der ganzen,
bisher veroffentlichten, vedischen Literatur? unter Heranziehung der
altesten buddhistischen Zeugnisse systematisch gesammelt. Einige we-
nige Texte — in der Hauptsache solche, die uns nur in Bruchstiicken er-
halten sind — waren mir auch durch auswirtige Bibliotheken nicht zu-
ginglich. Und dann ,,anantd vai vedah’!

Indices standen mir nur fiir einen kleinen Teil der zahlreichen, oft
umféinglichen Texte zur Verfiigungs.

1Tn den Sitz.-Ber. d. Berl. Akad. d. Wiss. 1924, Phil.-hist. K1, S. 228
findet sich folgende Notiz tber einen unveréffentlichten Vortrag von Prof.
LUDERS: ,,Es wird zu zeigen versucht, daB die Sraddha das herzliche Ver-
langen zu opfern und zu geben ist und daf dieser Begriff in vorbuddhisti-
scher Zeit zum Ausgangspunkt der Wiedergeburtslehre gemacht ist.”” (Vgl.
lc. 1916, S. 281.) — Aus seinem NachlaB erhielt ich durch Herrn Prof. WALD-
SCHMIDT einige lose Blatter, auf denen Prof. LunERS im Laufe der Jahre zu
diesem Thema eine Anzahl Stellen vermerkt oder exzerpiert hatte.

2 Vgl. die von H. v. GLaseNapr (Die Literaturen Indiens, Wildpark-
Potsdam 1929), Handb. d. Literaturwissenschaft, S. 45 gegebene Ubersicht,
die ich auf Grund von EMENEAU, A Union List of printed Indic texts and
translations in American libraries (New Haven 1935), American Oriental
Series 7, und durch einige Neuerscheinungen vervollstdndigt habe.

3 Sruti: Grassmany, Worterbuch zum Rig-Veda (Leipzig 1873); Swami
VISHWESHVARANAND and Swami NITYANAND, A Complete Alphabetical In-
dex of all the Words in the Yajurveda!, Bombay 1908 [unvollstindig und
Druckfehler!]. Indices zu SV, Kath. S. und AV enthalten die hier zu Grunde
gelegten Edd. — JacoBs’ sehr niitzliches Werk ,,A Concordance to the prin-
cipal Upanishads and Bhagavadgita’ (Bombay 1891), BSS 39, wurde erst
greifbar nach Abschlu meiner Materialsammlung, die bei einer Kontrolle
sich als wohl vollstdndig erwies. Verglichen habe ich auch BLoomFIELD, A
Vedic Concordance (Cambridge/Mass. 1906), HOS X.

Bei Durchsicht der Smrti halfen mir die Indices einiger Ausgaben und
STENZLER, Wortverzeichnis zu den Hausregeln von Agvalayana, Paraskara,
Sankhayana und Gobhila (Leipzig 1886), AKM 9,1;

fir unsere altbuddhistischen Quellen liegen z.T. Indices der Pali
Text Society §or, s. Verzeichnis der bibliographischen Abkiirzungen und
Siglen am Ende der Arbeit.

IX



Vorwort

Meine Aufgabe ist nun:

1) den Sinngehalt von $rad-dha, der im einzelnen umstritten ist, zu
bestimmen* und die Moglichkeiten einer Bedeutungsentwicklung zu
priifen;

2) die wesentlichen Vorstellungen, die mit dem Sraddhi-Begriff ver-
bunden sind, aufzuzeigen und ihn religionsgeschichtlich einzu-
ordnen.

Fiir diesen Zweck ist uns nicht jede Stelle von Nutzen. Wir finden
$raddha in Aufzihlungen mit willkiirlicher, teils metrisch bedingter An-
ordnung, in mystischen, etymologisierenden Wortspielen, in einer kaum
iibersehbaren Fiille von Zitaten. Manche Anschauung ist so héufig be-
legt, daB es ein iiberfliissiges Bemithen wire, wollte ich alles Material
hier vorlegen. Von insgesamt rund 550 Stellen® (303 stammen aus ve-
discher, 1508 aus altbuddhistischer, der Rest aus nachvedischer Litera-
tur), die ich exzerpierte, habe ich 301 (gut 2/; der vedischen, /; der Paili-
Belege) ausgewdhlt, — und zwar ohne Riicksicht auf grammatische
Schwierigkeiten oder Probleme der Exegese — soweit sie mir nur irgend-
wie erwihnenswert zu sein schienen.

Grundsitzlich zitiere ich die indische Vorlage; sie ist, wenn moglich,
mit mehreren Ausgaben verglichen, hier wichtige Lesarten sind ver-
merkt. Meine Gliederung des Stoffes sucht einen Weg zu bahnen durch
die iiberreichen Veristelungen des in vielen Jahrhunderten gewachsenen
vedischen Riesenbaumes, in groBen Ziigen den Stufen der Uberlieferung
folgend. Diese aber ist — besonders in der édlteren Epoche — sehr ein-
seitig. So kann man z. B. von den Brahmanas, rituell-theologischen Lehr-
traktaten, keineswegs erwarten, daB sie das ganze religiése Leben ihrer
Zeit getreu widerspiegeln. Diese Tatsache, iiber die uns das viel ver-

4 wofur ich manche Stelle neu interpretieren muf3. Ich glaube, verschie-
dentlich gebessert zu haben, halte es anderseits aber auch fiir sicher, daf
trotz eifrigem Bemiihen, alle einschligige Literatur zu Rate zu ziehen,
mancher gute Vorschlag unbeachtet blieb. Im allgemeinen habe ich weder
die Absicht, noch steht es in meiner Kraft, hier Probleme zu erértern, die
nicht unmittelbar mit éraddha zusammenhéangen.

5 Unter ,,Stelle’” verstehe ich einen inhaltlich geschlossenen Text; er kann
sich u.U. tiber mehrere Seiten erstrecken und éraddha oder saddha etliche
Male enthalten.

¢ Diese Zahl ist nur ein grober Annaherungswert, der die Haufigkeit von
saddha herausstellt, iber die Ergiebigkeit des Materials aber nichts aussagt.
Zumeist sind es einige stereotype Wendungen, die sich Dutzende von Malen
wiederholen.
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Vorwort

sprechende Material gerade der Brahmanas nicht hinwegtauschen darf,
ist vor allem dann zu beachten, wenn unsere Untersuchung iiber den ihr
gesteckten philologischen Rahmen hinaus zur Klirung der groBen Zu-
sammenhénge und Triebkrifte in der Bedeutungsgeschichte unseres
Wortes in das Gebiet der Religionsgeschichte iibergreift. Was sich uns
auf Grund der Uberlieferung als ein Nacheinander darstellt, mag u. U.
in Wirklichkeit ein Neben- und Miteinander gewesen sein. In jiingeren
Quellen finden wir manchmal altes Gedankengut bewahrt, das in der
vorausgehenden Uberlieferung entweder fehlt oder verzerrt wurde.

Mein besonderer Dank gilt meinem Lehrer, Herrn Prof. Waldschmidt,
der diese Dissertation anregte und mir bei der Ausarbeitung freudig und
geduldig mit Rat und Tat zur Seite stand. Zugleich mochte ich an dieser
Stelle auch Herrn Prof. Hermann danken, der mir den Weg zu wissen-
schaftlicher Forschung wies und stets Zeit fiir mich fand, wenn ich mit
Fragen und Sorgen zu ihm kam. Herrn Prof. Krause danke ich fiir die
rege Anteilnahme, die er sprachlichen Problemen meiner Arbeit ent-
gegenbrachte, und Herrn Prof. Sieg fiir seine mir sehr wertvollen Ver-
besserungsvorschlige zur Interpretation einzelner Textstellen. SchlieB-
lich verdanke ich Herrn Prof. Schaeder mannigfache Anregungen, vor-
nehmlich auf dem Gebiet der Religionswissenschaft, die zur Klarung der
Bedeutungsgeschichte von érad-dha- beitrugen.

H.-W. Kohler
Gottingen, den 6. 11. 1948



I. EINLEITUNG

I A. DIE ETYMOLOGIE!

Die Etymologie von ai. érdd-dha- < idg. *kred-dhé- > g.av. zraz-da-®
lat. crédo ,,(an)vertraue, glaube” : air. cretim, kymr. credu ,,glaube” ist
gesichert. Wahrend der zweite Teil des Kompositums $rdd-dha- die idg.
Wz. *dhé- ,,stellen, legen” ist, gelang es der immer wieder angesetzten
Forschung nach dem Etymon von érad- bisher nicht, ein allgemein aner-
kanntes Ergebnis zu finden.

Die von DARMESTETER® vorgeschlagene und von anderen Gelehrten
weiter ausgefiithrte Hypothese, die *fred- in Ablaut zu *cor(d) ,,Herz”
stellt, leuchtete schnell ein, wurde dann aber von ErNouT, MEOLET,
VENDRYES u. a. bestritten und wird heute in den Standardwerken ab-
gelehnt4, weil @ das weitverbreitete Wort. fiir ,,Herz”” die Gruppe -er-

1 Nach Abschlufl vorliegender Arbeit sehe ich die Bemerkungen von
SpecHT (Dtsch. Literaturzeitung N.F.3. 1932, S. 546f. und Zeitschr. f. vgl.
Sprachforschung 66. 1939, S. 49, N. 1), der, wie ich, fir.eine Verbindung von
*kred- mit dem idg. Wort fiir ,,Herz’’ eintritt. Was das Verhéltnis des An-
lauts von érdd-dha- (= idg. £) zu hfd, hfdaya (= idg. §h) betrifft, so sieht
SPECHT in érdd-dha- — einer italo-keltischen und arischen Entsprechung —
nicht uraltes Sprachmaterial (MEILLET), sondern- schreibt es spéter zuge-
wanderten (schnurkeramischen) Elementen zu. Inwieweit diese These grund-
satzlich gesichert ist, kann ich nicht prifen; die Verschiedenheit des Anlauts
in den Wortern fir ,,Herz” (idg. £ gegeniiber jh im arischen Bereich) ist
nach wie vor undurchsichtig.

2 Das anlautende z ist sekundédr, aus & entstanden. CArLaAND, WALDE-
PororNy, Wb.d.Idg.Sprachen I, 424, SPECHT l.c. denken an volksetymolo-
gischen Anschlu3 an 2erad- ,,Herz’’, wahrend MEILLET, WALDE-HOFMANN,
Lat.Etym.Wb.3 s.v. crédo die Verdnderung als Fernassimilation erkléren.

8 Etudes iraniennes II, 120 (mir nicht zugénglich).

¢ Literatur bei WALDE-POKORNY, Worterbuch der Indogerm. Sprachen
(Berlin), Bd I (1930), 423f., WaLpE-HoFMANN, Lat. Etym. Wérterbuch®
(Heidelberg), Bd I (1938), s.v. crédo u. cor. —

Indische Grammatiker empfinden érad nur noch als Préiposition (upasarga):
Brhaddevata II, 95; Varttika zu Péan. 1,4,59. Nach Naigh.III,10,2 ist érad
ein Ausdruck fir das Wahre (érat satyanama). So erklart z.B. Mahidhara ad
Vaj. S. XIX,30 érdd-dha- ,,glauben” als ,,fiir wahr halten’. Fir eine Etymo-
logie sehe ich hier keinen Anhaltspunkt.



I, A. Einleitung: Etymologie

und nicht -re- voraussetze (gr. dicht. x%p, ahd. herza < *k&rd-, lit.
Sirdis < *krd-; ai. hfd : g.av. zarad- < *Ghyd- ist Reimwort!5.)

Sie fassen statt dessen *%red- als ein Wz.-Nomen auf, das ,,die magi-
sche Kraft eines Dinges’ bezeichnete, ved. (RV 2, 12, 5) érdd asmai
dhatta ,teilt ihm die Kraft zu, woraus euch das Vertrauen entspringt”’,
d. h. ,,vertraut auf ihn”, und verweisen auf ir. crefa(i)r ,,Reliquie,
heilig”, kymr. crair < urk. *kred-ro-% mit ir. Ubergang in die i-Flexion.

Mir erscheint es ungeniigend begriindet, eine derartige Bedeutung von
*kred- zu konstruieren, die sich wohl aus einer Zeitstromung der nahen
Vergangenheit erklirt, die tiberall magische Krifte suchte. Oder es
dringt sich einem der m. E. irrige Gedanke auf, in *kred-dhé- urspriing-
lich einen spezifisch religiosen Begriff zu sehen, statt zundchst oder ~ in-
soweit als auf primitiver Stufe profane und sakrale Sphire nicht ge-
schieden sind - gleichzeitig ein Wort der Umgangssprache.

Ich lasse den alten, naheliegenden Versuch gelten, bis weiteres Ma-
terial oder genauere Kenntnis der Lautentwicklung, besonders auf dem
Gebiet des Britannischen, unseren Blick erweitert. Wiahrend namlich
air. cride ,,Herz” sich auf frdiom zuriickfithren laBt, scheinen kymr.
craidd ,Herz, Mitte” : bret. kreiz , Mitte” auf *krodiom?, *kradio- mit
dem bekannten Ubergang von o zu a zu weisen; nir. croidhe ,,Herz” fiir
air. cride mag wegen des dunkel gefarbten er- einer sekundéren Ent-
wicklung gefolgt sein. HrrTs® Ansatz einer doppelsilbigen Wechselbasis
**kered (oder dhnliches) konnte als Arbeitshypothese hier vermitteln.

Zur Bildung von $rad-dha- vergleiche man u. a. g.av. ® yaoida-
(yaok- : ai. yoh ,,Heil”) ,,Jdutern, ordnungsmaBig erfiillen”, lat. véndo <
vénum-do (Pass. vén-eo) ,,verkaufe’’, oder Zusammensetzungen, wie sie
in viel jiingerer Zeit z. B. in lat. animadverto << animum adverto ,,richte
meinen Sinn auf”’ vor unseren Augen entstehen. Idg. *kred-dhé- wiire
dann etwa ,,sein Herz setzen auf’’, woraus sich die verschiedenen
speziellen Bedeutungen von $rdd-dha- ohne weiteres ergeben?®.

5 8. GOUNTERT, Reimwortbildungen, Heidelberg 1914, S. 201.

¢ anders PEDERSEN, Vergl. Grammatik der keltischen Sprachen (Gottin-
gen), I (1909), S. 113: < *kredhri- zu lat. celeber ,,viel besucht, feierlich”.

? WALDE-POKORNY, lc. Vgl. LEwis-PEDERSEN, A Concise Comparative
Celtic Grammar (Géttingen 1937), S. 15.

8 Der indogerm. Ablaut (StraBburg 1900), S. 124 und Indogerm. Gramma-
tik IT (Heidelberg 1921), S. 157.

? Beachte auch lat. animus, das allg. ,,Seele, Geist’’, spez. dann ,,Aufmerk-
samkeit, Mut, Zuversicht, Verlangen, Lust” usw. bedeutet, und vgl. die
jeweils dazu gebildeten Verbalausdricke.

2

und Bedeutungsiiberblick I, B.

I B. SANSKRIT §RADDHA, PRAKRIT SADDHA/SADDHA, EIN BEDEUTUNGS-
UBERBLICK

So mannigfaltig wie die Regungen des Herzens, fiir die man erst im
Laufe der einzelsprachlichen Entwicklung spezielle Begriffe fand, sind
auch die Bedeutungen von Sanskrit $raddkd weit zahlreicher als die
seiner Entsprechungen in anderen indogermanischen Sprachen. Wir
wollen zunéchst einen Blick ins epische und klassische Sanskrit
werfen, wo die Verhéltnisse im allgemeinen vollig klar liegen und die
Texte an sich nicht derartige sprachliche Schwierigkeiten und Probleme
der Interpretation bieten wie gerade unsere alten religiosen Werke und
theologischen Traktate.

Es wird éraddha als Verbum und Substantiv gebraucht (die im PW
unter ,$raddhd 1 Adj.” beigebrachten Stellen sind zu streichen??). Wie
die Worterbiicher einstimmig feststellen, hat §raddhd zwei verschiedene
Bedeutungsgruppen, die durch ungezihlte Beispiele einwandfrei belegt
sind:

a) Zuversicht, (Selbst-)Vertrauen, Vertraulichkeit, Treue; Glaube(n);

®

b) Verlangen!!, Lust, Erwartung, Neugier, Appetit, Geliist.

Auch unsere dltesten einheimischen Worterbiicher (etwa seit 400 n.
Chr.) geben diese Erklarungen von éraddha.

Saév. 670 $raddhatva-kanksayoh éraddha ;

Am. III, 3,102 éraddha sampratyayah sprha;

Halday.IV,95 tatheti pratyayah éraddha ,die Vorstellung: so ist es”

und I1,343 [Hem.541] dohadam daurhrdam éraddha lalasa ca samdh
smytal ,,Geliiste einer Schwangeren” ;

Vaijayanti 98,360 garbhinyih punar icchayam $raddhi dohala-
dauhrde und 223,76 $raddhastikyabhilasayoh.

10 Far Kath. S. XXXI, 3 vgl. jetzt v. ScHROEDERs Edition.

11 Z.B. Kathas. 72,39 jatasraddho 'mbuje tasmin ,,einer, in dem das Ver-
langen entstanden ist nach diesem Lotos”; Mbh.XII,7223 [~7554] na
me Sraddha svargam gantum vindatmand ,,ich habe keine Lust, ohne a. in
den Himmel zu kommen”; Bhartrhari I, 89 laksmilavaéraddhaya (Komm.
<icchaya) ,,in Erwartung eines Lumpengeldes’; Kathés. 65,196 $raddham
akhyahi nas tavat s.v.a. ,stille unsere Neugier und sage uns’’; lc. 65,142
kgirinim prati jata me §raddha ,,ich habe Appetit auf Milchpudding bekom-
men”’ ; Bhiag.Purdna X, 38,39; 86,5 wird der Instr. §raddhaya adverbial ge-
braucht: s.v.a. ,,gern”. ~ Beim Verbum éraddha steht Gruppe b) z.B. Kathas.
73,359 naharam éraddadhe ,.,er hatte kein Verlangen nach Speise” offenbar
an Héaufigkeit a) weit nach, wihrend beim Nomen das Verhéltnis viel ausge-
glichener ist.



I, C. Einleitung: zrazdaiti, éraddha ,,Verlangen”

Gehen wir ins Prakrit, so finden wir ebenfalls beide Bedeutungs-
gruppen, nur scheint hier — wenn wir dem Paia-Sadda-Mahannavo von
HarcoviIND Das T. SaeTe (Calcutta 1928) folgen — saddha oder
saddha als ,,Verlangen’ eine wichtigere Rolle zu spielen: 1. sprka, abhi-
lasa, vaiicha, 2. vidvasa, pratiti; vgl. JacoBi, Ausgewahlte Erzahlungen
in Maharashtri (Leipzig 1886), S. 59, Z. 11: ucchina wvari saddha ,,Ver-
langen nach rohem Zucker”, Sakuntala (Bengali-Rez.) 11,9,2 tinti-
dide saddhd ,,Verlangen nach Tamarinde”. Bei Carudatta XIV,24,
Avimaraka 72 steht: na me saddhd im Sinne von ,,ich wage es nicht’12,

I C. G.AV. ZRAZDAITI, VED. $SRADDHA IN DER BEDEUTUNG ,,VERLANGEN’’;
YATHASRADDHAM.

»Verlangen” ist keine spate indische Entwicklung, @ sondern
konnte eine arische sein; sie fehlt im Italo-Keltischen. Im Awesta,
Yasna 43,11, haben wir einen vereinzelten Beleg, wo zrazdaiti m. E.
»verlangen’ ist, nicht — wie bisher iibersetzt wird!® — ,,Glauben, Zu-
trauen”, ein Sinngehalt, der an den beiden anderen, gleichfalls alten Be-
legstellen Yasna 25,6 und Yast 10,9 (adjektivisch) zweifellos gefordert
wird, mir aber hier (Yasna 43,11) sowohl im Hinblick auf die Konstruk-
tion von zrazddit (mit Infinitiv) als auch bedeutungsmaBig mehr als
zweifelhaft erscheint:

sadra moi sis madyagsii zrazdaitis |
tat verezyéidyai hyat moi mraota vahistem ||

Soll mir Leiden unter den Menschen schaffen das Verlangen,
das zu tun, was ihr mir als das beste sagtet.

Ich habe nun mein vedisches Material gepriift. Wahrend noch Panini
1,4,66'4 - er lebte mitten in der Siitra-Periode — fiir §raddha unbedingt
,Verlangen’ erfordert, wurde diese Bedeutung in vedischen Texten bis-
her verkannt.

12 MORGENSTIERNE, Uber das Verhéltnis zwischen Carudatta und Mreccha-
katika (Leipzig 1921), S. 19.

13 y.a. GELDNER, Die Zoroastrische Religion (Religionsgesch.Lesebuch? 1),
Tabingen 1926, S.10. — ,,Verlangen’’ fehlt bei BARTHOLOMAE, Altiranisches
Wéorterbuch (StraBburg 1904), s.v.

U kanemanasi S$raddhapratighate (Kas.: tavat pibati yavad asyabhilago
nivrttah. éraddhda pratihanyate ity arthah), ,,kane und manas in der Bedeutung
,8ein Verlangen stillen’ (er trinkt so lange, bis sein Verlangen gestillt ist,
d.h. die é§raddha aufhort)”.
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und yathasraddhdm I,C.

Seit Taitt.Br. ist das adverbiale Kompositum yatha$raddhdm ver-
schiedentlich gebraucht!s. Es wird meistens auf die daksind, den Opfer-
lohn fiir die Priester bezogen. Dafiir gibt es schon in den Brahmanas,
weiter ausgebildet dann in der Ritualliteratur, einen férmlichen Tarif,
dessen Hohe allein nach der Art des Opfers bestimmt ist und der das
Vermogen des jeweiligen Opferherrn iiberhaupt nicht beriicksichtigt.
Ausgenommen sind nur einige Opfer, die alle — ob arm, ob reich — dar-
bringen sollen, hier ist der Opferlohn yathdsraddham ,nach (eigenem)
Verlangen”, s.v.a. ,,nach Belieben’, wofiir wir in Parallelstellen und bei
indischen Kommentatoren yathdsakti ,je nach Vermogen” @ fin-
den!®, In einem solchen Fall gibt der Opferherr gemaB Kat.Sr.S. IV,
10,12£.17 entweder 6 oder 12 oder 24

bhiiyasi§ ca (sc. daksinah) yathaSraddham. yavatigsu éraddha bha-
vati, tata§ caturvimfater iirdhvam & parardhyat, yavatir datum
icchet. gunaviSese phalaviesa iti phalabhiiyastvam kamayamanasya
bhavaty evadhikadane ’pi éraddha

und mehr (Opferlohnkiihe) je nach Verlangen. Nach wievielen
sein Verlangen ist, noch iiber 24 hinaus bis zum HochstmaB, wieviel
er zu geben verlangen sollte. In dem Gedanken: ,Bei besonderer Aus-
zeichnung (an Spendefreudigkeit) ist der Erfolg (der Spenden) ein
besonderer’ entsteht dem, der ein Mehr an Erfolg begehrt, das Ver-
langen, auch dariiber hinaus zu geben.

$raddhd kann hier zweifellos nur ,,Verlangen, — nach (Loc.)” bedeuten.
Gaut.Dh.S. II,6,4 steht yatha$raddham in einem anderen, ahnlichen
Zusammenhang:

Man soll den Manen am Neumondstage Spenden darbringen ...
oder aber nach Wunsch an jedem (beliebigen Tag der dunklen
Monatshalfte) — yathasraddham sarvasmin va.

yathasraddham durch ,,in accordance with the faith” o. dgl. wiederzu-
geben!8, ist verfehlt.

15 Taitt.Br. II1,12,5,11; Sat.Br. 11,2,2,5; XII1,8,4,10; - Ap.Sr.S. XIV,24,
11; Baudh.Sr.8. I1,11; V,9; XVIII,23; XIX,4; XXVI,20; HirSr.S. X,4;
Sankh.Sr.S. XIV,12,5; - Bhar.Gr.S. IT1, 17; Jaim.Gr.S. I,4; Hir.Gr.S. I1,14,9
u.a.

16 ; B. Ap.Sr.S. III,15,4 (Bhar.Sr.S. II1,13,7] yathaéraddham: Hir.Sr.S.
yathdsakti; — u.a. Matrdatta ad Hir.Sr.S. XX,1,51(=Hir.Gr.S. I1,6,13).

17 Vgl. die Scholien hierzu, Ed. WEBER p.383.

18 EGGELING, The Satapatha-Brahmana transl., I, Oxford 1882 (=SBE
XII), S.309; OLDENBERG, The Grhya-Sutras transl., IT, Oxford 1892 (=SBE
XXX), S. 218; CALAND, Jaim.Gr.S.(—Ubers.) 1,4; Ap.Sr.S.-Ubers. XIV,24,11.
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I, D. Einleitung: ved. éraddhéa im alltéglichen

yathasraddham begegnet uns auch im Epos; Mbh.II1,2160 stellt
Damayanti sich und ihren ganzen Besitz Nala zur Verfiigung: prana-
yasva yathasraddham rajan kvm karavani te ,,Sprich Wiinsche aus nach
(Herzens-)Lust! O Konig, was soll ich fiir dich tun?”

$raddhd ,,Verlangen’” kommt in vedischen Quellen, die ausschlieBlich
theologischen Zwecken dienten, naturgema nur selten vor, wahrend
es — besonders als ,,Appetit”’ usw. — in den Prakrit-Dialekten und im
Sanskrit der Epen und Erzahlungsliteratur eine weit wichtigere Rolle
spielt.

I D. VED. $RAD-DHA- ALS ,,GLAUBEN"’ IM ALLTAGLICHEN SPRACHGEBRAUCH,

Ebenfalls klein ist der Teil unserer Materialsamm-@lung, der $raddha
als ,,glauben”, fern von jedem religiosen Gehalt, im Wortsinn der Um-
gangssprache enthalt. In Texten aller vedischen Epochen finden wir be-
statigt, was uns vom klassischen Sanskrit her gelaufig ist. Einige Bei-
spiele diirften darum geniigen. Ait.Br. I11,40,6 [~ I1,6,11; Sat.Br.
1,3,1,27; Brh.Ar.Up. V,14,4; Gop.Br. II,2,23]%®

yataro vivadaméanayor ahdham anusthya caksusadarSam iti, tasya
éraddadhati

Wenn einer von zweien, die im Wortstreit sind, behauptet: ,,ich
habe es unmittelbar mit (eigenem) Auge gesehen’’, so glaubt man
diesem.

Jaim.Br. I,151 (ed. CALAND): eine Frau, deren Sohn krank da-
niederliegt, wendet sich hilfesuchend an zwei fremde Brahmanen. IThren
Rat befolgt sie

éraddhiya?0 devarsl ma mantrakrtav avocatam iti
in dem Glauben (der in diesem Fall irrig ist): ,es sind zwei Gotter-
seher, zwei Mantramacher, die mir (das) gesagt haben’.
Vaj.S. VIII,5b [Kit.Sr.S. I,1,8; X,5,4]2! steht die Ermahnung:
érad asmai naro vacase dadhatana
Glaubt, ihr Menschen, diesem Wort!

19 Vgl. Maitr.S. II1,6,3 satydm vai cdksur, néva vacé érad dadhats.

20 Ein zweiter Beleg des Absolutivs findet sich im gleichen Text III,120-
128.

21 Vgl. Chand.Up. VI1,12,2 éraddhatsva somyet: ,,glaub’ (was ich dir sage),
mein Lieber!’
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und im religiosen Sprachgebrauch I, E.

Wenn RV X,125,4[~AV IV, 30,4] die personifizierte Vac ,,Rede” —
eig. eine Fertigkeit des Priesters — ihre Allmacht als die eines spiritus
rector der ganzen Welt rithmt, ist die Zwischenbemerkung: $raddhivdm??
te vadami ,ich sage dir etwas Glaubhaftes” unmiBverstandlich. Der
Sanger rechnet damit, da man den Behauptungen der Vac nicht ohne
weiteres Glauben schenkt, ja, die Richtigkeit dieser Idee bezweifelt.@

I E. DIE VERSCHIEDENEN DEUTUNGEN VON SRADDHA ALS VEDISCHEN
ZENTRALBEGRIFF, {

Nunmehr haben wir unseren Stoff nach rein praktischen Gesichts-
punkten im groBen geordnet; wir miissen uns jetzt mit der Masse der
Belege befassen, wo $raddhd offenbar als theologischer Terminus ver-
wandt wird oder als solcher vermutet werden muB. Diesen zu unter-
suchen, ist unsere Hauptaufgabe, um so mehr, weil hier die Meinungen
der Gelehrten auseinandergehen.

Sie finden sich sehr zerstreut, meist in FuBnoten, und iiben keine Kritik
aneinander; weiterfiihrende Literaturnachweise werden kaum gegeben.
Ich skizziere jetzt die mir bekannt gewordenen Beitrage, soweit sie sich
nicht nur auf einzelne Stellen beschranken und dann bei der Textinter-
pretation zu besprechen sind.

M. MULLER® — wie auch BERGATGNE? — stellt fest, daB $raddha im RV
vor allem gerade in Hymnen an Indra belegt ist, dessen Existenz hin
und wieder angezweifelt wurde. Er erschlieBt daher ,,Glaube”, ,,glau-
ben” (theologisches Credo), selten ,,Versprechen, Geliibde”. Auch Lub-
WIG ibersetzt im allgemeinen ,,Glaube’” und definiert?® unter Berufung

22 Das &r.Aey. §raddhivd hilt BENFEY (Vedica und Verwandtes, StraBburg
1877, S.461f.) fiur eine volkssprachliche Form, die mit Skt. $raddhéya, das
im AV dafir eintritt, korrespondiert. Anders Sayana, der neben $raddha
$rad-dhi (geméf Pan.III,3,92 und Vartt.2 ad Pan.I,4,59) ansetzt, woran -va
in der Bedeutung des Affixes -vant getreten sei, also ,,glaub-haft’.

Neben $raddhéya ist im Vedischen auBerdem die Bildung des part.necessi-
tatis éraddhaniya (Jaim.Br.I1,218-221; III,23f. ed. CALAND) belegt, $rad-
dhatavya erst im Mbh.

28 Vorlesungen tber den Ursprung und die Entwicklung der Religion
(StraBburg 1880), S. 345ff. — Ausfiihrlicher: Beitrdge zu einer wissenschaft-
lichen Mythologie, iibers. aus d. Engl. von H. Ltpers (Leipzig 1889), II,
20-24.

24 La religion védique (Paris), IT (1883), 166f.

% Die Belege hierfiir aus RV und einige aus anderen Samhitas zusammen-
fassend: RV-Ubers. III (1888),262ff.



L E. Einleitung: Die Deutungen von éraddha

auf Sdyana grundsitzlich $raddha als ,,theoretischen Glauben an die
Wirklichkeit der Gotter — so neuerdings Krrra28 —, nicht Zuversicht auf
ihre Fahigkeitet und Geneigtheit zu helfen’” — wohl gegen GRASSMANN,
der dieses (,,Vertrauen’’) in den Vordergrund riickt.

1892 sucht REGNAUD in einem Aufsatz ,La c¢raddhd védique’?’
§raddha im RV durchweg als ,,Opfergabe, — darbringen” zu erweisen.
Seine Ubersetzungen sind vielfach @ heute unhaltbar, die ihnen bei-
gefiigten Erkldrungen scheinen mir allzu erzwungen.

OLDENBERG erkennt die §raddha ,,als die zum Geben treibende Seelen-
disposition”2. Er bringt Belege aus mehreren Schichten der vedischen
Literatur und setzt dafiir ,,gldubiges (natiirlich in Gaben sich beweisen-
des) Vertrauen”, dann auch ,,Zuversicht zur heiligen Kraft der Priester
und ihres Opferns’’??, ,,Vertrauen auf den Segen, der mit dem Geben ver-
kniipft ist, und insonderheit auf die diesen Segen gewahrleistende Wiir-
digkeit des Empfangers’%.

Gleichzeitig betont BLooMFIELD3' den praktischen Sinngehalt von
$raddha ,faith’’, den er mit ,,desire to perform holy work (Opferwillig-
keit3?)”” umschreibt, eine Ansicht, die sich mit L&DpERs’3® Terminus
,;herzliches Verlangen zu opfern und zu geben’ eng beriihrt.

Lfvi widmet der $raddha in seinem Buch ,,La doctrine du sacrifice
dans les Brahmanas’’3 einen lingeren Abschnitt, in dem er ihre Bedeu-

26 The Religion and Philosophy of the Veda and Upanishads (Cambridge;
Mass. 1925), HOS 31. 32, S.210. Zu unserem Gesamtthema vgl. auch l.c.
249f., 514f., 5751F.

27 Revue de I’histoire des religions 25. S. 61-70 u.a.

28 Religion des Veda! (Stuttgart 1894), S.565, N.3 schon angedeutet, in
einem grundlegenden Aufsatz ZDMG 50 (1896), S. 448ff. ausgefiihrt. Ahnlich
WEBER, Ind.Studien 18 (1898), S.193.

2 Die Lehre der Upanishaden! (Géttingen 1915), S.203 N.2 und Buddha®
(Stuttgart 1914), S. 58, N.5.

3¢ Die Weltanschauung der Brahmana-Texte (G6ttingen 1919), S.215 N.4.

31 Am. Journal of Philology 17 (1896), S. 411f. und wiederholt in seinen
spiteren Werken.

32 BLooMFIELD fiigt diesen deutschen Terminus — nur zur Erlduterung
oder als Zitat ? — seinem englisch geschriebenen Aufsatz ein. Spater gebraucht
CALAND ,,Opferwilligkeit” in seinen Ubersetzungen des Ap.Sr.S. (1921 ff.)
und Vadhilasitra (1923ff.), wiahrend wir Jaim.Br. (1919) in gleichen oder
dhnlichen Wendungen ,,Glaube, gliubige Gesinnung” finden.

33 Vgl. oben Vorwort, Anmerkung 1.

3¢ Paris 1898 (Bibl. de I’école des hautes études, sciences religieuses, 11),
S. 108-122.
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tung fiir den vedischen Kult aufzeigt. Er kommt zu ,,Vertrauen, nicht
auf die Gotter, sondern in die eigentlichen Krifte des Opfers @ und
auf die es vollziehenden Priester’’3%, wihrend GELDNER® auch die Gotter
mit einschlieBt.

Fiir den RV faBt GHOSHY éraddhd als ein intransitives Verbum auf,
in dem Sinne, daB das Objekt in ihm mit enthalten ist; ,,offrir sa dévo-
tion” und érdd-dhapaya- (RV X,151,5) als das dazugehorige Transitiv. @

35 Genau so OLTRAMARE, L’histoire des idées théosophiques dans I’Inde
(Paris 1906), I 21f.

8 y.a. Vedismus und Brahmanismus. Religionsgeschichtl. Lesebuch! II A
(Tabingen 1908), S. 118, N. 7.

37 Les formations nominales et verbales en p du Sanskrit (Paris 1933),
S. 87.



II. DIE PHILOLOGISCHEN GRUNDLAGEN ZUR ERFORSCHUNG
DER SPRACHLICHEN UND RELIGIONSGESCHICHTLICHEN
BEDEUTUNG DES VED. ZENTRALBEGRIFFS SRADDHA.

II A. VORBEMERKUNG

Auch die indischen Kommentatoren schwanken in bezug auf $raddha
als religiosen Begriff betrachtlich, und nicht allein untereinander. So er-
klart z.B. Sayana, der bekannte Kommentator des 14. Jahrhunderts,
$raddha zumeist als vidvasa ,,Vertrauen’’, dann bhakii ,liebende Hin-
gabe”, astikyabuddhi ,.glaubige Gesinnung’, seltener dadara ,,Ehrer-
bietung”’, bahumana ,,Hochachtung”, je zweimal als abhilasavidesa!
»ein best. Verlangen” und (abhi)ruci? ,,Gefallen’’, — Ausdriicke, die erst
in spat- oder nachvedischer Zeit aufkommen. In Zitaten tauscht er
diese immerhin recht unterschiedlichen Begriffe gegeneinander aus, ohne
daB es mir gelingt, irgendein Prinzip zu entdecken. Im Sprachgefiihl des
spaten Inders schillert das vedische Wort $raddh@ in mannigfachen
Nuancen; seine Bliite ist langst dahin, neue Anschauungen und Wérter
haben $§raddha beiseite gedrangt und z.T. ersetzt.

Mir liegt es nun daran, $raddha@ zunachst aus jeder einzelnen Stelle
heraus zu verstehen. Eine gewisse Bestimmtheit des Sinngehalts ist er-
reichbar, auch wo die Vorstellungen so schwer faBbar sind wie in man-
chen Teilen unserer Texte. U.a. kann die Gruppierung von $raddhd mit
anderen Begriffen aufschluBreich sein und uns eine Richtung weisen, die
wir gegeniiber anderen, nicht oder nur scheinbar sich abzeichnenden,
herausstellen miissen. So werden sich uns Wandlungen des Sraddha-
Begriffs ergeben, die begriindet sind in der Verschiedenartigkeit der in
den Texten vertretenen religiosen Grundanschauungen. @

Von den buddhistischen Texten abgesehen, die fiir saddha die Uber-
setzung ,,Glauben” geradezu fordern, vermeide ich im ibrigen dieses
Wort, weil es vieldeutig ist (bloBes ,,Meinen” - , ,Fiir-wahr-halten” -

1 ad RV X,151, aber ad Taitt.Br. I1,8,8,6-8 (Zitat aus der Sraddha-Hym-
ne): visvasatidayaripa cittavritih ,,ein Geisteszustand, der reprasentiert wird
durch ein UbermaB an Vertrauen”; ad AV X1I1,10,22.

2 ad Tand.Br. X11,11,25; ad Sat.Br. 1,2,5,24f.: yagavisayd arucih ,,Wider-
willen, der sich auf das Opfern bezieht’’.
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volles ,,Vertrauen’) und als Zentralbegriff christlicher Religion in der
Bibel und Dogmatik der verschiedenen Konfessionen sehr mannigfal-
tige, vom eigentlichen Wortsinn oft weit entfernte Ausdeutungen er-
fahren hat. Auch verbinden wir — bewuBt oder unbewuBt — mit dem
Begriff ,,Glauben’ bestimmte Anschauungen, die auf $raddha nicht zu-
treffen, mogen letzthin auch beide Worter Ausdruck der jedem Volk und
jeder Zeit eigenen religio sein und darum natiirlich in vielem einander
entsprechen.

II B. DIE BELEGE DES RGVEDA

II B,1. $rat-kr-.

Nur einmal im vedischen und — soweit ich sehe — im indischen Bereich
iberhaupt3, RV VIII,75,2 [Maitr.S. IV,11,6; Taitt.S. I1,6,11,1;
Kath.S. VII,17], ist die Verbindung $rdt-kr- gesichert; Entsprechungen
in anderen indogermanischen Sprachen fehlen.

uté no deva devdn acchd voco vidustarah |/
érad visva varya krdhi //

Wahrend die erste Verszeile klar ist: ‘Und ruf uns, o Gott (Agni), als
der kundigere (Hotr zum Opfer) die Gotter herbei!’,

weichen die Ubersetzungen der zweiten voneinander ab: M. MULLER?
»Mache alles Gewiinschte wahr”’, neuerdings KErrg® ,,Make all our
wishes true”’; Lupwic - indem er @ wohl an die unhaltbare Etymo-
logie $rat : Wz. §ru ,,horen” denkt — ,JaB uns lauter Gutes horen’;
GrassMANN ,,Und alles Gut vertrau uns an’’, so auch MACDONELL®
»entrust all boons (to us)”’. Der Sianger meint mit vdrya sicher nicht
Wiinsche?, sondern ,,Zu-Erwahlendes’’, d.i. ,,Gut, Gaben’. $rdé-kr- soll
nach dem PW und GrassManNnN RV-Whb. ,,zusichern”, nach GELDNER
»garantieren” bedeuten. Ich sehe in $rdt-kr- eine Bildung neben $rdd-

3 Kas. ad Pan.V,4,57 erwahnt ein ératkaroti bei der Behandlung schall-
nachahmender Worter.

4 Vgl. oben 8. 7, Anmerkung 23.

5 The Veda of the Black Yajus School . . . transl. I (Cambridge/Mass. 1914),
HOS 18, S. 218.

¢ Vedic Grammar (Straburg 1910), Grundri d.indo-ar.Phil.u.Altertums-
kunde 1,4, S.431.

7 Diese Bedeutung liaBt sich weder aus RV-Belegen erweisen, noch wird
sie im pw genannt.
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II, B,2. Die Rgveda-Belege:

dha-, das nicht wie lat. crédo auch transitiv im Sinne von ,,jmd. etw. an-
vertrauen” gebraucht wird, und iibersetze — in Ubereinstimmung mit
Sdyana ad RV vdrya varaniyani havimsi/ . . . devan prapayety arthah® —:

‘Vertraue (den Gottern) alle (unsere) Gaben an’. - Wenn wir derartig
erginzen, bilden beide Verszeilen gedanklich eine Einheit, die sich
unserer Hymne an Agni — den gottlichen Opferpriester und Mittler
zwischen Gottern und Menschen — gut einfiigt. Indes darf auch diese
Deutung nur als ein neuer Versuch gewertet werden; der genaue Sinn-
gehalt eines &r. Acy. bleibt hier — wie so oft —ein durchaus offenes Problem.

GELDNER verweist noch auf Maitr.S. I111,10,2, wo er — R. RoTwr
folgend — die Zusammensetzung $rdt-kr- zu erkennen glaubt.

éraddha (sic!) etéd dhavydm akar, dskannam &viksubdham me
havyam devétéa gacchad fti

O Sraddha (Spendefreudigkeit), du hast diese Opferspende ge-
macht (in dem Gedanken:) ,unverspritzt und nicht aus der Ordnung
gebracht soll mir die Opferspende zu den Gottern gelangen’. @

Diese Stelle ist verderbt® und textkritisch nicht mit Sicherheit wieder-
herzustellen, da unsere drei Handschriften aus der Mitte des vorigen
Jahrhunderts stammen und Kopien einer Quelle sind. Ich fasse $rdddha
— lies érdddha fiir érdddhe! — als Vokativ auf; érdd von dha zu trennen
und stattdessen mit akar zu verbinden, ist eine mir weniger wahrschein-
liche Losung. (In diesem Fall muBl man — mit Rotr - 1. fiir dka, das hier
schwerlich die durch Sandhi-Regeln verinderte Interjektion kat ist,
ein vd = vaf konjizieren und 2. diese Partikel auch akzentuieren, wie
die Beispiele in benachbarten Abschnitten beweisen.)

1I B,2. érdd-dha- als Verbum.

Da die Ausdrucksweise oft wenig pragnant ist, konnen im einzelnen
Fall viele Ubersetzungen moglich sein; nur eine aber scheint mir durch-
gingig gefordert und aus der Gesamtschau gerechtfertigt. $rdd-dha ist

8 Agni laBt als Gott des Opferfeuers die Spenden zu den Gottern empor-
gelangen. Daf} er anderseits diese einladen soll, zum Opfer herunterzukom-
men, ist nach indischer Auffassung kein Widerspruch. Beide Vorstellungen
stehen im Vedischen tiberaus haufig unvermittelt nebeneinander.

9 Auch das Wort vor érdddhd, hinter dem wir offenbar einen Einschnitt
machen missen, ist, dem Aufbau des vorletzten Satzes entsprechend, nicht
bah{ (Mss.) fir bahih, sondern barhih, wie RoTH wohl richtig vermutet.
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das gewohnliche Wort fiir ,,vertrauen’, wie wir es als Hauptbedeutung
von S$raddhd im klassischen Sanskrit und von lat. c¢rédo kennen.

drdd-dha ist im RV noch sehr selten — es kommt insgesamt in 16 von
den 1017 Hymnen vor — und riickt erst mit der jungvedischen Sraddha-
Hymne, die ziemlich am SchluB unserer Samhitd steht, in den Mittel-
punkt religiosen Denkens. 7 Mal ist $rdd-dha als Verbum belegt; 6 Mal
wird es auf Indra oder seine Kraft und 1 Mal auf die A&vins bezogen,
wihrend man die iibrigen Gotter (z.B. Agni, dem im RV mehr Hymnen
als Indra gewidmet sind) vermiit. Dieses auffallige Verhaltnis leuchtet
bei érdd-dha als ,,vertrauen’’ @ ohne weiteres ein, das, wenn tiberhaupt,
dann im Hinblick auf die Helfergotter sinnvoll angewandt ist. Indra ist
der ,,National’-Gott, der vor allen anderen in die menschlichen Ge-
schicke eingreift. Mit gewissem Abstand und in spaterer Zeit folgen die
Aévins, die Arzte und Retter aus vieler Not.

Da der RV das Werk von Dichtergenerationen ist, beginnen wir zweck-
méBig mit den Belegen in drei aufeinanderfolgenden Hymnen an Indra;
in dieser Liedergruppe ist $rdd-dha besonders beliebt. RV 1,102,2
[~ Taitt.Br. 11,8,9,2]

asyé4 éravo nadyah sapté bibhrati dy4viksdma prthivi darsatdém vépuh
asmé siirydcandramésabhicékse sraddhé k4m indra carato vitarturam //

Seinen (Indras) Ruhm tragen die sieben Strome, Himmel und Erde,
das weite Land (tragt) seine schone Gestalt.

Auf daB wir sehen und Vertrauen haben, o Indra, wandeln Sonne
und Mond in regelmaBigem Wechsel.

und RV 1,103,5

t4d asyeddm paéyatd bhéri pustdm érad fndrasya dhattana viryaya |
84 gd avindat s6 avindad 4évian s4 6sadhih s6 apah s4 vénéni [/

Seht diese seine reiche Habe, vertraut auf Indras Heldenkraft.
Er fand die Kiihe, er fand die Pferde, er die Krauter, er die Wasser,
er die Walder.

Diesen beiden ersten Stellen ist gemeinsam die Verbindung von $rdd-dha
und sehen. Sdyanas Auffassung: caksusa drste hi vastunidam satyam iti
draddhotpadyate iibernimmt Lubpwia ; er und andere argumentieren: Der
Anblick gottlichen Wirkens bringt als der hochste Grad von Evidenz
den Glauben an die Existenz des Gottes und die Realitat seiner Starke
hervor. Diese Deutung muB ich, wenn sie allgemein giiltig sein soll, ab-
lehnen. Im RV ist der Grundton die unbedingte GewiBheit der oft er-
fahrenen Gotterkraft. Es ist verfehlt, auf ein paar ziemlich isolierte
Stellen die Hypothese eines weitverbreiteten Skeptizismus zu griinden,
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11, B,2. . Die Rgveda-Belege:

der, zumal bei der Beschrankung der Religion auf die arischen Eroberer,
nur einzelnen (meist ausgesprochen philosophisch veranlagten) @
Naturen eigen war. Der Mensch lebt hier in einem unmittelbaren Ver-
haltnis zu den Gottern; sie sind noch nicht fern oder gar fragwiirdig ge-
worden, sondern er steht zu ihnen und sie zu ihm wie ein Freund zum
Freunde®®. So meine ich: Der Sanger weist auf die altbekannten Taten
des Gottes hin, nicht weil er es nétig hatte, die Leute von der Existenz
des Gottes zu iiberzeugen, sondern um die Menschen, deren Bittgebete
jetzt vorgebracht werden, zu bewegen, draddhd zu haben, Vertrauen,
Zuversicht, ein Gefiihl der Sicherheit und des Geborgenseins in der Hut
des Gottes.

Der Ansatz ,,glauben’” in dem vorhin — und scharfer noch oben S.
7f -, von Lupwig definierten Sinne ist RV I, 103,3 vollig ausge-
schlossen:

s4 jattibharma éraddadhana 6jah puaro vibhinddnn acarad vi ddsih /

Er (Indra), von Natur (festen) Halt habend (?), auf seine Kraft
bauend, zog umher die Burgen der Dasas brechend.

,,vertrauen —, bauen auf’ ist einleuchtend. An ,,Selbstvertrauen’ ist zu
denken. Dazu paBit gut das Medium, wahrend sich sonst im RV $rdd-dha
auf andere bezieht und aktive Formen gebraucht werden. In den Khilas
und im AV sind beide Genera gemischt. — Bemerkenswert ist die Kon-
struktion (m. Ace. statt Dat.)!l, die in der &lteren Sprache sonst fehlt,
spater aber gelaufig ist.

DaB Indra iiberhaupt existiert und wirklich der vielgepriesene Kriegs-
held ist, ,,ohne den die Menschen nicht siegen’’, wird in unserer dritten
Hymne, RV 1,104,6f., als selbstverstandlich vorausgesetzt: @

méntaram bhtjam 3 ririso nah §raddhitam te mahat4 indriydya [/
4dha manye frat te asma adhayi visa codasva mahaté dhénaya |/

Mach uns nicht zunichte die nachste Freude. Man hat auf deine gro3e
Indramacht sein Vertrauen gesetzt.

Darum, meine ich, hat man sich gerade dir anvertraut. Als ein Stier
treibe an zu groem Kampfgewinn.

10 Wendungen, wie der Refrain von RV VIII,86 an die Aévins: md no vt
yausgtam sakhyd mumdcatam ,,Brecht nicht unsere Freundschaft! Rettet!”’
finden sich iberaus haufig. Vgl. besonders RV X,113,9 (vgl. unten S. 19 f.)
an Indra.

11 Gegen $rdd-dha als ,,verlangen” (m. Acc.) habe ich starke Bedenken, so
lange ich djah nicht als Kraftanwendung (Say.) zu erweisen vermag.
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— $rdd-dha als Verbum 11, B,2.

Der rgvedische Inder vertraut im (Wett-)Kampf fest auf die Hilfe In-
dras, in dessen Hand sein Schicksal liegt. Der Sanger greift diesen Ge-
danken noch einmal auf: mége Indra sich des Vertrauens wiirdig er-
weisen und denen, die ihn zu ihrem Verbiindeten und Vorkampfer er-
wahlten, die Treue halten.

Die tibrigen vier Einzelstellen fiigen sich dem bisher dargelegten Vor-
stellungskreis ein und bestatigen so $rad-dha als ,,vertrauen”. RV 1,55,5:

s4 in mahdni samithdni majména krnéti yudhma4 6jasa janebhyah /
4dha cané érad dadhati tvigimata indraya vajram nighanighnate vadham /;

Er, der Kampfer, schlagt mit Macht und Kraft groBe Schlachten fiir
die Menschen.

Dann besonders vertrauen sie auf den ungestiimen Indra, der den
Keil, seine Mordwaffe, niederschmettert.

Nicht, da man sonst gezweifelt hatte! — im vorhergehenden Vers ist
gesagt, daB der Gott mit den Menschen plaudert. Indras Freundschaft
aber bewihrt sich vor allem im Kriege. In der Not, im Schlachtenge-
tiimmel, ist der Gott den Menschen am nachsten, da vertrauen sie mit
jeder Faser ihres Herzens auf Indra. Er ist ihre ganze Hoffnung.

Dagegen ist RV 11,12,5[AV XX,34,5], wo nun in der Tat Zweifler
und Gottesleugner erwahnt werden — die Strophe wurde deswegen be-
riihmt —, die Ubersetzung von érad-dha ,.glauben an die Existenz des
Gottes’” moglich; daf gerade diese kaum zu entscheidende Stelle immer
wieder als Beispiel fiir ,,vertrauen” zitiert wird, finde ich wenig gliick-
lich, wenn ich es auch nicht fiir notwendig erachte, von unserer allge-
meinen Richtung abzuweichen: @

y4m sma prechanti kiha séti ghoram utém ahur nafsé astfty enam |
s6 aryah pustfr vija iv4 minati §rad asmai dhatta ... /|

Nach welchem sie sogar fragen: wo ist er ¢, dem Furchtbaren, von dem
sagen sie auch : er existiert nicht! -

der vermindert die Reichtiimer des Fremdlings wie (der Gewinner
beim Spiel) die Einsatze!?, vertraut auf ihn.

Die folgenden beiden Belege gehéren dem jiingeren Teil des RV an.
RV X,147,1[SV I,371]:

frat te dadhami prathamiya manyavé "han yad vrtram naryam vivér
apéh
12 So LUpERS, Philologica Indica (Gottingen 1940), S.114,N 4.
15



11, B,3. Die Rgveda-Belege:

Ich setze mein Vertrauen auf deinen hochsten Kampfesmut, als du
den Drachen erschlugst, die mannhafte Tat!? vollbrachtest.

Wieder das alte Motiv, etwas abgewandelt: ohnméchtig ist der Mensch
ohne Indras Hilfe. Darum — und das ist der Sinn dieser elliptischen Aus-
drucksweise: ,,Ich baue auf deinen Kampfeseifer, wie er damals, als du
deine bekannteste Heldentat vollbrachtest, sich so gewaltig offenbarte”.
RV X,39,5 richtet sich an die Aévins als heilbringende Arzte (bhisdja
mayobhiva):

td vim ni ndvydv 4vase kardmahe ’yam nédsatya &rad arir yatha

dadhat //

Als solche (heilbringende Arzte) wollen wir (Singer) euch nun aufs
neue zur Hilfeleistung bewegen, ihr Nasatyas, damit dieser Fremd-
ling Vertrauen fasse.

Wenn wir TaETEMES Deutung!* von ari anerkennen, paBt §rdd-dha ,,ver-
trauen’” — ein personliches Vertrauen zum personlich erlebten Gott —
hierzu gut. Der ,,Fremdling” muB erst erfahren, daBl die Gotter auch
ihm als Freunde hilfreich zur Seite stehen, dann wird er zu ihnen — oder
den Brahmanen (GELDNER)? — Vertrauen gewinnen. @

11 B,3. éraddhd als Nomen.

Wir wenden uns jetzt den 9 Belegen zu, wo éraddha als Nomen ge-

braucht ist, und zwar als Nomen actionis — ausgenommen vielleicht
RV VII, 32,14 [SV 1,280]

kas tam indra tvdvasum 4 méartyo dadharsati/
¢éraddh4 it te maghavan pérye divi vajl vdjam sisdsati//

Welch’ Sterblicher, o Indra, wird den antasten, des Schatz du bist ?
Im Vertrauen auf dich, o Gabenreicher, erstrebt der Held am Ent-
scheidungstage Kampfgewinn.

$raddhd (so auch Padapdtha) als verkiirzten (alten) Instrumental zu er-
klaren, liegt an sich wohl nahe, erweckt aber Bedenken wegen des Hia-
tus?®, der eher auf $raddhdh weist. Von dieser zweifelhaften Stelle abge-
sehen, ist sonst nur die (jiingere) Form $raddhdya bekannt!s. OLDEN-

13 Vgl. OLDENBERG 11,357.

i Der Fremdling im Rgveda (Leipzig 1938), S. 39.

15 Gleiche Bildungen aus anderen Stammen kontrahieren (a+¢ = e): z.B.
barhénéndra- RV V1,446, §ravasyéndra- RV 1,61,5; VII,23,1, vgl. IX,96,16.

16 Und zwar seit jungvedischer Zeit: RV VIIIL1,31; IX,113,2. X,151,1.
Vaj.S. XIX,30 usw.
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— éraddhé als Nomen 1I, B,3.

BERG!? sieht in $raddhd(h) einen vereinzelten Beleg des Nomen agentis
»(auf dich) vertrauend”” und vergleicht aw. zrazda (z.B. Yasna 31,1).
BedeutungsmaBig sind beide Losungen méglich; in RV VIII,1,31 hat
$raddhdyd einen ahnlichen Sinn; es spricht der Sanger von sich selbst
in einer Déanastuti, die der Indra-Hymne spater angegliedert wurde:

4 yad 4évin vananvatah éraddhiyiham rathe ruham |/
ut4 vamasya vasuna$ ciketati yo 4sti yddvah pasah //

Wenn ich im Vertrauen auf die feurigen Rosse auf den Wagen stieg,
merkt auch das Vieh der Yadus an dem schonen Besitz, wer es ist;1
(sc. der da fihrt). @

Diese Ubersetzung ist ein neuer Versuch, das Problem einer viel ge-
deuteten Strophe zu l6sen. Zunachst zur 1. Halfte. Sie wird bisher meist
so wiedergegeben!®: ,,Wenn ich mit, oder: durch (OLDENBERG) §raddha
die feurigen Rosse am Wagen bestiegen habe’’, wobei §raddha verschieden
erklart wird: GELDNER! ,,das Vertrauen des Sangers zur Giite des ge-
schenkten Wagens oder zur weiteren Freigebigkeit seiner Patrone’;
OLDENBERG® ,das (durch Gaben bewiesene) Vertrauen der Patrone zum
Séanger (= Freigebigkeit)’; PrscHEL?! ,Selbstvertrauen”. Mit Sicher-
heit diirfen wir voraussetzen, daf der Sanger das Bild eines Wagen-
rennens vor Augen hat. Kaum einleuchtend ist ein Nebeneinander von
dé$van vdnanvatah und rdthe3?. Sollten wir darum nicht lieber ddvan
vdnanvatah von $raddha abhingig machen? Der Brahmane ist stolz auf
die ihm als Opferlohn geschenkten Pferdé und hofft jetzt als der ge-
feierte Sanger, auch pa$u ,Vieh” (vor allem Kiihe!) zu ,ersiegen’.
Uber érdd-dha als Verbum mit Acc. habe ich schon oben gehandelt. Da8
ein Verbalnomen die Konstruktion des Verbums iibernimmt, ist eine
geldufige Erscheinung; in unserem speziellen Fall kann ich — was den
indischen Bereich betrifft — zwar nur auf das nachkanonische Pili ver-

17 I1,29. Ebenfalls erwéagen diese Moglichkeit: GELDNER (RV-Auswahl
I1,107) und anscheinend auch GRASSMANN — gegen Lupwig ,,durch den
Glauben’’, CALAND-HENRY [L’Agnigstoma (Paris 1906-07) (II)316] ,,par la
foi”, — Say. éraddhaya yuktah san.

18 Lupwies Ubersetzung ,,Weil ich vermége des Glaubens des verlangen-
den (Indras?) Rosse an den Wagen brachte’ ist m.E. abzulehnen.

19 RV-Auswahl I1,121(f.).

2 I1,74; vgl. ZDMG 50(1896),549, N.1.

21 Vedische Studien (Stuttgart) I11(1901),200.

22 rathe allein ware eindeutig; dévan vdn. fur sich kénnte man zur Not
noch erklaren, indem man auf Stellen wie RV V1,20,9 und X,105,5 hinweist :
ddhi yds tastha késavania ,.er, der zu den beiden mahnigen (Rossen) ge-
stiegen ist’’, d.h. — wie ZIMMER (S.295) iiberzeugend darlegt — Indra besteigt
den von den Rossen gezogenen Wagen.
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II, B,3. Die Rgveda-Belege:

weisen : z.B. kammaphalam saddhaya samanndagatattam ,,das Versehensein
mit dem Glauben an die Frucht des Karman’’23, doch bietet der ent-
sprechende Gebrauch von aw. zrazdaiti in Yasna 25,6 zrazdditim
mabfram spantam ,,den Glauben an das heilige Wort” unserer Auffassung
eine vortreffliche Stiitze. — Im Gefiige der 2. Strophenhalfte empfinde
ich @ (ciketati) yo dsti als einen gesonderten, scharf umrissenen Ge-
danken. Die bisherigen Ubersetzungen gehen stark auseinander. OLDEN-
BERG? — s0 auch LupwiG — ergadnzt als Subjekt ,,der Patron”: ,.er soll
(in freigebiger Absicht) des schonen Besitzstiicks gedenken, welches. . .”;
aber yd (masc.) kann ich schwerlich auf vdsu- (neutr.) beziehen, sondern
allenfalls — mit GELDNER und PISCHEL - auf paéi-, das uns dann als das
Subjekt entgegentritt, also ,das Vieh, das den Yadus gehort, ...”.
Auch die Ubersetzung von ciketati ist umstritten. P1scHEL ,,Wenn ich . . .
bestiegen habe, dann denkt das Vieh der Yadus an den schénen Be-
sitz”’, d.h. ,,Alles Vieh der Yadus weiB3, daB3 es mein schéner Besitz werden
wird, sobald ich zum Rennen mich anschicke”. GELDNERs Auffassung
von ciketati ,soll sich auszeichnen unter (Gen.part.)” kann ich nicht
teilen.

RV 1,108,6 werden Indra und Agni zum Opfer eingeladen:

yad dbravam prathamém vam vrnano 'yAm sémo 4surair no vihavyah/

tdm satydm Sraddhdm abhy 4 hi yatdm 4tha sémasya pibatam su-
tasya [/

Was ich, zuerst euch erwahlend, sprach: ,,Diesen Soma miissen wir
im Wettstreit mit den Asuras herbeirufen (= ... wollen wir den
As. streitig machen, GELDNER)”,

auf dieses wahre Vertrauen hin kommt doch herbei und trinkt vom
gepreBten Soma.

Im Wettstreit zweier Kulte entscheidet sich der Sanger gegen die Asuras
fir die Devas?5. Thnen schenkt er sein Vertrauen, das hier ein ,,wahres,
wirkliches” genannt wird, d.h. in tatiger Hingabe sich verwirk-
lichendes, praktisch sich beweisendes®: der Sanger bevorzugt
die @ Gotter und bietet ihnen den Somatrank.

23 Dhammapala’s Paramattha-Dipani.P.III (Commentary on the Peta-
Vatthu), ed. by E. Harpy (London 1894), PTS, S. 49.
24 ynter Hinweis auf Say. idréam dhanam ciketati esa asango datum jandati.
%5 So GELDNER, Der Rigveda, tubers. u. erlaut.(I.-IV. Buch), Géttingen
1923, Quellen d. Religions-Gesch.,Gr.7, Nr.12, S.127, N.
28 gatyd hat im RV haufig diesen Sinn, vgl VII,83,4; 7; X,128,4 mdhyam
yajantu mama ydni havydkitih satyd ménaso me astu |
Fir mich sollen (die Priester) alle meine Opfergaben darbringen; die Ab-
sicht meines Herzens soll eine reale sein (d.h. in die Tat umgesetzt
werden).
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— éraddh$ als Nomen 1I, B,3.

Um diese Wendung der éraddha zum Praktischen zu verstehen, mufl
man die Eigenart der vedischen Religion kennen, deren uns iiberkom-
mene Texte sich in zwei groe Gruppen einteilen lassen. Die Religion der
ersten — bis zu den Upanisads oder upanisad-artigen Brahmanateilen —
ist eine ausgesprochene Opferreligion; die indischen Theologen kenn-
zeichnen Hymnen und Brahmanas als karmakdnda ,,Werkteil”: ,,Das
Opfer ist der Nabel der Welt”’. Hauptforderung ist nicht Streben nach
sittlicher Vollkommenheit, sondern Erfiillung der religiosen Pflichten
(vrata), die ganz und gar praktischer Natur sind. Ehe $raddhad in einer
Epoche extremer Werkgerechtigkeit zu einem Zentralbegriff werden
konnte, mufite sich ein ProzeB vollziehen, der $raddhad umdeutete von
einem bloBen, mehr oder minder starken Gefiihl zu einer Herzensver-
fassung, die dazu drangt, dieses Vertrauen zu den Géttern auch in Opfer
und Spenden zu manifestieren. Diese Entwicklung von ,,Vertrauen’’
zu ,,Spendefreudigkeit’’ ergibt sich gerade beim Nomen, das ohne
nahere Bestimmung verwandt wird, leicht und zwanglos; sie ist beim
Verbum érad-dha natiirlich nicht ausgeschlossen, hierfiir aber im RV
noch nicht gefordert. Ihre einzelnen Stufen vermdégen wir infolge der
zeitlichen wie inhaltlichen Unsicherheit der an sich schon sparlichen
Belege nur zu ahnen. Ansatze sind m.E. schon im Altvedischen nicht
unwahrscheinlich und dadurch angekiindigt, daBl $raddhd in die Nach-
barschaft von Soma und havis rickt, z.B. RV VI1,26,6

tvam éraddhdbhir mandasinéh sémair dabhitaye ctmurim indra
sigvap /

Du, Indra, erfreut durch Vertrauen(sbeweise) und durch Soma-
tranke hast fiir Dabhiti den (Damon) Cumuri in Schlaf versenkt.

Dabhiti bindet ein besonders enges Vertrauensverhaltnis an Indra: er
ist sein Schiitzling. Wenn $raddha hier — einmalig — im Plural gebraucht
ist, so wird aber dadurch nicht so sehr die Intensitat als die Wiederholung
der $raddha ausgedriickt: Dabhiti hat immer wieder sein Vertrauen @
zu Indra bewiesen, indem er ihm Verehrung und Opfer darbrachte, vgl.
RV VI,20,13, wo Dabhiti im gleichen Zusammenhang als ein eifriger
Opferer charakterisiert wird. Die Grundlage der Freundschaft ist das
Vertrauen, das — gesteigert und umfassender — als Treue sich offenbart.
Die erste der beiden Stellen, die $raddhad im Kompositum mit mdnas
zeigen, greift den Dabhiti-Mythos auf. RV X,113,9:

bhiri déksebhir vacanébhir fkvabhih sakhyébhih sakhydni pr4 vo-
cata [

indro dhinim ca cimurim ca dambhayaf chraddhdmanasyd érnute
dabhitaye |/

19



11, B,3. Die Rgveda-Belege:

Verkiindet oft (Indras) Freundschaft mit seinen tiichtigen, rede-
fertigen, lobpreisenden Freunden?.

Indra ist beriihmt?® als einer, der den Dhuni und Cumuri fiir Dabhiti
iiberlistete, weil (dieser) treu ergebenen Herzens war.

RV 11,26,3 [Maitr.S. IV,14,10; Taitt.S. I1I,3,14,3f.; Taitt.Br.
11,8,5,3] wird $raddha auf Brahmanaspati bezogen, der hier Indras Rolle
iibernimmt. So erweist sich aufs neue der seit M. MULLER immer wieder
gefolgerte SchluB als falsch: Nicht deshalb finden wir §raddha zumeist
in Hymnen an Indra, weil gerade an seiner Existenz Zweifel sich her-
vorwagen, zu deren Uberwindung der Glaube aufgeboten werden
mubBte, sondern weil er der eigentliche Helfergott ist, dem man sich an-
vertraut und der Treue mit Treue vergilt. Zwischen ,,Vertrauen” -
»»ITreue’” und ,Hingabe” ~ ,,Spendefreudigkeit’” schwankt der Srad-
dha-Begriff im RV.

84 {j janena si viéd si4 jinmana si putrair vdjam bharate dhina
ntbhih /

devdnam yah pitdiram avivasati éraddhdmani havisa brahmanas
patim //

Nur der tragt mit seinem Volk, mit seinem Stamm, mit seinem Ge-
schlecht, mit seinen Sohnen den Kampfgewinn, mit seinen Mannen
reichliche Beute fiir sich davon,

der den Vater der Gotter, Brahmanaspati, treu ergebenen Herzens
mit der Opfergabe zu gewinnen sucht. @

§raddha kann nur dann als ein Erfordernis, ja als eine verdienstvolle
Tugend hingestellt werden, wenn sie sich praktisch, in Opfern, aus-
wirkt ; havis ist die Hauptsache. Waren Arier und Gétter in Freundschaft
verbunden, so wird bei den Panis ausdriicklich die Feindschaft betont,
und es entspricht unseren Erwartungen, daB diese RV VII,6,3 u.a.
als adraddhdh verschrieen werden, d.h. ohne die Bereitschaft, sich den
Gottern anheimzustellen, ,,ohne Zutrauen”, das die Vorbedingung jeder
Annaherung ist; die Attribute in Verszeile a betreffen m.E. mehr die
poetische Unfahigkeit der Panis in den Augen des rgvedischen Sangers,
die in b ihre religiose Haltung, die, von der adraddha bestimmt, sich in
sprichwortlichem Geiz und Opferlosigkeit auspragt:

27 GELDNER (RV-Auswahl I s.v. sakhyd) setzt sakhyébhih als Adj. an ,,mit
des Freundes wiirdigen (... Worten, vacanébhir)’’. Diesem Vorschlag, der
ad hoc gemacht ist, kann ich nicht zustimmen.

28 So OLDENGERG 11,335; vgl. GELDNER (RV-Auswahl I s.v. éru 2).
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— éraddh4 als Nomen 11, B,3.

ny akratfn grathino mrdhrivacah panfir aéraddhén avrdhin aya-
jfidn/

pra-pra tdn dasytnr agnir viviya pdrvad cakardparin ayajyin [/

Die unverstandigen, plappernden, barbarisch redenden? Panis, ohne
Zutrauen, ohne Labung, ohne Opfer,

vor, vor drang Agni gegen diese Dasyu; er, der Ostliche, hat die, die
nicht opfern, zu Westlichen gemacht (d.h. in die tiefe Finsternis
gestoBen, vgl. v. 4).

Unsere restlichen zwei Stellen sind weit jinger. RV IX,113 fallt
schon durch éraddhdya tdpasi aus dem gewohnlichen Bestand der Pava-
mina-Lieder heraus und zeigt sich uns als Hymne ekstatischen Cha-
rakters. HAUER scheint mir einen Wesenszug der $raddha gut beobachtet
zu haben, der unsere Darlegungen noch unterstreicht. Er sieht in ihr
»einen Zustand hoher Suggestibilitat, in dem alles moglich ist, und der
die beste Disposition fiir die Ekstase bildet’’%. In der Tat steht dann @
in AV XV (2,5; 7,2-5; 16,4) die $raddha durchaus im Vordergrund unter
den Kraften des Vratya, der altesten in der Literatur nachweisbaren
Gestalt des Yogin3!. Man denkt bei éraddha nicht mehr notwendig an die
Gotter, sondern meint damit die Gesinnung als solche, aus der her-
aus ein religioses Werk entsteht und mit der es darge-
bracht wird. Ich iibersetze ,,Hingabe’, — ein Begriff, der das ur-
spriingliche ,,Vertrauen” wie seine Neigungen mit einschlieBt und zu-
gleich é$raddha als einen Vorlaufer der bhakti ,,(liebende) Hingabe er-
kennen 1aB8t; damit folge ich auch der indischen Tradition: nigamaca-
ryavakyesu bhaktih $raddheti vidruta®®. RV IX,113,2ff. wird der sich
lauternde Soma besungen als

rtavakéna satyéna sraddhiya tdpasa suté(h)... //2//

parjiényavrddham mahisim t4m sdryasya duhitdbharat |

tam gandharvih préty agrbhnan t4m séme résam ddadhu(h). .. //3//

mit wahrhaftiger Wahrheitsrede, mit Hingabe, mit Inbrunst ge-
preBt.

Den Biiffel, den Parjanya gedeihen lie8, den hat die Tochter der
Sonne hergebracht;

20 Bemerkenswert ist der Gegensatz zu RV X,113,9a (s.0.), der ,,Jasternd*
(ZimmMer S.114) nahelegen konnte; doch vgl. HirLEBrRANDT, Ved.Myth.
1,503f. m. Lit., ahnlich GELDNER (RV-Auswahl I s.v. mrdhrd u. vac).

30 Die Anféinge der Yogapraxis (Stuttgart 1922), S.96.—- vgl. ferner RV
Kh. IX,113,3.

31 HAUER, Der Vratya. Stuttgart 1927,8.2.

32 Samkara, im PW zitiert. Sayana, s. oben S. 10 — vgl. bhakti-Exkurs
unten 8. 57 f.

21
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ihn haben die Gandharven entgegengenommen, ihn legten sie als
Essenz in den Soma(trank). . .

,,Biiffel” ist ein gelaufiger Name fiir den Gott Soma, als dessen Vater
Parjanya iiberliefert wird: der Regen 1aBt die Somapflanze wachsen.
Die ,,Tochter der Sonne” ist hier nicht rtir jdnitri ,die Regenzeit”’, wie
HILLEBRANDS glaubhaft zu machen sucht, sondern die Gottin Sraddha?s,
so u.a. Sayana hier und ad RV IX,1,6 pundti te parisritam sémam
stiryasya duhitd ,deinen (aus einem @ ins andere GefaB) umflieBenden
Soma reinigt die Tochter der Sonne’”, das Vaj.S. XIX,4 zitiert und
Sat.Br. XII,7,3,11 kommentiert wird: éraddhd vai siryasya duhita,
$raddhayaisa somo bhavati, $raddhayaivainam somam karoti ,die Tochter
der Sonne ist fiirwahr Sraddha. Durch $raddha wird dieser (sc. sutah
,liquor”) Soma, durch éraddhd macht er ihn zu Soma”. Die Sraddha
also, die Gottin der Hingabe und — im besonderen — Spendefreudig-
keit, hat den Soma hergebracht: aus éraddka heraus hat der Opferherr
Somapflanzen gekauft und, von $raddha erfiillt, 1aBt er sie pressen. Die
Gandharven, die eifersiichtigen Hiiter des Soma, haben ihn entgegen-
genommen: ihnen entsprechen die irdischen Sanger, die Brahmanen, die
den Opfertrank herstellen, indem sie aus der Somapflanze eine Essenz
gewinnen, der dann Milch u.a. zugesetzt wird. Und dann RV IX, 113,4:

rtdm vadann rtadyumna saty4dm vadant satyakarman /
§raddhdm vadant soma rajan dhatrd soma pariskrta(h). .. //4//

Wahrheit sprechend, du dessen Glanz die Wahrheit ist, wahrhaft
sprechend, du dessen Werk wahrhaft ist,

Hingabe verkiindend, Kénig Soma, vom Schépfer, o Soma, zurecht-
gemacht. ..

I B,4. Hymne an die Sraddha.

Neben den ,,Gottern, die Gotter sind”’, treten in den Hymnen und
ihren Anhangen, bes. in Danastutis, die ,studierten Brahmanen, die
irdischen Gotter’3® immer mehr hervor. Wird jenen die dhuti darge-
bracht, so diesen die ddksinad. In dem MaBe, wie die Brahmanen um
Opferspenden fiir die Gotter besorgt sind, verlangen sie selbst nach

33 Ved.Myth. 1,238.

34 Vgl. auch Taitt.Br. I1,3,10,1f., wo Sraddha Tochter des Prajéapati ist,
der mit dem friheren Sonnengott Siirya gleichgesetzt wurde. Es wird er-
zahlt, dal Konig Soma die Sraddha liebte. Ihre Schwester Sita Savitri aber
war eifersichtig und gewann durch besonderen (Opfer-)Schmuck seine
Gegenliebe.

35 Sat.Br. 11,2,2,6 [IV,3,4,4 u.a.], Sadv.Br. 1,1,28; vgl. Taitt.S. 1,7,3,1.
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— Die Sraddha-Hymne 11, B4.

Opferlohn. Und hier liegt die Haupttriebfeder der Sraddha-Ver-
ehrung. Sie fordern Anteil an der $raddhd der Laien. Mit der Hymne
an die Sraddha, RV X,151 [~ Taitt.Br. II,8,8,6-8], preist und
bittet der Sanger nicht die Gotter fiir seine Auftraggeber, sondern wen-
det sich an diese in eigener Sache, indem er an die Géttin Sraddha —
in Wahrheit an die Spendefreudigkeit der Opferherrn — appelliert. @
Die personifizierte Sraddha und der ihr zu Grunde liegende Begriff
sind naturgemaB nicht iiberall scharf unterschieden.

§raddhayagnih sdm idhyate sraddhdya hiyate havih [36

§raddhdm bhagasya mirdhini vicasd vedayamasi //1//

Mit Hingabe wird das Feuer entziindet, mit Hingabe wird die
Opferspende dargebracht.

Wenn jetzt der Opferlohn ausbezahlt wird, ist ihr Hohepunkt, zugleich
der groBe Augenblick der Brahmanen erreicht:

\

Die Sraddha verkiinden wir durch (unser) Lied auf dem Gipfel des
Gliicks.

Mit der ganzen Begehrlichkeit, die fiir den Priesterstand im Orient kenn-
zeichnend ist, erhoffen sie von freigebigen Opferern — dieses typische
Attribut wird im folgenden besonders betont — einen Lohn, der dem
Prunk des Somaopfers entspricht.

priyam éraddhe dadatah priyam éraddhe didasatah /
priyAm bhojésu y4jvasviddm ma uditdm krdhi //2//
yatha deva 4suresu §raddhdm ugrésu cakriré /

evam bhojésu ydjvasv asmdkam uditdm krdhi //3//

Lieb, o Sraddha, dem Schenkenden, lieb, o Sraddha, dem Schen-
ken-wollenden,

lieb bei den freigebigen Opferern mache diese meine Rede.

Wie die Gotter sich bei den machtigen Asuras Spendefreudigkeit
verschafft haben,

so mache bei den freigebigen Opferern unsere Rede (sc. zu einer, die
Spendefreudigkeit bewirkt).

Mégen die Opferveranstalter dem Wunsch des Sangers willig Gehér
schenken und Spendefreudigkeit entfalten. Auf theoretisches ,, Ver-
trauen” (GRASSMANN: ,mache unser Wort vertraut den giit’gen Opfe-
rern”’, GELDNER: ,,verschaffe unsrem Wort Glauben bei . . .’)3 kommt es
ihm nicht an. —

3¢ Taitt.Br. hat in b: §raddha vindate h.
37 Lupwias Auffassung (V,309) leuchtet mir nicht ein.
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11, B,4. Die Rgveda-Belege: Sraddha-Hymne

Was die Gotter in ihrem Verhaltnis zu den Asuras betrifft, so kennen
wir nicht den Mythos, der hier voraus-@gesetzt wird. Ich méchte an
asurd(h) adevdk ,.Damonen’ denken®. Diese scheinen bisher nicht ge-
opfert oder nicht gespendet zu haben, und es gelang den Gottern, sie
dazu zu veranlassen. In der Tat stehen spater die Asuras in dem Ruf,
zwar iiberaus vermogend an Kiihen, aber — wie die Panis — ohne Hin-
gabe und darum auch ohne Opfer und Spenden zu sein. Menschen, die
ihnen hierin gleichen, werden Chand.Up. VIII,8,5% als ,,Asuras”
verspottet: tasmdd apy adyehadadinam asraddadhanam ayajamanam
ahur asuro batety ,.daher sagt man noch heute von einem, der hier (den
Brahmanen) nicht spendet, ohne Hingabe ist, (den Gottern) nicht
opfert: ,Weh (dieser) Asura!’’. Man beachte die charakteristische Grup-
pierung von $raddha —

éraddhdm devd y4jamana vayagopa tpasate/
éraddhdm hrdayyayékitya sraddhaya vindate véasu [/4//%

Die Sraddha verehren die Gotter opfernd, von Vayu beschiitzts?,
Die Sraddha (gewinnt man) durch des Herzens Absicht, durch
Sraddha gewinnt man Gut. @

38 Diese Bedeutung finden wir im X. Buch zunehmend héufiger. Unsere
Hymne zéhlt zu den jingsten des RV; man beachte u.a. in 3¢ evdm, das nur
hier belegt ist. So liegt denn der von v. BRADEE (Dyé&us Asura, Ahura Mazda
und die Asuras, Halle 1885,5.87f.) und HirrLeBRANDT (Ved. Myth. 11,427,
N.2) gezogene SchluBl nahe, daf3 ,,Démonen’’, nicht ,,Gotter”” gemeint sind,
wie auch GELDNER m.E. richtig tGbersetzt.

3 Ahnlich Vadhila-S. (AO IV,17).

40 Taitt. Br. hat in d: éraddha huayate h.

41 Warum die Gétter so genannt werden, bleibt dunkel. Weil der Windgott
die Entfachung des Opferfeuers begiinstigt ? Die in den Quaestiones Indo-
Iranicae veroffentlichten Untersuchungen tber die Vayu-Vata-Religion, der
in arischer Periode eine groe Bedeutung zukommt, konnten auch auf unsere
Stelle Licht werfen. Mir ist nur der erste (WIKANDER, Vayu, Texte und Un-
tersuchungen zur indo-iranischen Religionsgeschichte, I,1941) der angekin-
digten drei Teile zugénglich, der sich im wesentlichen auf die Interpretation
der Awesta-Zeugnisse beschrankt. — Bhar.Sr.S. IV,15,4 zitiere ich anhangs-
weise: yarhi hotedam upahvayeta tarhi yajamano hotaram iksamano vayum
manasd dhyayet - vayur iddya vatsah 8G me vayunda vatsena éraddham tapah
svargalokam dhuksva iti ,,Wenn der Hotr die Ida anruft, dann soll der Opfer-
herr, den Hotr anblickend, im Geiste an Vayu denken: *Vayu ist das Kind
der Ida; darum sollst du mir durch Vayu, dein Kind, Hingabe, (die Kraft
der) Askese, die himmlische Welt schenken’”. Die Géttin Ida wird Sat.Br.
X1,2,7,20 mit Sraddha identifiziert, den Kindern der beiden, Vayu bzw.
Kama, die gleiche Rolle zugeteilt.
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und $réd-dhapaya- II, B,5.

II B,b. érdd-dhapaya-.

Neben die alteren Gotter treten in jungvedischer Zeit in zunehmendem
MaBe abstrakte Begriffe (vor allem aus dem Gebiet des Sakralwesens),
die zu gottlichen Potenzen erhoben und ihnen iibergeordnet werden.
Das Opfer selbst strebt einer zentralen Stellung zu, auch die Gotter
opfern. Uber ihnen thront die Sraddha als ihre Kénigin (Jaim.Br.
11,426 ed. CaLaND), d.h. die Gotter sind dazu ausersehen, Diener einer
Opferallmacht zu werden, deren Symbol die Sraddha ist.

Dem Verlangen des Herzens zu folgen und Spendefreudigkeit zu
zeigen, ist nicht nutzlos, denn der freigebige Opferherr verliert nicht,
sondern gewinnt vielfaltig Reichtum, das Ziel seines Trachtens. Wie das
Gotteropfer ist auch der Opferlohn ein verdienstvolles gutes Werk, mehr
als bloB Priestersold. Bei der Morgen-, Mittag- und Abendpressung des
Somaopfers tragen die Brahmanen ihre Bitten ihrer Gottheit entgegen,
wie es in dem nachsten Vers unserer Hymme, RV X, 151,5, heisst:

§raddhdm pratir havamahe §raddhdm madhydémdinam péri /
éraddhdm sdryasya nimraci éraddhe érad dhapayehé nah //5//

Die Sraddha rufen wir an in der Friihe, die Sraddha um die Mitte des
Tages,

die Sraddha beim Sinken der Sonne. O Sraddha, laB uns hier S pende-
freudigkeit bekommen!

Das Kausativum $rdd-dhdpaya- ist nur hier belegt. Der Sanger, der
diese Strophe rezitiert, denkt sicher nicht an seine eigene Spendefreudig-
keit; eine solche Interpretation entspricht nicht dem Sinn dieser Hymne,
klingt unwahrscheinlich selbstlos, was schon OLDENBERG empfand. Er
meint damit vielmehr: ,,0 Sraddha, mach uns zu NutznieBern der
Spendefreudigkeit”’. Wir miissen namlich grundsatzlich je nach dem
Sinn des Satzes zwei Arten von Beziehung unterscheiden: 1. subjekt.
éraddha, die man hegt, und 2. objekt., die man genieBt. ®

Wenn neue, umwalzende religiose Vorstellungen sich durchsetzen,
wenn Veda und vor allem dann die Brahmanas auf weite Strecken hin
zum Tummelplatz eines opfergierigen Priestertums absinken, so scheint
es nur natiirlich, daB in diesen Texten die altererbte Bedeutung ,,Ver-
trauen’ stark zuriickgedrangt wird, an die dann anderseits, wie wir an
markanten Stellen sehen werden, der auch jetzt lebendig bleibende Ge-
brauch des Wortes, besonders des Verbums, in seinem friheren Sinn
immer wieder erinnern konnte. Das, was die wenigen RV-Belege uns an
Mannigfaltigkeit bieten, mag eine Entwicklung gewesen sein, die etliche
Jahrhunderte dauerte, zu einer Zeit, da das Vedische im Verhaltnis zum
erstarrten Sanskrit noch urwiichsig und hochst bildungsfahig war.
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IL, C,1-2a. Die nach-rigvedischen Belege:
II C. BELEGE AUS ANDEREN SAMHITAS UND AUS DEN BRAHMANAS.

II C,1. Vorbemerkung.

.Diese ug)fangreiche Textgruppe bietet im Verhaltnis zur ibrigen ve-
d;;(;hen Literatur das meiste Material ; éraddha ist jetzt ein Zentralbe-
griff.

In der bedeutendsten philosophischen Dichtung des AV, den Skambha-
Liedern, wird $raddha zweimal (X,7,1; 11) genannt. Wo man nach dem
einen Gott oder dem hochsten Prinzip sucht, wird diesem auch die
$raddha als eine wichtige Grofe zugeordnet; vgl. AV XIII.6,2 an die
Sonne. Die Verfasser sprechen im allgemeinen von der $raddha, ohne sie
zu definieren. Ist gelegentlich eine Erlduterung iiberliefert, neigen wir
dazu, von hier aus alle Stellen zu interpretieren, was weitgehend ge-
lingt. Dabei mogen wir es in diesem Fall mit einer speziellen, vielleicht
schulgebundenen Auslegung zu tun haben, wie in anderen Fallen (z.B.
in den beliebten mystischen, manchmal etymologisierenden, Wort-
spielen der Brahmanas) offensichtlich ist. Letzteren immer nachzu-
gehen, wiirde den Rahmen dieser Arbeit sprengen und iiber die wirk-
liche Bedeutungsgeschichte von $raddha nichts aussagen, da maBlose
— indische — Phantasie §raddhd in einer @ Unbestimmtheit versinken
laBt, der gegeniiber eine auf klare Vorstellungen hinzielende Exegese
unmdglich ist.

Unsere Gliederung des Stoffes umreif3t:

1.dasWesendes Sraddhﬁ,-Begriﬁ's dieser Epoche als ,,Hingabe, Spende-
freudigkeit” und zeigt es an vielfaltigen mit $raddha@ verbundenen An-
schauungen in seinen einzelnen Ziigen auf, wihrend im

2. Teil $raddha vom typischen Standpunkt des Priesters her, namlich
als ,,das Vertrauen des Laien zum Brahmanen und seinem Koénnen”,
beleuchtet und neu begriindet wird.

II C,2a. $raddhd als ,,Hingabe, Spendefreudigkeit”.

Schon die Gruppierung von éraddhd in Aufzahlungen ist bezeichnend.
Wir miissen uns nur an solche halten, denen ein durchsichtiges System
zu Grunde liegt.

AV X,2,19 yajfidm ca $raddhdm ca, X ,6,4 $raddhdm yajiidm, XV, 17,
4.5 éraddhd ca yajiidé ca, dann auch X1,9,9 agnihotrém ca $raddhd ca,
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— sdraddhé und diksa 11, C,2b.

X,7,1 vratdm $raddhd®®; AV X1,10,22 wird zwischen $raddhd und
déraddha die ddksina genannt;*® AV XV,16,4-7; Gop.Br. I,1,39
haben wir die ganze Reihe, deren erstes Glied $raddhd ist, und damit den
Leitfaden unserer Untersuchung, die die Beziehung von $raddhd zu
einem jeden der folgenden Glieder zum Gegenstand hat:

$raddhd diksd yajiio ddksinah,
vgl. Jaim.Up.Br.1,19,2 éraddha yajiio daksina.

Diese Beispiele, die wir aus einer Ubertfiille herausgreifen, lassen
draddhd als die geforderte Grundhaltung des Menschen zum religiosen
Dienst erkennen - die Hingabe, Spendefreudigkeit. @

II C,2b. $raddha und diksa.

Die $raddha ist von zentraler Bedeutung bei der diksa ,,Weihe”’, einem
Zauberritus, der dem eigentlichen Opfer vorausgeht. Gop.Br. I,4,7f.,
wo die einzelnen Zeremonien des Agnistoma bestimmten Gottheiten zu-
geordnet und in mythischer Form aus ihnen abgeleitet werden, wird die
bei der Weihe darzubringende Spende als ein Opfer an die Gottin Srad-
dha aufgefaBt, denn — so wird auch Sat.Br.XII,1,2,1 gelehrt —

draddhiya vai deva diksam niramimata
aus der Sraddha firwahr haben die Gotter die Weihe geschaffen.

Die Weihe eroffnet einen Akt der ,,Spendefreudigkeit’”, namlich das
Opfer, dem notwendig der Opferlohn folgt. Aber §raddha hat hier noch
einen tieferen Sinn, ein natiirliches enges Verhaltnis verbindet $raddhd
und diksi: Sat.Br. XII,8,2,4

etad diksayai (riipam) yac chraddha
Die Hingabe ist (die Form) fiir die Weihe.

Die wesentlichen Motive der Weihe sind $raddhd ,,Hingabe und tapas
»(In-)Brunst”’ oder — aufs Praktische gerichtet — ,,Askese’’#4. In Auf-
zdahlungen finden wir diese beiden Begriffe, die nicht allein bedeutungs-
maBig verwandt sind, sondern deren Entwicklung auch, wie wir ver-

12 Vgl. Vij.S. XX,24 vratdm ca éraddhdm ca.

43 Bei der Entstehung des Menschen gehen zahlreiche psychische Krifte
in seinen Korper ein, darunter auch diese, die offenbar eine Gruppe bilden.

4 AV VI,133,4 wird der Gurtel (mékhala), der nach Kaus. S. 56[57], 1,
Kath. Gr. 8. 41,11 bei der Schiilerweihe (upanayana) angelegt wird, als
éraddhdyd duhitd tdpasé ‘dhi jatd ,,der Sraddhé Tochter, aus Tapas entstan-
den”’ bezeichnet.
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II, C,2b. Die nach-rigved. Belege: sraddha und diksa

schiedentlich sehen werden, parallel verlauft, auBerordentlich haufig
nebeneinander4s.

Fastend und schwitzend unter der Askese bis zur Erschopfung® strebt
der Opferwillige zur rituellen Reinheit, deren Symbol ,,die Wasser”
(dpahb) sind: l.c. I,1,1,1

Die Wasser sind fiirwahr rituelle Reinheit, ,opferrein geworden, will
ich an die religiose @ Pflicht herantreten’, so (denkt der Opferherr).
Die Wasser sind fiirwahr die Seihe; ,als ein durch die Seihe gelauterter
will ich an die religiose Pflicht herantreten’, so (denkt er). Aus diesem
Grunde beriihrt er Wasser’.

Wie das Wasser von Schmutz reinigt, so befreit die ,,Hingabe’’ von bosen
Trieben (insbes. Geiz!) und Gleichgiiltigkeit.

Baudh.Sr.S. XXIX,8 nennt Mangel an Hingabe das hochste
Ubel (adraddha paramak papma), denn

éraddhaya Sudhyate buddhih éraddhaya Sudhyate matih /

graddhaya prapyate brahma éraddhé papapranasini //

durch Hingabe wird der Geist gelautert, durch Hingabe wird das
Denken gelautert;

durch Hingabe erlangt man das Brahman, die Hingabe vernichtet
das Bose.

Die ,,Hingabe”, die Askese des Geistes, konzentriert das Denken des
Menschen auf das Opfer — jede Ablenkung, jedes Zaudern wiirde die
magische Kraft des Opfers vernichten und es wirkungslos machen
(s.u.) -, weiht ihn zum religiosen Dienst und laBt ihn ganz darin auf-
gehen.

Opferrein geworden, streift er — so heiBt es Gop.Br. I,4,8% — gein
irdisches Selbst ab und erlangt dafiir Identitdt, Gemeinschaft mit der
Gottin Sraddha, das Wohnen in ihrer Welt. ,Wasser”’ und ,,Hingabe”’

4 Sat.Br. XII,1,3,23; XIV,1,1,4; Jaim.Br. II1,117 (ed. CALAND); Jaim.
Up. Br.1V,25,1; Brh.Ar.Up. 1V,4,25 [Kaus.Ar. XIIL1; Kat.Sr.S. I,1,1];
Ap.Dh.S. 11,24,8 [Baudh.Dh.S. II,11,37; Hir.Sr.S. XXVIIL,5,173]. Zur Be-
deutungsentwicklung von fapas vgl. unten S. 44 und S. 56

4 Ap.Sr.8. X,14,9f.

47 medhya va@ apo, medhyo bhitvé vratam updyaniti; pavitram va apah,
pavitrapiilo vratam updyaniti, tasmad va apa wpaspréati.

48 gtha yad diksaniyaya (istya) yajante éraddham eva tad devim devatam
yajante. éraddha devi devatd bhavanti. éraddhdya devyah sayujyam salokatam
yanti.
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— éraddha und yajiia II, C,2c¢.

gleichzusetzen (dpo vai $raddhd), ist eine groBartige Konzeption, die
schon in den vier Samhitds des Schwarzen Yajurveda belegt ist® und
bis in die Wiedergeburtslehre der Upanisads hinein fruchtbar fort-
wirkt. ®

II C,2¢. $raddha und yajiia.

§raddha zu haben ist von entscheidender Wichtigkeit beim Opfer
(yajiia). Beide Begriffe werden identifiziert; damit wird ausgedriickt:

1. Kein Opfer ohne $raddha (,,Hingabe’)!

2. $raddha (,,Spendefreudigkeit’”) offenbart sich in dieser Zeit vor
allem durch das Opfer, das fast ausschlieBlicher Inhalt der Texte ist.

Zu Beginn eines jeden Opfers spricht der Veranstalter folgenden Vers
Taitt.Br. I11,7,4,1 [Ap.Sr.S. IV,4,4; Baudh.Sr.S. II,1; Bhar.Sr.S.
1V,5,5; Hir.Sr.S. I,4), der die Setzung dpo vai $raddhd weiter ausdeutet :

ydh purastdt prasrdvanty uparistat sarvatas ca ysh /

tdbhi rafmipavitrabhih éraddhdm yajfidém drabhe [/

(Das Wasser,) das vorne, das von oben und von allen Seiten hervor-
stromt,

mittels dieses durch Sonnenstrahlen gelauterten Wassers fasse ich die
Hingabe, das Opfer an (= beginne ich mit Hingabe das Opfer).

Wenn der Opferherr nicht selbst von Hingabe erfiillt ist, sind Hymnen
und Formeln, die die Priester fiir ihn anwenden, umsonst. Er ist unrein,
die Wasserzeremonien — je nach Art des Opfers verschieden, man badet
im Wasser, beriihrt oder schliirft es — iiben nicht die ihnen zugeschriebene
ibernatiirliche Macht. Maitr.S. 1,4,10 [~ Kath.S. XXXTI,7]:

y6 vai fraddhdm é4nalabhya (KS -rabh-) y4jate pipiydn bhavaty.
dpo vai éraddhd. n4 vacd grhyante néd yajusdti v4 etd vicam nédanty

4 Maitr.S. 1,4,10; IV,1,4; Taitt.S. 1,6,8,1; Kath.S. XXXI,3; XXXII,7;
Kap.S. XLVIL,3. - Taitt.Br. ITI,2,4,1.

Der Leitgedanke dpo vat éraddhd geht auch aus den Formeln hervor, die
bei den einzelnen Weiheriten angewandt werden. So sagt der Opferherr
Ap.Sr.8. V1,5,3 [Hir.Sr.8. II1,7], wenn er vor der Darbringung des téglichen
Agnihotra Wasser schliirft oder beriihrt, um innerlich zur Opferverrichtung
tauglich zu werden, u.a. mays éraddhety ,,In mir ist die Hingabe” oder Ap.
Sr.S. VI,14,6 [Asv.Sr.8. I1,3,23; Bhar.Sr.S. VI1,5; Hir.Sr.S. VI,4] apsu
éraddhety ,,in den Wassern ist die Hingabe’’, anschlieBend bei der auleren
Reinigung Ap.Sr.S. l.c. éraddha stha éraddhigiyeti ,,Hingabe seid ihr; mochte
ich Hingabe erlangen”.
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11, C,2c. Die nach-rigvedischen Belege:

4ti vartram. ménas tG ndtinedanti. yarhy apé grhniydd imdm térhi
ménasi dhyayed. iyAm v4 etdsam pdtram. aniyaivaind A4grahiii.
graddhdm &labhya (KS -rabh-) yajate n4 pdpiyan (KS vasiyan)
bhavati

Wer fiirwahr, ohne die Hingabe erfat zu haben, opfert, dem geht
es schlechter: Die Wasser sind fiirwahr die Hingabe. Die werden
nicht von der Rede, nicht von der Opferformel ergriffen; sie stromen
firwahr tiber die Rede (wie) iiber einen Deich. Das Denken aber iiber-
stromen sie nicht. Wann er also zu den Wassern greift, dann soll er
an diese (Hingabe) im Geiste denken. Sie ist ja deren (sc. der Wasser)
GefaB, durch sie hat er diese (Wasser) ergriffen. Wer, die Hingabe er-
faBt habend, opfert, dem geht es nicht schlechter (KS besser). @

Gewaltiger als die Macht der Rede und der Opferformel ist die der Hin-
gabe. Sie ist kein ethisches Ideal in unserm heutigen Sinn, sondern gilt
wie tapas, Keuschheit usw. als eine Zauberkraft. Taitt.S. 1,6,8,1
[~ Maitr.S. IV,1,4; Kath.S. XXXI,3; Kap.S. XLVII,3]:

y6 vai éraddhdm 4narabhya (MS -labh-) yajfiéna yajate ndsyestdya
§rad dadhate. ’p4h pr4 nayati, sraddhd va dpah, sraddhdm evdrabhya
(MS -labh-) yajiiéna yajata, ubhiye ’sya devamanusyd istdya $rad
dadhate

Wer ohne Hingabe ein Opfer verrichtet, zu dessen Opfer hat man
kein Vertrauen. Er fihrt Wasser nach vorne: Wasser ist ja Hin-
gabe’®, mit Hingabe eben unternimmt er das Opfer, und beide,
Gotter und Menschen, haben Vertrauen zu seinem Opfer.

,,Hingabe”” und ,,Vertrauen” gehoren eng zusammen. Hier konnte man
geradezu an $raddha als ,,Vertrauen, Zuversicht zum Opfer und
seiner Wirksamkeit’’ denken. DaB die Theologie $raddha so aus-
legte, ist nicht unwahrscheinlich.

An dieser Stelle mochte ich einen Exkurs einschalten. Betrachtet man
z.B. AV 1V,35,7:

brahmaudandm vi§vajitamm pacami §rnvantu me S$raddddhanasya
devah //

ich koche den alles ersiegenden brahmaudana (einen bestimmten Reis-
brei); horen sollen auf mich, der ich von Hingabe erfiillt bin, die
Gotter,

50 Bei dpo vat §raddhd handelt es sich letzthin um mehr als eine nur sym-
bolisierende Zusammenstellung. In den Brahmanas sind derartige Gleichun-
gen Ausdruck wirklicher Identitét.
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mag man versucht sein, §r. als ,,der ich (den Gottern) vertraue” zu
erklaren. Aber diese Exegese, die im Altvedischen einleuchtend ware®?,
befriedigt hier nicht. Die Gotter haben in dieser véllig von priesterlicher
Spekulation iiberwucherten Hymne ihren einstigen Glanz verloren. Der
brahmaudana wird nicht ihnen dargebracht, sondern ist der Reisbrei fiir
die Brahmanen, mit dem man um die Erfiillung seiner Wiinsche buhlt52.
Es steht nicht im freien Ermessen der Gotter zu helfen; allmahlich @
setzt sich die Anschauung durch, da Opfer und Spenden sie zwangs-
laufig zur Hilfe verpflichten®. Der Werkdienst ,,ersiegt alles”.

$raddha als ,,das Vertrauen zu den Gottern” ist — aus der Entwicklung
der Religion zu schlieBen — jetzt unmotiviert und in der Tat nirgends
mehr bezeugt. Es ist ohne weiteres einzusehen, dafl gelehrte Theologen
nun $raddha als ,,Vertrauen in die Krafte des Opfers” umdeuteten.
DaB es sich hierbei um eine spezielle Auslegung, und nicht etwa um die
Definition des Sraddha-Begriffs handelt, geht schon daraus hervor, da8
dieser Sinngehalt allein iiberaus selten gefordert wird, wohl aber haufig
dem Sraddha-Begriff ,,Hingabe” inharieren kann. Das mir vorliegende
Gesamtmaterial spricht entschieden gegen L£vi, der §raddhd durchweg
in diesem engen Sinne interpretiert.

Taitt.S. VII,5,2,2 [~ Kath.S. XXXIII,1] wird éraddha auf doppelte
Weise abgetont: Kiihe vollziehen ein Sattra, um Hoérner zu gewinnen.
Als diese nach zehn Monaten entstehen, bricht die eine Halfte die Opfer-
sitzung ab, die andere halt ein volles Jahr durch:

tdsam dvadadé masi §fngani pravartanta éraddhdya vdéraddhaya
va, ta imd yds tipard(h)

Diesen (Kiihen) fielen im zwolften Monat die Horner ab®4, sei es
infolge ihrer Hingabe, sei es infolge Mangels an Hingabe —, das
sind, die, die hornlos sind.

51 Vgl. RV 11,26,3 usw.

52 Vgl. AV VI,122,3[~ XII,3,7]; IX,5,7. 11{21] ajds tdmamsy dpa hant:
ditrdm asmil loké $raddddhanena dattdh ,,der Bock, der von einem von Hin-
gabe Erfiillten in dieser Welt (einem Brahmanen) gegeben wird, treibt hin-
weg die Finsternis’.

53 ,,Der Opferer jagt Indra wie ein Wildpret ; er hélt ihn fest wie der Vogel-
steller den Vogel; der Gott ist das Rad, das der Sénger zu drehen versteht”’
(zitiert nach E. LEEMANN, Die Inder, Lehrbuch d. Religionsgesch.?, II,
Tibingen 1905).

¢ Dieser Passus war Sayana dunkel; prdvartanta (Say., Ait.Br.-Ed.
Aufrecht S. 441, hat ma pr°) macht Schwierigkeiten, ist aber wohl, wie
CaLaND (Verslagen en Mededeelingen d. Kon. Akad. van Wet., Afd. Letterk.
5¢ R. I, S. 38f. und AO I1,30f.) auf Grund von Kath.S. XXII, 10 wahrschein-
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Unser éraddhd-Satz ist eine Zwischenbemerkung, sie fehlt in den Pa-
rallelen Ait.Br. 1V,17,3 und Jaim.Br. I1,374 (ed. CaLanD). Der Fall ver-
diente, daf die Theologen bei ihm verweilten. Die Kiithe bewiesen zwar
Hingabe, Opferfreudigkeit, indem sie das Sattra fortsetzten, aber sie
miBtrauten vielleicht dem erreichten Erfolg — wer weill es? @ Jeden-
falls wird ihnen, weil sie nicht die richtige, umfassende §raddha hatten,
einerseits Lohn, anderseits Strafe zuteil: ihrer $raddhd gelang es, rei-
chere Friichte als Horner zu gewinnen, — zum Schlufl wird gesagt — sie
erlangten Kraft (drjam avdrundhata); sie verloren aber infolge ihrer
déraddha den Vorteil, mit dem sie sich nicht begniigten.

Das Dogma: yajfio vai devanam asir yajamanasya® ,,den Gottern das
Opfer, dem Opfernden der Segen’” setzt nach der strengen Vorschrift
der meisten Texte voraus, dafl der Opferherr von $raddha erfiillt ist5e,
wie esdenn Taitt.S. 11,6,10,1 heilBt:

yad Abrahmanokt6 ’sraddadhano yajate Samytm eva tésya bar-
haspatyam yajiidsyasfr gacchat (i)

Was ein von einem Nichtbrahmanen Belehrters ohne Hingabe
opfert, dessen Opfers Segen kommt Samyu Barhaspatya zu(gute).

Diesem Sohn des Brhaspati versprachen einst die Gotter den Segen
solcher Opfer, die fiir die Opfernden selbst nutzlos sind. @

Die Brahmanen waren bestrebt, den Leuten im Laufe von Genera-
tionen die Bedeutung der Sraddha zu entwickeln, einer Gottheit, die
nicht wie Indra und seine Genossen altererbt, sondern die Personifika-
tion eines abstrakten theologischen Begriffs ist. Sie wird mehrfach

lich macht, ,,fielen ab’’ und nicht ,,kamen hervor”’ (Kerra) — m.E. allenfalls
,,kamen weiter hervor’’ — zu tibersetzen.

55 Sat.Br. I1,3,4,5.

% Vgl. die entsprechenden Belege aus Dharmasiitras und -$§astras: unten
S. 46f.

57 Wichtig fir die Interpretation von dbrahmanoktah ist die inhaltlich an-
klingende Stelle Ait.Br. I,16. Nach der hier vorgetragenen, weniger strengen
Auffassung gelangt die Opferspende auch dann unbeeintrdchtigt zu den
Gottern, wenn ein abrahmanoktah oder duruktoktah sie darbringt (yad: ha va
apy abrahmanokto yadi duruktokto yajate tha haisahutir gacchaty eva devan...).
WEeBERS (Indische Studien X, 1868, S. 100) Wiedergabe ,,ein als abrahmana
oder sonst wie Bescholtener” (duruktoktah ,,ibel beleumdet”’, pw) ziehe ich
die Ubersetzung ,,ein von einemn Nichtbrahmanen Belehrter oder ein von
einem Schlechtbelehrten Belehrter” vor. Kerra (Taitt.S.-Ubers.) umschreibt
dbramanoktah durch ,,without prescription”. — Etwas anderer Auffassung
ist Sayana (ad Taitt.S. l.c.): brahmanenanukto yah kascid yajeta svecchayaiva,
also ,,ohne Aufforderung eines Brahmanen”’.
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neben Agni, dem kundigen Hotr, genannt und mit diesem zu einem Paar
verbunden, das SV 1,90 den Kadyapa und Gop.Br. I,5,24 die Angi-
ras, mythische Stammvater alter Priestergeschlechter, zeugt. Der
Gottin Sraddha werden keine Heldentaten zugeschrieben, sie wirkt aus-
schlieBlich im Bereich des Opfers. Die Sraddha befreit von den Folgen
der Fehler beim Opfervollzug. Diese Funktion, die sonst auch den
»Wassern” obliegt, ergibt sich aus der $raddha ,Hingabe” als einer
reinigenden Kraft. A p.Sr.S. I11,12,1 [Baudh.Sr.S. XXVIIL6]:

yad vidvamso yad avidvamso mugdhah kurvanty rtvijah /

agnir ma tasmad enasah §raddha devi ca muficatam //

Was wissentlich, was unwissentlich verwirrt die Opferpriester tun,
von dieser Schuld sollen Agni und die Gottin Sraddha mich erlésen.

Ich schickte diese Stelle voraus, um Ait.Br. VII, 3,4 [V,27,10] in
ein neues Licht zu riicken. Fir Ungliicksfdlle und Versehen beim Opfer
sind Sithnen (prayadcitti) festgesetzt. Wenn die Kuh beim Melken aus-
schlagt und die Agnihotra-Milch verspritzt, soll man mit dem Rest,
wenn er noch fiir eine Spende ausreicht, opfern;

yady u vai sarvam siktam syad, athanyam &hiya tdm dugdhva
tena juhuyad, & tv eva éraddhdyai hotavyam. sa tatra prayascittih

Wenn aber firwahr alles vergossen ist, dann soll man eine andere
(Kuh) herbeirufen, sie melken und damit opfern; dazu aber mufl man
der Sraddha eine Spende darbringen. Das ist in diesem Fall die Sithne.

Die Wendung a bis kotavyam ~ und draddhayai (Dativ!) insbesondere —
wurde bisher miBverstanden: Haue®8 ,,it is to be offered alone in faith”;
KErre®, etwas anderer @ Auffassung: ,,but there must be an offer-
ing, even if only in faith’’; GELDNER® denkt an ein ,,nur in Gedanken,
durch Gebet, ohne Material zu vollziehendes Opfer”’. Diese Ubersetzun-
gen werden m.E. weder der Konstruktion noch dem Sinn gerecht.

Sayana (ad Sat.Br. XI,6,1,12) nennt die Sraddha $rutismrtyuditakar-
masv abhiratiripd devatd ,.eine Gottheit die reprasentiert die Freude an
Werken, wie sie in Sruti und Smrti vorgeschrieben sind”. Damit hebt

58 The Aitareya Brahmanam (Allahabad 1922), Sacred Books of the
Hindus, Extra Vol4, S. 248 u. N.3.

59 Rigveda Brahmanas, transl. (Cambridge/Mass.), HOS XXV, S. 252 u.
N.6.

60 RV-Auswahl II,139. Er beruft sich auf Say., der eine Formel akam
éraddham juhomi ,jich opfere die Opferfreudigkeit’’ erwahnt, das wohl
s.v.a. ,,weil ich kein geeignetes Material besitze, bringe ich den ,guten Willen’
dar” bedeutet; vgl. M.Nar.Up. 69.
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er einen charakteristischen Zug der $raddha ,,Hingabe’’ hervor, dem wir
eine sehr wesentliche Bedeutung beimessen miissen, weil er, ganz und
gar dem Praktischen zugewandt, der Grundtendenz vedischer Opfer-
religion am nachsten kommt. ,,Opfer-, oder Spendefreudigkeit’ neigt
dazu, sich aus dem Gesamtbegriff ,,Hingabe’” zu losen, und spielt in der
Tat auch eine selbstandige Rolle, die fiir die Gottin Sraddha in der
Sraddha-Hymne vorgezeichnet ist und, von hier ausgehend, sich immer
weiter verbreitet. $raddha ist die Kraft des Herzens, die zum
Opfern drangt. Sie garantiert die regelmaBige Versorgung der haus-
lichen Opferfeuer. Wenn der Hausherr verreist, kann seine Opferfreudig-
keit nicht wirksam werden, Ait.Br. VII,12,8:

ahar-ahar va ete (agnayo) yajamanasyasraddhayodvasanat pra-
plavanad bibhyati

weil die Opferfreudigkeit des Opferherrn fehlt, fiirchten sich
diese (Feuer) Tag fiir Tag davor, weggenommen zu werden (oder) zu
verloschen.

Ebenso wichtig ist die $raddha fiir die Gotter, Jaim.Br. 11,426 (ed.
CALAND):

atha yad vo ’vocam: yajiiat sma meteti, raddha sma vo ma vyaid

ity, eva vas tad avocam ity, esd ha vai devanam rajiii yac chraddha;

saigd pratar upakramya tisthati; tam deva upatigthante: yadricy

esyati tadryafica esydma iti; tasyai sarve @ deva anuvartamanah

sayam jusante; tam®! aviSati, sa juhoti, sa yajate; tad deva upajivanti

Als ich euch sagte: ,Ihr sollt nicht aufhoren zu opfern”, ,die Srad-
dha (Opferfreudigkeit) soll nicht von euch weichen’’®2, da sagte
ich euch das in dem Gedanken: Die Sraddha ist ja die Kénigin der
Gotter. Frilhmorgens kommt sie heran und steht da; zu ihr treten

81 CaranDps Konjektur t@m fir tam scheint mir unrichtig. Sraddhé als
Subjekt mit Wz. vié ist so durchaus gebrauchlich, vgl. Taitt.Br. I11,11,8,1
(S.42). Qualititen, die an einem Menschen hervortreten, werden im Vedi-
schen allgemein als in ihn eindringende Wesenheiten aufgefalit, vgl. v. G1a-
SENAPP, Entwicklungsstufen des indischen Denkens. (Halle 1940), Schriften
d. Konigsberger Gelehrt. Gesellsch., Geisteswiss. Kl. 15./16. Jahrg., 5, S.
285[13].

62 Diese Setzung, die éraddha als ,,Opferfreudigkeit’’ beweist, wird in den
Stitras oft variiert. Abends bringt der Hausherr den Feuern seine Verehrung
dar mit den Formeln (Ap.Sr.S. VI1,19,7; Baudh.Sr.S. XIV,5. XX,20; Bhir.
Sr.S. VI,4,11.; Hir.Sr.S. VI1,6): bhartum vah éakeyam éraddha me ma vyagad
(vigad B.; vyagad Bh.; H.) ,,M6chte ich imstande sein, euch zu unterhalten,
die Sraddhé (Opferfreudigkeit) weiche nicht von mir”; — vgl. Visnu-S. 73,28
[Y&jii.S. 1,245; Gaut. Pitrmedha-S. II1,5,12; Kat.Sraddhakalpa III,28;
Manu II1,259]; vgl. unten S. 50
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ehrerbietig die Gotter, denkend: ,In welche Richtung sie gehen wird,
dorthin werden (auch) wir gehen’. Threr Spur folgend genieen abends
alle Gotter. (Die Sraddha) geht in ihn (sc. den Opferer) ein, er opfert,
er bringt Verehrung dar; davon leben die Gotter.

Sicher ist an das standige Morgen- und Abendagnihotra gedacht. Das
Opfer ist die notwendige Speisung der Gotter, die erst dadurch zu Helden-
taten fahig werden. Diese Anschauung liegt auch Taitt.Br. I11,12,3,1
zu Grunde: §raddhaya devo devatvam asnute ,durch die Sraddha erlangt
der Gott Gottlichkeit”, und I1,8,8,8 (dem Zitat der Sraddha-Hymne
angefiigt) éraddhd devan adhivaste ,die Sraddha zieht die Gotter als ihr
Kleid an”. Die Gotter sind auf die Opferfreudigkeit der Menschen an-
gewiesen, denn herrscht asraddhd ,,Opferunlust’” auf der Erde, kommt
keine Nahrung zu ihnen empor. Sat.Br. 1,2,5,24: ®

sa ye hagra iIjire te ha smavamar§am yajante te papiyamsa asur,
atha ye nejire te §reyamsa asus, tato ’sraddha manugyan viveda ye
yajante papiyamsas te bhavanti, ya u na yajante §reyamsas te bha-
vantiti, tata ito devan havir na jagama

Die da in der Vorzeit Opfer darbrachten, beriihrten beim Opfern
(den Altar und die Opfergaben), ihnen ging es schlechter. Denen da-
gegen, die (gar) keine Opfer darbrachten®?, ging es besser. Da ergriff
Opferunlust die Menschen, in dem Gedanken: ,denen, die Opfer
darbringen, geht es schlechter; denen dagegen, die keine Opfer dar-
bringen, geht es besser’. Infolgedessen kam keine Opfergabe (mehr)
von dieser Welt zu den Gottern.

DaB adraddha yagavisaya arucih ,,Widerwillen, der sich auf das Opfern
bezieht” (Say.) bedeutet, ist einleuchtend. EceELINGS ,,unbelief” trifft
nicht den Sinn. Der Textverfasser denkt auch nicht an ein ,,Nicht-
Glauben an die Wirksamkeit des Opfers”’, sondern meint klar: Weil die
Sache so steht, es den Nichtopfernden besser geht als den Opferwilligen,
haben auch diese keine Opferfreudigkeit mehr. Brhaspati Angirasa, den
die Gotter schicken, damit er die Menschen den richtigen, wirksamen
Opfervollzug lehrt, fragt nicht etwa nach dem Verbleib ihrer ,,glaubigen
Gesinnung”’, sondern ganz konkret: katha na yajadhve ,,Warum opfert
ihr nicht?” Warum ist die Sraddha die Opferfreudigkeit, von euch ge-

8 Zitiert in Kéathaka-Srautasiitra Fragments, ed. by Raghu Vira (Journal
of Vedic Studies II, 1935, S. 107[4]).

64 Nicht ,,Those who washed (their hands)”’ (EGGELING)!; nejire ist hier
nicht Wz. nij, sondern na + Wz. yaj, wie die Kéanv.Rez. (I1,2,3,21) erweist:
ayajamanda haibhyah $reyamsa asus; vgl. die zweite Hilfte des folgenden
Satzes.
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wichen? Und die Antwort lautet: kimkamya yajemahi ,,Welches Ver-
langen soll uns treiben zu opfern’’, wenn wir solche Erfahrungen machen ?

Verschiedentlich werden geradezu wahnwitzige Beweise einer maBlosen
Opferfreudigkeit als Ideal verherrlicht. Manu, der Urahn des Menschen-
geschlechts, dem eine unbestrittene Autoritat auf dem Gebiete ritueller
Kasuistik zugesprochen wird, gilt als der Prototyp des $raddhddeva, als
,,einer, dessen Gott (Hochstes) die $raddhd ist”’®5. Er setzt seiner iiber-
stromenden Spendefreudigkeit @ keine Grenzen. Mit gleichbleibender
Herzensbereitschaft iiberlaBt er damonischen (teuflischen) wie gott-
lichen Opferpriestern seine Gerate, seinen Stier, ja, seine Gattin. Wah-
rend die dltesten Rezensionen der Legende (Maitr.S.IV,8,1; Kath.S.
XXX,1; Kap.S. XLVI,4)% vor dieser letzten Konsequenz noch
zuriickschrecken (hier greift Indra ein und verhindert die Absicht, ob-
wohl Manu $raddhddeva ihn anfleht: sdm me yajfidm sthapaya ,,Vollende
mein Opfer”), wird Sat.Br. I,1,4,16 das Opfer der Manavi vollzogen
ohne ein Wort der Kritik. Manu ist wahrlich der Held der Opferfreudig-
keit und tragt die Bezeichnung éraddhddeva als einen Ehrentitel. Das
Band, das Manu mit der $raddha verbindet, ist so innig, daB die Er-
innerung daran sich durch die Literatur fortgepflanzt hat: Bhag.
Purana IX,1,11,4 wird Sraddha als Manus Gattin genannt®’.

II C,2d. $raddha und daksing.

Die éraddha steht schlieBlich zum Geben der daksind in enger Be-
ziehung. ,,Die daksind beruht auf der éraddha”, so wird Brh.Ar.Up.
I11,9,21 ohne Umschweife gesagt:

kasmin nu daksind pratisthiteti. éraddhayam iti. yada hy eva
éraddhatte ’tha daksindm dadati. éraddhdyam hy eva daksina pra-
tisthiteti. kasmin nu éraddha pratisthiteti. hrdaya iti hovaca hrda-

85 Nicht ,,Gott vertrauend’” (PW), sondern als Bahuvrihi, wie LUDERs,
Phil.Ind.364 nachgewiesen hat. Auch Sayana sieht in éraddhddevah stets nur
$raddhavan, éraddhalub und 16st es auf (ad Sat.Br. I,1,4,15) éraddhaiva devo
yasya sah. —

Weitere Belege finden sich Taitt.S. I1,5,1,3; VIL,1,8,2 [Ap.Sr.S. XXI1,18,
14; Baudh.Sr.S. XVI1,28]; Kaus.Br. I1,8.

% In stark gekiurzter Form Maitr.S. IV,1,6; Kath.S. XXXI,4; Kap.S.
XLVII1,4; Taitt.Br. I11,2,5,9.

87 Diese Rolle ist schon in den Brahmanas vorgezeichnet ; sie gesellen ihm
die Ida zu, die Sat.Br. I,8,1 aus seinem Opfer entsteht und X1,2,7,20 mit
Sraddha identifiziert wird.
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yena hi éraddham janati (Madhy.Rez. éraddhatte). hrdaye hy eva
éraddha pratisthita bhavatiti

,»Worauf beruht denn der Opferlohn #’ ,,Auf der Spendefreudig-
keit”, (antwortete Yajfiavalkya,) ,,denn wenn einer Spendefreu-
digkeit hat, so gibt er Opferlohn; auf der Spendefreudigkeit
also beruht der Opferlohn.” ,,Worin ist denn die Spendefreudigkeit
verwurzelt?”’ ,Im Herzen”, antwortete (Yajfiavalkya), ,,denn mit
dem Herzen erkennt man die Spendefreudigkeit; im Herzen also
ist die Spendefreudigkeit verwurzelt.” @

Samkara erklart éraddha durch ditsutvam, dem unser ,,Spendefreudig-(
keit”’ genau entspricht.

Der Gottin Sraddha ist die Arati (wortl. Nicht-Spendefreudigkeit),
der Damon des Geizes, begrifflich entgegengesetzt®. Ihr ist die Hymne
AV V,7 gewidmet, die, wie RV X151 an die Sraddha, weniger volks-
tiimliche als typisch priesterliche Ziige tragt. Die Arati wird, wie es
gegen feindliche Machte allgemein Brauch ist, durch euphemistische Ver-
ehrung begiitigt, und zwar von Brahmanen, deren spezieller Feind sie
ist. Aber die Worte des Sangers: ,,Bring uns her, steh nicht im Wege,
Arati, beraube uns nicht des Opferlohns, der (jetzt) gebracht wird. Ver-
ehrung dem (Damon des) Vereitelnwollen(s und) MiBerfolg(s), Ver-
ehrung sei der Arati!’® sind nur duBere Umkleidung; hinter ihr ver-
birgt sich der eine Gedanke, die ardt: aus den Herzen der Opferherrn zu
verbannen und der $raddhd Raum zu schaffen, damit die daksina, deren
Ubergabe unmittelbar bevorsteht, um so reicher ausfallt. Mit ,,honig-
silBen’” Worten (madhumati vac), die ihnen schmeicheln, sucht der San-
ger sie zum Geben zu begeistern. Seine Rede muB justa, ihnen angenehm,
sein, was dem priya RV X,151,2 entspricht.

Doch nicht allein die feierlichen Strophen tun das Ihrige, auch der
Rauschtrank Soma, von dem die Opferveranstalter ihren Anteil er-
halten, regt an und bringt sie in die rechte Stimmung, die der Priester
ersehnt; dann wird er groBmiitig und freigebig entlohnt. AV V,7,5:

yam ydcadmy ahdm vacd sirasvatya manoyaja |

éraddh4 t4m ady4 vindatu dattd sémena babhrana [/

Wen ich anflehe mit der wunschgeschirrten Vac Sarasvati,

den soll heute die Spendefreudigkeit erfassen, erweckt vom brau-

nen Soma. @

88 AV X1I11,2,51 stellt die adraddhdh mit den Habsiichtigen auf eine Stufe.
% AV V,7,1 4 no bhara md pdri stha arate md no rakgir dékginam niydma-
nam | ndmo virtsdya dsamrddhaye ndmo astv drataye [/
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In diesem ganzen Zusammenhang kann $raddha praktisch keine andere
Bedeutung als ,,Spendefreudigkeit”’ haben™. Sie ist auch Jaim.Br.
1,266 evident:

yada vai ksatriyam éraddha vindati brahmanam vava sa tarhicchati.
so ’smai dadati

Wenn fiirwahr einen Ksatriya (Vaifya, Sidra) die Spendefreu-
digkeit erfaBt, dann eben verlangt er nach einem Brahmanen; er
spendet ihm. &

II C,3. $rdd-dha- ,,das Vertrauen (des Laien zum Brahmanen und seinem
Konnen)”.

Die Gaben spendefreudiger Laien sind ohne Zweifel der Lebensunter-
halt vieler Brahmanen, und ihr StoBseufzer AV VII,103 ist durchaus
verstandlich: ,,Welcher Fiirst, nach Besserem sich sehnend, wird uns
aus dieser schmachvollen Schande herausfiihren? Wer verlangt zu
opfern und wer verlangt zu spenden, wer wiinscht langes Leben unter
Gottern?’?l, BloBes Vertrauen kann dem Brahmanen, der mit diesem
Spruch sich als Priester anbietet, nichts niitzen. Und doch ist es unbe-
dingte Voraussetzung. Der Opferherr wird ihn nur berufen und be-
schenken, wenn er Vertrauen haben kann und seinen Auftrag in guten
Handen weiB.

Erkannten wir im RV $raddha als das Vertrauen zu den Gottern und
auf ihre Hilfe, wird in dieser Epoche $raddha gelegentlich als das Ver-
trauen in die Krafte des Opfers ausgelegt, so zeigt §raddha sich uns jetzt
als das Vertrauen des Laien zum Brahmanen und seinem Kénnen. Das
Ritual, dem in einer Opferreligion entscheidende Bedeutung zukommt,
ist so kompliziert, daBl ein Hochstmall an theologischer Gelehrsamkeit

70 So interpretiert BLOOMFIELD als erster richtig: Am.Journal of Philology
XVII(1896),412; BLooMFIELD, Hymns of the Atharva-Veda, transl. (Oxford
1897), SBE 42, S.173; 424; BLooMFIELD, The Atharvaveda (Strafburg 1899),
Grundri3 d. indo-ar. Phil. und Altertumskunde II,1b, S.77. Seine Grunder-
kenntnis geht entscheidend tiber die Deutungen seiner Vorganger hinaus,
die diese Stelle miflverstanden; Lupwia ,,den (anteil, den) ich verlange . . .,
den soll heute Sraddha finden”’. ZIMMER (S.272) dachte an ,,Selbstvertrauen’.
GrILL (Hundert Lieder des Atharva-Veda, tbers.2, Stuttgart 1888) ,,Wen
ich angehe ..., der werd heut inne mein Vertraun und nehm den braunen
Soma hin”’.

1 k6 asyd no druhd *vadydvatya un negyati ksatriyo vdsya icchdn |

k6 yajiiakamah kd u pirtikamah ké devésu vanute dirghdm dyuh |/
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notig ist, ihm in allen Feinheiten gerecht zu werden. Darum muf} der
Brahmane sich als vertrauenswiirdig (§raddhaniya) erweisen, dann mag
er z.B. zum Purohita, zum Hauspriester, ernannt werden: er erlangt
damit eine einfluBreiche Vertrauensstellung, wird engster Vertrauter und
Ratgeber des Konigs.

Taitt.S. VII,4,1,1 - vgl. Taitt.Br. II1,1,4,11 — wird einleitend
erklart, wie der Priestergott Brhaspati zum Purohita des Gottervolkes
wurde:

brhaspétir akamayata: ran me devd dadhiran, giccheyam puro,
dhdm iti. s4 et4m caturvimsatiratram apadyat, t4m 4 harat, ténayajata.
tato vai tésmai érdd devd 4dadhatdgacchat purodhdm. y4 evim
vidvdm-@saé caturvimsatiratrém dsate, rdd ebhyo manugyd da-
dhate, gacchanti purodhdm

Brhaspati begehrte: ,Mochten die Gotter Vertrauen zu mir haben,
mochte ich ihr Purohita werden’. Er erschaute diesen 24-Nachte-
Ritus, holte ihn (zum Opfern) herbei und opferte damit. Da schenkten
ihm die Gotter ihr Vertrauen, er wurde ihr Purohita.

Und jetzt die praktische Anwendung. Nicht jeder Brahmane wird selbst
ein ,,Seher’” werden, aber es geniigt die Kenntnis (,,Wissen ist Zauber-
Macht’’) oder der Vollzug dieses Sattra :

Denen, die solches wissend den 24-Nachte-Ritus vollziehen, schen-
ken die Menschen (die Laien) ihr Vertrauen, sie werden Purohitas.

Kath.S. XXXVII,7 wird das gleiche Motiv etwas abgewandelt:

brhaspataye vai deva na §rad adadhata | tam etena prajapatir aya-
jayat [ tato ’smai érad adadhata | sa esa brhaspatisavo / brahmava-
rcasakama etena yajeta [ brahmavarcasi bhavati

Dem Brhaspati schenkten die Gotter kein Vertrauen. (Da) hie
ihn Prajapati damit opfern. Daraufhin schenkte man ihm Vertrauen.
Dieses ist die Inauguration des Brhaspati. - Wer Verlangen nach
priesterlichem Ansehen hat, soll damit opfern, er wird reich an priester-
lichem Ansehen.

Dem Brahmanen, der im Ruf des Wissens steht, vertrauen sich die Laien
an. Thm wird iiberall Ehre und Gewinn zuteil, seine Tatigkeit wird ver-
schwenderisch belohnt. Die $raddha ist das A und O der Priester, die
Quelle ihres Wohlstandes, und darum legen sie auf das Vertrauen sol-
chen Wert, daB in ihren Lehrtexten, den Brahmanas, zahlreiche Seiten
dariiber geschrieben werden, die ich nur auszugsweise — ohne den Wust

39



11, C,3. Die nach-rigvedischen Belege:

stereotyper Wiederholungen — zitiere. Jaim.Br. 11,218 — 221 (ed.
CALAND):
akamayata gotamah: éraddhaniya me praja brahmavarcasini syad
iti. sa etam ekavimam stomam apadyat, tam aharat, tenayajata . . .
tato vai tasya Sraddhaniya brahmavarcasini prajabhavat. . . .

Gotama begehrte: ,,Mochte meine Nachkommenschaft vertrau-
enswiirdig und reich an priesterlichem Ansehen sein’’. Er erschaute
diesen Ekaviméa-Stoma (ein 21-teiliges Preislied), holte ihn (zum
Opfern) herbei und opferte damit. Daraufhin wurde seine Nach-
kommenschaft vertrauenswiirdig und reich an priesterlichem An-
sehen. ... ®

An solchen Stellen wird vollig klar, was Brahmanen unter $raddha ver-
stehen; es ist $raddhd objekt. ,,Vertrauenswiirdigkeit”, ,,Vertrauen, das
sie genieBen”. Samavidh.Br. 11,7,2:

kas tam indreti dvikam prayuifijano, brahmavarcasvi bhavati,
fraddha casya bhavati

ist also zu iibersetzen:

Wer das mit fam i¢ndra’ beginnende Samanpaar (SV I,280) aus-
spricht, wird ein hervorragender Theologe, und erfindet Vertrauen.

Jaim.Br. ITI,23f. (ed. CALAND) horen wir von dem Brahmanen Yuk-
tasva, dem der konigliche Marstall anvertraut war. Er vertauschte die
Fohlen, die dort zur Welt kamen, mit denen seiner eigenen Stuten. Da
vertrieb ihn der Konig, erbost iiber diese Veruntreuung: ,,Ein Dieb bist
du, ein Nicht-Seher!” (steno sy anrgir iti). Yuktasva hatte das Ver-
trauen verloren, aber mehr noch — §raddha beschrankt sich ja nicht auf
ein rein theoretisches Vertrauen, sondern wirft fiir einen Brahmanen zu-
gleich die Existenzfrage auf: Vertrauen wird hier mit dem Auftrag,
beim Vollzug des Somaopfers mitzuwirken, gleichgesetzt. Die-
ser Gedanke steht dahinter, wenn es weiter heil3t:

so ’kamayata, fraddham vindeyopa, ma hvayerann iti. sa etat sama-
padyat, tenastuta ... tato vai sa fraddham upahavam avindata. ..
éraddhaniyo bhavati, vindata upahavam, ya evam veda

Er begehrte: ,,Mochte ich Vertrauen erlangen, mochten sie mich
(wieder zur Somafeier) rufen’’. Er erschaute diese Singweise und lobte
mit ihr. Daraufhin erlangte er Vertrauen, Einladung. Wer solches
wei}, der wird vertrauenswiirdig, der erlangt Einladung.

In einer ahnlich betriiblichen Lage wird sich auch Vatsapri Bhalandana
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befunden haben. Maitr.S. I11,2,272 beschimpfen ihn die Rgis und nennen
ihn ,,Dieb”. Darauf nimmt offenbar Tand.Br. XII,11,25 Bezug:

vatsaprir bhalandanah §raddham navindata. sa tapo 'tapyata, sa
etad vatsapram apaSyat. sa fraddham avindata &

Vatsapri Bhialandana konnte nicht das Vertrauen erlangen. Er
trieb heiBe Askese, er sah dieses Vatsapra (eine bestimmte Melodie).
(Da) erlangte er das Vertrauen.

In dem Augenblick, da Vatsapri durch die Erfindung eines liturgischen
Stiickes seine Kenntnis des Opfers bewiesen hat, gewinnt er das Ver,
trauen, das man ihm verweigerte, zuriick.

Priesterliche Spekulation, in den altvedischen Hymnen im Hinter-
grund, iiberdeckt jetzt alles mit ausgekliigeltem Wissen und einer raffi-
nierten Opfertechnik. Immer neue Riten werden erdacht, um bei den
Opferherren Vertrauen zu erwecken und es so weit zu steigern, daBl es
sich in einem Ho6chstma an Spendefreudigkeit auswirkt. Diesem
Zweck dient u.a. die Anuvitti-Spende, zu deren Begriindung spater
Vadhala-S. (AO VI190ff.) folgende Legende ersonnen wurde: Ein
Rsi hat seinen Besitz restlos verspielt und sucht nun durch Askese Gott
Indra sich willfahrig zu machen. Dieser bekommt davon Kopfschmerzen
(! die Opferallmacht, die Kraft der Askese als eine Art magischen
Zwanges triumphiert iiber die Gotter). Agni weiBl Abhilfe: beide ver-
sprechen dem Rsi Reichtum, und zwar bezeichnenderweise durch die
$raddha des Kuru-Konigs Ajatasatru, zu dem sie ihn hinfithren. Ein
abgekartetes Spiel wird inszeniert — dabei die Anuvitti-Spende darge-
bracht —, um das Vertrauen des Konigs zu gewinnen. Und in der Tat,
er ist verbliifft und iiberzeugt, daB der Fremde ein wahrer, verehrungs-
wiirdiger Rsi ist und nicht etwa ein Betriiger, wie deren viele den Hof
umlagerten. Die Folge ergibt sich im damaligen Indien ohne weiteres.
Keiner wird sich das Verdienst entgehen lassen, einen solchen Mann groB-
miitig zu beschenken. Der Text drangt diesen Gedankengang in zwei
kurze Bemerkungen zusammen :

tad enam éraddha viveda, tasmai bahu dhanam dadau rajaisa(h)
da erfaBte ihn die $raddha (Vertrauen — Spendefreudigkeit),
der Konig schenkte ihm groBen Reichtum. &

Allein $§raddha erzahlt eine ganze Geschichte; ich kenne kein deutsches
Wort, das seinen Sinngehalt erschopfend wiedergabe. ,,Glaube” aber
ware hier sicher falsch iibersetzt.

2 vatsapriyam vai bhalandandm ysayé 'dhyavadant sténa iti. sG etdt siktdm
apadyat. ténadhivaddm dpajayat.
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Taitt.Br. II1,11,9,8f. [Ap.Sr.S. XIX,14,14f.; Baudh.Sr.S. XIX,
6; Hir.Sr.S. XXIII,3,12f.] finden wir eine wichtige Stelle, deren Aus-
drucksweise uns sofort an friiher zitierte Belege erinnert:

4tha yéadicchéd: bhdyistham me §raddadhiran, bhiyisthd daksina
nayeyur {ti ddksindsu niyAmanasu: précy éhi, pricy ehfti. préci jugini
vétv 4jyasya svdhéti . . . juhuyat

Wenn man nun wiinscht: ,,M6chte man mir in hochstem Mafe sein
Vertrauen beweisen, méchte man (mir) die meisten Opferlohnkiihe
herfithren”, so bringe man, wahrend die Opferlohnkiihe hergefiihrt
werden, eine Spende dar (mit den Worten:) ,, Komm herbei (o Srad-
dha), komm herbei!”, (in dem Gedanken:) ,die Herbeigekommene soll
sich mit GenuBl an dem Opferschmalz laben, svaha’.

Weil die Auswirkungen des Vertrauens — wie wir sahen — verschieden
sind, wird jeweils der besondere Wunsch des Brahmanen anschliefend
in einer konkreten Form umschrieben. Durch diese rhetorische Figur
wird $raddha hier nachdriicklich als ,,Spendefreudigkeit entfalten” her-
ausgestellt. Es geht nicht um das Amt eines Purohita oder Opferpriesters,
sondern um reichen Opferlohn. Die ,Zugewandte” ist, wie Sayana
richtig kommentiert, die Gottin Sraddha, der die Brahmanen einen
regelrechten Kult widmen. Wenn die Ubergabe des Opferlohns bevor-
steht, bringen sie ihrer Gottin eine Schmalzspende dar: Moge sie, die
Spendefreudigkeit, von den Herzen der Opferherren Besitz ergreifen und
die Arati, den Geiz, vertreiben.

Nun verstehen wir auch die Bedeutung von éraddhd in der Einleitung
der bekannten Naciketas-Legende Taitt. Br. III,11,8 [Kath.Up.
I,1,1f.]%s:

usan ha vaf vijaSravasdh sarvavedasim dadau. tdsya ha naciketda
nima putrd dsa. tdm ha kumirdm sintam déksindsu niydmanasu
graddhdvivesa

Im Herzensdrang fiirwahr gab VajaSravasa seine ganze Habe hin.
Er hatte einen Sohn namens Nacike-@tas. Thn, der (noch) ein Knabe
war, iiberkam, wahrend die Opferlohnkiihe hergefiihrt wurden, die
Sraddha (Spendefreudigkeit).

Naciketas ist noch ein Junge; die Wirkung der Sraddha auf ihn muf
iiberwaltigend sein: Kiihe allein halt er fiir eine unvollkommene dd-

73 Beide Abschnitte gehéren zu den agtau kathakani und betreffen die
Schichtung des Naciketds-Hochaltars. Die Parallelitit von ddkginasu niyd-
mandsu springt ins Auge.
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ksina®™, denn ér ist des Vaters liebster Besitz. So besteht Naciketas in
kindlicher Einfalt und im Ubereifer darauf, selbst hingegeben zu werden,
hartnackig fragend: tdta kdsmai mdm dasyasiti ,,Vater, wem wirst du
mich geben?” Diese Stelle machte den Ubersetzern groBe Schwierig-
keiten und fiithrte zu mannigfaltigen, meist recht komplizierten Aus-
legungen:

ROER™ findet $raddha ,faith’ hier sinnlos, aber sein ,filial anxiety
(about the welfare of his father)” ist ad hoc gemacht und befriedigt
ebenso wenig wie ,,Neugier’’, das im PW verlangt wird. DEUSSENs"®
,»Glaube (an die durch Opfer nicht erreichbare Erlésung)”’ widerspricht
der Grundanschauung der Brahmanas; ,,Glaube an die Wirksamkeit des
Allhabe-Opfers” ist in diesem Zusammenhang unwahrscheinlich, zumal
es dem Drangen des jungen Naciketas in keiner Weise gerecht wird.
Auch GELDNERs” ,,Glaube (d.h. die Uberzeugung, da8 die Kiihe allein
nicht den gehofften Erfolg des Opfers gewahrleisten)”” bleibt viel zu
sehr im Bereich des Theoretischen und erfaBt nicht das Wesentliche,
Grundsatzliche. Diese Reihe lieBe sich leicht erweitern, denn insbeson-
dere die Kath.Up. wurde in viele Sprachen iibersetzt. &

II D. BELEGE AUS DEN UPANISADS’® UND DER SUTRA-LITERATUR

II D,1. Vorbemerkung

Die Bliitezeit des Sraddha-Begriffs geht zur Neige. Zwar findet sich
unser Wort in den Stitras noch sehr oft, doch handelt es sich dabei meist
um Zitate, die in den vorigen Abschnitten jeweils mit vermerkt wurden.
Die iibrigen Belege — hauptsachlich aus den spaten Dharmasiitras und
Dharmaéastras stammend, die sich mit Recht und Sitte befassen — stehen
mengenmafig denen der Brahmanas weit nach. Auffallig ist der Riick-
gang der Belegstellen schon in den Upanisads. Der Grund hierfiir ist,
daB jetzt in der ganzen Breite der Uberlieferung eine religiése Richtung

74 Kath.Up. 1,1,3; s. E. SiEG in: v.Garbe-Festgabe (Erlangen 1927), S. 129.

7 In: The twelve principal Upanishads publ. by Tookaram TatTva
(Bombay 1891), S.416.

76 Allgem. Geschichte der Philosophie (Leipzig I 1, 1894),175; vgl. 60
Upanigad’s (Leipzig 1897), S. 266.

77 Vedismus? 156 und N.878.

78 Wenn wir einen Teil der Belege — und zwar zumeist solche, die sich auf
die Lehre von der Wiedergeburt beziehen —~ einem spéteren Abschnitt vor-
behalten, fiigt sich der weniger ergiebige Rest inhaltlich leicht unserer Dar-
stellung ein; ein gesonderter Abschnitt erscheint mir nicht zweckmaéaBig.

43



II, D,1. Die spiteren vedischen Belege:

hervortritt, die — wie in der iranischen Religionsgeschichte Zarathustra —
sich gegen den ins MaBlose gesteigerten Opferkult zur Wehr setzt und
einer reineren Auffassung des Verhéltnisses zwischen Gott und Mensch,
wie sie z.B. einst in den Varuna-Hymnen des RV ihren Ausdruck fand,
nachstrebt.

Die Upanigads, wesentlich beeinfluBt von dem in der Ksatriya-Kaste
lebendigen Gedankengut, schwiachen den priesterlich-ritualistischen Zug
der Brahmanatheologie, die §raddhd zum Mittelpunkt ihres Denkens und
Trachtens machte, ab zu Gunsten einer freieren, das Moralische voran-
stellenden Anschauungsweise. Nicht GroBe der Werke und Kenntnis
hochst verwickelter Einzelvorschriften sind entscheidend, — rechtes,
gutes Handeln beansprucht seine Vergeltung. Aus dieser veridnderten
Grundhaltung der Religion erklirt sich eine Wandlung des Sraddhi-
Begriffs; aus magisch-sakraler Sphare befreit, setzt die $raddha der
Upanisads den urspriinglichen, ethisch ausgerichteten Sinngehalt fort.

War $raddha ,,Hingabe” in den & Brihmanas die zauberkraftige
Anspannung des Geistes, die alle Regungen auf das Opfer konzentriert,
um selbst die Gotter sich dienstbar zu machen, so ist $raddha jetzt eine
Tugend, die, tief im Herzen verwurzelt, die religiés-soziale Haltung des
Menschen formt. Man vergleiche etwa rta: in den Brahmanas ,,die ma-
gische Kraft der Wahrheit’’??, mit Wz. vad zusammengesetzt ,,das zau-
bererfiillte Wahrsprechen ; in den Upanisads dagegen — von ethischem
Gehalt erfiillt — ,,die Wahrheit (sprechen), Wahrhaftigkeit’’. Oder tapas,
frither ,,Askese, Kasteiung’; in den altesten Upanisads nur fiir einen
Weg zur niederen Seligkeit erklirt, wird es spater zu ,,Selbstbeherr-
schung, Enthaltsamkeit’ umgedeutet® und riickt so wiederin den Mittel-
punkt des religisen Lebens. Die Uberginge zwischen duBerlicher und
verinnerlichter Auffassung sind flieBend; der Kontext ermdglicht uns
nur in wenigen Fillen eine eindeutige Entscheidung.

Wihrend wir bei der Behandlung dieser Epoche im 1. Abschnitt,
éraddha beim Opfer, im wesentlichen die bisher entwickelten Begriffs-
bestimmungen bestéitigt sehen, bezieht sich $raddhd im 2. — umfang-
reicheren — auf Gaben der Mildtatigkeit, die im altindischen Leben eine

" So Lipers, Uber die magische Kraft der Wahrheit im alten Indien
(Berliner Rektoratsrede 1931).

8 Diese Entwicklung ist im Pali-Kanon, der etwa der gleichen Zeitstufe
entstammt, offenkundig. Digh.N. 1,161 [Samy.N.IV,330 usw.] wird tapo
»»Askese, d.h. Kasteiung des Koérpers und Geistes um magischer Wirkung
willen”” von Buddha verdammt, tapo ,,Selbstbeherrschung, Enthaltsamkeit”
aber Digh.N. I1,49. IT1,42f. usw. als Ideal hingestellt.
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groBe Rolle spielen und nun auch in der Literatur hervortreten; der
gesonderte 3. Abschnitt befaBt sich mit dem Sraddha , Totenmahl”. ®

II D,2. éraddha beim Opfer.

$raddha hat in diesen spidten Belegen vorwiegend den Sinn ,,Opfer-
oder Spendefreudigkeit’. Kat.Sr.S. VII,1,3 [~ Baudh.Sr.S. I1,12.
Hir.Sr.S. 111,2,2]

yad ahar evainam éraddhopanamet, tad ahar adadhiteti |

An welchem Tage einen die Opferfreudigkeit iiberkommt, an
dem Tage soll man die Feuer anlegen.

Es liegt verfilhrerisch nahe, Stellen wie yam kamo nopanamet® zu ver-
gleichen und $raddhd in diesem besonderen Zusammenhang dann mit
»Verlangen” zu iibersetzen. Auch die Scholien ad Kait.Sr.S. (Weser Ed.
354,Z.231.) scheinen zuzustimmen: yada $raddhotpadyate tadaividhanam,
ndtra kasyapi kilasya niyamak ,,Wenn das Verlangen (danach) ent-
steht, dann sollen die Feuer angelegt werden; es gibt hier keine Bindung
an eine bestimmte Zeit”’. Aber ich habe Bedenken gegen diese an sich
durchaus mogliche Erklirung.

Vadhila-8S. (AO VI,208) finden wir die gleiche Ausdrucksweise etwas
abgewandelt, hier ist sicher, was gemeint ist:

brahmano ha va ardho devayajanasya, fraddhérdhah, sa yam
sraddhopanamet, sa brahmanam briyad: asti me devayajanam,
prthivyai me susthalam iccheti

Der Brahmane ist ja die eine Halfte des Opferplatzes, die Opfer-
freudigkeit die andere®®. Wen die Opferfreudigkeit iiberkommt,
der sage zu einem Brahmanen: ,,Ich besitze (in meiner Opferfreudig-
keit) einen Opferplatz, mein Wunsch ist ein gut erhohter Platz aufss
der Erde”.

Wer é$raddha hat, d.h. von Opferfreudigkeit erfiillt, sich mit wirklicher
Herzensbereitschaft freigebigem Opfern hingibt, darf sich iiber Zeit-
vorschriften hinwegsetzen, die dazu dienen, die von Natur aus mehr

81 Taitt.S. I1,2,3,1; vgl. Vaj.8. XXVI,2; Sat.Br. I1,1,3,9. 3[4],19,21.

82 Die Ubersetzung von devayajana ,,Opferplatz’ geht aus spéteren, hier
nicht mehr zitierten Erorterungen eindeutig hervor. Unser Satz, eine mysti-
sche Spekulation, hat eine Parallele in Sadv.Br. I1,10,7: @po vava tad deva-
yajanam, éraddha vava tad devayajanam.

83 So auch CALAND ; — woértl. ,,fiir die Erde’.
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oder minder trage Allgemeinheit zum Opfern anzuhalten. Gop.Br.
1,2,14[Vait.S. V,3]: ®

yadaiva kadacid adadhyac chraddha tv [nv] evainam natiyat

Wann auch immer jemand die Feuer anlegen mége, nie soll ihn die
Spendefreudigkeit dabei verlassen,

oder sinngemag@er:

Man darf die Feuer anlegen, wann immer man will, nur weiche die
Spendefreudigkeit nicht von einem.

Ein Opfer ohne $raddha ist erfolglos: die Gotter nehmen es nicht an.
Kau$.S. 73,18 [Baudh.Dh.S. 1,10,4]:

bibhatsavah §ucikama hi deva naéraddadhanasya havir jusante

Die Gotter empfinden Abscheu, denn sie lieben das Reine und ge-
nieBen nicht die Opferspende eines Menschen, der keine Spende-
freudigkeit hat.

Und Baudh.Dh.S. l.c. 6 lautet weiter:

afraddha paramah papma §raddhé hi paramam tapah /
tasmad aSraddhaya dattam havir nasnanti devatah //

Mangel an Spendefreudigkeit ist das héchste Ubel, denn Spende-
freudigkeit ist das hochste tapas.

Darum essen die Gotter nicht eine Opferspende, die ohne Spende-
freudigkeit dargebracht ist.

Dafl es eben auf die Spendefreudigkeit der Leute ankommt — weniger
auf ihren ,,Glauben” im eigentlichen Sinne des Wortes ~ geht aus Manu
I1V,224f. klar hervor:

§rotriyasya kadaryasya vadanyasya ca vardhuseh /
mimamsitvobhayam devah samam annam akalpayan //

tan prajapatir ahaitya ma krdhvam visamam samam |/
§raddhapitam vadanyasya hatam a§raddhayetarat //

Nachdem die Gotter (den Wert der Speise) eines geizigen Srotriya

(hochgelehrten Brahmanen) und eines freigebigen Wucherers er-
wogen hatten, erklarten sie beide Speisen fiir gleich(wertig).

(Da) kam Prajapati hinzu und sagte zu ihnen:
»,Macht nicht gleich, was ungleich ist.

Durch Spendefreudigkeit gereinigt ist (die Speise) des Freigebigen,
wertlos infolge Mangels an Spendefreudigkeit ist die (des)
andere(n)”.
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Dieselbe Erzahlung berichtet Baudh.Dh.S. l.c. 5, nur stehen dort
ein ,,reiner Mann, doch ohne Spendefreudigkeit” (statt ,.geiziger Srotri-
ya’’) und ein ,,unreiner Mann mit Spendefreudigkeit’’ (statt ,freigebiger
Wucherer”’) ein-@ander gegeniiber®%. Die Gleichung, geizig = asrad-
dadhana : freigebig = $raddadhdna, die sich auch aus der Manu-Version
allein ergibt, bezeugt $raddha als Spendefreudigkeit, die Eigenschaft des
Freigebigen, und asraddha als das Fehlen von Spendefreudigkeit beim
Geizigen.

II D,3. éraddha ,,Gebefreudigkeit’.

Was von den Gottern gilt, trifft auch auf die Brahmanen zu. Sie
diirfen Speise, die ohne Gebefreudigkeit — also etwa erzwungen, un-
willig, bloB um der Vorschrift zu geniigen, aus Eitelkeit, Ruhmsucht,
um vor der Menge damit zu glanzen — gespendet wird, nicht annehmen ;
aber Vas.Dh.S. XIV,17:

§raddadhanasya bhoktavyam corasyapi viesatah /

(Speise, die) von einem, der Gebefreudigkeit hat, (dargeboten
wird), mull gegessen werden, selbst dann, wenn (der Geber) ein
Dieb ist.

Seine Gabe ist rein. Andere Texte freilich gehen nicht so weit — der Geist
der Brahmanas weicht immer mehr einer ethischen Wertung. Manu
1v,226:

§raddhayestam ca plirtam ca nityam kuryad atandritah /
graddhéakrte hy aksaye te bhavatah svagatair dhanaih //

Mit Spendefreudigkeit soll man stets Opfer und Spenden dar-
bringen, unermiidlich,

denn unvergéinglichen (Lohn schaffen) diese, wenn sie mit Spende-
freudigkeit dargebracht und mit rechtmaBig erworbenen Giitern
(vollzogen werden).

Die Grundauffassung aber ist allen gemeinsam: Yajii.S. 1,203:
yacitenapi datavyam éraddhapttam ca Saktitah /

Wenn man gebeten wird, soll man eine durch Gebefreudigkeit ge-
reinigte Gabe nach Kraften geben.

DaB éraddha ,,Gebefreudigkeit”” bezeichnet, wird durch die Parallelstelle

84 Sucer aéraddadhanasya éraddadhanasya casuceh |
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Manu IV,228 bestatigt, die statt dessen anasiiya, eigentlich ,,Nicht-
MiBvergniigen”, ,,Freudigkeit, Lust’ einsetzt:

yat kimeid api datavyam yacitenanasiiyaya /

Wenn man gebeten wird, soll man mit Freudigkeit geben, mag
es auch noch so wenig sein. @

Gedanken, wie sie hier ausgesprochen sind, empfinden wir als schonen
Kontrast gegeniiber der Verherrlichung einer maBlosen Spendesucht;
man denke etwa an Manu $raddhddeva oder an Naciketas und seinen
Vater. Die Religion der jiingeren Epoche legt auch auf einen armen
Mann Wert, der im Herzensdrange seinen beschrankten Kraften ent-
sprechend opfert und spendet, wahrend frither nur die $raddha der Rei-
chen geriihmt wurde.

Unter den Tugenden des Snataka ist die $raddha eine der wichtigsten.
Von ihm wird erwartet, daB er ein $raddadhina ist, ,.einer, der freudig
und gerne seine religiose Pflicht erfillt”. Manu IV,158 [Vas.Dh.S.
VI,8; Visnu-S. 71,92] wird éraddha wieder durch anasiyah erlautert®s,
l.c. 226 (s.0.) durch atandritah ,;unermiidlich”, Visnu-S. 88,4 durch
samahitah ,eifrig”’®. In den goldenen Regeln, die der Lehrer seinem
Schiiler ins Weltleben mitgibt, wird neben der Pflicht zur Wahrheit
(rta) besonders die des Gebens betont, und zwar Taitt.Up. I,11,3:

éraddhaya deyam, asraddhayadeyam

mit Gebefreudigkeit gebe man, ohne Gebefreudigkeit gebe
man nicht!

Die Gruppierung kriya, bhiya, samvida deyam ,mit Schamhaftigkeit,
(Ehr-)Furcht, Mitgefiihl gebe man” verlangt fir §raddhaya einen tief
ethischen Gehalt, etwa im Sinne unseres ,,von Herzen (gebe man)”.
OLDENBERGS Auslegung dieser Stelle: $raddhd ,,das Vertrauen auf den
Segen, der mit dem Geben verkniipft ist, und insonderheit auf die diesen
Segen gewahrleistende Wiirdigkeit des Empfangers” wird nicht ge-
fordert.

Ein Mann, der so, wie es hier vorgeschrieben ist, gibt, wird als ein
draddhadeya bezeichnet. Dieses Kompositum ist nicht verderbt aus
éraddhddeva (PW), sondern wird von LUDERS® richtig erklart als ,,einer
der mit $raddhd spendet”; vgl. Samkara, Ramanuja und andere @

85 $raddadhano 'nasiyaé ca éatam vargani jivati |.
88 spargam avapnoti éraddadhanak samahitah.
87 Sitz.Ber.d.Berl. Akad.d.-Wiss. 1916,Phil.-hist.K1., S.281.
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Kommentatoren: $raddhapurahsaram eva brahmanadibhyo deyam asyeti
$raddhadeyah. Zwar ist §raddhideya ein &w. AeY., doch rechtfertigen Pa-
rallelstellen aus der Pali-Literatur diese Deutung. Dort wird oft von
Gaben, seien es Almosenspeise, Kleidung usw. als einem saddhadeyyam
,einer Gabe, die mit saddhd gespendet wird” gesprochen®®. Wenn es
Chand.Up. IV,1,1 von Janaéruti heiB3t:

janasrutir ha pautriyanah raddhadeyo bahudayi bahupakya asa.
sa ha sarvata dvasathan méapayam cakre

Janasruti Pautraiyana war ein Mann, der mit Gebefreudigkeit
spendete, viel schenkte, viel kochen lieB. Er lieB iiberall Speisehallen'
bauen,

80 besagt das nichts anderes, als was Digh.N. 1,137 [140] vom Fiirsten
Mahivijito berichtet wird, nur daf hier die beiden Begriffe des Kom-
positums getrennt sind : saddho dayako:

saddho dayako danapati anavatadvaro samanabrahmanakapani-
ddhikavanibbakayacakanam opanabhiito

er war ein gebefreudiger Spender, ein freigebiger Spender, der
offenes Haus hielt, gleichsam ein wiinschestillender Quell fiir Sama-
nas, Brahmanen, Arme, Umherziehende und Bettler.

saddho ddyako mit ,zutraulich war er, ein Gabenspender’’®® oder ,.ein
glaubiger Spender’’® wiederzugeben, 1aBt in diesem ganzen Zusammen-
hang unbefriedigt, unsere Ubersetzung dagegen liegt nahe.

II D4. $raddha und $raddha ,,Totenmahl’.

Sraddha heiBt das Manenopfer, das der Hausherr gemaB8 den Vor-
schriften der Grhya- und Dharmasiitras allmonatlich darbringen mu8.
Uber das Alter dieses Brauchs ist schwer zu entscheiden, denn bei der
Einseitigkeit vedischer Texte besagt es wenig, daB das Wort in der
Sruti @ nicht belegt ist.

Den Ausgangspunkt des Sraddha sucht CaLAND®! im Pindapitryajfia,
dem Totenopfer des Srauta-Rituals. Wahrend hier Zeremonien zur

8 Ang.N. IIIL,139; IV,130[-134]; Digh.N. I,5[-12; 64-69; 172; 181] usw.

8 NeuMANN, Die Reden Gotamo Buddho’s aus der lingeren Sammlung
Dighanikayo, tbers. (Miinchen) I' (1907), 169.

90 FrankE, Dighanikaya-Ubers. (Gottingen 1913), Quellen der Relig.-
Geschichte, Gr.8,Bd.4, S.122.

91 Altindischer Ahnenkult (Leiden 1893), S.154ff.
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Sattigung der Vater vollzogen werden, indem man sich die Vater selber
geistig gegenwiartig denkt, werden beim Sraddha dieselben Handlungen
noch ein zweites Mal verrichtet, aber jetzt an lebendigen Personen,
Brahmanen, die als Reprasentanten der zu bewirtenden unmittelbaren
Vorfahren eingeladen und mit den Namen der Ahnen angeredet werden.
Ehe dieses Ritual den Umfang erreichte, den es in den meisten Srad-
dhakalpas hat, wird es viel einfacher gewesen sein: ,,ein dem Grhyazere-
moniell angepaBtes KléBevateropfer, mit einer Speisung von Brahmanen
verbunden, die fast immer den Anhang zu einer Grhyahandlung bildet”.

Von hier aus gesehen ist folgende, im PW angefiihrte Erklarung von
$raddha aus $raddha glaubwiirdig®®:

pretam pitfms$ ca nirdi§ya bhojyam yat priyam atmanah /
graddhaya diyate yatra tac chraddham parikirtitam //

Insofern im Hinblick auf den (jiingst) Dahingegangenen und die
Vater Speise, die einem selbst lieb ist,

mit éraddha gespendet wird, darum wird (dieses Opfer) Sraddha ge-
nannt.

$raddha hat hier den speziellen Sinn, der fiir nachvedische Zeit sehr hau-
fig anzusetzen ist, ,Spendefreudigkeit gegeniiber Brahmanen”, wie
Narayana ad A§v.Gr.S. IV,7,1 hervorhebt. Da Spenden an Brahmanen
beim Pindapitryajiia fehlen, ist ,,Sraddha” im Gegensatz dazu eine
treffende Bezeichnung. Was Religiosen hier geschenkt wird, steht in
vorderster Linie unter den Beweisen der Freigebigkeit, die nicht Vor-
recht der Reichen ist, sondern allen Hausherren stets obliegt.

Durch unzahlige VerheiBungen, die dem Freigebigen seine Spende-
freudigkeit versiiBen sollen, machten die Brahmanen in geschickter
Weise die $raddhd zum @ eigenen Herzenswunsch eines jeden Laien.
So betet der Herr des Festes — Visnu-S. 73,28 [Y4jii.S. 1,245; Gaut.
Pitrmedha-S. I1,5,12; Ké,t.Srﬁ,ddhakalpa I11,28; Manu II1,259] - :

datéro no ’bhivardhantam . ../
éraddha ca no méa vyagamad bahu deyam ca no ’stv iti

Mogen die Geber unter uns sich mehren, ... moége die Gebefreu-
digkeit nicht von uns weichen, und mégen wir viel zu geben haben.

Wie bei jedem Opfer ist natiirlich auch beim Sraddha die Grundfor-
derung: éraddha im allgemeinen Sinn. Das Geben, das Pflicht ist, soll
ein williges und freudiges sein; ist der Geber ein $raddhasamanvitah,

92 Vgl. Kas. ad Pan. V,1,110 éraddha prayojanam asya, éraddham.
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dann wird alles, was man gibt, die Vater zufriedenstellen®; sie greifen
helfend in das Geschick der Lebenden ein und férdern ihre Nachkommen-
schaft. Vaikh.Gr.S. VII,8:

yathoktajaladdnapindanirvapabrahmanabhojanesu éraddhaya krte-
su sarvasampatsamrddhir vaméavivardhanam ca bhaved iti

Wenn mit Hingabe der Vorschrift gema Wasserspenden voll-
zogen, KloBe dargebracht und die Brahmanen gespeist werden, ent-
steht Uberfiille an allen Gliicksgiitern, und das Geschlecht gedeiht.

Aber — so ist es noch in der Sukasaptati® iiberliefert —

éraddhdhinam kriyahinam dambham aéritya yat krtam /
bhavet tad viphalam éraddham pitfndm nopayujyate //

ein Totenmahl, das man ohne (wirkliche) Herzensbereitschaft
und ohne heilige Handlung heuchlerischerweise veranstaltet,
das mag ohne Erfolg bleiben; es dient den Vatern nicht. @

II E. SRADDHA IN DER LEHRE VON DER WIEDERGEBURT?S,

II E,1. Fiir $raddhd im Zusammenhang mit der Wiedergeburtslehre

besitzen wir einige sehr wertvolle Zeugnisse. Ich stellte sie bisher zuriick,
um sie jetzt am SchluB des vedischen Teils in einem eigenen Abschnitt
zusammenzufassen. Erst, nachdem wir an zahlreichen klaren, unver-
hiillten Belegen Sinngehalt und religionsgeschichtliche Bedeutung von
$raddha erforscht haben, kénnen wir versuchen, durch die mystische Ver-
bramung hindurch, die hier das Verstandnis erschwert und eine einge-
hende Exegese notig macht, die eigentliche Rolle der $raddhd in der
Lehre von der Wiedergeburt zu erkennen.

Die Legende von der ,,Weihe des Ke§in”, die uns in drei Versionen
Kaus.Br. VII, 4, Jaim.Br. I1,53f. (ed. CaLaND) und Vadhiila-S.
(AO VI,147ff.) vorliegt, verbindet $raddha und diks@, um mit einer be-

93 Manu II1,202; 275.

%4 Text. simpl. XXXV [ZDMG 55(1901),24]; XXXIII[AKM X (1897),106].

9 Uber das Problem der Wiedergeburt im allgemeinen vgl. v.GLASENAPP,
Entwicklungsstufen des indischen Denkens (Halle 1940), Schriften der
Konigsberger Gelehrten Gesellsch., Geisteswiss. K1. 15./16.Jahrg.,5, S. 297[25]
ff. mit Literatur.
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geisterten Lobpreisung der éraddha zu enden. Ich schicke die Einleitung
von Vadh.S. voraus, weil sie einen klaren AufriB gibt®e.

Sutvan Yajfiasena war ein Fiirst der Sriijjayas; er hatte viele Opfer
dargebracht. Er kannte die (Formeln der) Weihe, nicht (aber) die Un-
verganglichkeit des Geopferten und Gespendeten. Als er nun ins Jen-
seits ging, fiirchtete er sich vor der Verganglichkeit des Geopferten
und Gespendeten. Da lebte auf der Erde KeSin, ein Paficila-Fiirst,
noch sehr jung, @ (doch) war er mit den Veden vertraut und hatte
viele Opfer dargebracht. Dieser kannte die Unverganglichkeit des
Geopferten und Gespendeten, nicht (aber) die (Formeln der) Weihe.??

Als goldener Flamingo fliegt Sutvan zu KeSin. Die beiden einigen sich,
ihre Kenntnisse auszutauschen. Des Vogels Weihformeln, in denen sich
theologische Gelehrsamkeit kundtut, interessieren uns hier nicht, um so
mehr aber KeSins Wissen. Kaus.Br. l.c.:

atha khalu §raddhaiva sakrdistasyéksitih. sa yah éraddadhano ya-
jate tasyestam na ksiyate

Die $raddha fiirwahr ist die Unverganglichkeit des einmal Ge-
opferten. Wer mit §raddha opfert, dessen Opfer geht nicht zu Grunde.

Das Dogma ,,ein Opfer ohne $raddha ist wirkungslos™ ist uns geldufig.
Hier meint Kefin natiirlich die transzendente Wirkung. Diese besteht
darin, daB sich Opfer an Opfer reiht zu einem Schatz® guter Werke, der

% Durch die Auffindung und Herausgabe dieses Fragments wurde m.E.
das Verstandnis des Jaim.-Textes sehr geférdert, von dem Kerra (HOS
XXV,1920,S. XI) sagt, daB er so, wie er da steht, keinen Sinn gibt; — vgl.
Caranps Ubersetzung davon mit den beiden anderen Versionen. Ich schlage
far Jaim.Br. die Konjektur kedin (Vok.) fur kedi (Nom.) vor, doch miiten
die Hss. nochmals auf Schreibfehler hin untersucht werden: Jaim.Br. Ed.
keét $uniti ,,0o Hundin”’(?), Vadh.S. Ed. kedizn ity statt Ms. kedinity. Rede
und Gegenrede sind stets entgegen Caranps Ubersetzung den Gesprichs-
partnern zuzuteilen, deren Rollen sich dann mit der hierin eindeutigen, ein-
leuchtenden Uberlieferung der beiden anderen Quellen decken. Ein Ge-
weihter darf nicht mit seinem Namen angeredet werden; und Kesin ist dar-
uber erbost, denn er hielt sich fir geweiht — irrtiimlich, denn er kannte ja
nicht die richtigen Weihformeln.

9" Die eingeklammerten Teile sind von CALAND ergénzt: sutva ha ya-
(jfiasenah sariijayo rajasa ba)huyaji; sa (diksam) vidam cakara neggapiirtasy-
akgitime ; sa hamum lokam gatvegtapiirtasya kgityai bibhayam cakara-; 'tha ha
keéi pancalardjo yuvatara evasmim loke 'niicana asa bahuyaji; sa hegtapiirta-
syakgitim vidam cakara na diksam.

98 Von einem solchen — ganz konkret vorgestellten — Schatz ist in der
Vision des Bhrgu (Jaim.Br. I,42ff.; Sat.Br. XI1,6,1) die Rede. Bhrgu schaut
im Jenseits zwei Frauen, die (Sat.Br.) als kalyani ,,schén” und atikalyani
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dem Opferer nach @ seinem Tode zukommt*® und von dem er zehrt!%.
Weil nun die religiosen Werke des Menschen sein Schicksal im Jenseits
bestimmen, ja, ihm die Existenz dort iiberhaupt erst ermoglichen, ist
Sutvans erste Sorge, dal der Lohn seiner vielen Opfer und Spenden da-
hingeschwunden sein koénnte. Da belehrt ihn Keéin: ,,Die éraddha macht
das Geopferte unverganglich”.

Andere Textstellen gehen noch weiter. In der $raddha als der Trieb-
kraft zu Opfer und Opferlohn, den im Jenseits wirksamen Werken, im
,religiosen Eifer” des Menschen liegt dessen Unverganglichkeit be-
griindet. In diesem Sinne miissen wir die Formel Taitt.Br. I11,7,7,9
[Ap.Sr.S. X,3,8; Hir.Sr.S. X,2,6]19 deuten, die der Opferherr vor der
Darbringung spricht:

éraddha me ’ksitih
Die $raddha ist meine Unvergéinglichkeit!

Jetzt wollen wir uns einer jiingeren Stelle, Jaim . Up.Br. II1,(8-)11,
zuwenden. Jeder Mensch macht schon in diesem Leben dreimal Geburt
und Tod durch. Wenn der Vater ihn zeugt, wird er zum 1. Mal geboren.
Er stirbt, wenn er in den Mutterleib eingeht und in der ,,blinden Finster-

,uberaus schon’ unterschieden werden und (Jaim.Br.) einen Schatz be-
wachen. Sein Vater Varuna erklirt sie als Sraddha und Aséraddha. Jaim.Br.
le.
ye vda asmin loke 'gnihotram ajuhvato naiwamvido ’éraddadhand yajante
tad a$raddham gacchati yac chraddadhanas tac chraddham
(Was die betrifft,) die in dieser Welt nicht das Agnihotra darbringen :

(was) sie, nicht solches wissend, ohne Hingabe opfern, das geht zur

Aséraddha, was mit Hingabe, zur Sraddha.
Der Sinn scheint zu sein — und dies bestétigt auch die Zusammenfassung am
Ende der Jaim.-Rezension: Nicht dem Opferer selbst kommt der Lohn
seiner Opfer und Werke zugute, sondern im einen Fall der Aér., im anderen
der Sraddha, wenn er nicht — was zu begriinden Aufgabe dieses Brahmana-
Abschnitts ist — grundsétzlich das Agnihotra darbringt und im besonderen
bestimmte Sihneriten dabei beachtet, die gelehrt werden. GELDNER (Ve-
dismus? 79) 16st m.E. nicht das Problem dieses schwierigen Satzes: ,,Wenn
sie . . . zwar das Agnihotra darbringen’ ist inkonsequent, denn zweimal vor-
her und einmal nachher tubersetzt er dieselben indischen Worte negativ.
Nach Raghu Viras Jaim.Br. Ed. (1937) fehlt zwar in allen diesen Fillen in
einer oder mehreren Handschriften das verneinende a-, doch ist die richtige
Lesart der anderen unbezweifelt.

% RV X,14,8; Taitt.S. V,7,7,1; Taitt.Ar. VI,4,6ff.

100 Tajtt.Br. II1,10,11,3 besagt, daB Tage und Nachte seinen im Jenseits
niedergelegten Schatz austrinken.

101 Nach BrooMrieELD, Vedic Concordance auch Jaim.Br. IL1,65 belegt;
mir nicht zuganglich.

53

um 5

(



11, E,1. $raddha und Wiedergeburtslehre

nis” zu einem Tropfen Blut oder Wasser wird. Die physische Geburt ist
seine 2., die Weihe sein 2. Tod; denn durch das Opfer wird er zum
3. Mal geboren:

athaitat trtiyam mriyate yan mriyate. sa raddham evabhisambha-
vati. lokam abhijayate. tad etat tryavrd giayatram gayati

Sodann stirbt er zum 3. Mal, wenn er stirbt. Er geht ein in die
$§raddha firwahr. Er wird in die (ihm zustehende Himmels-)Welt
hineingeboren. — Darum nun singt (der simankundige Priester) eine
aus 3 Reihen bestehende Gayatri-Strophe,

und zwar beim 3., dem physischen Tod des Menschen die 3. Reihe.

tad etaya cainam $raddhaya samardhayati yayaivainam etac
chraddhayagnav abhyadadhati, sa ayam ito bhavigyatiti. etam ca-
smailokam prayacchati yam abhijayate @

Dadurch macht er ihn eben der éraddha teilhaftig, mit welcher $rad-
dha sie ihn jetzt in das Feuer legen (in dem Gedanken:) ,dieser hier
wird von hier (wieder) ins Dasein kommen’; und er gibt ihm diejenige
Welt, in die er hineingeboren wird.

Das Feuer des Scheiterhaufens, dem Opferfeuer des Verstorbenen ent-
nommen, ist gleichsam der MutterschoB, aus dem dieser wiedergeboren
wird!®2. Die iiberlebenden Angehdrigen legen den Toten in das Feuer
hinein, sie ,,opfern’1%8 jhn. Bei jedem Opfer — also auch bei der als Opfer
vorgestellten Totenverbrennung — ist §raddha ,,Hingabe, religioser Eifer”
die Grundforderung, wenn das Werk Erfolg haben, wenn das Geopferte —
hier der von dieser Welt Verschiedene — unverganglich sein soll. Die
$raddha, mit der der Tote durch den sakralen Ritus des Priesters ver-
einigt wird, in die er eingeht, ist eine substantiell gedachte Daseins-
macht!®4, die Jaim.Br. I,50 als eines der Stadien erscheint, durch die
der Tote zur Himmelswelt emporsteigt.

Die alteren Upanisads kniipfen an die Darlegungen der Brahmanas an
und kommen zur Lehre von der Wiedergeburt in irdische Daseins-
formen. Die draddha steigt, von Agni geleitet, in jene Welt empor.
Chand.Up. V,4 [~ Brh.Ar.Up. VI,2,9]:

102 ya, Sat.Br. I1,3,3,5 yatrainam agnav abhyadadhati tad eso ’gner
adhijayate.

103 3. CaranD, Die altindischen Todten- und Bestattungsgebrauche
(Amsterdam 1896), Verhand.d.k.Akad.d.v.Wetensch. te Amsterdam, Afd.
Letterk., D.I N° 6, S.175.

104 Diese Vorstellung ist gemein-vedisch, s. v.GLASENAPP, l.c. 288 [16];
313[41].
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asau vai loko ’gnir ... tasminn etasminn agnau devah éraddham
juhvati
Jene Welt ist firwahr ein Opferfeuer. ... In eben diesem Feuer

opfern die Gotter die $raddha.

Bis zur Wiederverkorperung als Mensch sind noch vier weitere — eben-
falls als Opfer vorgestellte — Stufen zu durchlaufen. Auf diese Weise
wird die $raddha zu Soma, fallt als Regen zur Erde, wird dort zu Reis,
Gerste usw., im Manne, der diese Nahrung iBt, zum Sperma und, von
ihm ergossen, in der Frau zum Embryo; l.c. V,9,1 heit es @ dann ab-,
schlieBend: ¢ tu paficamyam ahutav apah purusavacaso bhavanti ,,s0
werden bei der fiinften Opferung die Wasser (die hier gemaB8 der Glei-
chung dpo vai $raddhd® fiir raddha stehen) mit Menschenstimme re-
dend”.

II E,2. Den oben dargelegten ,,Vater’-Weg stellen die Upanisads den
werkfrommen Laien in Aussicht!%6. Rituelle Werke bringen endlichen
Lohn und haben die Wiedergeburt zur Folge. Die tiefe Sehnsucht der in
die Geheimlehre der Upanisads eingeweihten Sramanas aber ist die Er-
losung, frei zu sein von Geburt und Tod, einzugehen ins Brahman, der
,;Gotterweg”’. Er wird denen verheilen, (Chand.Up. V,10,1)

tad ya ittham viduh, ye ceme ‘ranye §raddha tapa ity upasate

die da also wissen, und jene, die im Walde Verehrung iiben in dem
Gedanken??: ,die Hingabe (ist unsere) Askese’.

Hier wird dem tapas, der Askese, die Aufgabe des Waldeinsiedlers ist,
die $raddhd substituiert. Stand im alteren Teil der Wiedergeburtslehre
$raddha noch ganz im Vorstellungskreis der Brahmanas, so macht es sich
jetzt vollig davon frei und spiegelt echten Upanischaden-Geist wider.
Was bedeutet hier $raddha? Nicht ,,Opferfreudigkeit’ oder dergleichen !
Erlosen kann allein die mystische, durch Meditation zu gewinnende Er-
kenntnis des Brahman. Diese aber setzt — nach Chand. Up. VII,18£.108
- Denken und weiter §raddha voraus.

105 Vgl. oben S. 29 ff.

108 Chand.Up. V,10,3[~ Brh.Ar.Up. VI,2,16].

107 Ich ziehe diese von DEUSSEN vertretene Auffassung einem enumerati-
ven 1 vor; die Ubersetzung »practise faith and asceticism’” (KEITH)
scheint mir wegen éraddha (Nom. statt des zu erwartenden Acc.) sehr be-
denklich; 4¢¢ ist der Chand.-Version eigentiimlich.

108 yadd vai manute 'tha vijandti, namatva vijandts ... yada vai érad-
dadhaty atha manute, naéraddadhan manute.
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II, E,2. $raddhé und Wiedergeburtslehre

éraddha ist ,,Hingabe”, nicht im Sinne der Brahmanas auf das Opfer
bezogen, sondern ein ,,williges, glaubiges Sichhingeben an das
zu Erkennende’’, das den Unterschied von Subjekt und Objekt des
Denkens aufhebt und so das eigene Selbst @ mit der Wahrheit, dem
Brahman, vereint. Diese neue Konzeption von éraddha pragt sich in den
buddhistischen Texten weiter aus und ist Samkara und dem Yoga ge-
laufig:

Kaivalya-Up. 2 éraddhabhaktidhyanayogad avehi ,durch (glaubi-
ge) Hingabe, (liebende) Hingabe, tiefe Meditation erkenne (des hoch-
sten Brahmanwissens Geheimnis)”. Yoga-S. 1,20 $raddhaviryasmrti-
samddhiprajidpirvaka ,,(Die Konzentration eines Yogin hat) Hingabe!%®
Energie, Achtsamkeit, Meditation, Einsicht zur Voraussetzung”. —

Der Paralleltext Brh.Ar.Up. VI,2,15 verheiBt den Gotterweg
solchen,

ye ... aranye §raddham satyam upasate
die im Walde sich der Hingabe, der Wahrheit widmen.

Wahrend unsere beiden édltesten Upanigads auf Askese keinen Wert legen
und statt dessen draddha ,,Hingabe”, diese rein geistige Haltung fordern,
finden wir in den spateren Upanisads $raddhd neben tapas, kaum, weil -
wie DEUSSEN u.a. meinen — die Askese sich jetzt wieder einer zuneh-
menden Hochschatzung erfreut, sondern weil inzwischen sich auch der
Tapas-Begriff gewandelt hat!!?. Jedenfalls ist die Grundeinstellung zum
Werkdienst allen Upanisads gemeinsam, und so diirfen wir folgern, da8
$raddha den neuen Sinngehalt der Chand.Up. bewahrt hat. Mund.Up.
1,2,11 eroffnet den Gotterweg solchen,

tapah§raddhe ye hy upavasanty aranye

die im Walde der Selbstzucht (echter Verstandesaskese) und glaubiger
Hingabe sich widmen,

und Pradna-Up. I,10

tapasa brahmacaryena éraddhaya vidyayatmanam anvisy(a). . .

109 Bhoja Réji kommentiert §raddha : yogavisaye cetasah prasddah. Wenn
man sich ganz dem zu Meditierenden hingibt, gewinnt man die Ruhe und
Klarheit des Denkens, die fir die Konzentration eines Yogin unerlaBliche
Vorbedingung sind. — Sowohl die einzelnen Glieder der Aufzahlung als auch
ihre Reihenfolge finden wir in buddhistischen Texten wieder; Majjh.N. I,164
saddha, virtya, sati, samadhi, paiiia.

110 Vgl. meine Ansicht hieriiber oben S. 44
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Exkurs zu bhakti II, E,2a.

die durch Selbstzucht, Brahmanenwandel, glaubige Hingabe und
Wissen den Atman gesucht haben. @

Allmahlich kommt éraddhd, das, von jeder Beziehung zu Opfer und
Spenden gelost, hier neben ,,Wissen’ steht, dem ,,Glauben’’ - ,,einem
die Erkenntnis vorausnehmenden Vertrauen” — nahe. Diese Entwick-
lung werden wir in Texten des Pali-Kanons weiterverfolgen, die etwa
der gleichen Zeitstufe entstammen und in noch starkerem MaBe als die
Upanisads Zeugnis ablegen von dem in der Ksatriya-Kaste lebendigen
Geist.

II E,2a. Exkurs zu bhakt:.

bhakti ist im Vedischen ein sehr seltenes Wort; es bedeutet ,,Teil”’
oder ,,Teilung” (= vibhakti, das haufiger ist). Meine Belege hierfiir sind:
Ait.Br. VII4,1; Jaim.Br. 11,240 = Tand.Br. XX,15,6,2 und ein paar
Stellen aus Srauta-Siitras. In iibertragener Bedeutung ,,(liebende) Hin-
gabe” kann ich es erst in dem beriihmten SchluBvers der Svetasv.Up.
(VI,23) nachweisen:

yasya deve para bhaktir yatha deve tatha gurau /
tasyaite kathita hy arthah prakasante mahatmanah //

Wer die tiefste Hingabe zu Gott, (und) wie zu Gott so zu seinem Lehrer
besitzt,111
dem erstrahlt hell diese hier verkiindete Lehre, dem Hochherzigen.

Auffallig ist, daB bhakti gerade dort mit diesem neuen Sinngehalt auf-
taucht, wo zum ersten Mal in der Lehre der Upanigads das abstrakt ge-
dachte hochste Prinzip Brahman zum persénlichen Gott erhoben wird.
Die $raddha wurde moglicherweise einerseits als zu intellektuell, ander-
seits als zu sehr belastet durch ihre enge Verbindung mit dem vedischen
Ritualismus und darum in diesem Zusammenhang als unbefriedigend
empfunden. Von nun an wird é§raddha in zunehmendem MaBe durch
bhakti ersetzt. Dal beider Bedeutungen sich eng beriihren, geht daraus
hervor, dal sowohl @ buddhistische Quellen!!? als auch die Bhagavad-

111 Man beachte die doppelte Beziehung von bhakti auf Gott und Lehrer,
der die von éraddha auf Gétter und Brahmanen entspricht.

1z Ang.N. 111,165 [Pugg.P. V,2] puggalo ttarasaddho hoti ittarabhatti itta-
rapemo ,,da ist ein Mensch von geringer (gliubiger) Hingabe, geringer
(liebender) Hingabe, geringer Liebe (zu Buddha usw.)”.
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II, E,2a. $raddha der Wiedergeburtslehre und bhakti

gita!’® und andere nachvedische Texte éraddhd und bhakti nebenein-
ander und fiireinander gebrauchen.

Die Schule, der die Svetasv.Up. angehorte, ist ganzlich verschollen.
Ich vermute, daB sie zu der sehr alten Sekte der Bhagavatas in Be-
ziehung stand, die frih brahmanisiert wurde (dabei wurde Gott Bhaga-
vat, auch Vasudeva genannt, mit Krsna — Visnu identifiziert!!4). Denn
iber sektarische Upanigsads (Rama-Tapaniya II,4,10. Kaivalya 2.5;
Muktika I,4.14; 16.48) beginnt die bhakti (in ihrer reinsten Form eine
Art von personlicher [liebender] Zuneigung zu Gott, eine enge Gemein-
schaft mit ihm, ein Teilhaben am gottlichen Leben) ihre grofe Laufbahn
und erlebt in der Bhagavadgita ihre schonste Bliite. Die eigentliche Be-
deutung (,,Teil”’) tritt vollig zuriick, nicht aber beim Verbum dhaj-, dem
der Sinngehalt des religiosen Terminus erst vom Substantiv her iiber-
tragen wurde. Dieser Vorgang ist dem bei éraddhd analog. @

13 VII,21; XII,20.
114 GArBE, Die Samkhya-Philosophie %(Leipzig 1917), 8. 165.
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III. SADDHA IM PALI-KANON.

III A. ,,SPENDEFREUDIGKEIT .

Im Pali-Kanon ist saddhd — saddahati als Verbum und saddho als
Adjektiv ~ ein oft belegtes Wort, dessen Bedeutung zu ermitteln, nicht
schwer fallt. Wir konnen uns darauf beschranken, einige charakteristi-
sche Stellen herauszugreifen, die, teils wortlich, teils etwas abgewandelt,
sich Dutzende von Malen in allen buddhistischen Texten wiederholen.

Ein Blick ins Worterbuch bietet uns saddhd in einer bisher ungewohn-
ten Fiille von Zusammensetzungen: mahdsaddho ,having great faith”,
saddhacariya ,living in faith”, saddhadeyya ,,a gift in faith”, saddha-
dhano ,rich in faith”, saddhddhuro ,having faith for foundation”,
saddhanusari ,,walking by faith”, saddhabala ,the power of faith’’,
saddhavimutto ,.emancipated by faith”, saddhindriya ,the faculty of
faith”, um nur die gelaufigsten aufzuzahlen.

saddha wird im Englischen durch ,(faith”, selten ,trust’” wiederge-
geben; im Deutschen wechseln ,,Zutrauen, Vertrauen, Zuversicht, Glau-
be”. Diese Ubersetzungen befriedigen in den weitaus meisten Fallen,
aber nicht immer. Mit vedischem Gedankengut wurde auch der Sinn-
gehalt vedischer Begriffe iibernommen. So ist saddhd Samy.N. I,32
[567] ,,Spendefreudigkeit’’ :

ye! nam dadanti saddhaya |/ vippasannena cetasa /
tam eva annam bhajati | asmim loke parambhi ca /
tasma vineyya maccheram |/ dajja danam malabhibhi /

Die Speise, die man mit Spendefreudigkeit gibt, mit freudigem

die folgt einem nach in dieser und in jener Welt. [Herzen,

Darum vertreibe man den Geiz und spende Gaben, (der Habgier)
Makel iiberwindend.

l.c. I,421.:

bahvannapanam gharam avasanto /
saddho mudii samvibhagi vadaiifia / . . . /
paralokam na bhaye ti

1 Neutrum, Magadhismus.
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I11, B. saddha im Pali-Kanon:

Wenn man Bewohner eines an Speise und Trank reichen Hauses ist,
spendefreudig, mildtatig, barmherzig, opferbereit, . ..
braucht man sich vor jener Welt nicht zu fiirchten. @

Lc. 1,96 stehen sich puriso asaddho macchari ,ein geiziger Mann ohne
Spendefreudigkeit’” und saddho amacchart ,.ein spendefreudiger,
freigebiger” gegeniiber. Ang.N. III1,34 heit es von dem saddho
purisapuggalo :

sabbe maccharino loke cagena atirocati
er iiberstrahlt die Geizigen in aller Welt mit seiner Freigebigkeit.

Samy.N. I,22

saddhahi danam bahudha pasattham |/
dana ca kho dhammapadam va seyyo /

Das Geben mit Spendefreudigkeit ist vielfach gepriesen;
aber besser als Geben ist fiirwahr ein Wort der Wahrheit.

Dieser Ausspruch des Erhabenen ist bezeichnend fiir das Wesen
buddhistischer Religion und aufschlureich fiir uns: mag ,,Spendefreu-
digkeit”’ auch oft gefordert werden, dieses saddhd steht — im Gegensatz
zu $raddha ,,Spendefreudigkeit’”’ im Vedismus — nur am Rande.

III B. ,,GLAUBE”.

Der buddhistische Zentralbegriff saddha — der zweite Hohepunkt un-
serer Untersuchung — ist im Kern anderer Natur. Worauf er sich be-
zieht, wird ausdriicklich gesagt: saddha Tathagate®, saddha Tathaga-
tappaveditadhammavinaye?, saddha buddhe ca dhamme ca sanghe cat, der
,,Glaube’’ an Buddha und seine Lehre, die Herzensbereitschaft, ein
lebendiges Glied seiner Gemeinde zu werden. Folgende Belege mégen
den Begriff dieses ,,Glaubens” erlautern, von dem die Texte sagen, daB
er ,,des Menschen bester Besitz’’% ist.

Ang.N. 1V,109 wird die saddhd mit dem Turm einer Grenzfestung
verglichen: @®

seyyatha pi bhikkhave rafifio paccantime nagare esika hoti gambhi-
ranema sunikhata acald asampavedhi abbhantarinam guttiya ba-

2 Samy.N. 1,232; V,384; 405; Ang.N. II1,54; Thera-G. 507.

3 Samy.N. I,231.

4 Theri-G. 286.

5 Samy.N. 1,42; 214; Sutta-N. 182: saddhidha vittam purisassa settham.
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— saddha ,,Glaube” III, B.

hiranam patighdtaya, evam eva kho bhikkhave ariyasavako saddho
hoti, saddahati Tathagatassa bodhim

,iti pi so Bhagava araham sammasambuddho vijjacaranasampanno
sugato lokavidi anuttaro purisadammasarathi Satthd devamanu-
ssanam buddho Bhagava’

ti. Saddhasiko bhikkhave ariyasavako akusalam pajahati, kusalam
bhaveti; sdvajjam pajahati, anavajjam bhaveti; suddham attanam
pariharati.

Gleichwie, ihr Monche, die konigliche Grenzfestung einen Turm be-
sitzt, mit tief eingelassenem Fundament, fest, unerschiitterlich, zum
Schutz der Insassen, zur Abwehr der Fremden: so, ihr Monche, besitzt
der edle Jiinger den Glauben; er glaubt an die Erleuchtung des
Vollendeten, namlich

,Jdies ist der Erhabene, Heilige, Vollkommen-Erleuchtete, der im
Wissen und Wandel Vollendete, der Gesegnete, der Weltenkenner,
der hochste Lenker der zu bezihmenden Menschheit, Meister der
Gotter und Menschen, der Erleuchtete, der Erhabene’.

Der mit dem Turm des Glaubens versehene edle Jiinger gibt das
Bose auf und entfaltet das Gute, gibt das Tadelnswerte auf und ent-
faltet das Untadelige und bewahrt sein Herz (in) Rein(heit).

Man spiirt sofort und unmittelbar, welche betrachtliche Nuance zwischen
dem theologischen ,,glauben” — dem buddhistischen Credo® — und
dem alltaglichen ,,glauben” — , meinen, fiir wahr halten’ besteht. Es
ist nicht ein blindes Annehmen der Verkiindung, wenn Digh.N. 11,244
ein Konig bekennt:

saddahami aham bhoto yam tvam Govinda bhasasi,
amanussavaco sutva katham vattetha afifiatha,
te tam anuvattissima satthd Govinda no bhava.

Ich glaube, Herr, was du, Govinda, sagst.

Nachdem wir die gottliche Botschaft vernommen haben, — wie konnte
es anders sein! -

wollen wir dir nun nachfolgen; du, Govinda, sollst uns Meister sein. @

saddha(ya) agarasma anagariyam pabbajito? ,.einer, der im Glauben von

¢ Das Glaubensbekenntnis findet sich an ungezahlten Stellen, z.B. Ang.N.
11,66; II1,2; 10f.; 53; IV,270; Samy.N. V,395.

7 Majjh.N. I1,123; 161; 192; II1,238; Samy.N. I,120; Ang.N. III,199;
I1V,359; V,337; Udana 11,2; II1,8; IV,1; Sutta-N. 337; Thera-G. 46; 195;
249f1f.; 789.
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II1, B. saddha im Pali-Kanon:

Hause fort in die Hauslosigkeit zieht”’ lautet die stereotype Wendung,
die den echten Jiinger scharf abhebt von den puggala asaddha jivikattha
na saddha agarasma anagariyam pabbajita® ,,unglaubigen Menschen, die
aus Notdurft (Broterwerb, Schutz vor Strafverfolgung usw.) nicht aus
glaubiger Hingabe Moénch werden”. Noch weill der Konig nicht die
letzte Wahrheit — denn ,,nicht gleich am Anfang kann man GewiBheit
erlangen; fortgesetzt studierend, fortgesetzt kampfend, Schritt um
Schritt weiter fortschreitend erlangt man GewiBheit’’® -, aber er glaubt
an sie und nimmt damit die Erkenntnis voraus. Man vergleiche das
neutestamentliche Wort (Hebr.11,1): ,,Es ist aber der Glaube eine ge-
wisse Zuversicht des, das man hofft, und ein Nichtzweifeln an dem, das
man nicht sieht””.

Der Glaube, d.h. das vollige Vertrauen zu der grofen Einsicht des
Vollendeten, das starke intuitive Wissen um die Erlosungswahrheit,
ist das Entscheidende. Der Ko6nig hat mit der saddha die erste Stufe
auf dem zur Erlésung fiihrenden Weg erreicht. Der leidende,
nach dem Glick der Erkenntnis, der ,,Erleuchtung” sich sehnende
Mensch ist aufgeschlossen fiir die Lehre des Erhabenen; willig, voll Ver-
trauen und Zuversicht - dieses ist der urspriingliche Wortsinn von
saddhd, der dem theologischen Begriff zu Grunde liegt — gibt er sich dem
Streben zur Wahrheit hin. Samy.N. I,214 [Sutta-N.186]:

saddahdno arahatam dhammam nibbanapattiya
sussiisd labhate pafifiam ...

Wer an die Lehre der Heiligen zur Erlangung des Nirvina glaubt,
der erlangt durch williges Horen Erkenntnis. ... @

Welchen Wert der Buddhismus der saddha beimiBt, zeigt die schier
endlose Aufzahlung von Tugenden, die ihr sekundér eingeordnet werden.
Ang.N. V,337-341 nennt der Buddha unter den saddhassa saddha-
padanant ,,beim Glaubigen (festzustellenden) Merkmalen des Glaubens”
u.a. folgende:

er ist sittenhaft, wissensreich, ein guter Kamerad, versohnlich,
besitzt Liebe zur Lehre, setzt seine Krafte ein, um die bosen Triebe
zu iiberwinden, die guten zu erwecken.!®

8 Ang.N. III,198f.; Thera-G. 311.

® Majjh.N. I,479f.

10 gilava, bahussuto, kalyanamitto, suvaco, dhammakamo, araddhaviriyo
akusalanam dhammanam pahandya kusalanam dhammanam upasampadaya
usw.
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— saddha ,,Glaube” 111, B.

Wenn Buddhaghosa saddhd durchweg als ,,An-das-Karman-und-seine-
Frucht-glauben” erklart, so ist das eine spezielle, die dogmatische Aus-
legung eines spiten Kommentators. Wir kénnten im einzelnen noch
weiterforschen, wesentliche neue Beobachtungen ergéiben sich uns nicht.
So will ich hier meine Untersuchung beschlieBen, um die Hauptpunkte
der Bedeutungsentwicklung von éraddhd/saddhd als religiosem Begriff
kurz zusammenzufassen. @
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1V. ZUSAMMENFASSUNG DER ERGEBNISSE

A.

DARMESTETERS Etymologie idg. *kred- (= ai. érad- in érdd-dha-):
*férd-, *krd- ,Herz” scheint mir in den neueren Standardwerken zu
Unrecht abgelehnt. Wenn wir idg. *kred-dhé- als ,,sein Herz setzen auf”
erkliren, ergeben sich uns ohne weiteres die verschiedenen einzelsprach-
lichen Bedeutungen, die im Indischen, besonders im Sanskrit und Pra-
krit — beim Vedischen und Pili miissen wir die Eigenart der Texte als
religioser Literatur weitgehend beriicksichtigen —, am mannigfaltigsten
sind, eine Tatsache, die bisher sowohl fiir die Etymologie als auch bei
der Interpretation einzelner Stellen ungeniigend gewiirdigt wurde.

Die Bedeutungsgruppe ,,Verlangen’ ist keine spite indische Ent-
wicklung, sondern diirfte eine arische sein. Im Awesta, Yasna 43,11, ist
zrazdaiti ,,Verlangen”. Wie im epischen Sanskrit, so bedeutet im Ve-
dischen yathdasraddhdm nicht ,,in accordance with the faith” o.dgl., wie
durchweg iibersetzt wird, sondern ,,je nach Verlangen”.

B.

$raddha ist im RV kein ,,theologisches Credo” in dem von Lupwic
definierten Sinne, sondern das gewohnliche Wort fiir ,,vertrauen”, das
auf die Gotter und ihre Kraft bezogen wird, und zwar zumeist auf Indra,
weil er als Helfergott allen voransteht; $raddhd wird zu einem religiésen
Zentralbegriff, indem es sich mit der Grundtendenz vedischer Opfer-
religion ins Praktische wendet zu ,,Treue — Hingabe — Spendefreudig-
keit”’. Dieser Vorgang, der sich uns aus dem Kontext ergibt, vollzieht sich
primidr beim Nomen; dem Verbum wird der neue Sinngehalt spater
ibertragen (vgl. oben S. 19; S. 58). Mit der jungvedischen Hymne an
die Sraddha (RV X,151) fordern die Brahmanen, ,die irdischen Got-
ter”, Anteil an der ,,Spendefreudigkeit’”” der Laien und erwihlen
éraddha zu ihrem Lieblingsausdruck. é§raddha wird aus typisch prie-
sterlicher Perspektive beleuchtet als ,,das Vertrauen des Laien zum
@® Brahmanen und seinem Konnen’’, das natiirlich nicht im Bereich
des Theoretischen verharrt, sondern sich in der Ernennung zum Pu-
rohita oder Opferpriester, im Geben von reichem Opferlohn auspragt.
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— Zusammenfassung der Ergebnisse Iv.

Die éraddha spielt in den Brahmanas eine zentrale Rolle. Sie ist das
Symbol der Opferallmacht, die iiber die Gotter triumphiert. ,,Vertrauen
auf die Gotter” — jetzt unmotiviert und nirgends mehr bezeugt — wird
umgedeutet zu ,,Vertrauen in die Krafte des Opfers’. Dieses aber ist
nur ein Zug des umfassenderen Sraddha-Begriffs dieser Epoche ,,Hin-
gabe”, einer Anspannung des Geistes, die das Denken von bosen Trieben
(insbesondere Geiz!) und Gleichgiiltigkeit lautert und auf den Werkdienst
konzentriert, ,,opferrein’’ macht. Ein Opfer ohne éraddha ist fiir den
Opferer selbst nutzlos, sowohl im Diesseits als auch im Jenseits. Der
Zentralbegriff éraddha wird in den Vorstellungskreis der Wiedergeburt
einbezogen als die transzendente Macht, die das Opfer und - weil dieses
die Existenz des Verstorbenen im Jenseits ermdglicht — damit auch den
Menschen selbst unverganglich macht.

C.

Aus der verdnderten, vom Gedankengut der Ksatriya-Kaste wesent-
lich beeinfluBten religiosen Grundhaltung der Upanisads erklart sich
eine Wandlung des Sraddhé-Begriffs: aus magisch-sakraler Sphire be-
freit, setzt die §raddhd der Upanisads den urspriinglichen, ethisch ge-
richteten Sinngehalt fort; sie ist eine Tugend, die, tief im Herzen ver-
wurzelt, die religios-soziale Haltung des Menschen formt. Nicht Manu
éraddhddeva ,der vom Opferwahn Besessene” gilt als Ideal, sondern
éraddhadeya ,.einer, der von Herzen, freudig und gern, gibt’’; $raddha
wird jetzt auf Gaben der Mildtatigkeit bezogen. Von jeder Verbindung
zum Werkdienst gelost, ist éraddha ,,ein williges, glaubiges Sichhingeben
an das zu Erkennende (z.B. Brahman)’ die erste Vorbedingung der Er-
kenntnis, der Meditation. Dieser Sinngehalt ist Samkara und dem Yoga
geliufig. @

D.

Im Pili-Kanon fithrt saddha ,,Vertrauen, Zuversicht’” geradewegs
zum ,,buddhistischen Credo’’; saddha ist seltener = ved. §raddha ,,Spen-
defreudigkeit’, zumeist ,,der Glaube an Buddha und seine Lehre -~ d.i.
das vollige Vertrauen in die groe Einsicht des Vollendeten, das starke
intuitive Wissen um die Erlosungswahrheit —, die Herzensbereitschaft,
ein lebendiges Glied seiner Gemeinde zu werden”. §
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VI, 26,6 19 XLVIL4 36.N.66 11,10,7 45 N.82 23, N.36; 24, N .40 X11,8,2,4 97
VIL6,3 20 ’ ’ Vajasaneys-S. R I1,8,8,8 35  XIII8,4,10 5N.15
VIL,32,14 16 Katha-S. VIIL5b 6 Samavidhana-Br. 11,8,9,2 13 XIV,1,14 28N.45
VIIL1,31 16,N.16;  VII,17 11 XIX4 22 IL,7,2 40 II14,11 39
17 XXX, 36  XIX,30 1,N4; o 12,41  29,N.49
VIIL752 11  XXXI3  3N.10; 16,N.16 Jaiminiya-Br. I11,2,59  36,N.66 Gopatha-Br.
VIIL86  14,N.10 29N.49;30 XX,24 27 N .42 Ld2ff. 52,N.98  III,7,4,1 2 11,39 27
IX,1,6 22 XXXI4  36,N.66 1,50 54 1IL7,7.9 53 1914 46
1X,113,2 16,N.16  XXXII,7 29,N.49; Atharvaveda 1,151 6 IIL10,11,3 53,N.100 1475, 27
IX,1132ff. 211. ’ 20 IV.304 " 1,266 38 ILIL81 34N6l; rg 28
X,39,5 16  XXXIII,1 31 IV,357 30 I1,53f. 51 42 1594 33
X,113,9 14,N.10, XXXVIL7T 39 V.15 37 11,65 53,N.101 I11,11,9,8f. 42 112,23 6
19; 21,N.29 V11223 31,N.52 11,218-221 7,N.22; 111,12,3,1 35
X,125,4 7 Maitrayaniya-8S. VI,133,4 27 N.44 40 III12,5,11 5N.15
X,147,1 15 1410 29N49;29 IX/57 31,N.52
X,151 10,N.1; 111,2,2 41 I1X,5,11 31,N.52 3. Aranyaka und 4. Upanigad:
23;37;64 111,63 6,N19 IX,521 31,N.52
X,151,1 16, N.16 111,102 12 X219 26 Kaus. Ar. Chand.Up. VI,12,2 6,N.21
X,151,2 37 IV]4 29N49;30 X,64 26 XIII,1 28N.45 V]Il 49  VILIS8L 55
X,151,5 9,25 1V,1,6 36,N.66 X,7.1 26; 27 V.42 54f.  VIIL8,5 24
Iv,81 36 X,7,11 26 v,9,1 55
Rgveda-Khila IV,11,6 11 XI1,9.9 26 Taitt. Ar. V.,10,1 55 Kath. Up.
IX,113,3 21,N30 1IV,14,10 20  XI,0,22 10,N.1; 27 VI46ff.  53N99 V.03 55,N.106  I,1,1f. 42
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V, A.

Taitt. Up.
1,11,3 48
M. Nar. Up.

69 33,N.60
Brh. Ar. Up.
111,9,21 36
Adv. Sr. 8.
11,3,23 29,N.49
Sankh. Sr. 8.
X1IV,12,5 5,N.15
Baudh. Sr. S.
11,1 29
11,11 5,N.15
11,12 45
V,9 5,N.15
XIV,5 34,N.62
XVI28 36,N.65
XVIII,23 5,N.15
XIX,4 5,N.15
XIX,6 42

XX,20 34,N.62
XXVI120 5,N.15

XXVII,6 33
XXIX,8 28
Bhar. Sr. 8.

II1,13,7 5,N.16

IV,4.25 28,N.45

V,14,4 6
VI1z29 54
V12,15 56
VI,2,16 55,N.106
Mund. Up.
1,2,11 56

5.Srauta-Sitra:

IV,5,5 29
IV,154 24 N.41
V11,5 29,N.49
Vi4,1-2 34,N.62
Ap. Sr. 8.
I11,12,1 33
I11,15,4 5,N.16
IV.44 29
V153 29,N.49

VI,14,6 29,N.49
VI1,19,7 34,N.62
X,3,8 53
X,14,9-10 28,N.46
XIV,24,11 5N.15;

5,N.18
XIX,14,14-15 42
XXII,18,14 36,N.65

Hir. Sr. S.
I4 29
111,2,2 45
II1,7 29,N.49

Stellenverzeichnis

Prasna-Up.
10 56
Kaiwalya-Up.
2 56
VI4 29,N.49
VL6 34,N.62
X,2,6 53
X,4 5,N.15

XX,1,51 5,N.16
XXIIT,3,12-13 42
XXVIIL5,173 28,

6. Grhya-Sttra und 7. Dharma-Satra:

Jaim. Gr. 8.
I4 5N.15; 5,N.18

Kath. Gr. 8.
41,11 27,N.44
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Bhar. Gr. 8.
111,17 5,N.15

Hir. Gr. 8.

11,6,13 5N.16
11,14,9 5,N.15

N.45

Vadhila-S.
1v,17 24,N.39
V1,148 51
VI,191f. 41
V1,208 45

Kat. Sr. 8.
11,1 28 N 45
L1,8 6
1v,10,13 5
VIL1,3 45
X,5,4 6

Vait. S.

V.3 46
Vaikh. Gr. S.
VILS8 51
Kaué. S.

56,1 27,N.44

Stellenverzeichnis

571 27,N.44
73,18 46

Vas. Dh. S.

VI8 48
XIV,17 47

Gaut. Dh. S.
11,6,4 5

Visnu-S.
71,92 48
73,28 34,N.62; 50
88,4 48
Baudh. Dh. S.
1,10,4 46
1,10,5 47
1,10,6 46

Vv, B.

11,11,37 28,N.45

Ap. Dh. 8.
11,248 28,N.45

Yajd. S.
1,203 47
1245  34,N.62; 50

{

8. Weitere vedische Literatur:

Brhaddevata
11,95 1,N4
Digh. N.
1,5-12 49,N.88
1,64-69 49,N.88
1,137 49
1,140 49
1,172 49,N.88
1,181 49,N.88
11,244 61
Mayjjh. N.
1,123 61,N.7
1,161 61,N.7
1,164 56,N.109
1,192 61,N.7
111,238 61,N.7
Samy. N.

1,22 60
1,32 59
I,42(f) 59;60,N.5
1,57 59
1,96 60
1,120 61,N.7

Naigh.
III,10,2 1,N.4

B. PALI.KANON

1,214 60,N.5; 62

1,231 60,N.3
1,232 60,N.2
V,384 60,N.2
V,395 61,N.6
V405 60,N.2
Ang. N.
11,66 61,N.6
I11,2 61,N.6
IIT,10f1. 61,N.6
111,34 60
111,53 61,N.6
111,54 60,N.2

111,139 49,N.88
II1,165 57,N.112
IIT,198f. 62,N.8

111,199 61,N.7
1v,109 60
Iv,130-134 49,N.88
Iv,270 61,N.6
1v,359 61,N.7
V,337 61,N.7
V,337-341 62

Udana
11,2 61,N.7
1118 61,N.7
IV,1 61,N.7
Sutta-N.
182 60,N.5
186 62
337 61,N.7
Thera-G.
46 61,N.7
195 61,N.7
249fF. 61,N.7
311 62,N.8
507 60,N.2
789 61,N.7
Theri-G.
286 60,N .4
Pugg. P.
V,2 57,N.112
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C. NACHVEDISCHE LITERATUR

Gaut. Pitymedha-S.
11,5,12 34,N.62; 50

Kat. Sraddhakalpa

111,28 34,N.62; 50
Mbh.
I11,2160 6
X11,7223 3,N.11
X1I1,7554 3,N.11
Bhag. P.
IX,1,114 36
X,38,39 3,N.11
X,86,5 3,N.11
Kathas.
65,142 3,N.11
65,196 3,N.11
72,39 3,N.11
73,359 3,N.11
Bhartrhari
1,89 3,N.11
Carudatta
XIV,24 4
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1. Siitra und Sastra:

Manu
111,202 51,N.93
111,259 34,N.62; 50
111,275 51,N.93
IV,158 48
IV,225 46

2. Epos:

Bhagavadgita
VIIL21 58,N.113
XT1I1,20 58,N.113

3. Purana:

4. Erzdhlungsliteratur:

Sukasaptati
(Text. simpl.)
XXXIII 51
XXXV 51

5. Kunstdichtung:

6. Drama: prakr. saddha

Sakunt. (Beng. Rez.)
11,9,2 4

1V,226 471.
1v,228 48
Yoga-S.

1,20 56
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7. Grammatik und Lexikographie:

Pan.
1,4,66 4
I11,3,92 7,N.22

Vartt. ad Pan.
14,59 1,N.4; 7,N.22

Kaé. ad Pan.
14,66 4,N.14

V,1,110

V,4,57

Am.

I111,3,102

11,343
1v,95

Halay.

50,N.92

11,N.3

Vaijayanti
98,360
223,76

Hem.
541

Saso.
670
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VI. BIBLIOGRAPHISCHE ABKURZUNGEN UND SIGLEN

Ait.Br.

AKM
Am.

Afg.N.
AO
Ap.DhS.
Ap.Sr.8.

Ap.Sr.s.-
Ubers.

ASS
Adv.Gr.S.

Asv.Sr.S.
AV

Baudh.Dh.S.

Baudh.Sr.S.
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Aitareya Brahmana,hsg.v.Th.Aufrecht.Bonn 1879.(zit. nach
Paficika u. Adhyaya)

Abhandlungen fiir die Kunde des Morgenlandes.
Amarakoga,ed.by Chintamani Shastri Thatte. Bombay 1882.

Anguttara-nikdya,ed.by R.Morris,E.Hardy, C.A.F.Rhys Da-
vids.Vols I-V,VI(indexes). London 1885-1910.=PTS 10,20,
35,44,46,66. (zit.nach Band u.Seite d.Ausg.)

8. Vadhiila-S.

apastambiyadharmasiitram, ed. by G.Bihler. 2nd ed. P.I.
II.Bombay 1892.1894.

The Srauta Sitra of Apastamba,ed.by R. Garbe, 3 vols. Cal-
cutta 1882-1902.=BI N.S.62.

Das Srautasiitra des Apastamba tbers. v. W.Caland.1.-7.
Buch: Géttingen 1921.=Quellen d. Religions-Gesch.,Gr.7,
Nr.8. 8.-15.Buch:Verhand.d.k.Akad.v.Wetensch. te Am-
sterdam,Afd.Letterk.,N.R.24(1924);2. 16.-24.,31.Buch:ib.26
(1928),4.

Anandaérama Sanskrit Series.

A F.Stenzler, Indische Hausregeln.1.Heft : A¢gvalayana(Text).
Leipzig 1864.=AKM III 4.

avalayanadrautasiitram. Poona 1917.=ASS 81.

Atharvavedasamhité, ed. by Shankar Pandurang Pandit. 4
vols. Bombay 1895-98.

Baudhayana-Dharma-siitra, ed.(with word index etc.) by
Pandit A.Chinnaswami Sastri.Benares 1934,—Kashi Sans-
krit Series 104, Karmakanda Section 11.

Baudhayana Srauta Siitra, ed.by W.Caland. 3 vols. Calcutta
1904-24.=BI N.8. 133.

VI

Bhar.Gr.S.
Bhar.Sr.S.

BI
Brh.Ar.Up.

(Madhy.-Rez.)

BSS

Chand.Up.

Digh.N.

Gaut.Dh.S.

Gaut.Pitr-
medhas.

Geldner, (RV-
Auswahl)

Geldner,
(Vedismus?)

Gop.Br.
Grassmann
Halay.
Hem.

Hillebrandt,
Ved.Myth.

Bibliographische Abkiirzungen und Siglen

H.J.W.Salomons, Het Hindoesche Huisritueel volgens de
School van Bharadvaja.Leiden 1913.= Diss. Utrecht.

Bhéradvﬁja-Srautasﬁtra (Praéna I-XII,6,9), edby Raghu
Vira : in Journal of Vedic Studies I.I1.1934f.

Bibliotheca Indica.

brhadaranyakopanigat.dnandagirikrtatikdsamvalitadéamka-
rabhégyasametéa.4th ed.Poona 1927.=ASS 15.

Brhadarapjakopanishad in der Madhjamdina-Recension,
hsg.u.ibers.v.0.Bohtlingk.St.Petersburg 1889.

Bombay Sanskrit Series.

chandogyopanisat.4th ed.Poona 1913.=ASS 14.

Digha Nikaya,ed.by T.W.Rhys Davids and J.E.Carpenter.
3 vols.London 1889-1911.=PTS 22.52.67. (zit.nach Band u.
Seite d. Ausg.).

The institutes of Gautama, ed.by A.F. Stenzler. London 1876.

The Pitrmedhastitras of Baudhayana, ... Gautama,ed.by
W.Caland. Leipzig 1896. = AKM 10(1897),3.

Der Rigveda in Auswahl. Stuttgart. Bd. I (1907):Glossar;
I1(1909) :Kommentar.

Vedismus und Brahmanismus.Tibingen 1928.=Religions-
gesch.Lesebuch? 9.

Gopatha Brahmana, hsg.v.D.Gaastra.Leiden 1919.
Rig-veda, ibers. — 2 Bdd.Leipzig 1876f.

Halayudha’s Abhidhanaratnamala, ed. by Th. Aufrecht.
London 1861.

Hemakandra’s Abhidhanakintamani, hsg.u. tbers.v.0.B5ht-
lingk u.Ch.Rieu. St.Petersburg 1874.

Vedische Mythologie?.2 Bdd.Breslau 1927. 1929.
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Bibliographische Abkiirzungen und Siglen VI

Hir.Gr.S.
Hir.Sr.S.

HOS

Jaim.Br.

Jaim. Br.
(ed.Caland)

Jaim.Gr.S.

Jaim.Up.Br.

JAOS

Kap.S.

Kas.

Kathas.

Kath.Gr.S.
Kath.S.

Kath.Up.
Kat.Sr.S.

Kaus.Ar.

Kaus.Br.
Kaus.S.

Ludwig

Maitr.S.

74

The Grihyasitra of Hiranyakesin, ed.by J.Kirste.Wien 1889.

satyasadhaviracitam srautasttram. 10 vols. Poona 1907-32.
=ASS 53.

Harvard Oriental Series.

Jaiminiya Brahmana (Buch I),ed.by Raghu Vira. Lahore
1937.=Sarasvati Vihara Series 2.

Das Jaiminiya-Brahmana in Auswahl. Text, Ubers.,Indices.
Amsterdam 1919.=Verhand.d.k.Akad.v.Wetensch. te Am-
sterdam,Afd.Letterk., N.R.19,4.

The Jaiminigrhyasiitra,ed.and translby W.Caland.Lahore
1922.=Punjab Sanskrit Series 2.

Jaiminiya Upanigsad Brahmana,ed.and transl. by H.Oertel.
=JAOS 16(1896),79-260.(zit.nach Adhyaya u.Khanda).

Journal of the American Oriental Society.

Kapigthala-Katha-Samhité,ed.by Raghu Vira. Lahore 1932.
=Mehar Chand Lachhman Das Sanskrit and Prakrit Series 1.

Kasika,a commentary on Panini’s grammatical aphorisms,
ed.by Pandit Bala Sastri. 2nd ed. Benares 1898.

Katha Sarit Sagara, hsg.v. H.Brockhaus. Buch I-V: Leipzig
1839. — VI-VIII:AKM 2,5 (1862).— IX-XVIII:ib.4,5(1866).

Kathakagrhyasiitra,ed.by W.Caland.Lahore 1925.

Kathakam,hsg.v.L.v.Schroeder.Bd.LILIII (Index v. R. Si-
mon).Leipzig 1900-12.

kathakopanisat.6th ed. Poona 1927.=ASS 7.

The Crautasitra of Katyayana,ed.by A.Weber. Berlin,Lon-
don 1859.=The White Yajurveda P. III.

VII-XV als Anhang zu: Aitareya Aranyaka, ed.by A.B.
Keith.Oxford 1909.= Anecdota Oxoniensia,Aryan Series 1,9.

Kaugitakibrahmanam, hsg.v.B.Lindner.Jena 1887.
Kaucika-Statra,ed.by M.Bloomfield.=JAOS 14(1890),1.

Der Rigveda,ibers. 6 Bdd.Prag 1876-88.

Maitrayani Samhité,hsg.v.L.v.Schroeder.4 Bdd.Leipzig 1881-
86.

VI.

Majjh.N.

Manu

Mbh.
M.Nar.Up.
Mund.Up.

Naigh.

Oldenberg I

Oldenberg II

Pan(ini)

PTS
Pugg.P.
PW

pw

RV

RVKh.

Sadv.Br.

Samavidh.Br.
Samy.N.

Bibliographische Abkiirzungen und Siglen

Majjhima-nikaya,ed.by V.Trenckner, R.Chalmers, Mrs.Rhys
Davids.Vols I.I1,1.2.1IT,1-3. IV(index).London 1888-1925.
=PTS 17.39.43.45.47.51.99.(zit.nach Band u.Seite d.Ausg.)

Manava Dharma-Sastra, ed.by J.Jolly.London 1887.=Triib-
ner’s Oriental Series.

$rimahabharatam (ed.by P.C.Roy).3rd ed. Calcutta 1886-88.
=Taitt.Ar.(s.d.),X.
mundakopanigat.5th ed.Poona 1925.=ASS 9.

The Nighantu and the Nirukta,ed.and transl. by Lakshman
Sarup.Lahore 1927.

Rgveda.Textkritische und exegetische Noten. I-VI.Buch.
Berlin.= Abh.d.Gesellsch.d.Wiss. Gottingen,Phil.-hist.K1., N.
F.X1,5(1909).

... VII.-X.Buch.=ib.XTIII,3(1912).

Pénini’s acht Bucher grammatischer Regeln, hsg.u.erlautert
v.0.Bohtlingk.2 Bdd.Bonn 1839f.

Pali Text Society (Text series).
Puggala-pafifiatti,ed.by R.Morris.London 1883.=PTS 6.

Bohtlingk-Roth,Sanskritworterbuch. 7 Bdd. St.Petersburg
1852-175.

0O.Bohtlingk,Sanskrit-Worterbuch in kirzerer Fassung.T.1-7,
Nachtrage v.R.Schmidt. St.Petersburg 1879-1928.

Rig-Veda-Samhitd, ed.F.M.Miiller. 2rd ed., 4 vols.London
1890-92.

in: Th.Aufrecht,Die Hymnen des Rigveda? Bonn 1877.Bd.
11,672ff.

Sadvimsabrahmanam uitg.v.H.F.Eelsingh.Leiden 1908. Diss.
Utrecht.

Samavidhanabrahmana,ed.by A.C.Burnell.London 1873.

Samyutta-nikaya,ed.by M.L.Feer. 6 vols (indexes by Mrs.
Rhys Davids). London 1884-1904.=PTS 8.19.25.31.42.54.
(zit.nach Band u. Seite d.Ausg.)
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Bibliographische Abkiirzungen und Siglen VI VL

Sankh.Sr.S.

Sadv.
Sat.Br.

(Kénv.Rez.)
SBE
Sutta-N.

Sv

Svetasv.Up.

Taitt.Ar.
Taitt.Br.
Taitt.S.

Taitt.Up.
Téand.Br.

Thera- } G.

Theri-

Vadhiila-S.

Vaikh.Gr.S.

Vait.S.
Vaj.S.

Vas.Dh.S.

76

Sinkhéya.na Srauta Siitra, ed.by A.Hillebrandt Vol.I:Text, Yajfi.S.

Indices. IL.III:Commentary.Calcutta 1888-99.—=BI N.S.69. Yoga-S.

Sasvatakoséah,hsg.v.Th.Zachariae.Berlin 1882.

Catapatha-Brahmana in the Madhyandina-Cakha ed.by A.

Weber.Berlin,London 1855.=The White Yajurveda P.II1. ZDMG
Zimmer

Satapatha-Brihmana in the Kanviya recension, ed.by W.
Caland.Vol.I(1926),I1,1(1939): bis III,1,10.Lahore.=Punjab
Sanskrit Series 10.

Sacred Books of the East.

Sutta-nipata. New edition by D.Andersen and H.Smith.Lon-
don 1913.=PTS 72.

Sama Veda Safihitd,ed.by Satyavrata Samadrami. 5 vols.
Calcutta 1874-78.=BI N.S.40.

Svetadvatara-upanigad,hsg.u.ibers.v.R.Hauschild Leipzig
1927.=AKM 17,3.

taittiriyaranyakam. T.1(1898).2(1927).Poona.=ASS 36.
taittiriyabrahmanam.T.1-3.Poona 1898.—=ASS 37.

krsnayajurvediyataittiriyasamhita.T.1-9. Poona 1900-08.=
ASS 42.
taittiriyopanigat.4th ed.Poona 1922.—=ASS 12.

Tandya Mahéabrahmanga. 2 vols. Calcutta 1870. 1874.=BI
N.S.31.

Thera- and Theri-Gatha,ed.by H.Oldenberg and R.Pischel.
London 1883.=PTS 5.

hsg.u.ibers.v.W.Caland an jeweils vermerkter Stelle der Acta
Orientalia.

Vaikhénasasmartasitram(=Grhya-u.Dharma-S.), ed.by W.
Caland.Calcutta 1927.=BI 242.

Vaitéana Siitra, ed.by R.Garbe.London 1878.

Véajasaneyi-Sanhita,ed.by A.Weber. Berlin, London 1852.
=The White Yajurveda P.I.

drivasisthadhacmasastram,ed.by A.A.Fiihrer. Bombay 1883.
=BSS 23.
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Bibliographische Abkiirzungen und Siglen

Yajiiavalkyasmrtih.T.1.2.Poona 1903f. =ASS 46.

The Yoga aphorisms of Patafijali,ed.and transl.by Ré&jen-
draldla-Mitra.Calcutta 1883.=BI N.S.63.

Zeitschrift der Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft.
Altindisches Leben. Berlin 1879.
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