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Einleitende Vorbemerkungen.

\

Hitte der Herausgeber seinem urspriinglichen Plan, der Aus-
gabe und Ubersetzung des Sivanamakalpalatalavala eine
erschépfende, litterarhistorische und religionsgeschichtliche Einleitung
mit auf den Weg zu geben, treu bleiben wollen, so wire er ge-
nthigt gewesen, die zahlreichen Fiden, die sich zu dem seltsamen
Gewebe von Bhaskararaya’s Werk verschlingen, nicht nur
auseinander zu legen, sondern auch bis an ihre Anfangspunkte zu-
riick zu verfolgen, m. a. W. eine ganze Reihe von Entwicklungen,
von welchen die einen bisher nur theilweise erforscht, die anderen
kaum beachtet sind, zu untersuchen und klar zu legen. Die Fiille
dieser Aufgaben in absehbarer Zeit bewiltigen zu konnen, durfte
sich der Herausgeber um so weniger zutrauen, als er auf die Auf-
hellung einer einzigen jener Entwicklungen, derjenigen der Siva-
vorstellung*), viel Zeit und Miihe verwendet hat, ohne zu nach
jeder Richtung hin befriedigenden Resultaten gelangt zu sein. So
wurde denn auf die Ausfiilhrung des urspriinglichen Planes ver-
zichtet, so wurden die unausgewachsenen Ansitze zu einer litterar-
historischen Einleitung vollkommen unterdriickt und diese Vorbe-
merkungen zu einer Beschbreibung des publicierten Werkes gestaltet.
Stellenweise musste aber freilich iiber den Rahmen der Beschreibung
hinaunsgegangen werden; in wiefern und warum dies geschehen ist,
wird man an geeigneter Stelle angemerkt finden **).

*) Bhaskarariya hat in seinem Werk einen reichen Schatz von mytho-
logischem und theologischem Detail aufgespeichert; dieses kann aber natiirlich
nur dann wirklich verstanden werden. wenn man es in Zusammenhang bringt
mit jener Entwicklung, aus der es hervorgewachsen ist, eben mit der Ent-
wicklung der Sivavorstellung. Einmal darauf verfallen, in die auf Siva beziig-
lichen Vorstellungsmassen Ordnung zu bringen, verlor der Herausgeber sein
urspriingliches Ziel, das Sivanamakalpalat@lavala zu verdffentlichen, begreiflicher
Weise fast aus den Augen; dieses Abgehen vom geraden Wege hat die Ver-
offentlichung dieser Arbeit um viele Monate verzigert.

**) Man vgl. Anm. 9.



Bhaskararaya's Werk besteht — wenn man von den sechs
einleitenden und den drei abschliessenden Versen absieht — aus
einhundert und acht ganz verschieden langen Versen. Jeder der-
selben bildet ein in sich vollkommen geschlossenes Ganzes, welches
einen einzelnen Namen Siva's behandelt. Die Gesammtzahl der
Namen, mit welchen Bhaskarariya sich beschaftigt, betrigt also
ebenfalls einhundert und acht. Das Namenmaterial hat der Ver-
fasser unseres Textes nicht etwa selbst gesammelt; er hat es der
im Folgenden nach dem Commentar abgedruckten tha.nel entlehnt,

welche mitgetheilt wird, weil sie einen brauchbaren Index zum
élvana,maka.lpalata.lavala bxldet da dieses die Namen in derselben
Reihenfolge behandelt, in der dle Litanei sie auffiihrt.

$ivo mahésvarah ambhuh pinaki Sadidekharah |

vamadevo virupaksahk kapardi nilalohital ||

$ankarah Sulapanié ca khatvangt Visnuvallabhak |

$ipivisto 'mbikanathah $rikantho bhaktavatsalah ||

bhavah Sarvas trilokesah $itikanthah Sivapriyah |

ugrah kapali Kamarir Andhakasurasudanap ||

Gangadharo lalataksah kalakalah krpanidhih |

bhimah parasuhastas ca mrgapanir jatadharah ||

- Katlasavasi kavaci kathoras tripurantakak |

vrsanko vrsabharadho bhasmoddhulitavigrahal ||

samapriyah svaramayas trayimiurtir anisvarak |

sarvajiah paramatma ca somasuryagnilocanah ||

havir yajiamayah somah paiicavaktrak sadasivah |

vigvesvaro virabhadro gananathah prajapatih ||

hiranyareta durdharso giriso girido ‘naghak |

bhujangabhasano bhargo giridhanva giripriyah ||

krttivasah puraratir bhagavan Pramathadhipal |

Mrtyuijayah suksmatanur jagadvyapi jagadgurub ||

vyomakeso Mahasenajanakas caruvikramah |

rudro bhatapatih sthanur ahir budhnyo digambarak ||

agtamirtir anekatma sattvikak Suddhavigrahah |

dasvatah khandaparasur ajak pasavimocakal ||

mydak pasupatir devo mahadevo ‘vyayo harih |

Pagadantabhid avyaktah sahasraksah sakasrapat ||

apavargaprado ‘nantas tarakah paramesvarah |

Die regelmissig zu bestimmten Zeiten wiederholte Recitation
einer solchen Litanei ist nach der Ansicht eines gliubigen Saiva
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in hohem Masse verdienstvoll und fruchtbringend;® sie ist ein
Mittel zur Erlangung der Erlésung, aber freilich nur einer niederen
Stufe derselben;® denn die mechanische, #usserliche Beschaftigung
des japana gewihrt dem, der ihr obliegt, keinen Einblick in. das
schwerversttindliche Wesen der Gottheit. Wer sich solchen Einblick
verschaffen will, aber nicht das Zutrauen zu sich selbst hat, sich
denselben durch philosophische Speculation nach und nach erringen
oder durch mystische Concentration erzwingen zu kénnen, auch der
wird sich mit Vortheil an die Namen des Gottes halten.* Freilich
wird er sich nicht damit begniigen diirfen, die heiligen Laute zu
murmeln, sondern bestrebt sein miissen, den hinter ihnen verborgen
liegenden, noch heiligeren Sinn zu ermitteln.? Von der Erwigung
ausgehend, dass ihm der Gott Schliissel zum Verstindnis seines
vielseitigen Wesens in Gestalt vieldeutiger Namen® in die Hand
gegeben hat, wird er sich bemiihen; sich klarzumachen, aus welchen
verschiedenen Griinden jeder einzelne Name dem Gotte zu-
kommt; die Kenntnis dieser Griinde, welche ja nichts Anderes sind,
als Ziige, Qualititen des gottlichen Wesens, wird ihn einerseits des
letzteren Vielseitigkeit erkennen und somit seine Groésse ahnen
lassen, andererseits ihn dazu tauglich machen, als Vertheidiger des
Gottes aufzutreten gegen solche, welche es geliisten sollte, dem
Gott das Recht auf das Tragen seiner Namen abzusprechen.

Denken wir uns den eben bezeichneten Weg zur Erlangung
der Gnade Siva’s von einem mit dem ganzen Riistzeug der mytho-
logischen und dogmatischen Tradition tiber Siva ausgestatteten,
mit der etymologisch-grammatischen Litteratur vertrauten Inder be-
schritten; denken wir uns, der letztere habe unter Anwendung aller
ihm zur Verfiigung stehenden Methoden in einer — vom Stand-
punkt des Inders — wissenschaftlichen Weise bewiesen, dass Siva
berechtigt sei, jene einhundert und acht, in der oben abgedruckten
Litanei aufgezihlten Namen zu tragen, so gewinnen wir ein ziem-
lich getremes Bild, zwar nicht vom S’ivanaf.makalpalatﬁlavila selbst,
wohl aber von den Vorarbeiten, welche Bhaskararaya geleistet haben
muss, ehe er an die Ausarbeitung seines hier publicierten Werkes
gehen konnte. Das letztere selbst kann — auch vom Standpunkt
indischer Gelehrsamkeit beurtheilt — nicht ,wissenschaftlich“ ge-
nannt werden, und seine Form und Sprache zeigt, dass es auch
gar nicht als wissenschaftliches Werk angesehen sein will; aber

seine Abh#ingigkeit von den seiner Bearbeitung vorausgegangenen .
a* :



Vorarbeiten 7 ist so stark, dass auf diese, soweit sie greifbar sind,
ein Blick geworfen werden muss, wenn anders das auf sie als
Grundlage sich stiitzende Werk selbst in seiner Eigenart verstanden
werden soll. -

Diese Vorarbeiten bestehen in nichts Anderem, als in der
Sammlung und Sichtung schon vorhandener oder der Aufstellung
neuer Beweise dafiir, dass Siva ein Recht darauf hat, die erwshn-
ten Namen zu tragen. Uber die Natur dieser Beweise, iiber die
Beweisverfahren, welche dem Inder zur Erhirtung des Rechtsan-
spruches eines Gottes auf seine Namen zur Verfiigung stehen, haben
wir uns also zu orientieren.

Diese Verfahren sind identisch mit den Methoden, welche in
der indischen Sprachphilosophie zur Erhértung der Bedeutungen
der Worte angewendet werden.8 Diese im ersten Augenblick
frappierende Thatsache erweist sich bei niherem Zusehen als selbst-
verstindlich. Die Bedeutung jedes — sagen wir — Siva zu-
kommenden Namens — welche immer sie auch an und fiir sich
sein mag — ist schliesslich doch eben ,,S'iva“; und zwischen der
Bedeutung — das Wort gefasst in dem bezeichneten, uns unge-
wohnten Sinn — eines Gottesnamens, dem Namen des Gottes und
dem Gotte selbst hat genau dasselbe Verhiltnis statt, das zwischen
der Bedeutung eines Wortes, dem Worte und dem durch das Wort
bezeichneten Gegenstand obwaltet. Somit lassen sich die zur Er-
hirtung der Bedeutungen der Worte zur Verfiigung stehenden
Methoden auch zur Erhéirtung der Bedeutung der Sivanamen ver-
wenden; hat man aber bewiesen, dass irgend ein Name schliesslich
,,S'iva“ bedeutet, so ist damit auch bewiesen, dass Siva ein Recht
darauf hat, den betreffenden Namen zu tragen.

Ein gelehrter Inder, welchem aus irgend einem Grunde daran
liegt, zu beweisen, dass einem Worte eine ihm zugeschriebene Be-
deutung wirklich zukommt, wird entweder zu zeigen versuchen,
dass das betreffende Wort in der Bedeutung, um deren Recht-
fertigung es sich handelt, allgemein oder von Autoritéten gebraucht
wird, und wird, wenn er dies darzulegen vermag, die betreffende
Bedeutung des Wortes fiir ,r&dhya siddha“,® ,durch die
Tradition gesichert“ halten; oder er - wird sich bemiihen,
die in Betracht stehende Bedeutung durch eine Etymologie zu er-
hérten und, falls diese annehmbar zu sein scheint, jener das Epi-
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theton ,yogena siddha*,® ,durchEtymologie gerecht-
fertigt* zuerkennen.

Gegen diese Methoden, mit welchen ja auch die moderne,
europiische Sprachwissenschaft operiert, ist an und fiir sich nichts
einzawenden; aber es liegt auf der Hand, dass der Wert des ersten
Verfahrens ganz davon abhiingig ist, was oder wer als Autoritit
angesehen wird, der des zweiten davon, was fiir Etymologien als
zuliissig betracht werden. Es hiesse aber Eulen nach Athen tragen,
hier des Niheren ausfithren zu wollen, dass indische Gelehrte alten
Schlages mit ihrem blinden Autorititsglauben und ihrem unbe-
dingten Vertrauen auf die Allmacht der Etymologie trotz der An-
wendung an und fiir sich einwandfreier Methoden zu — in unserem
Verstande — wissenschaftlichen Resultaten nicht gelangen konnten.

Aber wann wiirde wenigstens ein Pandit der Anwendung der
beiden Verfahren das Epitheton ,wissenschaftlich® zusprechen?
Wann wird ihm — denken wir uns nunmehr die Methoden auf
die Sivanamen angewendet — ein Sivaname radhya siddha resp.
yogenn siddha sein? Ruadhya siddha etwa dann, wenn ihm aus
den von ihm fiir autoritativ angesehenen Texten Stellen vorgelegt
werden, in welchen der betreffende Name Siva beigelegt wird; 10
yogena siddha dann, wenn man ihm mit Hiilfe einer Etymologie
— mag diese auch unerlaubt kiihn und kiinstlich sein — eine in
Wirklichkeit natiirlich schon vorher aus der mythologischen oder
dogmatischen Tradition iiber Siva bekannte Aufklirung iiber das
Wesen des Gottes aus dessen Namen heraus oder — besser gesagt

" — in denselben hineinliest, das ganze Beweisverfahren in das
wissenschaftliche Kleid der Commentatorensprache hiillt und der
gemachten Etymologie durch eine — wenn auch noch so kiinst-
liche — Interpretation und Combination ehrwiirdiger Grammatiker-
stellen einen Schein von Existenzberechtigung giebt. 11

Je eine Sondersammlung von auf je einen der oben aufgezihl-
ten, einhundert und acht Namen beziiglichen Beweisen der gekenn-
zeichneten beiden Arten stellt das Rohmaterial dar, aus welchem
Bhaskararaya je einen Vers seines S’ivanimakalpalatﬁ,lavﬁla zurecht
geschnitzt hat. Jedes einzelne Stiick dieses Rohmateriales in seiner
wissenschaftlichen Urform wiirde einem Inder auch nicht &ivaitischen
Bekenntnisses eine beachtenswerte Stiitze des éivaglaubens sein;
aber unter der Hand Bhaskararaya's verliert das Material seine
Stiitzkraft.



Den sproden Stoff der Beweise nur zu sammeln, schien Bhas-
kararaya nicht in geniigendem Masse verdienstvoll zu sein; -nicht
nur die arthavagati der Sivansmen sollte ihm zum Heile aus-
.schlagen, offenbar wollte er auch durch Anwendung vieler Metra,
durch decorative Ausgestaltung seines Stoffes sich Siva geneigt
machen. Nun liessen sich aber natiirlich die Beweise in ihrer
wissenschaftlichen Form nicht in die Zwangsjacke streng geregelter
Metra bringen; um diese anwenden zu konnen, musste unser Ver-
fasser jene erst — je nachdem ihm das im einzelnen Fall anzu-
wendende Metrum viel oder wenig Platz gewihrte, je nachdem nur
wenige oder viele Beweise in einen Vers aufgenommen werden
sollten — zerdehnen oder arg beschneiden.

Autoritative Stellen, deren Anfiihrung einerseits radhya-
siddhatva-beweise erst zu Beweisen macht, andererseits auch ein
wichtiges Glied etymologischer Beweise ist, im Wortlaut konnten
nicht leicht in Verse aufgenommen werden; noch schwerer hielt
es, grammatische Rechtfertigungen in metrische Form zu giessen.
'Bhaskararaya iiberwindet die Schwierigkeiten, indem er eben die
autoritativen Stellen!? und die grammatischen Rechtfertigungen '3
unterdriickt und so auf die Vollstindigkeit seiner Beweise ver-
zichtet.

Nicht genug daran, bringt der Verfasser seinem Streben nach
poetischer Ausdrucksweise auch die Klarheit seiner Beweise zum
Opfer. Der Mangel an Klarheit macht sich besonders bei den in
unseren Text aufgenommenen etymologischen Beweisen fiihlbar.
Hiufig sah sich Bhaskararaya gentthigt, mit den wenigen Stiicken,
in welche sich mittelst einer — vielleicht allein zur Verfiigung
stehenden — Etymologie ein Sivaname zerfillen liess, ein vielleicht
silbenreiches Metrum zu fiillen; dies konnte nur unter Verzicht auf
die gedrungene und doch klare Sprache des Commentatorenstiles
gelingen; und so finden wir denn in manchen Versen iiber — oft
ganz einfache — Etymologien einen so dichten Schleier paraphra-
sierender Worte gelegt, dass nur ein geiibtes Auge die darunter
verborgene, etymologische Formel zu finden vermag.'¢ Sollten
dagegen zahlreiche Beweise in den Rahmen eines vielleicht nicht
viel Raum gewiihrenden Metrums gepfercht werden, so wurden die
ersten Hauptglieder, die etymologischen Zerlegungen entweder zu oft
kaum verstindlichen Andeutungen gemacht oder auch wohl ganz
beseitigt und nur durch einen kurzen Hinweis auf die zweiten
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Beweisglieder, die die Etymologien rechtfertigenden Paralleloffen-
barungen, ersetzt.1% '

Die dem logischen Inhalt der zwei in Betracht stehenden Arten
von Beweisen am besten entsprechende, syntaktische Ausdrucks-
weise ist, wie man bereits aus den in Anm. 10 f. gegebenen Bei-
spielen ersehen konnte, die causale Satzverbindung, deren Vorder-
satz durch den Beweisgrund, deren Haupt- und Nachsatz durch das
Beweisresultat (,darum heisst der Gott so und so“) gebildet wird.
Bhaskararaya h#lt sich an dieses Schema insofern, als auch er das
den Sivanamen enthaltende Beweisresultat erst nach Anfithrung des
Beweisgrundes als Hauptsatz vorfithrt; 16 aber das zwischen Beweis-
grund und Resultat obwaltende Causalititsverhdltnis verhiillt er
nicht selten durch Anwendung nicht causaler Constructionen.?

Die bisher angestellten Betrachtungen berechtigen zu dem
Urtheil, dass Bhaskararaya’s Beweise sowohl ihrer Form als ihrem
Inhalt nach nicht geeignet sind, Andere zu belehren oder Anders-
gliubige zu bekehren. Bedenkt man nun ferner, dass sich im Siva-
namakalpalatalavila keine polemischen Ausserungen finden, dass
der Verfasser in den einleitenden sowohl als in den abschliessenden
Versen andeutet, er habe zum Nutz’ und Frommen seiner selbst
sein Werk geschrieben,!8 dass dieses mit zahlreichen Vocativen und
mit Verwendung des Pronomens der zweiten Person den Gott an-
spricht, so darf man wohl sagen, dass Bhaskararaya iiberhaupt nicht
fiir menschliche Leser geschrieben hat, dass er nur von seinem
Gott verstanden sein wollte. Dieser aber kennt die Griinde, warum
ihm seine Namen zukommen, am besten und vermag auch einem
" Torso von Beweis zur Erbértung seines Anspruches auf einen Namen
anzusehen, wie beschaffen der ganze Beweis und wie tief der, der
denselben schuf, oder, ihn billigend, recipierte, in das Verstindnis
des gottlichen Wesens eingedrungen war;!® und so konnte denn
Bhaskararaya getrost den Beweisen die Gestalt geben, in welcher
allein sie ihm taugliche Bausteine zur Fiigung eines Dichterwerkes
zu sein schienen.

Wendet man sich von der Betrachtung dieser Bausteine, der
Beweise, zu der der einzelnen Theile des Gesammtwerkes, der Verse,
so bemerkt man ebenfalls bald, dass ihr Verfasser nicht sehr eifrig
darnach gestrebt hat, einem gewdhnlichen Leser leicht verstéindlich
zu sein. Er ist es meistens dann, wenn er mit einem Beweise,
dessen etymologische Grundlage klar ist, einen ganzen Vers fiillt
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oder wenn er mehrere Beweise mit Hiilfe der naheliegendsten, syn-
taktischen Bindemittel, der copulativen oder adversativen Verbin-
dung zu einem Versganzen zusammenfiigt; aber nicht selten reiht
er mehrere Beweise asyndetisch aneinander 2° und fiberlisst es dem
Scharfsinn des Lesers, sich dariiber klar zu werden, wie viele Be-
weise in dem Verse verborgen sind und wo die einzelnen anfangen
und aufhéren; und mag auch das Asyndeton bisweilen einfach des-
halb angewendet worden sein, weil es nicht gelingen wollte, die
Beweise in besserer Verkniipfung in ein Metrum zusammenzu-
pressen, so zeigt doch die nicht seltene, dem ndmlichen Zweck, der
Beweisverkniipfung, dienstbar gemachte Anwendung rhetorisch-syn-
taktischer Kunststiicke,2! dass es dem Verfasser weniger auf klare
als auf gewiihlte Darlegung seines Materials ankam. ¥2-

Jedem, der auch nur einen fliichtigen Blick in den gedruckten
Text des éiva.nimakalpalatila.vﬁ.la wirft, fillt an den Versen sofort
auf, dass sie von sehr verschiedener Linge sind. Diese Erscheinung
ist begriindet in dem Umstande, dass jeder Vers des Kerns des
Werkes in einem besonderen Metrum abgefasst ist.23 Eine feste
Gesetzmissigkeit in der Aufeinanderfolge der Metra ist nicht er-
kennbar; aber man darf wohl sagen, dass sie einigermassen durch
den Rhythmus der S,ivanamen, von welcben je einer am Schluss je
eines Verses erscheint, bestimmt ist.

Der Commentar fiigt der Erklirung eines jeden Verses nicht
nur den Namen 24 sondern auch eine Definition des Metrums, in
welchem der betreffende Vers geschrieben ist, bei. So war dem
Herausgeber die Moglichkeit gegeben, ohne grossen Zeitaufwand
festzustellen, welche Metra des Textes von den durch Weber’s
Arbeit am bekanntesten und zuginglichsten gewordenen Autorititen
gelehrt oder nicht gelehrt sind. Hier ein Verzeichnis derjenigen
Metra, welche — wenigstens unter den vom Commentar angegebenen
Namen — weder in den Stutra des Pifigala noch in Keda.rabhatt,as
Vrttaratnakara 25 sich finden.

A. Jati-Metra.
1. Ardhangi (V. 21) QX Mf@ETIEY | 4. turagasabdo
hi catuskalatmakaganaparah. 4 X
(3 Gana & 4 Moren).
2. Ananda. (V. 103) ®TH: WRAAZEWET Igfadaa™--
|H | 4 X (7Y, Gapa & 4 Moren);
Caesur nach je 22 und 8 Moren).



4. Andolika.

V.

8. Kalahamst. (V. 94) wuRTIfE@fagfaar sewddt 1 4 X

83)

B. Vrtta-Metra (Samavrtta).

5.

10.

11.

12.

18.

14.

15.

Sarvajfia.

. Vimoha.
. Anagha.

. Mrtyuifijaya.
. Moda.

Karpitra.

Paranti.

TrayL

Locana

Kamada.

Gupangl.

(V.

(V.
(V.

(v.
(v.

.

(V.

.

V.

(v.

46)

45)
62)

71)
93)

25)

91)

44)

48)

77)

29)

(3 Fiisse & 6 Moren).

gafa: wecl: dgmfeanstad-
R L) mm | prahara-

nam paicamatro ganah. ,ayudha-
vacakah Sabdak paficakalanam bha-
vet samyne‘ 't Prakyitasatre Va-
nibhas[anladaw ca - paribhasitatvar.
4 X ([7 Fisse & 5 Moren] + -);
Caesur nach der 10., 20., 30. More
jedes Viertelverses. V

Supratistha.
L e ol s [
Gayatri.
A e A | - | -
ATEITTE | - | -~
Anustubh.
LU [ 1l I (R [P
FHAT W AT AN | oo || -
Brhati.
#T. AT gf@eeri<® | Rama-
Sabdas tritvaparak. - --|---|---.
qITEt (9] aEaE: 0 - - - |

_..,V|vv__
Pankti.

TEAIANATHE T 1 - - |

Tristubh.
wafa ag Q *HHIT WA |

R e N

T W A wmgfemaAgug

--=-]=-=~|+~-~|~-~-; Caesur nach
je 4 und 7 Silben.



16.
17.
18.
19.

20.

21.
22.
23.

24.

25.

26.

Mandakint. (V. 68)

Dugdha. (V. 49)

Vigva. (V. 54)

Govrsa. (V. 40)

Hamsasyen1. (V. 98)

Kalatantra. (V. 99)

Bharakranta.
(V. 88 u. 101)

Maladhara. (V. 27)

Mahasena. (V. 76)

—_ X —

fafiidomat 5 awgrfadt | o |

Jagat1.
ugH REAIfER 1 - |
NG U
Atijagatl. !
ggfidd 397 aw w faraw
N B e
Sakvarl.
R foreger Mg Wy A

---|-=~]~v-=]vv-|--; Caesur
nach je 4 und 10 Silben.

w W A A (wfy Fafgar &
L I B T T B
FETaw qraranaygfiEi gfgaw

L el ST Ry pRney e
Atyasti.

[roraTaT] gfacag@nt agan
L N T

-~~~ | ~~; Caesur nach je 4, 6 und
7 Silben.

Dhrti
€ Y &t aneRdfafcta wer-
grsfRa | - |- |-
“w<<|-=+]|~~-; Caesur nach je

und 11 Silben. :

Sardulalalita. (V. 43) TR WTICAHE w@a@n G-

Sambhu. (V. 12)

LS G G I [V TN SN
- -~ | ~~-; Caesur nach je 12 und
6 Silben.

Atidhrti.
AT & Twar Ay
R O L BT R R
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je 10, 5 und 4 Silben; navabanaksair
yatidharity apt pathantaram.
Krti. :
27. Sobha. (V. 31) TRTR: MRe)FHaeraaat g W
WO | oo || ||
-—<|=-=+|~-; Caesur nach je 6,
7 und 7 Silben.2?

Der Commentar leitet jede Definition eines Metrums mit einer
Berufung auf eine Autoritit ein. Von den soeben angefiihrten
sieben und zwanzig Regeln werden Nr. 4—9, 11—14, 16—21 und
24—27 auf ,Sachverstindige (abhiyuktak)*, Nr. 10, 15 und 23
auf ,Anhinger Pingala’s (Paingalah)* zuriickgefiihrt; Nr. 2 wird
“als von den ,alten (sc. Metrikern (?), vwddhaik)*, Nr. 1 und Nr.
22 (im Commentar zu V. 88) als von ,Sachverstindigen im Abhi-
navavrttaratnakara (abliyuktair Abkinavavritaratnakare)*, Nr. 3
als ,im Abhinavavrttaratnakara® gelehrt hingestellt. Wenn der
Commentar zur Erklirung einzelner, sonst kaum bekannter, aber
von einem Bhaskararaya in einem seinem Bau nach gewissen metrisch-
didaktischen Werken 30 verwandten Werk gebrauchter Metra ein
metrisches Lehrbuch citieren muss, von welchem wir wissen, dass
es einen gewissen ,Bhaskara® zum Verfasser hat,3! so diirfen wir
annehmen, dass jener Bhaskararaya und dieser Bhaskara ein und
dieselbe Person sind. Diese Annahme, dass der Verfasser des Siva-
namakalpalatalavala auch den Abhinavavrttaratnakara geschrieben
hat und somit Metriker von Fach gewesen ist, 32 erweist sich sofort
als fruchtbar insofern, als sie begreiflich erscheinen lisst, dass
Bhaskararaya seinen Gott gerade durch eine metrische Leistung
zu erfreuen bestrebt war.88 Dass eine solche in des Verfassers
Sinn lag, ergiebt sich aber nicht bloss aus der consequenten Durch-
fiilhrung des Princips der Polymetrie sondern auch aus der nicht
seltenen Anwendung eines sehr eigentiimlichen3 alankara. Dieser
besteht in dem Anklingen des Wortlautes eines Verses an den
Namen des Metrums, in welchem der betreffende Vers geschrieben
ist. Bhaskararaya scheint die Absicht gehabt zu haben, diesem
dabdalankara eine besondere Wendung zu geben; bisweilen ist
néimlich der vom Commentar angegebexie Name des in einem Verse
benutzten Metrums identisch mit dem im Verse behandelten, am
Schluss desselben befindlichen Sivanamen oder wenigstens mit
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einem Theile des letzteren.35 Da sich diese Beziehung zwischen
Sivanamen und Metrumsnamen nur in Versen findet, welche in
anderswoher nicht bekannten Metren geschrieben sind, so md&chte
man fast glauben,3¢ Bhaskararaya habe diese Metra ad hoc ge-
schaffen und ihnen Sivanamen (oder Theile von solchen) als Namen
gegeben. . -

Das éivanﬁ.makalpalatﬁlavﬁla giebt gar keine Auskunft iiber
seine Entstehungszeit, sehr spirliche iiber seinen Verfasser. Derselbe
verrith in dem 3. seiner Schlussverse, dass er als Opferpriester
in Benares ansiissig gewesen ist; in dem 5. seiner einleitenden
Verse fithrt er als Entschuldigungsgrund dafiir, dass er Siva nicht
durch Askese oder Almosengeben verehre, sein hohes Alter wund
seine Armut an. Dass er iiber seinen Vater, seinen guru u. s. w.
schweigt, diirfte seinen. Grund in dem Umstande haben, dass sein
Werk nur an Siva gerichtet ist. Innige. Anhinglichkeit an diesen
weht uns besonders aus den einleitenden Versen entgegen. Der
2. derselben zumal zeigt, dass Siva fiir Bhaskararaya der hochste
Gott ist. Jede Zeile der S'ivanimakalpalatilavﬁ.la beweist, dass
sein Verfasser mit der mythologischen und theologischen Litteratur
der Saiva innig vertraut war. Zu bestimmen, aus welchen Quellen
er seine mythologischen Kenntnisse geschopft hat, ist dem Heraus-
geber bis jetzt nicht gelungen.3? Ebensowenig vermochte sich
derselbe dariiber klar zu werden, ob Bhaskararaya einer bestimmten
Secte von Sivaverehrern zuzuzihlen sei. Bemerkenswert ist, dass
das einzige S'aiva-dogmatische System, von dem sich ein einiger-
massen klares Bild aus gelegentlichen Anspielungen in den Versen
des Textes und den auf sie beziiglichen Ausfithrungen des Com-
mentars gewinnen lisst, sich als nahe verwandt mit den aus siid-
indischen, tamulischen Quellen bekannten, theologischen Anschau-
ungen iiber Siva erweist. Nicht nur um den Leser von der Rich-
tigkeit der soeben aufgestellten Behauptung zu iiberzeugen, sondern
vor Allem um ihm den Weg zum Verstindnis der schwierigsten
Stellen des Textes einigermassen zu ebnen, legt der Herausgeber
eine kurze Skizze jenes Systems vor. 83

Dasselbe ist durch die centrale Stellung, welche in ihm die
Zahl fiinf einnimmt charakterisiert. Fiir das Alter der Lehre ist
ein terminus post quem aus dem Umstande zu gewinnen, dass sie
die Vorstellung von der #rémarts: Brahman, Vispu, Siva zur Vor-
aussetzung hat und auf dieser im Sinne der Sivaitischen Richtung



.

N s v,‘§\\

PR S E
\

: \
weiter baut. An die Stelle der alten rg{q ! /'fp,n”hxer inf
O

Namen, in der Weise, dass Brahman und U bleiben, * Siva
Rudra, also ein anderer Name desselben Gottes substituiert wird,
abgesehen davon aber noch zwei weitere Namen desselben élva
hinzutreten, nimlich Mahe§vara und Sadasiva. So gelangt man zu
einer pajcamirt, in der durch die Namen Rudra, Mahe§vara,
Sadaiva die Ubermacht Siva's tiber seine Genossen schon ausserlich
hervorgehoben ist; doch damit nicht genug; diese fiinf murts sind
nichts weiter als Emanationen des Paramagiva, des hochsten Prin-
cips alles Seins. Schematisch lisst sich die Lehre folgendermassen
darstellen:
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Paramasiva

Seine Erscheinungsformen:
1. Brahman 2. Visnu 3. Rudra 4. Mahe§vara 5. Sadasiva.

Die am niedrigsten stehende und kurzlebigste unter den fiinf
Formen Siva’s ist Brahman, die hochststehende Sadagiva. So oft
eine neue Weltperiode beginnen soll, lisst Paramaiva aus sich einen
neuen Brahman hervorgehen, welcher seinerseits das Amt der Welt-
schopfung iibernimmt; nachdem Brahman seine Schuldigkeit ge-
than, tritt Vispu in Action und nach ihm kommt Rudra und ver:
nichtet die einzelne Welt; dann aber werden Br. V. u. R. sammt
der Welt, mit der sie zu thun hatten, von der 4. marti zuriick
gezogen (tirodhiyante); das tirodhana ist das specielle krtya
Mahegvara’s. 32

Dieses System der fiinf m#rts muss man kennen, wenn man
V. 58, der den Namen Siva’s: sadadiva auf zweierlei Art deuten
will, richtig verstehen soll. Siva heisst sadaswa (1) weil seine
fiinfte murts Sadasiva heisst; und dieser Name ist nicht ein blosser
Name, sondern ist bedentungsvoll; denn die fiinfte Form tiberdaunert
die anderen vier Formen und kann also sehr wohl vom Standpunkt
der letzteren das Attribut ,ewig“ (sada@) erhalten. (2) Weil Siva
als Parama$iva, als Absolutum unabhingig von Zeit (sada) und
Raum ist; nur die fiinfte, Paramasiva am niichsten stehende Form
(Sadasiva) ist im Stande, diese zweite Deutung des Namens:
sadasiva = sada Siva zu erfassen. Diese beiden Deutungen hat
Bhaskararaya in V.58 durch eine Art von $lesa miteinander ver-
kniipft.

Jeder der einzelnen Erscheinungsformen Siva's entspricht eine
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besondere Form der sakt/; die Namen dieser Formen, insofern, als
sie in ihrer Beziehung zu den pasu (den Seelen) betrachtet werden,
sind nach den tamulischen Quellen: 1. kriyasakt: 2. jhanasakti
8. techasdakti1® 4. tirodhanadakti 5. parasakti. Uber diesen fiinf
Manifestationen der dakti steht die hochste Sakti, welche nach
unserem Commentar sasthi (sagthi ?) heisst; sie entspricht Paramasiva.

Im Anschluss an die Lehre vom paficamurtitva des hdchsten
Siva und der hochsten Sakti wurde auch eine Kategorienlehre, in
der die Zahl fiinf eine hervorrigende Rolle spielt, entwickelt; auf
diese Lehre stiitzt sich die erste, mit der zweiten mythologischen
zu einem Satzganzen verflochtene Erklirung von pailicavakéra in
V. 52.41

Auch die Vorstellung von verschiedenen Stufen der Erlssung
hat in das in Betracht stehende System Eingang gefunden. Der
Commentar erklirt die ersten Worte des 1. einleitenden Verses
wit, ,salokya-saywjya-sarupya-samipya-kaivalya-khyasya patica-
vidhasya 'pavargasya ekam midanam adikaranam* und trifft mit
dieser Erklirung zweifellos den vom Verfasser gemeinten Sinn;
denselben hat ja Bhaskararaya selbst bei Erklirung des Namens
apavargaprada (V. 105) mit etwas dunkeln Worten angegeben;
und wenn im 85. Vers vier Localititen, an denen Siva sich nach
verschiedenen Purana-stellen mit Vorliebe aufhalten soll, als fiir
die Menschen nur durch bestimmte religisse Handlungen (karman)
erreichbar bezeichnet werden und dann gesagt wird, tiber ihnen
befinde sich eine hochste Stitte, die nur durch jAiana zu erreichen
sei, so ist dies nur eine (der Etymologie kaila < kel, kelaty zu
Liebe vorgenommene) Umformung der molksa-lehre des paficamurts-
systems ins Mythologische.

Selbst die Silbe om, iiber deren Identitit mit dem atman-
brahman schon die Upanisad speculieren, musste sich eine in das
System passende Umdeutung gefallen lassen, welche sich als eine
weiter entwickelte Stufe der Lehre von der Identitit der Silbe
mit der frémurtt darstellt. Zu @ 4+ w + m traten noch Y und
* (om) und m, nada (¥) und béndw () wurden mit den letzten
drei unter den fiinf Formen (Rudra, Mahe§vara, Sadadiva) identi-
ficiert. 42

Eine Erklirung der aus den letzten Ausfiithrungen erhellenden
Thatsache, dass Bhaskararaya mit den in Siidindien lebendigen theo-
logischen Anschauungen iiber Siva vertraut ist, vermag der Heraus-
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geber nicht zu geben. Aber jene Thatsache ihrerseits lisst begreifen,
dass Bhaskararaya’s Werk von einem Gelehrten commentiert worden
ist, der, wie sein Name (Veikatacalastri)43 darthut, in Siidindien
zu Hause war. Der Arbeit dieses Mannes ist der Herausgeber 2
grosstem Danke verpflichtet; es wire ihm nimmer mdglich gewesen,
ohne jenes Hilfe das éivanﬁmakalpalatﬁlavﬁ.la verstehen zu lernen.
Noch weit grosserer Nutzen hitte aus dem Studium des Commen-
tars gezogen werden konnen, wenn mehrere Hss. desselben zu-
ginglich gewesen wren.4¢ Angewiesen auf die Benutzung eines
einzigen, nicht sehr correcten Ms.45 (desselben, auf dem auch die
vorgelegte Bearbeitung des Textes "des Sivanamakalpalatalavala be-
‘rubt), war der Herausgeber im Allgemeinen leider nicht in der
Lage, dem Leser umfangreichere Excerpte aus dem Commentar im
Wortlaut vorzulegen, musste sich 'vielme}ir damit begniigen, die
Ansichten des Commentars in den Anmerkungen zur Ubersetzung
in freier, deutscher Paraphrase vorzufiihren.

Anmerkungen.

1 Der Commentar theilt die Namensammlung in der Weise
mit, dass er seiner Erklirung der Textverse, welche der Reihe
nach die Namen behandeln, die sich in je einem Litaneivers auf-
gezihlt finden, jedesmal den letzteren, gleichsam als Capitel-
tiberschrift, an die Spitze stellt. — Nach dem 5. einleitenden

" Vers des Commentars stammt die Namensammlung aus dem
Skandapurapa*), nach dem 1. der abschliessenden Verse (bei
Kielhorn, Verz. der Gott. Hss. III, S. 434, Z. 2; bei Hultzsch,
Reports on 8. Mss. in Southern Indica, I, App. No. 301, Z. 1)
sind die in der Sammlung enthaltenén Namen in der ehrwiirdigen

" Sankarasamhita Sivarahasya, aber auch in anderen
Werken (adv) geoffenbart, und an dritter Stelle 'sagt der Com-
mentar ausdriicklich, die Sammlung finde sich in des éi,varahasya
trayodasadhydaye saptame 'mée. Die Litanei ist also offenbar
identisch mit dem von Aufrecht Cat. Cat. I, S. 651 s. v. Sivara-
basya aufgefiihrten Sivastottaradatanamastotra. (Man
beachte, dass Vemkatacala’s Commentar bei Hultzsch 1. ¢. 8. 25
den Titel ,,[éiva] Astottarasatangmabhagya“ hat). Bhas-
kararaya selbst dussert sich iiber die Herkunft seines Namen-
materiales nur ganz allgemein im 6. seiner einleitenden Verse.

*) Skandadrau Sivanamakalpalatikam radham pumarthail phalair
anamram upalabhya Bhaskaramakhi ratnar(l)avalam vyadhat |
Vritanam satakam sasaptadasakam yatrobh(dyitam (?) tat sudha-
puraih purayatc sma Venkatapatih Kasipatipritaye ||
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?> Um dieser Ansicht eine Stiitze zu geben, citiert der Com-
mentar folgenden Vers des Sivarahasya:
yas trisamdhyam pathec Chambhor namnam astottarasatam |
sarcan kaman avapnoti bhuktim mulktim ca vindats ||

8 Da Bhaskararaya mit den Einzelheiten der Lehre. von den
verschiedenen Stufen der Erlgsung bekannt ist (vgl. V. 35 und
V. 105), muss man annehmen, dass er sich bewusst war, durch sein
Jvactkam karma® die hochste Stufe nicht erreichen zu konnen;
diese ist ,jnanalabhya* (V. 85), nur durch ein ,manasam karma*®
zu erreichen. Vgl die nichste Anm. -

_ 4 Im 5. einleitenden Vers spricht sich' Bhaskararaya tiber die
Griinde aus, welche ihn dazu bestimmt haben, sich mit den Namen

iva’s zu beschiftigen; man beachte, dass er selbst sein, auf die .

Namen beziigliches Werk fiir ,vacika“ nicht fiir ,manasa“ (philo-
sophisch-speculativ) halt. .

5 Der Commentar sagt: yadi Sivanamapathah saphalah kim
uta Stvanamaniruktih.

6 Die Vieldeutigkeit der Sivanamen ist fiir den Europtier ein
Unding, an welches man sich aber gewdhnen muss, wenn man ein
Werk von der Art des hier publicierten verstehen will. Man kann
sagen, dass fiir den Inder unter einem Gottesnamen ein unerschopf-
licher Schatz ganz verschiedener Bedeutungen verborgen liegt, ein
Schatz, dessen einzelne Theile in Gestalt immer neuer Bedeutungen
mit dem Zauberstab der Etymologie (vgl. Anm. 12) gefunden werden
konnen. i

7 Einige Stellen, welche erst weiter unten besprochen werden
kénnen, zeigen deutlich, dass ‘das Sivanamakalpalatalavala — man
mochte sagen — eine Ubersetzung eines — vielleicht nur in Bhaska-
raraya’s Kopf vorhandenen — wissenschaftlichen Werkes iiber die
108 Sivanamen ins Poetische ist. Vgl. Anm. 18.

8 Man vergleiche den Commentar zum Bhasapariccheda (ed.
Roer) pg. 83ff

9 Man vergleiche Apte’s Samskrt Dictionary s. his vs. — Aus
der Beobachtung der Art und Weise, wie der Commentar mit den
t. t. radhya siddha und yogena siddha operiert, erwuchs dem
Herausgeber die Anschauung, dass Bhaskararaya's Werk aus Be-
weisen bestehe; denn das, was im Folgenden radhya-siddhatva-
beweis und was yogena-siddhatva-beweis genannt wird, lisst sich
zusammen eben keinem anderen Begriff hoherer Ordnung als dem
des Beweises unterordnen. Das Wesen von Beweisen besteht aber
darin, dass sie Beweiskraft haben; diese aber fehlt den Beweisen
Bhaskararaya's; warum sie ihnen fehlt, konnte nur an der Hand
der Vergleichung mit nicht defecten Beweisen, warum sie ihnen
fehlen darf, nur mit Hiilfe einer Hypothese iiber den Zweck des
Werkes begreiflich gemacht werden. — Hiermit ist dem Leser eine
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Ubersicht iiber All das von diesen Vorbemerkungen gegeben, was
nicht dem Boden der einfachen Beschreibung entwachsen ist.

10 Zwei Beispiele zur Beleuchtung des Wesens der rzdhya-
stddhatva-beweise. Ein Inder, dem die Aufgabe gestellt wiirde, zu
beweisen, dass Siva berechtigt sei, (1) kirata (2) visvesvara als
Namen in Anspruch zu nehmen, wiirde sagen diirfen:

(1) Weil Siva nach Mahabharata IIT, 1513 ff. in Gestalt eines
Kirata Arjuna bekimpfte, kommt ihm der Name ,kérata® zu;

(2) Weil Siva bekanntlich in Benares vor Allem als Viéveévara
verehrt wird, hat er ein Recht darauf, sich ,vedeesvara® zu
nennen;

und damit die beiden geforderten Beweise in befriedigender Form
und in wissenschaftlicher Vollstindigkeit geliefert haben. In (1)
analogen Fillen ist die Anfiihrung der Autoritit unerlisslich, wenn
der Beweis vollkommen sein soll; in (2) verwandten Beweisen ist
die Gemeinschaft aller Menschen (loka) Autoritit. — Nur ein Name,
der radhya siddha ist, ist wirklich Eigenname; ein etymologisch
gerechtfertigter ist ein Epitheton. Sind also in diesen Vor-
bemerkungen Namen mit grossen Anfangsbuchstaben geschrieben,
so bedeutet diese Schreibweise, dass die Namen ré@dhya siddha sind.
Ist eine Bedeutung eines Namens r. s., eine andere yogena s.,
so wird der Name, insofern die erste Bedeutung gemeint ist, gross,
insofern die zweite gemeint ist oder wenn ein Praejudiz iiber die
Art des siddhatva nicht geschaffen werden soll, klein geschrieben.

11 Als Beispiel eines ziemlich vollkommenen yogena-siddhatva-
beweises finde hier die Ausfiihrung des Commentars zu V. 1, d eine
Stelle: vdsa kantdv (Dhatu-p. 24, 71) ' dhatoh pacady ace (P. III,
1, 184) prsodaraditvat (Gana 148) sadhutvam varnasya vyatyaye,
akarasya ikaradese $iva it rapasiddhih; vasti lokahitam ¢ $ivak.
Wie man sieht, wird durch ein Grammatikerkunststiick (der Gana

rsodaradi muss, wie so oft bei den Commentatoren, als Priigel-
knabe herhalten) §iwa von vad vasts abgeleitet; ,weil er wiinscht,
heisst er va (vastiti Siwah)* ist der etymologische Kern des Be-
weises, der dem Inder aber erst dann befriedigend ist, wenn die
grammatische Rechtfertigung beigegeben ist und wenn der Kern
eine ihm und irgend einer Tradition iiber Siva’s Wesen gut sitzende
Schale erhalten hat. Diese Schale besteht in dem hier betrachteten
Fall in der Vorstellung von dem der Welt wohlwollenden Gott. —
Das Wesen solcher Beweise besteht also darin, dass zu einer schein-
bar bloss mit Hiilfe der Etymologie einem Gottesnamen abge-
zwungenen Offenbarung iiber den Gott eine aus anderer Quelle
geflossene, aber inhaltlich parallele Offenbarung gefunden
zu werden scheint; dass die scheinbare Ubereinstimmung der beiden
nur darauf beruht, dass in Wirklichkeit die zweite, nicht durch
Etymologie gewpnnene sich selbst ihr Spiegelbild schafft mit Hiilfe.
einer von ihr selbst beeinflussten Etymologie, scheint dem Inder
' b
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zufolge einer psychologisch interessanten Selbsttiuschung zu ent-
gehen. — Aus dem Gesagten ergiebt sich, dass jeder vollstandige,
etymologische Beweis aus zwei Hauptgliedern (mit je einem Neben-
glied) bestehen muss: (1) Etymologische Eruierung einer Offen-
barung (4 grammatische Rechtfertigung) (2) Eruierung der Pa-
ralleloffenbarung (+ Quellennachweis). Bekanntlich zieht der
Inder stets, auch in wissenschaftlichen Werken, die beiden Haupt-
glieder in einen Passus zusammen. ,rodanad rudrah‘ bedeutet
also: Weil rudra- von der Wurzel rud (heulen) abgeleitet ist und
,der Heuler“ heisst, und weil (die $rufe berichtet, dass der Gott
im Sturm) "heult, heisst der Gott rudra. — Man kann sich denken,
dass eine Ubersetzung allein das Verstindnis eines zum grossten
Theil aus solchen Beweisen bestehenden Werkes nicht vermitteln kann.

12 Anspielungen auf autoritative Stellen finden sich in den
Beweisen V. 78b (,s0 'rodid yad arodid*, vgl. Sat. Br. VI, 1, 8, 10)
sowie V. 64b (,,gd%atripraﬁpddyas tvam*). — Diejenigen unter
Bhaskararaya's riadhya-siddhatva-beweisen, welche in dem Hinweis
darauf bestehen, dass Biva als Triger je eines bestimmten Namens
an bestimmten Orten verehrt werde, diirfen fiir vollstindig an-
gesehen werden (Anm. 10, Bsp. 2). — Alle radhya-siddhatva-
beweise unseres Textes sind in den Anmerkungen zur Ubersetzung
mit ,R¢ bezeichnet.

18 Bisweilen schimmert doch eine Spur einer grammatischen
Rechtfertigung durch die Formen, in die Bhaskararaya die Beweise
gegossen hat. Der Passus ,pafale sadhur in V. 81 nimmt deutlich
Bezug auf Panini’s ,tatra sadhukh* (IV, 4, 98), um die Ableitung: -
budhnya < budhna zu rechtfertigen. In V. 85 will der Verfasser
mit den Worten ,%an? tava prayojanam tvam api bhavasi tesu®,
die sich an den Wortlaut zweier Regeln Panini’s (,prayojanam®
V, 1, 109; ,tatra bhavah* 1V, 8, 53) anlehnen, darauf hinweisen,
dass sattvika als von sattva entweder mit dem Suffix thak oder
mit dem Suffix than abgeleitet aufgefasst werden darf. — Diese
Stellen weisen ausdriicklich darauf hin, dass die in ihnen enthaltenen
Beweise aus der wissenschaftlich-gelehrten Form in die poetische
umgesetzt sind. Zu demselben Urtheil gelangt man bei n#herer
Betrachtung anderer, weniger ausdriicklicher Stellen. Man fasse
z. B. die Formulierung von Beweisen ins Auge, welche sich auf .
Sivanamen beziehen, die Taddhita-bildungen oder Composita sind.
Ein wissenschaftlicher Commentar wiirde solche Beweise in der
Weise formulieren, dass er an erster Stelle die Bedeutung des
Nomens, von welchem der Name abgeleitet ist, oder die des ersten
Compositionsgliedes des Namens klarlegte und an zweiter Stelle die
Rechtfertigung des Antrittes des Taddhita-suffixes oder die Erklirung
des zweiten Compositionsgliedes beifiigte. Bei einer nicht geringen
Zahl der auf Namen der beiden bezeichneten Arten beziiglichen
Beweise Bhaskararaya’s lugt das eben beschriebene Schema der
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wissenschaftlichen Ausdrucksweise unter der poetischen Hiille hervor.
Im ersten Halbvers von V. 8 wird kaparda erklirt und erst am
Beginn des zweiten mit ,fadadharah* angedeutet, dass kapardin
von kaparda abgeleitet ist. (In V. 4 hat ,tam avahasi®, in V.12
svahast® dieselbe Function, wie fadadkarah in V. 8). Im 14.
Vers wird zunichst eine Definition von ,dipe“ gegeben und dann
erst mit ,ladanugrahakrd dhydayam pravidan‘ zur Erklirung
des aus ,$pr“ und wdsfa zusammengesetzten Sivanamens iiber-
gegangen. (Ahnlich gebaut sind die Verse 26, 27, 85, 89 u. a. m.).
Zieht man nun noch in Betracht, dass viele der Beweise Bhaska-
raraya’s nur dem verstindlich sind, der die grammatischen Recht-
fertigungen kennt ((vgl. z. B. die Beweise a ,satfamatram* und
b, by ,adkisthanam upadanam asi visvasya [tena visruto ‘si
bhavah)® in V. 18; beide kann man nur verstehen, wenn man weiss,
dass bhava als entweder mit dem Suffix ac (P. III, 1, 134) oder
mit dem Suffix ap (P. III, 8, 57; II, 4, 52) gebildet aufgefasst
werden kann)) und bedenkt man, dass in manchen Versen das ganze
Register der im Dhatupatha verzeichneten Bedeutungen einer Wurzel
vorgefiithrt wird, so wird man zongeben miissen, dass das Sivanama-
- kalpalatalavala auf gelehrten wissenschaftlichen Vorarbeiten beruht.

14 Man vergl. z. B. V. 85, in dem die auf die zu Grunde
liegende Etymologie ,kelinam vilasanam samuhak kailam | asyate
‘sminn ity dsah avasasthanam | kailasyasah kailasah | tatra
vastum Silam asyastit kailasavasi |* (Comm.) hinweisenden Worte
o— kelibhimyo* und ,tasu sthitatvena“ inmitten des paraphra-
sierenden Beiwerkes, das mit der Etymologie nichts zu thun hat,
~verborgen sind.

15 Man vergleiche Beweis b mit Beweis d in V. 1. ,$amac* (b)
weist kurz aber einigermassen deutlich auf die Ableitung Siva <
dam, $amyats hin; ,bhajadamrtadanac ca bhavatah* (d) ist nicht
mehr ein Hinweis auf die etymologische Formel (vagstits Sivah),
sondern Paraphrase der Paralleloffenbarung (vgl. den Schluss von
Anm. 11), welche zur Erhirtung der Richtigkeit der mit Hiilfe der
Etymologie gefundenen Aufklirung iiber den Gott angezogen werden
muss oder — von unserem Standpunkt gesprochen — in den Namen
Stva hineingelesen wird. Der Beweis d, ,balad icchasakteh* in
V. 1 unterscheidet sich von den beiden, eben besprochenen Bei-
spielen; er wiirde dem zweiten conform sein, wenn er etwa ,baldc
chaktibhedasya* (,einer Art von daktc*) lautete; da er aber mit
otcch@ —¢ auch auf die Etymologie $tva < vaé vast{ anspielt,
stellt er sich als Mischung des Typischen von a mit dem Typischen
von d dar. Vgl. die Anm. zur Ubersetzung der Stelle.

16 Der Sivaname steht immer am Schluss des Beweisresultates
und somit des Verses. Meistens ist der Sivaname das letzte Wort
-des Verses.

17 Die Verse 10, 26, 52 sind gute Beispiele.

B b'



18 8. und 5. einleitender Vers.

19 Der Herausgeber giebt gern zu, dass diese Auffassung
hypothetisch ist.

20 V. 40, 43, 61, 84 u. a.

21 Da jeder Vers nur einen Namen behandelt, so ist selbst-
verstindlich, dass alle zu einem Vers verbundenen Beweise ein und
dasselbe Resultat haben; dieses gemeinsame Resultat wird nur ein-
mal und zwar ebenfalls (vgl. Anm. 16) an den Schluss des Verses
gesetzt. Ist mehreren, zu einem Vers verbundenen. Beweisen noch
ein anderes als das Schlussglied gemeinsam, so braucht auch dieses
andere nur einmal gesetzt zu werden. ,fadddharah® ist ein allen
vier in V. 8 enthaltenen Beweisen gemeinsames Glied. Derselbe
Vers zeigt ausserdem noch deutlich die Anwendung des krama-
lankara zur Beweisverkniipfung (vgl. die Anmerkung zur Uber-
setzung des Verses). Dieselbe Figur liegt in I’. 55, wo die erste,
Viertelvers 1 und 2 fiillende Etymologie durch tadvams, die zweite
(bhadrayogad va) durch tadripas ihre Erginzung erhalt, und in
V. 6, wo jedoch die Erginzungsglieder der Beweise a und b ihren
Vorgliedern chiastisch gegeniiberstehen, vor. — Hier muss auch
erwihnt werden, dass sehr hdufig mehrere, zu einem Vers ver-
bundene Beweise in ihrer syntaktischen Formulierung stark von
einander abweichen. Drastische Fille solcher Inconcinnitit liegen
in V. 19 und V. 78 vor. — Schliesslich sei noch auf zwei ver-
einzelt dastehende Formen der Beweisverkniipfung aufmerksam ge-
macht. In V. 52 erzeugt die syntaktische Aneinanderfiigung
der beiden Beweise das Gefiihl, dass einer den anderen ausschliesst
(vérodhathasa ,Schein des Widerspruchs“); dieses Gefiihl ver-
schwindet, wenn man sich dariiber klar wird, dass a den Namen
patcavaktra paramarthabuddhya (vgl. pg. XIV, Abs. 1), b denselben
Namen paricchedabuddhya ,im gewdhnlichen, naheliegenden (d. h.
mythologischen) Sinn* fasst. Ein Gegenbeispiel zu 1. 52 liegt in
V. 54 vor; die Formulierung und Verkettung der zwei dort vor-
gebrachten Beweise (die sich aber ganz ausnahmsweise auf zwei
verschiedene Namen beziehen) ist derartig, dass durch sie der
scheinbar zwischen dem Sinn der Namen Kasikadhisvara einerseits,
vegvesvara andererseits bestehende Widerspruch beseitigt wird.

22 Aus all dem bisher Gesagten diirfte der Leser den Ein-
druck gewonnen haben, dass die Sprache unseres Textes vielfach
gezwungen sein muss. Das ist sie auch in hohem Masse, nichts
destoweniger aber muss man sagen, dass Bhaskararaya ganz gutes
Samskrt schreibt. Dass er nicht unfehlbar war, zeigt das durch
das Metrum geschiitzte amdthe (Passivaorist) in V. 5 und die falsche
Bildung vebhatita in V. 43. Vielleicht muss man ihm auch in die
Schuhe schieben, er habe geglaubt, mit apipatat ein Praeteritum des
Intensivams zu bilden; in V. 27 stort das Causativam den Sinn,
withrend dieser das Intensivam geradezu postuliert. — Auffillig ist
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der oftere Geebrauch des Verbum finitum mit einer der Steigerungs-
endungen (5. einl. Vers: ihetamam; vgl. V. 61 und V. 70); der
Gebrauch des Optativs fiir das Imperfectum in V. 58, fiir den Indi-
cativ des Praesens in V. 105, sowie die Verwendung der praeteritalen
Formen abhkuh, abhavah und asik in V.25, V. 71 und V. 92 (gja-
yathah in V. 52 gehort nicht hierher).

28 V. 38 und 101 haben dasselbe Metrum: Bharakranta.

2¢ Die Namen der Metra sind in den Fussnoten zum Text
mitgetheilt. In ein paar Fillen wurde mit der Nomenclatur des
Commentars gebrochen. Das Metrum von V. 63 (Ekartipa, Weber
pg- 870) nennt der Commentar Aparantika, das von V. 84 (Savitri,
Kedara 1. c. pg, 366) éesa (vgl. Prakrta Ping. 8., Kavyamala Bd.
41, pg. 113: éesi). (Fir das Versmass von V. 88 ist die vom
Commentar gegebene Bezeichnung Capala kaum zutreffend; der
Vers hat nach der 4. Silbe nicht des 1. und 3. (Weber, pg. 339),
sondern des 2. und 4. Pada Tribrachys.)

25 Bin Verzeichnis aller im Texte verwendeten Metra wird
man unter den Indices finden. — Wenn man will, mag man auch
das Metrum von V. 88 (vgl. die letzte Anmerkung) sowie das von
V. 87 (Ja-Vipula, fehlt bei Weber pg. 343) zu den von den be-
kannten Adutoritdten nicht gelehrten Massen zihlen.

6 Ms.: WAT S .

27 Ms.: ®.

. 28 Ms.: . i

%9 Von den aufgefiihrten 27 Metren kennt Colebrooke unter
den oben nach dem Commentar angegebenen Namen Nr. 23 (Essays
ed. Cowell, II, pg. 144, XII, 11), Nr. 25 (ib. XIII, 8) und Nr. 27
(L. c. pg. 145, XV, 8); Nr. 26 ist, wenn man von den Caesuren ab-
sieht, identisch mit Colebrooke’s Sambhu (Cowell fiigt bei [Sambhu?],
1. c. pg. 144, XIV, 13), Nr. 6 mit Yodha, Dviyodhi, Vijoha (l. c.
pg- 141, Gayatri, 6), Nr. 5 mit Sammoha (l. c. Supratistha, 2). Alle
diese Metra sind in Prakrta Ping. S. (pg. 187, 198, 209, 203, 114
[Vimoha! wie unser Commentar], 111) gelehrt. — Woher die oben
pg. VIIIf. angefiihrten Regeln stammen, vermochte der Herausgeber
nicht festzustellen. Er kann iiber sie nur sagen, dass sie alle (das un-
verstindliche $alazr in Nr. 27 macht diese scheinbar zur Ausnahme)
genan so, wie die Regeln in Kedarabhatta’s Vrttaratnakara Adhy.
2—25, gebaut sind; sie sind in dem Metrum, welches sie lehren,
abgefasst. . .

30 am meisten der Chandomaiijari des Gangadasa. Jede Strophe
dieses Werkes ist in einem  besonderen Metrum geschrieben und
spielt mit ihrem Wortlaut auf den Namen ihres Metrums an (vgl.
unten Anm. 35). Alle Strophen beziehen sich auf den Vispudienst
(vgl. Brockhaus, Uber die Chandomafijari etc., in den Ber. der kgl.
stichs. Ges. d. Wiss. 1854, pg. 209 ff.). Religiose Motive haben also
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auch bei der Abfassung dieses Werkes eine Rolle gespielt, aber
eine Nebenrolle. Im Sivanamakalpalatalavala dagegen ist die Ten-
denz des Verfassers, Siva zu verehren, Triger der Hauptrolle; und
dieser Grundtendenz wird nicht nur die von den metrischen Mnemo-
technikern geprigte Ausdrucksform, sondern, wie es scheint, auch
die Leistung des productiven Metrikers Bhaskararaya (s. p. XI)
dienstbar gemacht.

81 vygl. Aufrecht Cat. Cat. s. v. Abhinavavrttaratnikéra.

82 Wenn er dies gewesen ist, so mag man ihm so derbe Ver-
stosse, wie ,rodayast® gegen das Metrum von V. 78, wie ein
,omathi* gegen das von V.6 oder -citya- gegen den Vaitaliya
des letzten Schlussverses nicht gern zutrauen. — Mit den Caesuren
nimmt es Bhaskararaya nicht iibertrieben genau. (Ein Verzeichnis
aller mangelhaften Caesuren wird mit dem. aller Metra verbunden
erscheinen.)

38 Durfte aber Bhaskararaya darauf rechnen, dass eine metrische
Leistung Siva wohlgefillig sein werde? Doch wohl. Man bedenke,
dass die Kenntnis der Metrik auf Siva zuriickgefihrt wird (Pimg.
8. V. 1) und dass der Inder somit berechtigt ist, anzunehmen, dass
der Gott als Begriinder der metrischen Wissenschaft fiir deren Ver-
vollkommnung Interesse habe. Nach V. 56 ¢ heisst Siva gananatha,
weil er der Herr der (metrischen) gana, die mit ma - - -, ya - - -
anfangen (mayamukhyanam) ist; es scheint also auch die Mystik
eine Briicke zwischen Siva und der Metrik gebildet zu haben.

34 Eigentiimlich insofern, als er aus einem Mittel zur Unter-
-stiitzung des Gedichtnisses sich entwickelt hat (vgl. Anm. 30).

35
/ Nr. in der
Vers. Sivaname Metrumsname | Tabelle der Metra
suf 8. VIIA.

40 | vrsabharudha Govrsa 19

44 | trayimurti Tray1 12

46 | sarvajha Sarvajiia 5

48 | Somasuryagnilocana | Locana 18

54 | vidvesvara Vigva 18

62 | anagha Anagha 7

1 | Mrtyuijaya Mrtyufijaya 8

76 | Mahasenajanaka Mahasena 24

Der Commentar scheint diese Inbeziehungsetzung von Gottes-
namen und Metrumsnamen ,madra“ (mudra?) zu nennen. Er sagt
nach Anfiihrung und Erliuterung der Definition des Metrums
Govrsa: vrttanamno 'pi samgrahad ma drakhyo 'lankarah. (Die
aus metrischen Werken bekannte Urform dieses alankara findet man
z. Bsp. in V.12: ... §ambho} kva punar . ..., Metrumsname:
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Sambhu; V. 25: karpurasveta . ..., M.: Karpiira; V. 49: dugdha-
matrasya . .., M.: Dugdha u. s. f.

86 Uber ein ,fast glauben® kann man nicht hinauskommen,
weil die Metrumsnamen ja vom Commentar angegeben sind.

87 Das mythologische und theologische Detail, welches man
kennen muss, um Bhaskararaya's Beweise zu verstehen, wird man
in einem besonderen Index unter den in den einzelnen Anmerkungen
zur Ubersetzung angegebenen Stichworten behandelt finden. '

88 Diese Skizze fusst theilweise auf Hoisington’s Publicationen
im IV. Bd. des Jour. Am. Or. Soc., theils auf Ausfiihrungen des
Commentars.

39 Die nach dieser Lehre ridhya-siddha-bedeutung: Mahe-
§vara = tirodhanakara wird in }’. 2 ¢ auch yogena gerechtfertigt
(isvara[< aS vyaptau] = vyapaka = tirodhanakara).

40 Die Vorstellung, dass die $akts iiberhaupt, also auch die
techa-$akt? mit Siva identisch ist, wird mit Hilfe der Etymologie
$wa < vad (icchasraye) in V.1 d, in den Namen $wa hinein-
gelesen.

¢! Die von Bhaskararaya in V. 52 in ihren Grundziigen auf-
gestellte Kategorientafel stimmt theilweise genau mit der fattva-
tafel im Tattuva-Kattalei (Hoisington 1. ¢.) iiberein. Genauere Aus-
filhrungen iiber diese und jene miissen dem in Anm. 37 erwihnten
~ Index vorbehalten bleiben.

42 Auf dieser Auffassung der Silbe om ruht Beweis ¢ in V. 48.

4¢3 Der Commentar nennt sich im 5. seiner einleitenden Verse
(oben Anm. 1*) Veiikatapati, im 1. seiner abschliessenden Verse
Venkatacala-pati (Kielhorn conj. -yati), im 2. derselben Vefikatacala
(vgl. den Stellennachweis oben pg. 1, Anm. 1) und Venkatacalastri
im Schlusssatz. Ebendort wird sein Werk Sudbapura genannt (vgl.
den 1. einl. und den 2. abschl. Vers). Im 2. einleitenden Vers*)
deutet der Commentator an, dass er der Schiiler eines grossen
Asketen (yatindra) Gopalendra ist.

4¢ Eine Hs. des Commentars fiihrt Hultzsch in seinem Report,
I, pg. 25 unter Nr. 301 an. Das Werk hat hier den Titel [Siva]
Astottarasatanamabhasya; eine Vergleichung der von Hultzsch im
Appendix angefiihrten Schlussverse mit denen der gleich zu er-
withnenden Gottinger Hs. zeigt, dass in beiden Ms. ein und derselbe
Commentar vorliegt. In der siidindischen Hs. fehlt der Schlusssatz,
der den Titel ,Sudhapura‘ angiebt; der Titel ,Astottarasatanama-
bhasya“ macht den Eindruck eines Notbehelfs.

* Advaitabdhigalatsudharasayutair dvaitaprabhavodbhavail
%;adyailc siktiniruktivakyaracanair nyayamrtaplavitail |
idyabodhanatal, prasiddhavibhavan vidvatsamajollasad-
Gopalendrayatindrapijyacaranan sribala-(?)purvan bhaje ||
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45 Die Gottinger Hs. Nr. 60 enthéllt sowohl den Text des
Sivanamakalpalatalavala als auch den Commentar des Vemkatacala-
siri. Da der Commentar in seinen Paraphrasen sozusagen eine
zweite Hs. des Textes enthdilt, war es im Allgemeinen nicht so
sehr schwer, eine befriedigende Textform zu construieren. Einzelnen
Stellen' des Textes, deren Erklirung in der Hs. verstiimmelt oder
ganz ausgefallen ist, wiirde eine Beriicksichtigung des siidindischen
Ms. gewiss nicht zum Schaden gereichen (vgl. besonders V. 17
,odanabalakobhayam*, V. 2 ,paicavimdo ‘pi paro*, sowie den
dunkeln Anfang von V. 105).
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Ubersetzung und Anmerkungen*).

I. Der Name, welcher die einzige Ursache der Erlgsung! ist,
der von Vignu, Brahman, Indra, Candra und den anderen Gttern zur
Wurzel ihres Daseins gemacht wurde; ein dharma-spross, welcher
des eisernen Zeitalters Siinden tilgt; ein Name, dessen Erhabenheit
selbst von der Gottin der Rede nur mit Miihe kionnte geschildert
werden; der in (der Mitte der) drei Veden? verborgen liegt;
der dem, der ihn ausspricht, Heil bringt, der fleckenlose Name -
,,S’iva“ ist unsere einzige Rettung.

1 Vgl. I 5. v. moksa. — 2 ,Die Mitte der drei Veden
(1. Bgv, 2. Yajurv, 8. Samav.)* bildet nach C.s Ansicht der
Passus ,om Svaya ca* im 8. Anuvaka des éata.rudriya.

II. Weil Sambbu unendlich! ist und hochherzig2?; weil er
die Wahrheit liebt3 und den Tod entfernt4; weil er schon dann,
wenn man ihm ein klein wenig Verehrung erweist, sehr befriedigt
ist5; weil er das Bose vernichtet®; weil er Furcht einflosst,
wenn man ihn vernachlissigt’; weil seine Worte Trost spenden$
und weil er hocherhaben ist9 deshalb miissen wir ihn verehren,
(indem wir uns berufen auf) Vispu!, Upamanyu? Brahman3, den
Sohn des mune (Mrkanda)4, (Gupanidhi, der durch Siva's Gnade)
Kubera (ward)® und die Gotter, welche (den Milchocean) zu quirlen
wiinschten ®; (und ebenso auch auf) Daksa?, den erhabenen Rama 8
und die Veden?; (sie sind) Zeugen (dafiir, dass Siva jene Qualititen
besitzt, und zwar glaubwiirdige Zeugen; denn sie waren) weder
Kinder, noch pasu, Frauen oder Raksasa.

Der Verfasser gebraucht einen das Verstindnis des Verses
erschwerenden kramalanikara. Jede einzelne der im Verse ge-

*) Um die Anmerkungen zur Ubersetzung nicht allzu umfangreich werden
zu lassen und Dinge, deren Kenntnis fiir das Verstindnis einer griosseren
Anzahl von Stellen unseres Textes nothwendig ist, nicht immer von Neuem
erjrtern zu miissen, wurden einzelne Materien ganz kurz im Hauptindex be-
sprochen, auf welchen im Folgenden mit vgl. I s. v. ... verwiesen wird.
Uber andere Abkiirzungen vergleiche man das am Schluss gegebene Verzeichnis.
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nannten Perstnlichkeiten hat eine der aufgezihlten Qualititen
iva’s kennen zu lernen Gelegenheit gehabt und kann uns somit
bezeugen, dass Siva eine bestimmte Qualitit besitzt. Den mit
1 bis 9 bezeichneten Qualititen entsprechen die mit 1 bis 9 be-
zeichneten Zeugen in der durch die gleichen Zahlen angedeuteten
Folge. Das Bindeglied bildet meist eine Legende. —

1 anantye Vignuh saksi. Vgl. ép Vidye§varasamhita Adhy. 4 f.
Ein einstmals zmschen Brahman und Vispu ausgebrochener Kampf
wird dadurch zum Stillstand gebracht, dass Siva in Gestalt einer
gewaltigen Feuersiule (des tejomaya- Swalm_qa) sich zwischen
die beiden kampfenden Gotter schiebt. Br. und V. beschliessen,
das Wesen dieser gewaltigen Erscheinung zu erforschen. V. nimmt
die Gestalt eines Ebers (§@#kara) an und wiihlt sich tief in die
Erde ein, um den Anfang der Feuersiule zu finden. Er findet
ihn nicht, kehrt ermattet nach der Kampfstitte zuriick, giebt
durch sein Verhalten Br. gegeniiber (s. u. sub®) zu erkennen,
dass seine Bemiihungen resultatlos geblieben sind und bezeugt
so das anaditva, die eine Seite des anantya der Feuersiule,
somit des Siva selbst.

2 Vgl. Lp. Purvabh. Adhy. 107. Der kleine (vgl. unten
sub 10 Schluss) Upamanyu verlangt von seiner Mutter Mileh; diese
kann ihm aber keine geben, denn sie hat in einem fritheren Leben

Siva nicht in geziemender Weise verehrt. U. macht sich auf;
Siva durch grosse Busse zu versdhnen. Vor der letzteren Macht
bekommen die Gotter Angst und erziihlen Siva von U.s Beginnen.

. nimmt, um U.’s Siva- glauben auf die Probe zu stellen, Indra’s
Gestalt an, sucht U. auf und verspricht ihm, falls er bereit sei,
Indra- verehrer zu werden und die Siva- verehrung aufzuqeben
hohen Lohn. Doch U. will nur von Siva’s Gnade etwas wissen,
ja er will sogar den Pseudo-Indra, den Siva- -lgsterer, toten. So
hat denn U. die Probe glanzend bestanden.  Siva giebt sich
seinem Getreuen zu erkennen und gewshrt ihm einen Ocean
von Milch, sowie einen solchen von madhw, dadlhi u. s. w.
und Berge von apiipa; schliesslich adoptlert Siva ihn sogar
und ernennt ihn zum Fiihrer seiner Gapa. Somit: audarya
Upamanyuh saksi.

3 (Fortsetzung der Paraphrase der zum Theil sub 1 paraphra-
sierten Geschichte.) Wihrend Vispu auf der Suche nach dem
Anfang der bewussten Feuersdule ist, macht sich Brahman in
Gestalt eines hamsa daran, das Ende der Siule zu erreichen.
Natiirlich wird auch sein Beginnen nicht von Erfolg gekront;
aber zu eitel das Misslingen seines Unternehmens zuzugeben, liig t
er dem V. vor, er habe das Ende der Feuersiule gesehen; nun-
mehr hilt V. Br. fiir einen hocherhabenen Gott und erweist ihm
Verehrung. Doch der betriigerische Br. erbilt bald seine Strafe.
Siva lasst aus seiner Stirn ein Wesen namens Bhairava hervor-
gehen und dieser Bh. schligt auf seines Herrn Befehl Br. das-
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jenige Haupt ab, ,welches unwahre Worte gesprochen hatte*
(vgl. unten V. 12a). Somit: satyadrtau Brahma saksi.

¢ mytihytau Markandeyah saksi. Markandeya wurde von
Siva ,dem Rachen des Todesgottes entrissen® (vgl. unten V. 294).

5 C. sagt nur: svalpasevatitose Sridah Kuberah sakgi und
nennt in seinem arg verdorbenen Puranpa-excerpt den Namen
»Gunanidhi® nicht; man vgl. aber Aufrecht’s Inhaltsangabe des
18. Cap. des Kasikhanda (Cat. B. B. pg. 69a): ,Major hujus capitis
pars narratione de Gupanidhi sacerdote impio occupatur, qui
quum fortuito varios ritus cum Sivae cultu conjunctos pere-
gisset, post mortem pluries renatus denique Kuverae locum et
imperium obtinuit.* : .

8 samkagtocchittay amytamathanecchudevah saksinah. Den
Gottern zu Liebe hat Siva bekanntlich das furchtbare Gift kala-
kuta (Mhbh. I, 1152) verschluckt.

7 upeksayam satyam bhiyadane Dakgah saksi. Nach der

beriihmten Legende, von welcher unten noch &fters zu reden sein
wird (vgl. I s. v. Daksa), hat Siva das Opfer des Daksa zerstort,
weil dieser ihn nicht zum Opferfest eingeladen hatte.
8 hitopadése éri- Ramah saksi. Siva hat dem Rama die
Sivagita geschenkt, damit deren Lectiire dem Helden in seinem
Gram iiber den Verlust seiner Sita Trost gewihre (vgl. Aufrecht
Cat. B. B. pg. 17a).

9 uttamatve vedah saksinah. Vgl Cap. 31 des Kasikhanda
in dem von Aufrecht Cat. B. B. pg. 69b beschriebenen Ms.: Olim
quum Brahma et sacrificium de principatu contendissent, et
Vedae quatuor nec non Omkara Sivam esse deum summum
declarassent ete.

10 gfisupasuvadhuraksasath. Dazu bemerkt C. ungefihr
Folgendes: Dass Siva allein als der Unendliche, der Hoch-
herzige u.s. w. zu verehren ist, ist nach dem bisher Gesagten
klar; aber es giebt doch noch gute Eigenschaften, welche nach
der Tradition andere Gotter als Siva zieren und deren Vor-
handensein bei diesen anderen Gottern ebenfalls von bekannten,
mythologischen Personlichkeiten bezeugt wird. Soll man nun
auch diese anderen Gotter verehren? Nein; denn die Personen,
welche uns das Vorhandensein guter Eigenschaften bei anderen
Gottern als Siva bezeugen, sind nicht glaubwiirdig; es sind Kinder,
pasu, Frauen oder Raksasa. Diese kiihne Behauptung zu be-
weisen, diirfte selbst dem glaubenseifrigsten Saiva schwer fallen
und C. versucht es erst gar nicht; aber die Bldsse, welche der
Verfasser des Verses sich gegeben hat (vgl. oben sub2 Anfang)
zu verhiillen, hilt er doch fiir seine Pflicht und entledigt sich
derselben, indem er sagt: yady apy Upamanyoh $i1$utvena

- badhakapramanopayogitcam eva tathapi bahutarasadhakapra-
manantahparigananat prakytopayogitvam avagantavyam.
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II1. Wenn wir, o Herr, die wir infolge unserer Kurzsichtig-
keit nicht im Stande sind, Deine dakts, tattva, avyaya, caréta,
bhaga, vyuha, murti, anga, sanga, pratyanga, upanga, krtya,
dgama, bhajana, kala, amsa u. s. w.l zu erfassen, auch darauf
verzichten, Deinen Namen, der das Ungliick beseitigt, zu betrachten,
_durch welches Mittel sollen wir mit unserer Nachkommenschaft
dann unser Ziel erreichen, wir, die wir in diesem fluchwiirdigen,
eisernen Zeitalter geboren sind?? ,

1 Ich habe es nicht gewagt, die vielen, die erste Hilfte
des Verses fiillenden t.t. der éaiva-dogmatik zu iibersetzen; die
Gesammtheit dieser t. t. bedeutet im Rahmen unseres Verses
einfach Siva’s Wesen und was damit zusammenhingt. ,Dein
Wesen, o éiva, konnen wir unmittelbar nicht erfassen und
miissen uns also an Deine Namen halten, aus ihnen die ver-
schiedenen Ziige Deines Wesens herauszulesen versuchen.® Was
ein Saiva unter $akts, tattva, avyaye, u. s. w. versteht, versucht
C. durch eine lange, aus den éaivigama u. a. Werken compilierte
Anseinandersetzung klar zu machen, welche als Ganzes abzudrucken
ich erst dann wagen kann, wenn mir weiteres hs. Material zur
Verfiigung steht; eine &hnliche Aufzihlung von t. t. findet sich
in V. 52; man vgl. dibrigens I s. v. $akts, tattva u.s. w.

2 .... und daher genttigt sind, uns auf irgend. eine
Weise zu Dir, dem hochsten Ziel empor zu arbeiten.

IV. Die beiden Silben §¢ und va sind die Schwingen der
Schwine, welche nach den héchsten Riumen fliegen?; sie sind die
beiden Ufer des Oceans der Existenz; zwei Blitter an dem Schdoss- -
ling, welcher die Erkenntnis des Wesens Siva's ist?; sie sind be-
kannt?® dafiir, dass sie die im innersten Teile des Veda tief ver-
borgen liegende Geheimlehre hervorziehen; sie sind zwei Miihlsteine,
welche die Masse des Samens des Baumes der Existenz zermalmen 4.

1 Dadurch, dass die paramahamnsa genannten Asketen iiber
die beiden Silben meditieren, erlangen sie die hochste Stufe der
Erlosung, das kasvalya (vgl. I s. h. v.).

2 Wortlich: die Erkenntnis, welche ihn selbst, d. h. éiva,
zum Object (vigaya) hat.

8 — canau; vgl. Note zum Text.

4 — dalane Loc. 8g. — Der Same des Baumes der Existenz
sind die Siinden, welche in immer neuen Existenzen gesiihnt
werden miissen.

V. O Herr, nicht bin ich im Stande, durch eine kﬁl’per-
liche Verrichtung! Dich zu verehren, denn dazu bin ich zu alt;
auch nicht durch eine geistige?, denn meinem Geiste fehlt (die
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dazu erforderliche) Stitigkeit; auch nicht durch fromme Werke,
Almosengeben u. s. w., weil ich arm hin; doch habe ich erkannt,
dass kluge Leute ein Werk mit Worten (Dir zu Ehren) mit Erfolg
unternehmen konnen und habe daher Deine hundert und acht Namen
erklirt; so strebe ich eifrigst darnach, den Umstand, dass ich ge-
boren bin, fruchtbar zu machen.

1 kayekam karma = Askese. — ® manase karmani dhya-
nadau. C..

VI. Fir die Wiinschelruthe (in Gestalt der Sammlung der
hundert und acht) Namen S’iva’s, welche sich in dem Lusthaine (n#m-
lich den Werken, welche) von Siva's Thaten (erzihlen) befindet,
mache ich einen schonen Aufwurf (der ihr Wasser zufiihren soll)
aus herrlichen Juwelen, (nimlich hundert und acht) schénen Versen.

1. Weil Du von Natur fleckenlos bist (a); auch, weil Du (nur)
mit der fleckenlosen Qualitit verbunden bist (a;); weil D u indifferent
bist (b); weil in Dir die Welt sich befindet (c); weil Du denen,
welche Dich verehren, Unsterblichkeit verleihst (d); weil (in Dir)
der tcchasakt! Kraft (liegt) (d,), und weil (die Leute ihren)
Glauben an Dich an den Tag legen, (indem sie Dich) bei dem
linga in der beriithmten Stadt Bhadrasrava (?als Siva anrufen) (e),
deshalb bist- Du, o Zerstérer der drei Burgen (der Asura), $eva.

a, 8, : und daher ,das Gliick (§2va m.)* resp. ,mit dem Gliick
($va n) versehen (Suffix ac)® bist. Vgl I s. v. mala sowie
V. 86a.

b: $iwa < dam $amyati. Der der Deutung zu Grunde
liegende Gedanke ist in V. 6a sowie in V. 22 klar ausgesprochen.

¢: Siwa < $i Sete (vgl. Ujjv. zu Un. S. 1, 158). dete asamba-
dhena vartate ’smin sarvam i $wah sarvadharakah.

d,d,: $wa < (as vagti.

d: & < vaé kantau (Dh. P. 24, 71); vasti lokakitam iti
Stvah; lokanam bhajatam hitam paramamytaripam vaste icchate
dadati. C. Vgl. Mhbh. XIII, 7511 sowie Einl. Anm. 11 und 15.

dy: & < va$ dechasraye (nicht im Dh. P.); vastiti Sivah
heisst also: ,er hat decha, sa ceccha “cidrapayah parasakter
bheda eva. C. Vgl. I s. v. $akt/ und Einl. Anm. 40.

e: R.-C.: Bhadrasrava ¢ Bhadrakarnahrada Z
ksetravisesa ¢ yavat.

2. Deine Herrschermacht unterscheidet sich von (der in) den
drei Welten (iiblichen) (a); Du bist auch der grossen Herrscher
Herr (b); die $rutz nennt Dich (als Mahedvara) den, der die (drei,
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zu einer einzelnen) Welt(-schopfung in Beziehung stehenden, drei
Formen Deiner selbst) verschwinden lisst (c); (und) als Mahe$vara
bist Du, obwohl der Fiinfundzwanzigste, doch der hochste (?) (d).

a: mahesvara als Karmadharaya.

b: » (gegen Gramm.) als Tatpurusa = mahatam
(t$varanam) isvarah. :

c: ivara < ad vyaptaw. (Dh. P. 27, 17); also ifvara =

vyapaka, mahesvara = mahdvydpaka = tirodhanakara; vgl.
Einl. Anm. 39. '

d: Der Text des C. ist h1er verdorben und dem Herausgeber
ebenso unverstindlich wie der Passus paficavimdo’pt paro selbst.

3. Du verschaffst (Anderen) Gliick (a), und erwirbst Dir
selbst Gliick (b), und bist das Gluck (c); (ferner) bist Du bei dem
linga im Devadaru-walde als Gott (Sambhu) beriihmt; deshalb bist
Du Sambhu.

a. $am + bhu < bha, Caus.
b. . + . < , praptav atmanepadi (Dh. P. 34, 87).
S+ < , sattayam (Dh P. 1, 1)
Stellen der .§rutz wie ,satyam jianam anantam brakma*,
Jnityam vijnanam anandam brakma* werden von den Saiva
ohne Weiteres auf Siva bezogen Einige solche Stellen fiihrt C.
an, um zu zeigen, dass der in ¢ ausgesprochene Gedanke $ruts-
prasiddha ist; ausserdem weiss er aber mit Hilfe der nimlichen
Stellen auch Deutung b zu rechtfertigen, indem er sagt atra
gunaguninor abhedad anandavzs’zstarthaprutq)adane ‘py asam
Srutindme pramanyam avagantavyam. — d:

4. Den Bogen, der (mit seinen Pfeilen) sogar den Himmel
verhiillte; die erstgeborne unter den drei Schusswaffen, die aus
dem Rohr des Ameisenhaufens auf dem Haupte des munz Kanva
gemacht wurden; den Bogen, welcher die Gestalt einer sieben-
kopfigen Schlange hat und dessen Thaten erhaben sind; den triigst
Du, o Herr, deshalb bist Du pinakin.

Mit Ignorierung der alten Etymologieen des Wortes pinaka
(Nir. I, 21; Ujjv. zu Up. 8. IV, 15) will unser Verfasser das
Wort durch das Wortspiel: pinaka sei der Bogen, ,nako 'p¢
yena pihito . . .* erkliren. Der Passus ,diesen Bogen triigst
Du* soll den Leser darauf aufmerksam machen, dass pinakin
durch Antritt des Suffixes ¢n an pénake entstanden ist (vgl
Pan. V, 2, 94; Mhbhs. II, pg. 393, Karika). Vgl I s. v. Cyavana.

5. Obgleich der Mond ganz aus Geist besteht und alles Lebens
Inbegriff ist, wurde er beim Opfer des Daksa ohne Grund verletzt;



— 97 —

indem Du das bedachtest, setztest Du ihn aus Mitleid auf Dein
Haupt; darum bist Du dasidekhara.

Vgl. I s. v.Daksa, Der Umstand, dass der mythologische
Siva dasisekchara ist, die Mondessichel auf dem Haupte trigt,
bildet offenbar die Grundlage der mystischen’ Vorstellung, dass
der Mond matimaya sei. C.: ayam ca candro (nimlich der
Mond auf Siva’s Haupt) na aridySyamanah prdk:tah kamtu
matimayo jnianasvarapak. tatha coktam g/vapurane Jhana-
candrakaliacidam das‘adngakumandalam wts. — Der Mond ist

»alles Lebens Inbegnﬂ’“ weil er bekanntlich amrta triufelt.

6. Du spielst mit (der hochsten dakts, welche Deine) linke
Halfte bildet, (und bringst erst vermdge dieses Spieles mit ihr
die Welten hervor); so stehst Du (wenn nicht die §ak#l hiilfreich
hinzutritt) selbst dem Schopferamte gleichgiiltig gegeniiber (a);
(ferner) hast Du einen Wandel, der abweicht von dem in den drei
Welten iiblichen und iiberragst so Alles (b); (endlich) bist Du der,
dessen Wonne schon ist, und daher der atman, der lieb ist, (weil
in ihm alle: Wonne liegt); aus diesen (drei Griinden) heissest Du
vamadeva.

a: deva < dwv kridayam. l -

b: . < , wvyavahare ; (vgl. Dh. P. 26, 1).

c: , < , mo '

Durch Combination von verschiedenen Bedeutungen des Wortes
vama mit den aus a, b, ¢ sich ergebenden Bedeutungen von
deva erhalten wir drei Erklirungen des Namens vamadeva:

a: vama ,links‘, vamena vamardhena camardhabhima-
nénya parasaktya divyatits vamadevah. Vgl. I s. v. ardhana-
risvara. Mit dem Gedanken an diese Form Siva’s hat unser
Verfasser hier einen zweiten verkniipft, welcher durch den Passus
LSrastrtam apy atitah® ausgedriickt ist, nimlich den, dass Siva
die Erschaffung der Welten nur dann zu Stande bringt, wenn
das eigentlich active Moment seines Wesens, die Sakis ihn dabei
unterstiitzt (vgl. V. 1, b).

b: vama = vakra ,sich abbiegend“; deva = vg/avakara
Mit #relokivakracaro ist visvottirnak zu verbinden.

c. vama = sundara; deva — moda; vamadeva = sundaro
moda danando yasya sah.

7. Die Zahl Deiner Augen ist ungerade (a); sie selbst
haben verschiedene Functionen (a;): (ferner) sind Dir (von den
gewdhnlichen) abweichende Sinnesorgane eigen (b); (endlich) bist
Du, o Hara, bei dem liiga auf dem Hemakuta-berge (als Virupaksa)
offenbar (c); darum bist Du wirapaksa.
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a: Der myt.hologlsche Siva hat bekanntlich drei Augen;
daher: viraipans visamany aksind yasya sah.

a,: viripa = vividha = vividhasakti. C.: virapani iccha-
JRanakriyatmakatvena vividhasakting aksini yasya sah. ,

b: a und a, zerlegten virapdksa in virdpa + aksi (vgl.
Kielhorn Gr. § 568, 1). Die b zu Grunde liegende Etymologie
lisst den Namen aber aus mrupa (= vilaksana) + aksa

»Sinnesorgan“ zusammengesetzt sein. c: R.

8. Weil er durch der Ganiga Fluten lauter wird (a), weil
er die Gafigi lauter macht (a;), weil er sie entliasst (a,),
heisst ein Haarknoten von (diesen) ganz besonderen Vorziigen ka-
parda, (oder) kaparda ist (synonym mit) varata (b); diesen (ka-
parda) trigst Du, und machst so sowohl der Fluten Verhiillung (a),
als ihre Liuterung (a,) und die Fihigkeit, die (Wasser wieder).
erscheinen zu lassen (a,), offenbar, (und ebenso) den Korper, (welchen
Du in der) Mairala (genannten Erscheinungsform trigst) (b); (deshalb
bist Du) bei (dem lnga von) Chagalanda kapardin.

Der Verfasser giebt zunichst im ersten Halbvers drei Etymo-
logien von kay.arda (a, a,, a,) und fiigt dann eine weitere Deutung
des Wortes (b, R.) bei; der zweite Halbvers will mit ,fada-
dharah* darauf hinweisen, dass kapardim mittelst eines possessiven
Suffixes von kaparda abgeleitet ist und liefert dann den Nach-
weis des Vorhandenseins von kaparda im Sinne von a, aj, a,,
b bei Siva in einer den vier Deutungen des Wortes kaparda
parallelen - Reihenfolge.

In a, a;, a, werden einzelne, mit der bekannten Legende
von der Herabkunft der Gafiga (vgl. L.s. h. v.) in Zusammen-
hang stehende Gedanken aus dem Worte kaparda herausetymo-
logisiert; ka = Wasser (P. W.); par < pr palanaparanayoh
(Dh. P. 25, 4), also par = purti, kapar = der Ganga Wasser-
fiille, l'luten

: kapar + da < daip Sodhane (Dh. P. 22, 26; dayatd
su dhyatétz' dah C.); kaparda also ,(die Flechte), welche rein
wird durch der Ganga Flut.“

a;: Der Gedanke, dass Siva's Flechten auf die auf sie
stiirzenden Fluten der Ganga liuternd wirken, liegt dem Saiva
natiirlich noch niher als der a zu Grunde liegende; somit: ka-
param = nadipravaham dayaty $odhayati pavitrikarotit
kapardah.

a, : kapar wie oben; du < da, dadati; kaparda = (die
Flechte), welche des Wassers Flut (zu Gunsten des Bhagiratha, C.)
entlisst.

b setzt karparda = varata (Otterkopfchen); kapardin ist
also der, welcher Otterkopfchen (als Schmuck) trigt. C.: Mai-
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ralakhya-Sivavatarasya kapardamaladharanakathayas Tantra-
cntamanau vistarena kathanat. R.

9. Zur Hslfte hat Dein Korper die Form eines Weibes (a);
er umfasst prakrtz und purugsa (b); und ferner ist er, wie das
Paar der .Gestalten im Inneren der Sonme (c); endlich bist Du
sus dem Schweisstropfen, (welcher) von Brahman's Stirn (ins Feuer
fel und darin zuerst) roth(-glithend und nachher) dunkelfarbig (wurde),
bervorgegangen (d), o Siva; daher bist Du nilalokita.

., Dem Verse fehlt eine etymologische Grundlage; in a wird
Siva’s Zweifarbigkeit auf die beiden Componenten seiner urdha-
narisvara genannten Erscheinungsform, in b auf prakrts und
purusa, die als mit Siva und der dakt/ identisch gedachten
Principien der Samkhya-lehre bezogen; ¢ liegt zweifellos der Ge-
danke an die Bliue des Halses (vgl. V. 16 und V. 21) des im
Ubrigen rothen Gottes zu Grunde, doch ist mir der Vergleich
mit ,dem Paar der Gestalten im Innern der Sonne“ unklar
(C. suryamandalantarvartitvena srayamanam yad ripadvayam
kanthavacchedena nilam tadanyavacchedena lauhityam (?) tadvad
yad vapur murtis tava); iber die d zu Grunde liegende Legende
vgl. I. s. v. Brahman.

10. Du hiltst das Gliick in der Hand (a) und verleihst es
denen, welche Dich verehren (b) (und bist deshalb dankara); und
Du wirst auch beim Candrapura-schrein ausdriicklich (rn@mna) San-
kara genannt (c).

a: $am kare (Hand) yasya sah. — b: dam + kara ,der
Macher, Verleiher* (<C dukyii karane, Dh. P. 80, 10).“ ¢: R.

11. O Siva, weil Du in der Mitte des liga, welches sich bei
Trptapura befindet, (als éﬁlapigi) offenbar bist (a); und weil Du den
Dreizack trigst, welcher aus den drei guna, den drei afman, den
drei Zeiten, den drei Welten, den drei Feuern, den drei akts, den
drei Zustinden u. s. w. (besteht) (b), deshalb bist Du beriihmt
als sulapan.

a: R. — b: salah panau yasya sah; der Dreizack Siva's
wird als identisch mit allen moglichen Dingen, von welchen
Dreifaltigkeit praediciert werden kann, gedacht.

12. Nachdem Du bemerkt hattest, dass das eine Gesicht
Brahman’s unwahre Worte gesprochen hatte, wurde es (auf Deinen
Befehl von Bhairava?) sofort abgeschlagen; doch Brahman ging
infolge davon nicht zu Grunde, denn wo gibe es bei (Dir) S’ambhu
(dem Heilbringer) eine Siinde, entsprungen dem Wunsche zu t&ten?



Gleichwohl trigst Du den (khatvanga) als (Buss-)stock, um den
Menschen eine Lehre zu™ geben (a); oder der Bettfuss, welchen
Du (als Keule) trigst, ist identisch mit dem fleckenlosen sattva (b);
deshalb bist Du khagvangen.

a: Aus der varia lectio ersiehl man, dass ich dandarthain
fiir das iiberlieferte dandardkam in den "Pext gesetzt habe; ich
erklire die von mir gegebene Textform.

Hat der Vers urspriinglich so gelautet, wie ich vermuthe,
so ist die Gedankencombination in a folgende:

1.
2.

Siva heisst okhatvangin® (vgl. P. W.), ,Triger eines
khatvanga genannten Instrumentes.*

Das Apastamba-dharma-sitra giebt I, 28, 21; 29, 1
folgende Bussvorschrift: utha bkrun aha s‘mymam kha-
rajinam va bahirloma paridhaya purusasirah pratipa-
nartham adaya khatvangam dandarthe karma-
namadheyam prabruvanas caileramyeta ko blranaghne
bhiksam dti. ,Ein bhranahan soll (als GeWa.nd) ein
Hunde- oder Eselsfell so um]egen dass die Haare nach
aussen gerichtet sind und soll mit einem Menschenschidel
als Trinkgefiss und einem kkatvanga als Stock (in
der Hand) fortwihrend umherziechen und die That (die
er vollbracht) laut beim Namen nennen, (indem er ruft):
,Wer (giebt) einem bAra#inahan ein Almosen‘?“

. Schon Haradatta ad 1. c. erklirt ,bkranakan® mit ,Brah-

manenmorder* (AGFEA) und die 'angezogene Ap.-stelle
selbst beweist, dass ,khatvanga“ schon in alter Zelt die
Bedeutung Busserstab“ gehabt hat.

. Druhina ist ein Name des Gottes W, Q"L bedeutet

aber auch ,der Brahmane*; SRR ist also zweideutig;
es kann auch ,ein Morder des Gottes Brahman® bedeuten.

. Die unter 1—4 angegebenen Elemente verbindet unser

Verfasser und bedient sich als Bindemittels der bereits
oben in Anm. 8 zum 2. der einleitenden Verse paraphra-
sierten Legende, welche berichtet, Siva (oder nach dem Sp.
vielmehr Bhairava auf S.'s Befehl) habe das Gesicht Brah-
man’s, welches gelogen hatte, abgeschlagen. — Ein iiber
den Ausgang der in der cmerten Legende erziihlten Affaire
zwischen Brahman und Siva mcht geniigend orientierter
ekadesin konnte nun meinen: Siva hat (einem) WEIA
einen (den) Kopf abgeschlagen: das Abschlagen des Kopfes
bewirkt den Tod; folglich ist Siva bhranahan — AGTEA
(vgl. oben sub 8 und 4); als solcher triigt er, der Vor-
schrift des Apastamba entsprechend, den kllatvanqu —
Die eben skizzierte, falsche Ansicht setzt Bha.skararaya
als beim Leser vorhanden voraus und corrigiert sie mit
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den Worten: na tato Vedhomaranam u. s. w. Einen

AWMA-mord hat 8. nicht begangen; denn Brahman hatte
ja vier (oder fiinf) Gesichter und konnte den Verlust des
einen ertragen, ohne zu sterben. Somit brauchte S. sich
um die Vorschrift- des Ap. eigentlich nicht zu kiimmern;
er thut es aber doch; er triagt den fiir den bhrinahan
vorgeschriebenen Biisserstock, was aus dem Umstande,
dass er sich khatvangin nenpen lasst, erschlossen werden
kann. Aber warum trigt Siva den khatvanga? jana-
§tksartham, wozu C. gut bemerkt: pratyavayarahitenapi
Poramasivenatvam prayadcittam dacaritam yadi kimu
vaktavyam alp.matimadadhunikajivaraser ity apamara-
sadharanakhilalokaprayascittapravrttidardhyartham 7ty
arthah. pranaviyogabhave 'pi Druhinasirolavanamatrena
taddhananavihitaprayascittacarane pravittir yade kimu
saksat tadvadhakartus tadacarane vaktavyam.

Damit ist, wenn man dandartham liest, die Deutung a er-
liutert. — Doch wie steht es mit dem dandardham, welches
unser Ms. darbietet? Der Herausgeber wagt es nicht, Ver-
mutungen iiber die Ursache der Entstehung der Corruptel zu
dussern und bemerkt nur, dass C. den Passus der oben citierten’
Ap.-stelle in der Form ,khatvangam dandardhe* anfiihrt, ihn
so auffasst, als wenn er ein Excerpt aus einem Lexikographen
wire und demnach erklirt: oty Apastambasmyter dandardham
eva khatvangapadarthak. Verleitet wurde C. zu dieser unmig-
lichen Erklirung wohl durch die Empfindung, dass fg) allein
als Object zu vahast nicht geniige; jeder Leser desVerses wird
die Schwierigkeit fithlen aber m. E. vorziehen, sie durch die frei-
lich auch gezwungene Ergiinzung des ,yat khafvayas caranam*
aus b zu umgehen als C. zu folgen.

b bietet nichts Interessantes; das Instrument in Siva’s Hand
wird einfach als identisch mit dem ,fleckenlosen sattva“ (vgl.
V. 1 a;) gedacht (vgl. V. 11 b u. a. Stellen m.).

13. Weil Du.dem Hari, der biissend sich (darum) bemiihte,
die ,Sudarana“ (genannte Waffe), welche (Du) aus der Linie
(Deines) Fusses hervorgehen liessest, gabst (a); weil Du ihm, Deinem
Freunde, sogar die Hilfte (Deines eigenen) Korpers verliehst (b),
deshalb bist Du auf Erden bekannt als Visnuvallabha.

a: Visnu 4 vallabha m. ,Giinstling (Bahuvrihi); C.: Vesnur
upasakatvena pratitévisayo yasya sah. — Den nicht ganz klaren
Passus padarekhajanitam parapbrasiert C. mit sva-(d. h. Siva-)
padangustharekhata avirbhatam yat Sudarsanam u. s. w.; vgl.
L s. v. Jalamdhara.

b: Visnor vallabha (,beliebt bei') upasyatvena priyah. —
I s. v. Harihara.
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14. Mit $ipe sind die Lebewesen (pasu) gemeint, (doch nicht
etwa bloss die vierfiissigen, sondern) auch die zweifiissigen, Menschen
und Gotter, weil diesen (wie den Vierfiissern in jeder Beziehung,
wenigstens in Bezug auf Eins, nimlich) in Bezug auf (Dich) das
hochste Wesen das Erkenntnisvermogen fehlt; (und) weil Du in der
Lebewesen Herz eindringst und ihnen so Gnade erweisest, deshalb
bist Du, o Gebieter, weithin bekannt als sipevésta.

" Zu $ipi = pasu vergleiche man Bhatta Bhaskara Miéra
bei Weber 1. St."II, pg. 37 Anm.; ,pasu‘ fasst unser Dichter
natiirlich in éaiva.-dogmatisch-technischem Sinn (I s. v. pasu);
vista < vi§ pravesane (Dh. P. 28, 130); sipivista also: ,der,
der in die Lebewesen eindringt, ihr Herz und ihren Sinn er-
fiillt“. C. bemerkt: wvastutas tadiya-(pasu-ymanasadhydane
visayibhava eva hytpravesah. '

156. Du flehst den Himalaya um seine Tochter Uma an (a);
nach ihr begehrst Du in Deinem Herzen (b); als ihr Gatte bist
Du bei dem lnga in Devika offenbar (c); deshalb bist Du Am-
bekanatha.

< nath, nathate a.

Ambika (Name der Uma) + natha { < , nathate b.

: = pati c. R

16. Weil Du das Gift, die Gafiga und die Mondessichel trigst (a),
oder weil Du die durch das erstgenannte (Gift) erzeugte Schonheit
auf dem Halse trigst (b) nennt man Dich beim Mandavyesa-linga
Srikantha. ' '

a: §ri (= kgvela, Gift; nicht im P. W.); ka (n., Wasser;
= Ganga); tha (Mondscheibe, P. W.); aus diesen drei Gliedern.
muss man sich ein Dvandvacompositum gebildet denken, an dessen
Stamm dann das Suffix ac tritt.

b: §ri (C.: halahalam visam tafjjanya ya) kantir kanthe
yasya sah. '

17. Die, die Dich verehren, nimmst Du an Deine Brust (a);
sie, die somit (¢, gleichsam Deine) Kinder sind, . ... ... ..
nimmst Du als solche zu Dir, (ibnen) zum Heil (a;); ferner lisst
Du Dein Wohlwollen fiir sie sich entfalten (b); deshalb bist Du
baktavatsala. _ )

a: C.: bhaktan dasan vatse urasi (vatsa n. Brust, Zach.

- Beitriige 84) lat grhnati (Dh. P. 24, 50).

a,: bhaktas ca te vatsa$ (vatsa m. Kalb) ca tan late
grhnati. Vgl. die Fussnote zum Text.

b: bhaktesu vatsalal (vgl. Pan. V, 2, 98) prematisayasali.
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