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118 Die Zeit der Hymnen des Rigveda.

bleiben verborgen im Himmel; ein Viertel von ibr ist die
Rede des Veda (v. 45). Dieser vierte Teil offenbart nicht
die volle Wahrheit, denn er beschreibt als eife Vielheit, was
nur Eines ist (v. 46).

45. In vier der Viertel ist geteilt die Rede:
Sie kennen nur die Priester, welche wissend sind;
Drei bleiben im Verborgnen unbewegt,
Der vierte Teil ist, was die Menschen reden.

46. Man nennt es Indra, Varupa und Mitra,
Agni, den schonbeschwingten Himmelsvogel;
Vielfach benennen, was nur eins, die Dichter;*
Man nennt es Agni, Yama, Matarigvan.

Mit diesem grofsen Gedanken wiirde das Lied am besten
schliefsen (wie auch im Atharvaveda der Fall ist); das Fol-
gende enthalt weitere Ausmalungen, vielleicht spatere Zusatze.

C. Nachtrag, v. 47—52,
Vers 47. Der Nachtpfad der Sonne (zu v. 31—32).

47. Beschwingte Rosse ziehn auf dunklem Wege
Im Wasserkleide neu empor zum Himmel;
Sie kehren wieder her vom Thron der Ordoung,
Da stromt von Nahrungssaft die Erde iiber.

* Ein Nachklang dieser Stimmung ist das VAlakhilya-Lied, Rigv.
8,58,1—2:

1. Den selbst die Priester als vielfiltig ansehn,
(Die weise doch sind!) wenn sie Opfer bringen,
(Der angestellte, schriftkund’ge Brahmane!)

Wie soll den kennen, wer nur zahlt ihr Opfern?

2. Eins ist das Feuer, das so vielfach aufflammt,
Eins ist die Sonne, strahlend auf das Weltall,
Die eine Morgenrdte nberglanzt das Ganze, —
Eins ist auch dieses und zum All geworden.

Die letzte Zeile: ekam vd tdam vi babhitva sarvam entspricht'fsst wort-
lich dem griechischen Losungsworte des Pantheismus: ©v td 3v xal wiv
Hevopdvny Umotiveoval gnoty 6 Bedppagtos (Simplic. Phys. 6 r 22).
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Vers 48. Das Rad der Zeit (der Kreislauf des Jahres;
zu v. 2. 11).

48. Zwalf Felgen! sind an einem Rad befestigt:
Drei Naben auch?; wer weifs das zu verstehen?
Auf ihm zumal, wie Zapfen, sind dreihundert
Und sechzig? wohlbefestigt, ewig regsam.

1. 12 Monate. 2. Sommer, Regenzeit, Winter (oder, wie oben v. 2, Erde,
Luftranm, Himmel). 3. 360 Tage.

Vers 49. Anruf an Sarasvatl, die Gottin der Rede
(zu v. 40—42).

49. Oh, deine Brust, die labend, nie versiegend,
Durch die du alles Herrliche erblihn machst, .
Die schitzereich, freigebig, Gut verleihend, /’
Die reich’ uns dar, Sarasvati, zum Trinken!

Vers 50. Die Gotter als Stifter des Opferkultus (zu
v. 43—44). Auch 10,90,16 erscheint dieser Vers als Nachtrag.

50. Die Gotter, opfernd, huldigten dem Opfer,
Und dieses war der Opferwerke erstes;
Sie drangen micht'gen Wesens auf zum Himmel,
Da, wo die alten, sel’gen Gotter weilen,

Vers 51. Gotter und Menschen fordern sich gegen-
seitig.
51. Es ist das gleiche Wasser hier,
Das auf- und absteigt nach der Zeit:
Die Erde fordern Regmende,
Den Himmel fordern Opferfeuer.

Vers 52. Schluflsgebet an die Sonne.

52. Den wohlbeschwingten, grofsen Himmelsvogel,
Der Wasser schinen Ursprung und der Pflanzen,
Rechtzeitig durch den Regen uns erquickend,
Den flutenreichen ruf’ ich her zur Hiilfe.

4. Der Schipfangshymnus, Rigrv. 10,129,

Dieser berithmte, nach den Eingangsworten das Ndsaddsiya-
Lied genannte Hymnus ist in seiner edlen Einfichheit, in der
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120 Die Zeit der Hymnen des Rigveda.

Hoheit und Reinheit seiner philosophischen Anschauungen
vielleicht das bewunderungswiirdigste Stiick Philosophie, wel-
ches aus alter Zeit uns @iberkommen ist.

Schon der aufsere Bau des IIymnus ist ein hochst kunst-
voller, indem in den sieben Versen des Liedes, gleichwie in
sieben Akten eines Dramas, die Stimmung von Vers zu Vers
bis zum Hohepunkte in v. 4 stetig ansteigt, um sodann nach
dem Ende zu bis zu dem wunderbaren Schlusse in v. 7 gleich-
mafsig wieder zu fallen. Das Ansteigen der vier ersten Verse
besteht darin, dafs der Dichter in philosophischer Inbrunst
von Vers zu Vers immer tiefer eindringt in das Geheimnis
des Daseins, wobei in jedem Verse die erste und zweite Halfte
wie Chor und Gegenchor einander gegeniiberstehen, der Chor
um zu sagen, was nicht war, der Gegenchor, um ihm das
Positive, was trotzdem war, entgegenzuhalten, bis im vierten
Verse die letzte Hille fallt und mit dem Worte Kima, die
Liebe, die tiefste Erkenntnis von der Natur der Dinge zum
Ausdrucke kommt, zu der der Dichter sich durchgerungen
hat. Von diesem Hohepunkt bis zum Schlusse v. 7 senkt
sich die Rede hochst kunstvoll, indem den Dichter stufen-
weise zunehmender, kalter Zweifel ergreift, ob er nicht doch
zu viel gesagt, ob er nicht in der Glut seines Dranges nach
Wabrheit die Grenzen des Erkennbaren fiberschritten habe.

Dieser kiinstlerischen Form entspricht wiirdig die philo-
sophische Tiefe des Inhalts. Zunachst ist unzweifelhaft, dafs
sich unser Dichter von aller Mythologie vollig frei gemacht
hat; die Gotter werden v. 6 kurzweg beiseite geschoben:
sie sind erst spater (arvdik) im Laufe der Weltentwicklung
entstanden, konnen also nichts iiber den Weltanfang aussagen;
und der es aussagen konnte, wer weils, ob der @berhaupt ein
erkennendes, mit Bewulstsein nusgestattetes Wesen, oder nicht
vielmehr seiner Natur nach ein Unbewufstes ist (v. 7). Und
wie hier, so zeigt sich fiberall der Dichter von hoher philo-
sophischer Besonnenheit erfiillt, indem er auf Schritt und
Tritt seine Aussagen limitiert, in der Befurchtung, schon zu
viel gesagt zu haben. So, wenn er v. 1 den Urzustand be-
zeichnet als einen solchen, der nicht ein Nichtseiendes (asad),
aber auch nicht ein im empirischen Sinne Seiendes (sad)
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gewesen sei; — oder wenn er v. 2 das Urwesen nicht anders
zu benennen wagt als tad ,dieses und ekam ,dns Eine, und,
um das eigentiimliche Schlummerleben desselben zu kenn-
zeichnen, von ihm sagt ,es atmete®, aber sogleich hinzufugt,
dafs dieses Atmen kein gewdhnliches, sondern ein ,hauchloses«
gewesen sei; — oder endlich, wenn er v. 7 es zweifelhaft
last, ob diese Welt tiberhaupt geschaffen sei oder auf eine
andere, uns unfafsbare Art sich aus dem Urwesen entwickelt
habe, und ob dieses Urwesen ein bewufstes oder nicht viel-
leicht (wie spater die Prakriti der Sanikhya’s) ein unbewufstes
Princip gewesen sei. Wenn endlich unser Dichter da, wo er
sich am weitesten wagt, v. 4, als erstes aus dem Urwesen
Geborenes kima ,die Liebe* (¥pw¢) bezeichnet, so stimmt er
darin nicht nur mit Hesiodos (Theog. v. 120) und Parmenides
(Arist. met. 1,4, p. 984 b 25) sondern am Ende wohl auch mit
der Wabrheit der Sache #iberein; denn jenes geheimnisvolle
metaphysische Wesen, welches in allen Kraften der Natur
wirkt, in der Pflanze als Triebleben, in Tier und Mensch als
Wille regiert, jene urspriinglich unbewufste und instinktartig
treibende und schaffende Urkraft der Natur tritt in keiner
ibrer Erscheinungen so deutlich hervor, wie in dem, was wir
in uns als den Geschlechtstrieb (kdma, Epw¢) unmittelbar
empfinden.

Bei der Wichtigkeit dieses Hymnus wollen wir der me-
trischen Ubersetzung desselben, welche notwendig etwus frei
sein mufs, eine wortliche Prosaiibersetzung mit begleitenden
Erklarungen vorausschicken, welche iber unsere Auffassungen
alles einzelnen keinen Zweifel lnssen wird. Wiederholt findet
sich v. 4 Taitt. Ar. 1,23,1; v. 5 Vij. Samh. 33,74; und das ganze
Lied Taitt. Br. 2,8,9,3 —6.

1. Nicht das Nichtseiende noch auch das Seiende
war damals; nicht war der Luftraum noch auch der Him-
melsraum, welcher jenseits (desselben ist); — was hiillte
(dieses alles s0) machtig ein? Wo (war es), in wessen Obhut?
Was war das Wasser (des Oceans), der Abgrund, der tiefe?

Der Dichter versetzt sich in die Zeit vor der Weltschopfung.
Damals war nicht das Nichtseiende, denn dies ist niemals
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gewesen, noch auch das im empirischen Sinne Seiende (das
ndmaripam der jetzigen Welt, wie der Komm. richtig erklart),
nicht der Luttraum noch der dariber hinausliegende Himmels-
raum. Aber sofort wirft sich der Dichter ein: wo war denn
dies alles, der Luftraum, der Himmelsraum und das uner-
griindlich tiefe Meer? Irgendwo mufs es doch gewesen sein!
Wer hielt es in sich verborgen, hiillte es machtig (intens.)
ein? drarivar von var, nicht von vart, da die Frage nach demn
ersten Beweger ebenso verfrilht, wie die nach dem Verhiller
passend und durch das Vorhergehende gefordert ist.

2. Nicht Tod war dazumal, nicht Unsterblichkeit,
nicht war der Nacht, des Tages Lichtglanz. — Es atmete
hauchlos durch Selbstsetzung jenes (fad) Eine (ckam);
denn ein Anderes aufser ihm, welcher Art es auch sei,
war nicht vorhanden.

Wieder sagt die Strophe, was nicht war: Tod und Un-
sterblichkeit (d. h. die Menschenwelt und Gotterwelt, wie
Rigv. 10,121,2), Nacht und Tag, diese Urgegensitze des Da-
* svins waren noch nicht. Und wieder hebt die Gegenstrophe
hervor, was doch schon war, aber ohne es anders zu be-
nennen als durch das pronomen demonstrativum: das Tad
(spiterer Name des Brahman), das Eine; dieses war svadkayd
durch Selbstsetzung, durch sich selbst (vgl. svayambhii, xa%’
abzé, cawsa sui, Ding an sich); es atmete (lebte), aber dies
war kein Atmen in unserm Sinne, es atmete hauchlos.

3. Finsternis war; von Finsternis umhillt zu Anfang
cin lichtloses Gewoge war (is = dsid, wenn nicht besser ¢
zur Verstirkung von sarvam) dieses Ganze (die ganze Welt); —
“das Lebenskriftige (dbhu), welches von der Hiilse einge-
schlossen war, jenes (fad) Eine (ckam) wurde durch die
Macht des Tapas geboren.

Mit wenigen majestitischen Pinselstrichen zeichnet die
Strophe den chaotischen Urzustand: Finsternis um und um,
ein Ocean obne Licht war diese ganze Welt! — Wieder fahrt
die Antistrophe das Positive der Sache weiter. Unsere Auf-
fassung weicht von der gewohnlichen ab; aber wir zweifeln
nicht, dafs man uns zustinmen wird. Es ist die spater so
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fibliche Vorstellung von dem Weltei, welche hier wohl zum

erstenmal und noch unentwickelt auftritt; tucchya (Taitt. |
Br. 2,8,9,4 tuccha, beides verwandt und hier wohl gleichbe-
deutend mit tuska) ist die Hiilse oder Schale, in der das Tad,

Ekam aus v. 2 verborgen steckt als lebenskriftiger Keim,
d-bhu (d = samantdd, bhavati = udpadyate, wie schon richtig
der Komm. hat), und durch die Macht des Tapas ausgebriitet
wird. Tapas (1. Hitze, 2. Anstrengung, 3. Askese, 4. Zuriick-
ziehung von den Aufsendingen und Vertiefung in das eigene
Selbst) kann hier noch in der urspriinglichen Bedeutung ge-

fafst werden, doch so, dals die abgeleiteten Bedeutungen mit °
hineinspielen und somit durch unsere Stelle das spater so oft :

vorkommende tapas taptei des Weltschopfers vorbereitet wird.

4. Da entwickelte sich (adhi-samavartata) aus ihm (tad,
der Accus. abhingig von adhi, entwickelte sich iber dasselbe
hinaus) zu Anfang Kima (fpug, die Liebe), welcher des Manas
erster Same war. — Die Wurzelung (bandhu, wortlich die
Einbindung, das potentiell- Vorhandensein; vgl. baddhamtile) des
Seienden in dem Nichtseienden fanden die Weisen, indem
sie mit Einsicht forschten, im Herzen!

Dies ist der Hohepunkt des Hymnus. Man beachte die’

Steigerung, welche darin liegt, dafs das Urwesen v. 1 als
das Verhiillende, v. 2 als atmend, lebend, v. 3 als lebens-
kraftiger, auszubriitender Keim erscheint, bis es v. 4 als
Erstgeborenes den Kima (den ¥pwg, die trishnd, die dmSupla,
den Willen zum Leben) hervorbringt, manaso retal prathamam
yad dsit. Diese Worte sind zweideutig, und es fragt sich, ob
das Manas den Kdima, oder der Kima das Manas erzeugt.
Ersteres ist die Auffassung der dltesten Auslegung; denn als
solche ist schon zu betrachten die Stelle Taitt. Ar. 1,23,1, wo
erzahlt wird, dals ,in Prajipati’s Gemiite (manas) sich ein
Verlangen (Kdma) entwickeltet, wozu als Beleg unser Vers
angefihrt wird: ,,dies Verlangen, welches der erste Samen-
erguls (das erste Erzeugnis) des Gemiites war“. Hierfiir spricht
auch der Wortlaut, namentlich das Wort refas, fir welches
man sonst ¢vi{jam erwarten wiirde. Doch ist es nicht ganz ohne
Bedenken, dafs in dem Urwesen, in dessen Schilderung der
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Dichter bisher so behutenm war, hier platzlich ein intellek-
tuelles Vermdgen, Manas, vorausgesetzt wird, um v. 7 wieder
bezweifelt zn werden. Auch ist Kima hier nicht ein einzelnes
Verlangen, wie Taitt. Ar. 1,23,1, welches ein Gemiit voraus-
setzt, sondern das Princip des Verlangens, welches vom Ge-
miit vorausgesetzt wird. Es ist daher mdglicherweise manaso
retah doch nicht gen. subjectivus sondern gen. objectivus, und
zu ubersetzen: ,,Kima, welcher (yat) der erste Same (retah —
vijam), der erste Ursprung des Gemiites war; also der unbe-
wulste Wille (Kima) als Grund des bewufsten Willens
(manas), ahnlich wie in der Sankhya-Lehre, die vielleicht in
dieser Auffassung fufst, dic unbewufste Prakriti der Grund
des (Makad, Buddli und gelegentlich auch Manas genannten)
Weltintellektes ist. Hierzu stimmt auch der Schlufs des
Verses, welcher (mag man /yridi mit pratishya oder mit nira-
vindan verbinden) eine Bestatigung der grofsen Willenslehre
Schopenhauers (1818) ist, ganz ebenso wie das Gathe'sche
Wort (zuerst 1827):

»lhr folget falscher Spur,
nDenkt nicht, wir scherzen!
»Ist nicht der Kern der Natur
»Menschen im Herzen?% —

5. Der fiinfte Vers ist bei der grofsen Kiirze des Aus-
drucks dunkel und wird verschieden erklart. Der Komm. zu
Vaij. Samh. 33,74 liefert sogar drei Erklarungen, eine rituelle,
eine mythologische und eine psychologische, welche jedoch alle
drei unbrauchbar sind. Besseres bietet der Komm. zu Thaitt.
Br. 2,8,9,5, welcher eshdm auf die Dinge bezieht und den
ragmi als den geistigen, die Welt durchleuchtenden Licht-
strahl des Brahman auffafst. Ohne die Maglichkeit dieser
Erklarung zu bestreiten, ziehen wir es doch vor, eshdm auf
die unmittelbar vorhergehenden kavayah zu beziehen und in
dem Verse, in Fortsetzung von v. 4, eine Verherrlichung des
in die Tiefen dringenden, forschenden Menschengeistes zu
finden, wie solche im Veda ofter vorkommen; vgl. namentlich
das schone Lied Atharvav. 4,1. So bildet der Vers auch einen
passenden Ubergang zu dem folgenden, Wwelcher in edler
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Selbstbescheidung die Zulanglichkeit des Menschengeistes zur
Losung des Weltproblems bezweifelt. Sonach ware der mut-
mafsliche Sinn von v. 5 folgender:

Quer hindurch ist ihre (der Weisen) Mefsschnur aus-
gespannt: was war darunter, was war dariiber? (wortlich:
war es darunter, oder war es dariber?). Da waren Samen-
triger, waren Machtentfaltungen, (nimlich) Selbstsetzung
(v- 2) unterhalb, Anspannung oberhalb.

Die Forscher spannen ibre Mefsschnur aus und zichen sie
quer, in wagerechter Richtung durch das ganze Gebiet des
Seienden hindurch, welches dadurch in zwei Halften, eine
nntere und eine obere (vergleichbar den unterirdischen und
oberirdischen Teilen einer wachsenden Pflanze), geschieden
wird; es ist die Unterscheidung zwischen dem Ding an
sich und seiner Erscheinung, welche unter den Namen
slzyaktam und Vyaktam (Unoffenbares und Offenbares) dem
spatern Inder sehr gelaufiz ist. Auf welche Seite fallt bei
diesem Querschnitt durch die Natur der Dinge das Urwesen?
..war es unterhalb, oder war es oberhalb?% Es war auf beiden
Seiten, antwortet der Dichter, unterhalb als Samentrager
(natura naturans), oberhalb als Machtentfaltungen (natura
naturata); — unterhalb als Selbstsetzung (Ding an sich),
oberhalb als Anspannung (Erscheinungswelt).

6. Aber wie ist die offenbare Welt aus der unoffenbaren
abzuleiten?

Aber doch (addhd)! wer weils es, wer hier (unter cuch
Versammelten, vgl. 1,164,6, oben 8. 109) méchte es verkiindigen,
woher sie urspriinglich (4) geworden, woher (sie stammt),
diese Umschaffung? Die Gotter (konnen es nicht wissen,
denn sie) sind diesseits (arvdg) von der Schiopfung (visarja-
nena) dieser Welt (asyd); also (wenn nicht einmal sie es wissen)
wer weils e¢s, woher sie urspriinglich (i) geworden ist?

Aredk mit instr. statt des gewohnlichen abl. wie (an-
scheinend) auch Atharvav. 5,11,6. Will man dies nicht, so muls
tibersetzt werden: diesseits (spater, und erst) durch die
Schopfung dieser Welt (geworden); asya auf den adhyaksha
v. 7 zu beziehen, scheint mir unthunlich.
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7. (Derjenige), von welchem her urspriinglich diese
Schopfung (welche keine srishfi, sondern nur visyighfi Um-
schépfung ist; Er ist auch updddnam, causa materialis) geworden
ist, mag Er sie nun geschaffen oder nicht geschaffen
(sondern auf eine andere Weise hervorgebracht) haben (lies: yadi
td dadhe yadi vé na dadhe), Er, der als der Aufseher dieser
Welt (das Auge idber ibr hat) im héchsten Himmelsraume,
der firwahr! weifs es, — oder weifs auch Er es nicht?

Fiir einen Augenblick personifiziert sich dem Dichter das
Schopferwesen, aber sogleich fiihlt er, dafs er zu weit gegangen
ist, und anticipiert die Lebhre der Upanishad, nach der eine
Erkenntnis nur ist, ,wo eine Zweiheit gleichsam ist*, nicht
aber bei dem Einen, welches zugleich Alles ist. —

Wir versuchen zum Schlusse eine metrische Ubertragung,
bemerken aber, dafs keine Ubersetzung der Schonheit des
Originals je genugthun wird.

Rigveda 10,129.

1. Damals war nicht das Nichtsein, noch das Sein,
Kein Luftraum war, kein Himmel driiber her. —
Wer hielt in Hut die Welt; wer schlofs sie ein?
Wo war der tiefe Abgrund, wo das Meer?

2. Nicht Tod war damals noch Unsterblichkeit,
Nicht war die Nacht, der Tag nicht offenbar. —
Es hauchte windlos in Urspriinglichkeit
Das Eine, aufser dem kein andres war.

3. Von Dunkel war die ganze Welt bedeckt,
Ein Ocean ohpe Licht, in Nacht verloren; —
Da ward, was in der Schale war versteckt,
Das Eine durch der Glutpein Kraft geboren.

4. Aus diesem ging hervor zuerst entstanden,
Als der Erkenntnis Samenkeim, die Liebe; —
Des Daseins Wurzelung im Nichtsein fanden
Die Weisen, forschend, in des Herzens Triebe.

5. Als quer hindurch sic ihre Mefsschnur legten,
Was war da unterhalb? und was war oben? —
Keimtriiger waren, Kriifte, dic sich regten,
Selbstsetzung drunten, Angespanntheit droben.
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6. Doch, wem ist auszuforschen es gelungen,
Wer hat, woher die Schépfung stammt, vernommen?
Die Gotter sind diesseits von ihr entsprungen!
Wer sagt es also, wo sie hergekommen? —

-3

Er, der die Schopfung hat hervorgebracht,
Der auf sie schaut im hichsten Himmelslicht,
Der sie gemacht hat oder nicht gemacht,
Der weifs es! — oder weifs auch er es nicht?

IV. Das Suchen nach dem ,unbekannten Gotte‘.

Nachdem die Erkenntnis zum Durchbruche gekommen
war, dafs alle Gotter und alle Welten zuriickgehen auf eine
ewige, unwandelbare Einheit, so mufste das Streben der
denkenden Geister dahin gerichtet sein, diese, in den be-
sprochenen Hymnen 1,164 und 10,129 noch ganz unbestimmt
auftretende Einheit ndher zu bestimmen. Dieses Be-
streben ist der Grundzug der ganzen folgenden Entwicklung
bis zu den Upanishad’s hin, in denen es einen gewissen Ab-
schlufs findet; die Anfange desselben liegen aber noch auf
dem Boden des Rigveda und finden ihren Ausdruck namentlich
in den Hyummen iiber

Prajapati, 10,121, 414"
Vigvakarman, 10,81. 82.
Brahmagaspati, 10,72 u. a.
Purusha, 10,90.

1
'
'
'

Diese Hymnen setzen vielleicht nicht die Einheitslieder
1,164 und 10,129, jedenfalls aber den in ihnen auftretenden
Einheitsgedanken voraus; dafls die Welt auf einer von
allen altvedischen Gaottern verschiedenen und fber sie er-
habenen Einheit beruht, steht ihnen von vornherein fest:
denn sie sind bemiiht, diese Einheit zu bestimmen als ecin
allen Gottern iiberlegenes gottliches Wesen, dessen Namen,
Prajépati (Herr der Geschopfe), Vicvakarman (Allschopfer),
Bralkmanaspati (Gebetesherr) und Purusha (Mann, Geist), schon
beweisen, dafs sie nicht, wie die frithern Goétter, im Volks-
bewulfstsein wurzeln, sondern Gebilde der denkenden Ab-
straktion sind.
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