| REINHOLD F.G. MULLER |

Uber verschiedene Ergebnisse
indischer Textuntersuchungen durch Sprachwissenschaftier
oder einen Medizingeschichtler

Ein Medizingeschichtler hat sich bei Untersuchungen indischer Texte vom Sprach-
wissenschaftler belehren zu lassen, auch wenn er sich selbstindig einarbeitet, wie hier
der Verfasser. Trotzdem kann er zu abweichenden Ergebnissen gelangen, selbst wenn er
sich vorziiglich gegen anerkannte Sprachgelehrte wendet, um seinen Schlussfolgerungen
Nachdruck zu verlethen ohne Beeintrichtigung ihrer Gesamteinschitzung. Zudem
kann kein Forscher sich vollkommen von seinen Vorstellungen oder sogar Vorurteilen
l16sen; errare humanum’st, sagte der ROmer. Zu der hier gestellten Aufgabe haben
auch oder sogar vorziiglich frithere Untersuchungen beriicksichtigt werden miissen.
Die gebrachten Zusammenfassungen werden in Anmerkungen erginzt, welche jedoch
bei dem Umfang und der Vielseitigkeit der T'exte keinen Anspruch auf eine erschépfende
Darlegung erheben kinnen.

Unterschiedliche Auffassungen lassen sich schon in frithen, vedischen Zeiten beriick-
sichtigen, so wie ein Muster der ,,Zauber®, dessen Begriff auch weiterhin als giiltige
Vorstellung angenommen wurde!. IThn hat auch Jolly?2 als eine Grundlage fiir die
wissenschaftlichen irztlichen Sammelwerke der Inder {ibernommen, in CasS, SuS,
VaH [und VaS]3, wo auf das sehr verbreitete+ Lied Rgveda X,9 auch hingewiesen
wurde durch sein Zitat in CaS si° 8,28. Ein Anlass zu jenem riickldufigen Gebrauch

' M. Winternitz, Geschichte der indischen Litteratur; vgl. Indices zu allen
3 Bdn., Leipzig 1909—1922.

2 Julius Jolly, Medicin, Grundr. Indo-Arisch. Philol. u. Altertumsk., Bd. 3,
Hft. 10, Strassburg 1901, S. 16—17. i

3 CaS = Caraka-Samhita, ed. Narendra Nitha Sistri, Lahore 1929.
SuS = Susruta-Samhita, ed. Jadavjii Trikamji Acharyai, Bombay 1931.
VaH = Vagbhata's Astanga-Hrdaya, ed. the late Mohesvar Kunte, Bombay 1925.
VasS = Vagb!mm s Astanga-Samgraha, ed. Rudra Parasava Trichur 1913—1926.
Die IIauD‘& bschnitte (adkyma} werden mit ihrer ersten Silbe abgekiirzt.

Die Apmtmphmru*‘:g > bezieht sich auf eigene Angaben, in welchen Anmerkungen
auch durch [...] gekennzcichnet sind.

+ Maurice Bloomfield, 4 Vedic Concordance: apo hi, Cambridge 1906.
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cines Zauber-Begriffes ist darin zu suchen, dass Jolly vor Abfassung sciner ,,Medi-
cin viele Vorlesungen iiber die moderne Medizin besuchte und seine sonst beacht-
lichen Darlegungen darnach [leider] ausrichtete. Das konnte bis zu einem gewissen
Ausmass fiir eine Geschichte der Krankheiten anerkannt werden, was aber nach den
Textschilderungen ofter nicht zu sichern ist, jedenfalls fiir eine Begriindung der Ent-
wicklung der gesamten Wissenschaft der indischen Arzte zu Fehlschlissen verleitet.
Denn geschichtswissenschaftlich ist vor allem zu kliren, wie die indischen Arzte ihre
unmittelbaren Beobachtungen zu ihren Schlussfolgerungen nutzten, was hier mit dem
Ausdruck ‘werten’ bezeichnet wird und durch ‘urteilen’ des Untersuchers zu erldutern
ist. Bereits darnach kann die Einfigung des ,,Zaubers in seiner jetzigen Bedeutung
nicht anerkannt werden.

Fiir eine geschichtliche Beurteilung kommt ferner die Frage in Betracht, wie die
Inder ihre unmittelbaren sinnlichen Beobachtungen werteten. Sie darf wohl dahin
beantwortet werden, dass urspriinglich und auch noch spiter Sinnes-Wahrnehmungen
als von aussen zukommende Reize aufgefasst wurden, in wortlicher Bedeutung einer
solchen Aufnahme, wie jetzt noch iiblichs. Jedoch schon in dem Liede Rguveda VI,9,
welches an das ,,Jedermannsfeuer* gerichtet ist, was mit einem Seelenbegriff vergli-
chen werden konnte, finden sich in den Strophen 5—6 grundsitzliche Anschauungen
mit fast wissenschaftlicher Prigung®: ‘Es ist das Licht, fest (im Herzen) cingesetzt,
zumal zum Schauen; das Denken ist aber das schnellste unter allen, welche fliegen
lassen. — — Heraus lassen meine Ohrlocher fliegen, heraus das Blicken, heraus
dieses Licht, was im Herzen zugesetzt ist ; heraus wandert mein Denken in die Ferne
strahlend (mit der Frage), was werde ich wohl reden und an was werde ich denken’.
Hier ist deutlich erkennbar, dass die Inder schon frithzeitig eine Sinnes-Betitigung
mit Einschluss vom Denken? nicht als einen Empfang aus der Umwelt werteten,
sondern als eine Entsendung oder ein ‘Fliegenlassen™ aus ihrem Inneren, stets als
‘Herz® gekennzeichnet, in die Aussenwelt hinein. Damit ist ferner auch eine grundsitz-
liche Denkweise gekennzeichnet fiir das gegenstiindliche Ziel, das Objekt fur dic Sinnes-
Ausserungen, so dass der Begriff einer Objektivitit moderner Beurteilung, sowie jener
der Subjektivitit, geschichtliche Berticksichtigung fordert.

In den Philosophemen vom Mahabhdrata X11,311,16 ff., wo anscheinend mit ‘das
Denken wandert” wortlich auf den vedischen Textvorgang Bezug genommen wird, ist
seine und der Sinne Bewertung ebenso geschildert. Nebenher bemerkt gelten die Sinne
indisch nicht als ,,Sinnesorgane®, wie oft von Sprachwissenschatlern erklirt, auch wenn
,,Organ‘‘ entwicklungsgeschichtlich auf seinen griechischen Ursprung als ,, Werkzeug"
zuriickgeleitet wird. Etymologisch® wird bei der Bestimmungsbedeutung vom Aus-

5 ,Acta historica scient. natural. et medicin, Vol. 8. 5. 27 ff, Kopenhagen 1951,

6 ,,Mittlgn. Instit. Orientforschung"’, Bd. 6, Berlin 1958, S. 267 ft.

7 ,Nova Acta Leopoldina®, N.F. Nr. 108, Leipzig 1952.

s Die Sprache®, Bd. 7, Wieshaden-Wien 1961, 5. 64 T

o Manfred Mayrhofer, Kurzgefasstes etymologisches Worterbuch des Altindi-
schen, Bd. 1, Heidelberg 1956 ff., 5. 83 f. '
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druck #ndriya die vom ,,Sinn® iiberhaupt nicht erwihnt, sondern nur jene als ,,Kraft
Vermogen‘. Die indischen Wundirzte, die etwa das Auge als Organ von der Videha-
Schule her in SuS w® 1— 19 gut kannten und auch sonst korperliche Bedingungen
tatsiichlich einschitzten, bewerteten in den Lehren der KoOrperbelange, $a” 5, einige
Sinne als Strémungen (srotas) mit einer Miindung nach aussen (bahirmnukhant). In dem
Sonderlehrabschnitt iiber die Sinnesvermogen CasS s#” 8 werden wiederholt die ver-
meintlichen Objekte der Sinne als Ziele (artha) bezeichnet, wie auch sonst in Texten.
Darnach wire ziipa (lblich als ,,Gestalt™ od. dgl. aufgefasst) nach indischer Wertung
durch ‘Anblick, Ansicht’ wiederzugeben, weil das Sehen als beherrschendes Muster
der Sinnesvermdgen galt. In den ausfiihrlicheren Lehren CaS $q° 1,719 ff."° wird nim-
lich gesagt, dass ‘ein Ton gesehen wird’. Diese Wertung diirfte schon im Rgveda
X,168,4 bei der Schilderung des Windes: ‘sein Schallen wird gehdrt — nicht sein
Anblick’, wo der Zusatz ‘wird gesehen’ fehlt, weil damals wohl selbstverstindlich die
iibergeordnete Bedeutung des Sehens bereits bestand.

Das sinnliche Bereich der indischen Arzte zeigt ferner eine eigenartige Ausdehnung.
In CasS si® 8,4 ff. wird das Denken (manas) zuerst dem Sinnesvermogen als Obersinn
(atindriye) eingefiigt, wie auch saftva und cetas. Letzteres gilt etwa als ,,(glénzende)
Erscheinung® (von ¢it- = ‘wahrnehmen’ abgeleitet) sprachwissenschaftlich, hingegen
medizingeschichtlich nach der indischen Semantik hier etwa als ein substantivierter
Infinitiv, somit bei Berticksichtigung der sinnlichen herrschenden Wertung des Sehens
als ‘Ausstrahlung’.it Sattva = “Wesenheit’12 diirfte hier durch die Betonung der
sinnlichen Bedeutung eingefiigt worden sein, die aber nicht kritisch als ein gelegent-
licher Anlass zu beurteilen ist. Denn daraut wird auch buddhi als Sinnesvermogen
aufgezithlt, welche als ,,Verstand od. dgl. sprachwissenschaftlich gilt, bei der Ablei-
tung u.a. von budfi- = ‘erwachen — zur Besinnung kommen’ medizingeschichtlich
der Erklirung durch ‘Besinnung’ entspricht unter Ubereinstimmung mit dem Text;
welcher eigenartig die entscheidende Bedeutung der Smnesvermoégen hervorhebt. Letzte
fihrten dann zu einer Entwicklung von Vorstellungen zu einem Overselbst (adhvatmai),
der behelfsmissig als eine Art eines Seelenbegriffes angesprochen werden kann. Dieser
zeigte auch in den Medizin-Texten mannigfache Ausgestaltungen's etwa als purusa
(‘Mann’4), wobei auch Einwirkungen ausserhalb drztlicher Kreise annehmbar waren,
wie etwa solche aus der Samkfya-Philosophie mit ihrem frithzeitigen Einfluss in
¢ine allgemeine indische Denkweise!4. Aber indologisch wird eine derartige Abhingig-
keit drztlicher Bewertungen doch etwas iiberschiitzt. Denn die annehmbare Ausrichtung
durch das Samkhya im Beginn von SuS §@° 1 wird dann ab /7 nachdriicklich abgelehnt'?,

10 Nova Acta Leopoldina‘‘, N.F. Nr. 138, Leipzig 1958, S. 104 {.

11 | Indo-Iranian Journal*, Vol. 3, ’s-Gravenhage 1959, 5. 259.

12 Worterheft Nr. 222, ,,Mittgn. Inst. Orientforschung®, Bd. 8, Berlin 1961, S. 144.

15 Ubersichten in ,,Nova Acta Leopoldina“, N.F. Nr. 167, Leipzig 1963, S. 24 ff.

14 Erich Frauwallner, Geschichte der indischen Philosophie, Bd. 1, Salzburg
1953.'8. 275 ff,

15, Nova Acta Leopoldina®, N.F. Nr. 138, Leipzig 1958, 5. 121 ff.

T Rocznik Orientalistyczny, t. XXX, 2
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zumal auch mit der Bedeutung vom karmapurusa ~ der Seele aus einem fritheren
Dasein, mit Vorstellungen, welche zwar nicht aus einer arischen Herkunft beurteilt
werden konnen, aber doch als drztliche Bewertungen unter Zitieren von SuS uz® 40,163
als drztlich-giiltig weiterhin16 anerkannt blieben.

Der angedeutete Seelenbegriff lenkt eine geschichtliche Aufmerksamkeit auf eine
sogenannte Personifikation. Diese betrifft vor allem eine Bewertung der Gotter, wozu
als ein Muster der Zorn (Manyu) herangezogen werden kann'”. Eine Vergottlichung
konnte an sich kritisch auf eine Abstraktion zuriickgefiihrt werden, wenn etwa in
Rgoveda V11,35 auch Kriiuter, Biume, Steine u.dgl. so eingeschitzt werden (das Lied ist
von Ludwig an die Spitze seiner Ubersetzung!8 gestellt). Bei der hdufigen Erwilhnung
von Zorn in den Texten, kénnten seine gelegentlich angedeuteten Korperanzeichen als
eine Abstraktion zu einem gotilichen Wesen angenommen werden; doch bestehen
sprachwissenschaftliche Bedenken's. Die Beurteilung durch den Ausdruck Personi-
fikation verleitet ausserdem zu der Folgerung eines Anthropomorphismus, was bei
den lebhaften Schilderungen von Handlungen usw. der gottlichen Wesen begriindbar
sein konnte. Aber Herodot (Hist., I,131) lehnt diese Voraussetzung bei den arisch-
Stammverwandten ab, da er als Grieche doch Bescheid wusste. Erst spiter tauchen
Anzeichen auf, welche menschliche Merkmale ausgesprochener zeigen® und wohl einem
nicht-drztlichen Ursprung zuzuschreiben sind. Urspriinglich galten auch Heilkrauter
als derartig wirkende Wesen und Géotter, wie etwa der Apamarga, dessen Bezeichnung
‘Wegwischer’ die Wertung der Inder wiedergab, aber trotzdem sprachwissenschaftlich
mit einer modernen botanischen Bestimmung angesprochen wurde?2!.

Die sogenannte Personifikation verleitete zur Annahme einer Religion??, deren
Begriff allerdings dehnbar ist. Geschichtlich diirfte die zusammenfassende Grundlage
der alten Uberlieferungen besser einer Welt- und Lebens-Anschauung entsprechen.
Sie ist vor allem von Hertel angenommen worden. Auf ihr baute er einc ,,Feuer-
lehre** auf, welcher in sprachwissenschaftlichen Kreisen zugestimmt worden ist, aber
auch nachdriicklich widersprochen. Die zahlreichen Arbeiten2s betreffen eine grund-
sitzliche Einschitzung vom Feuer (als Licht und Wirme) gegensitzlich zu seinen
ungiinstigen Wirkungen (zumal Kilte und Finsternis). Auf einen Gemeinplatz solcher
Beobachtungen bei vielen Volkeren wird nicht eingegangen, wohl weil diese ,,arische

16 Kommentar zu der altmedizinisch-ausgerichteten: Chikitsa-Kalika 9, ed. Na-
rendra Nath Mitra (Lahore wikra” 1983).

17 Wien. Zeitschr. f.d. Kunde Siid- u. Ostasiens®, Bd. 9, 5. 32 ff. demniichst.

18 Alfred Ludwig, Der Rigveda, Bd. 1, Prag 1876, S. 1—2.

19 Heinz K ronasser, Handbuch der Semasiologie, Heidelberg 1952, 8. 79, 83, 97.

20 Archiv Orientdlni, Bd.32, Praha 1963, S. 393 ff.

2t Die Sprache*, Bd. 8, Wiesbaden-Wien 1962, 5. 264 ff.

22 Hermann Oldenberg, Die Religion des Veda, Berlin 1894.

23 Zusammenstellung dieser Arbeiten durch Behrsing in,Asia Major*, Bd. §,
Leipzig 1932, S. 11 ff. (ab Nr. 107): ergiinzt durch Schneider im Jhrb. Séchs.
Akad. Wiss, Leipzig 1954—1956, S. 262 ff. Ohne Bezug auf Hertel nennt Frau-
wallner4 S 60—80, ,,Die Feuerlehre' als ,,die bedeutendste von allen®.
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Feuerlehre als beherrschend dargelegt wurde. Eine Einschrinkung kann nur zu-
gefligt werden, dass eine ,,Lehre’ vom Feuer doch wohl begrifflich zu weitgreifend
ist, gegeniiber einer ‘Bewertung’, welche in der alten Medizin-Entwicklung angesagt
wurde?4 und die sich spdter dann lehrmissig in der wissenschaftlichen Medizin der
Inder oft verfolgen lisst in mannigfachen Ausrichtungen.

Ferner beruhten die Vorstellungen der Gotter, soweit sie nicht sogenannten Natur-
gewalten (wie Feuer, Wind u.dgl.) entsprachen, als wirkende wirkliche Wesen, auf
einer Grundlage, welche die Menschen als ihre Eigenschaften und Betidtigungen
betrachteten. Somit spiegeln die Gotter neben giinstigen auch strafende und ungiin-
stige Einwirkungen wider; zu letzten ist allgemeines Ungemach zu rechnen, was von
einem Krankheitsbegriff in der I'riihzeit mitunter nicht zu trennen ist. Eine Vereinigung
bietet der Unhold Takman?s, und als giinstige Gotter entwickelten sich die Zwillinge
Asvin-s, welche so noch in die wissenschaftliche Medizin der Inder itibernommen
wurden26. Letzte kénnen sozusagen als Vorbild fiir eine berufsirztliche Entwicklung
des Arztes beurteilt werden, die anfangs im Priesterstande lag®”. Obwohl zu vermuten
ist, dass bei der Einwanderung der arischen Stimme auch schwere Verletzungen erlitten
wurden, liegen keine besonderen Schilderungen hieriiber vor, so dass auf eine wundirzt-
liche Betitigung in den Friihtexten erkennbar geschlossen werden kann?s. Eigenartig
ist aber die geregelte Behandlung. Rgveda X,00 erklirt abschliessend: ‘Diese meine
Hand ist Zuteilung-besitzend, diese meine (andere Hand) ist noch mehr Zuteilung-
besitzend, diese meine (Hand) ist allheilsam, diese ist heilsam-tastend’. Die hier ge-
priesene Behandlung macht die Anwendung von den Heilpflanzen, wie bei dem vorher
erwihnten Apamarga = Wegwischer, verstindlich. Ob solche behandelnden dusseren
Anwendungen als gewohnt galten oder erst aus Bedingungen nach der Einwanderung
verursacht waren, kann nicht geklirt werden. Ein Genuss von Heilkrautern diirfte
von jeher auch iiblich gewesen sein ; das beweist die Hochschidtzung des Rauschtrankes
Soma, der als First der Heilkriuter galt (Rgveda X,97,18—23) in dem Loblied fiir
die Heilkrduter, die in 77-—12 in die Hand genommen wurden, damit sie liber Glied
fiir Glied des Kranken hinwegkriechen. In den spiteren Zeiten werden aber immer
mehr Heilkrauter [wie Nahrungsmittel] genussweise iibernommen, zweifellos auch
nach Erfahrungen der ilteren, bereits ansissigen slidindischen Bevolkerung, und zu
einer umfangreichen Pharmakologie in der wissenschaftlichen Medizin ausgewertet.

Atharvaveda 1V,13,6—7 vereinigt die Schluss-Strophe mit einer weiteren in Rgveda
X,137,7: ‘Mit den zehnzweigigen Hiinden, die Zunge des Liedes Fiihrerin, mit den
beiden dich nicht-krank-Machenden (= gesund-machenden?), mit den beiden be-

24 Asia Major*, B. 6, Leipzig 1930, S. 315—387.

25, Artibus Asiae®, Bd. 6, Leipzig 1937, S. 230 ff.

26 Archiv OrientAlni* Bd 28, Praha 1960 S, 399 ff,

27 Rivista degli ‘5tud1 Onenmh , Bd. 36, Roma 1961, S. 95 ff.

28 Zusammenfassung in ,,Oriental. Literaturztg.®, 59. _Thrg Berlin 1964, S. 126 —128.

29 Die V erneinung eines Ausdruckes bedeutet rugdmasmg cine Betonung der Beja-
hung ; nur wenige Belege ,,Mittlgn. Instit. Orientforschg.”, Bd. 8, S. 74.

T*
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tasten wir dich’. Mit der ‘Fiihrerin’ (purogavi, kommentiert: ‘welche den Sinnes-
vermogen zum Gesang iiberstellt worden ist*®) wird auf das Heil-Lied verwiesen, was
allgemein bei den Heilbestrebungen bevorzugt ist’31. Der seit den vedischen Zeiten
{ibliche Ausdruck fiir das Lied (zdc, auch als ,,Rede’* od.dgl. aufgefasst) als Heillied
ist mantra. Der Medizingeschichtler sucht mit Hilfe der Sprachwissenschaft die Be-
deutung des Wortes zu kliren. Der mantra ist durch das Suffix -fra gekennzeichnet
welches das Mittel oder Werkzeug der durch die Wurzel [man-] ausgedriickten Hand-
lung bezeichnet32. Mit -fra sind Ausdriicke entstanden ; ,alle sind in der Regel aus
Verbalwurzeln gebildet®, also aus man- = ‘denken’33. Mantra ist darnach indisch als
Mittel zum Denken bewertet und bezieht sich somit auf das Ziel oder den Zweck des
Heilgesanges in seiner erstrebten Wirkung, welche notfalls mit einer Suggestion er-
liutert werden kann. Auch bei dem Heilgesang ist die ,,Fiihrerin® durch eine wirkende
Handlungsweise aufzufassen als purogavi = “die vorangehende’.

Nach diesen Zwischenbemerkungen kann nochmals der ,,Zauber beriicksichtigt
werden, welcher durch yétu bezeichnet wird. Hertel34 apostrophiert den Zauber
und erklirt scine Bezeichnung yatu als wortl. Gang, im Ausgleich mit adkvara, zumal
als Kult der arischen Gegner. Die Betitigung eines solchen Gehens betrifft yatu-dhana
als das Gehen ansetzend (auch in weiblicher Form). Bei der Ableitung von dha- mit
einer Grundbedeutung ,,an cinen Ort hinschaffen® sind mannigfache Ubertragungen
moglich, wie ,etwas (Gutes oder Ubles) antun, erweisen‘‘3s. Somit ist ydiu eine tat-
sichliche Einwirkung, die als solche anerkannt wurde. Das beweist u.a. das Lied
Rgveda X,87 an den Feuergott ,,Agni, den Raksastiter*’, welche als lebende Unholde
oder Feinde galten, in 4 als | Zauberer® unterstellt, welche mit Pfeilen ins Herz ge-
troffen werden sollen. Bei den lebhaften Schilderungen ist zwar einzurdumen, dass
hier und in anderen lexten ibertragene Bedeutungen nicht auszuschliessen sind.
Aber es ist schon frither vergeblich betont worden3e, dass solcher vermeintlicher
Zauber, welcher jetzt den ,,Europdern als torichter Abzrglaube erscheint, fiir die athar-
wanischen Menschen einstmals ein furchibar ernster Glaube war.* Darnach hat geschicht-
lich der ,,Zauber’ als eine wirkliche tatsdchliche Handlung zu gelten, dic {iblich als
,,real’* aufzufassen 1st. _

Aus den Texten fritherer Zeiten knnten noch viele Belege zu verschiedenen Er-
gebnissen von Untersuchungen belegt werden. Aber der Medizingeschichtler hat sich

e

% Atharvedasamhiti, cd. Shankar Pindurang (Bombay 1895—1898). Uber
den Kommentator Sayana vgl. Kurt Klemm, Das Sadvimgabrahmana, Giitersloh
1891, S. 15—20.

31 Kurzer Hinweis in ,,Nova Acta Leopoldina*, N.I. Nr. 74, Haale-S. 1942, S. 19.

52 William Dwight Whitney, Indische Grammatik, Leipzig 1879, § 1185.

s Wackernagel-Debrunner, Altindische Grammatik, Bd. 11, 2, Gottn-
gen, 1954, §516 ff.

s Hertel, , Abh. Sichs. Akad. Wiss.* Phil.-hist. KI. Bd. 41, 6, Leipzig 1931,
Wortverzeichn. S. 193 u. 190,

3s Hermann G rassmann, Warterbuch zum Rig-Veda, mit den sorgfiltigen Text-
belegen, Leipzig 1873 u. spitere Neudrucke,

3 Hermann Kreyenborg, Atharwaweda, Hannover 1923, S. XV.
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vorziiglich Fragen zuzuwenden, welche drztliche Grundsitze betreffen. Sie sind zwar
schon in fritheren Aufsitzen geschildert worden, werden aber hier nochmals darge-
legt, etwa fiir ein besseres Verstindnis [dessen Vorbedingungen dem Verfasser zum
Vorwurf gemacht worden sind] und weil auch diese Folgerungen zu wenig anerkannt
wurden, Es kommt dazu zuerst die Beurteilung von dosa oder Fchler in Betracht.

Zur Streitfrage der Bedeutung von dose kann zusammengefasst werden, dass nach

den Erfahrungen und Berichten von Wis e die neuzeitlichen Inder seine Bezeich-

- e

nungen als ,,humors’ auffassen; als Ausnahme kann nur der wirkliche Ceraka-Sami-
hita-Ubersetzer K. M. Ganguli erwihnt werden, welcher in Engl. Translat?.
nicht genannt wird, und dasa durch , fault™ {ibertrug. Von den Sprachwissenschaftlern
ist zuerst auf Roth zu verweisen, der fiir das grosse Petersburger Worterbuch die
Texte der Susruta-Samhitd durcharbeitet hatte. Dort®® wird dosa gemiiss seiner allge-
meinen Bedeutung als ,,Fehler od.dgl. bestimmt, aber zum Schluss als ,,diec drei
flissigen Grundstoffe (chymds, huwor) des menschlichen Leibes™ und der erste als
oLuft (vayu)‘. Bohtlingk ibernahm weiterhin4 die Auffassung, setzte auch
,,Luft (Wind) zu, verbesserte jedoch spiter4z den letzten Vermerk, dass ,,der Inder
wohl den Wind, aber nicht die Luft kennt*. Der Auffassung von desa als fliissigem
Grundstoff od.dgl. folgten dann alle Sprachwissenschaftler. Nur in der Ubersetzung
von Vagbhata's Astanga-Hrdaya® wird zu s#” 1,6 erklirt, dass man doga besser mit
,,Grundiibel“ wicdergeben konnte, jedoch kurz darauf in /0 {ibersetzt: ,,dosga’s
d.h. Grundelemente®. Abschliessend ergab sich44: ,,Auf der Lehre von den drei
Kérpersiften beruht die gesamte indische Medizin. Vorweg gesagt, stcht diese
Schlussfolgerung im krassen Widerspruch mit dem wesentlichen Anteil der indischen
Medizin in ihren Krankheitslehren und den auf ihnen begriindeten Heilbe-
strebungen.

Eine Kiidrung der gegensitzlichen Untersuchungsergebnisse ist entwicklungsge-
schichtlich behindert, weil die Entstehung der ‘Drei-Fehler-Lehre’ nicht zu {iber-
schen ist. Zeitlich fillt sie in ,,die vier leeren Jahrhunderte*4s (100 v.bis 300 n.Zw.),

3 Vgl. dazu: ,,Nova Acta Leopoldina®, N.F. Nr. 138, Leipzig 1958, S. 72 ff. oder
,,Jahrb. Museum Vélkerkunde®, Leipzig, Bd. 17 (1958) Berlin 1960, 5. 76 ff.

3T, A, Wise, Commentary on the Hindu System cof Medicine, Calcutta 1345,
bzw. London 1860.

39 Engl. Translat. Charaka-Sambhita, ed. A. Ch. Kaviratna etc, Calcutta 1891—
1925.

10 0tto Bohtlingk u. Rudolph Roth, Sanskrit-Worterbuch, 'T'. 3, 5t. Peters-
burg 1861.

# Otto Bohtlingk, Sanskrit-Wérterbuch, 'I'. 3, St. Petersburg 1882.

2B6htlingk, Ber. Vrh. Kgl. Siichs. Ges. Wiss., 1899, S. 150.

43 Luise Hilgenberg u. Willibald Kirfel, Vagbhata's Astangahrdayasam-
hita, Leiden 1941.

i+ Johannes N o b el, Supplement Journ. Americ. Orient. Soc., Nr. 11, Baltimore-1,
Maryl. 1951, S. 10.

ss Walther W ii s t, Indisch, S. 37 ; Gesch. indogerman. Sprachwiss. I11. Bd. 4, 1, Berlin
u. Leipzig 1929.
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welche fiir drztliche Texte noch umfangreicher angesetzt werden kénnten. Dabei
besteht weiterhin ein Trieb zur Vordatierung, wie wieder ersichtlich: , before 700
B.C.*46, Vor allem ist die Moglichkeit einer Verbindung mit der , hippokratischen
Viersiftelehre'” zu berticksichtigen, welche in der Zeit der Diadochen nach Alexander
dem Grossen angenommen werden miisste, als die Griechen in Indien mit der dortigen
Bevolkerung in ndhere Berithrung kommen konnten<s. Bei der Eigenart geschichtlicher
indischer Uberlieferungen ist gegensitzlich zu Nachrichten durch andere Vélker und
auch zu moderner Beurteilung sowohl eine zeitliche als auch eine inhaltliche Sicherung
und Beurteilung nicht nur sehr schwer, sondern oft ausgeschlossen, wie allgemein
anerkannt wird. Unter solchen Voraussetzungen konnen gelegentliche griechische
Einwirkungen in der indischen medizinischen Entwicklung nicht géinzlich ausgeschlossen
werden. Aber eine Ubernahme der hippokratischen Viersifte-Lehre ist gemiss einer
ausreichenden Durchmusterung der indischen Dreifehlerlehre bedingungslos abzu-
lehnen, weil nur ein dusserer Anstoss dazu vermutet werden kann.

Die Wertung von doga als Fehler ist auch in der Einleitung Caraka-Saemhita si°
1,96 mit dem grundsitzlichen Hinweis zu erkennen : ‘Wind, Galle und Schleim sind
als Zusammenfassung der Fehler der Korperbelange angesagt, aber die fiir das Denken
(~ Geist) angezeigten sind rajas (~ Erregung) und tamas (~ Hemmung).” Mit dieser
Bedeutung wird rajas und tamas in den Texten gelegentlich benutzt. Jedoch bei den
Lehren von den sogenannten Geisteskrankheiten4® werden sie als Einteilungen der
Anzeichen durch Wind, Galle und Schleim sehr beeintrichtigt, ein kritisches Zeichen
fiir die beherrschende Einschitzung der Dreifehler. Diese Fehler-Einschiitzung von
Galle und Schleim bietet auch die ilteste drztliche Handschrift um 200 n.Zw., die
Qyzyl-Blitter®, in welchen die Geschmackarten, aber auch die Heilndhrmittel, jene
drei Schidigenden beeintrichtigen. In dem nicht vollstandig erhaltenen Abschluss der
Handschrift wird bei einer Zweiteilung der sogenannte Optativ gebraucht, der in der
Sanskrit-Syntax oft als Potentialis gilt und so auch sprachwissenschafilich fast be-
vorzugt beurteilt wird, und daher mit ‘diirfte’ st iibersetzt, wie ein neu herangezogener
Grundsatz. Diese Voraussetzung diirfte auch wahrscheinlich zutreffen, weil sich in
spiteren arztlichen ''exten Verdauungs-Vorstellungen modernen Anschauungen zu
nidhern scheinen. Jedoch noch nach zweihundert Jahren zeigt das Bower Manuscripts?
I,14 ff. trotz erweiterter Lehren deutlich unverindert die Bewertung von Wind, Galle
und Schleim als Fehler bei der Verdauung, wo zuerst handschriftlich die Bezeichnung
dosa auftaucht (von Hoernle als humour unterstellt). Im Bower Manuscript 1,93,

46 Henry R. Zi1mmer, Hindu Medicine, Baltimore 1948, S. XLIX,

# Claus Vogel [als Schiiler von N o bel4], Dissertation, Marburg 1956.

4 Franz Altheim, Weltgeschichte Asients im griechischen Zeitalter, zumal Bd. 1,
Halle-5aale 1947-—1948, S. 335.

49 Aufsatz demnichst in : Berliner Medizin.

M Mittlgn. Instit. Orientforschng'’, Bd. 7, Berlin 1959, S. 198 ff.

S Von einem Sanskritologen beanstandet, aber nicht zitiert, weil auch seine un-
berechtigten Kritiken seinerzeif absichtlich nicht zuriickgewiesen wurden.

52 Rudolf Hoernle, The Bower Manuscript, P. I—I11, Calcutta 1909.
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108 ff. wird auch als vierter Fehler (dosa) zum ersten Mal das Blut genannt (wie auch
spiter gelegentlich in den Sammelwerken so bewertet) und in 774 auf das regelmissig
abgewertete Regelblut der Frauen bezogen; auch dieser Angleich bekundet die herr-
schende Bewertung von dosa als Fehler.

Dieser zusammengefasste Nachweis der Bewertung von dosa = ‘Fehler’, bei dem ein
vorherrschender Einfluss auf die Lehren der Krankheiten und ihre Heilung in aus-
schlaggebendem Ausmass erkennbar ist, steht im Widerspruch it der allgemeinen
Auffassung der Sprachwissenschaftler, der demnach zu kldren ist. Dazu ist Swusruta-
Samhitd si® 21 ausreichende Auskunft zu entnehmen. Dieser Lehrabschnitt betrifft
in seinem urspriinglichen oder alten Textabschnitt Wundkrankheiten ab 79 ursichlich
durch die drei Fehler, Wind, Galle und Schleim, denen hier als vierter Fehler Blut
zugefiigt ist. Diesem Stammtext ist einleitend, wie ofter in der Susruta-Samhild, ein
Nachtrag vorgesetzt, der nicht auf den Titel der Wundkrankheiten Riicksicht nimmt.
Er erklirt Wind, Galle und Schleim als Stiitzen (sthina) des Leibes, welcher daher
wie in vielen Philosophemen abwertig bewertet sein kann, was in drztlichen Lehren
unangebracht wiire. Darauf erfolgt in 5 eine Bedeutungsbestimmung der Bezeichnungen
fiir Wind als wehende Bewegung oder Hinzuriechen, fiir Galle als Heisswerden und
fiie Schleim als umarmendes Zusammenhalten. Diese Erkiirungen werden als nirukti ~
Etymologie kommentiert, wie sic besonders in den spiteren Erliuterungen des wund-
seztlichen Sammelwerkes 2 Geltung erlangten. Auf diesem Boden wurden Bewertungen
von Wind, Galle und Schleim angeschlossen, welche als physiologisch und nicht mehr
als pathologisch beurteilt werden kdnnten. Das Textmuster zeigt aber deutlich, dass
in dem Stammtext ab 19 die dosa-s als Krankheits-Fehler bewertet sind und erst
nachtriiglich aus der Dreiheit die cinzelnen Namen ihrer Anteile nach ihrer wortlichen
Bedeutung bestimmt wurden, und zwar in verbindlicher Weise durch mirukti. Die
moderne sprachwissenschaftliche Beurteilung dieser Etymologien ,,bildet eine dringe-
nde Aufgabe der indischen Philologie® s+, wenn auch vereinzelt solche Erklirungen
als . Benennungsgrund‘‘ss betont wurden; medizingeschichtlich ist hier die mirukt:
als ‘Aussage’ [fiir die Wortbedeutung] aufzufassen. Daher werden nicht selten Wind,
Galle oder Schleim in den drztlichen Texten in ihren wortlichen Einzelbedeutungen
gebraucht, wobei gelegentlich ein Bezug zu den doga-s zweifelhaft oder auch annehmbar
ist. Darnach hat die allgemeine sprachwissenschaftliche Auffassung als , Grundstoff*
od.dgl. (wenn auch nicht als ,fliissiger') zweifellos Berechtigung. Sie ist aber nicht
zuldssig, wenn inhaltlich im Text dosa, gemdss seiner Ausdrucksbildung aus dus- =
verderben, deutlich als ‘Fehler’ von Krankheiten bestimmt ist, so dass deswegen
vitiated* od.dgl. zugesetzt wird dem ,,humour®, was der lext gar nicht enthilt. Auch
der iibliche Fachausdruck Aufwallen (kup-) betrifft den ursichlichen Krankheits-
‘Fehler’, wie anderseits Beruhigen (fam-) die Heilungsabsichten seines schidlichen
Wirkens durch sein Aufwallen.

53 Centaurus®, Bd. 9, Copenhagen 1963, 5. 29 ff.

sa Wiist, 45 S. 136 {f.

55 Bruno Liebich, Zur Einfiihrung in die indische einheimische Sprrzchwissemchaﬁ,
11, Heidelberg 1919, § 5—06, zumal 5. 6.
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Anschliessend werden hierzu noch einige Bemerkungen zugefiigt, welche Verschieden-
heit zwischen modernen Auffassungen, auch in der Sprachwissenschaft, gegeniiber
indischen Bewertungen zeigen. Der Hauptabschnitt §arira — Kirperbelange’ wird
regelmissig als ,,Anatomic" aufgefasst, obwohl die Fachbezeichnung in der Cearaka-
Samhita sa° 7 und Susruia-Samhita sa° 5 lautet: samkhya — ‘Aufzihlung” oder ‘Berech-
nung’, d.h. der Anteile des Korpers, wie auch im Textinhalt deutlich erkennbar. Einem
solchen anatomischen Begriff wird sogar nach dem Zusatz in SwuSruta-Samhita @’
5,49 eine Zergliederung, ,,dissection®, unterstelltss, obwohl der Anblick einer derartig
im Wasser mazerierten und abgeblirsteten Leiche aus der indischen Kunst®® nicht
unbekannt war. Auch in Vagbhata’s Hrdaya $@° 4 wie Samgrahab s@@ 7—8 bezieht sich
der Titel vibhaga = Austeilung auf eine zahlenmissige Berechnung. Ferner betrifft
der wesentliche Inhalt des Textes insgesamt nicht sogenannte anatomische Belange
des Erwachsenen, sondern deutlich eine Embryologie. Allerdings werden in diese
eigenartig doch Anzeichen mitunter hineingezogen, die auf den erwachsenen Menschen
zu beziehen sind, so in Sufruta-Sanihita i@ 4, obwohl dazu einfithrend in 57 auf seinen
Keimzustand (und in 63 auf seine Bildung) hingewiesen wird, und zwar auch durch
die vorangesetzte Einteilung in 62 durch prakrti = ‘Hervorfertigung’, welche aber
als ,, Temperament*ss {ibertragen wird. Bei dieser Gelegenheit ist zu vermerken,
dass in 62 die ausrichtenden Wind, Galle und Schleim als desa bezeichnet werden,
wohl kaum wegen deren teilweise ungiinstiger Einwirkung, sondern mehr nach der
tiblichen Berechnung. Im Anschluss, in 80, werden die fiinf mchabhiita-s herangezogen,
Raum, Wind, Feuer, Wasser, Erde; es kann als cine Eigentimlichkeit indischer Arzte
beurteilt werden, dass sie gelegentlich oder auch planmiissig Lehrgrundsiitze mit anderen
sich bietenden vereinigten, wie auch weiterhin ersichtlich. Wihrend Raum und Erde
nur nachtriglich auf die vermeintlichen ,,Temperamente® der Menschen bezogen
werden, ist [wohl nach der Dreiberechnung von Wind, Galle und Schieim] die Mittel-
gruppe Wind, Feuer, Wasser betont herausgehoben. Das geschicht auch merkwiirdiger-
weise bei der Einleitung zur Krankheitslehre in Caraka-Sambitd ni® 1,4 wo diese
Gruppe als feurig (agneya), wisserig {saumya) und windig {vd@yava) genannt wird, vom
Kommentar als Galle, Schleim und Wind erklirt, wie auch diese iiblichen Bezeich-
nungen regelmissig im weiteren Lehrtext gebraucht werden, also mit ihrer eigentlichen
fachmiissigen Giiltigkeit in der Ausdrucksform der wissenschaftlichen indischen
Medizin.

Die indischen Erliuterungen bedienen sich in den Texten alter Benennungen,
tunlichst vedischer Herkunft, so auch bei wiisserig (saumya) des Bezuges auf den Gott
Soma als ,,Regenspender*s9. Daher iibertrigt Filliozat% in seinen beachtlichen

*6 ,,Sudhoffs Archiv®, Bd. 28, Leipzig 1935, S. 235—236.

°7 ,,Asia Major®, Vol. 2, Leipzig 1925, S. 531 ff.
8 Im ,,Janus* demnichst ein Aufsatz iiber T'emperamente.

39 Schon durch Edmund Hardy, Die Vedisch-brahmanische Periode, Miinster
i.W. 1893, S. 71.

“Jean Filliozat, La doctrine classique de la médecine indienne, Paris 1949,

S. 22 ff.
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Arbeitent Wind, Galle und Schleim durch ,le vent, le feu et 'eau”. K irfel gehtin
noch iltere Vergangenheit zuriick; allerdings kann ihm nicht beigepflichtet werden
in dieser Hinsicht®, weil sie in volkstiimliche Gemeinplitze leitet. Aber die Benennungen
durch wate (Wind), pitta (Galle), Slesman (Schleim) werden schon frithzeitig in der
Candra-Vrtti der indischen Grammatiker® verwandt, ein Zeichen fiir die sprachliche
Gebriuchlichkeit wie fiir eine allgemeine Bewertung der Dreifehlerlehre. Zu gegen-
siitzlichen Auffassungen [als den hier dargelegten] kinnten noch viele Belege heran-
gezogen werden, welche aber zu weit fithren wiirden.

Eine andere lehrmissige Ausrichtung der Denkweise indischer Arzte beruht in der
Bewertung der (schon erwiihnten) makabhiita-s. Diese werden besonders in den Philo-
sophemen des Mahabharata X11,182 ff.03 geschildert, deutlich erkennbar 1m Zusammen-
hang mit érztlichen Lehren. Dort wird im Beginn von 184 erkldrt, dass der Himmelsgott
Brahman fiinf Umwandlungen ausstrimte unter Tausenden von Wesen (bhita), welche
auf die mahd-bhita-s bezogen werden. Die Stufen dieser Umwandlung werden in
4 gekennzeichnet, dass der Raum eine Zustrahlung isté4, der Wind eine Triebbewe-
gung, das Feuer eine Hitze, das Wasser etwas Laufendes und die Erde zusammen-
geballt (oder die Reihe abschliessend); ‘so besteht der Korper aus den funf bhita-s. 5.)
Mit diesen fiinf bhita-s ist verbunden das Stehende und Gehende; Gehdr, Geruch,
Geschmack, Getast und Gesicht bezeichnen die Sinnesvermogen.” Nach der Einleitung
mit der Entstchung der bhiita-s in der Grosswelt, dem Hinweis auf ihre Verbindung
mit der Welt der (stehenden) Pflanzen und der (gehenden) Tiere zeigt abschliessend
der Bezug auf die Sinnesvermdgen des Menschen ihre umfassende Bedeutung.

In der Wortbildung ist mehd® = ‘gross, michtig’ od.dgl., oft fortgelassen zur Ab-
kiirzung, vorgesetzt dem bliita = ‘geworden’. Da das Zeitwort as = ‘sein’ in seinem
Formenbestand eingeschrinkt ist, so wird es etwa im Futurum durch dha- = ‘werden’
ersetzt, so dass die Sprachwissenschaftler iz nicht nur als ,,werden‘‘, sondern auch
als ,,sein‘* vermerken, was entwicklungsgeschichtlich nicht unbedenklich sein diirfte.
Jedoch wegen seines Ausdrucksgebrauches wird das ,,Wesen* mit ciner Ableitung
von ,,sein’ (wenn auch mit vesa#l = ,,er wohnt, verweilt* in Zusammenhang gebracht)
als ein ,,lbersubstantivierter Infinitives sprachwissenschaftlich bestimmt. Jedenfalls
gelten die bhiita-s in der Medizin als ., Wesen*!, welche an erster Stelle die sogenannten
Geisteskrankheiten 4 verursachen. Daher diirften die mahd — bhiita-s auch als ‘Gross-
Wesen™ aufgefasst werden, zumal sie in Mehabhdrata X11, 310,19 als solche minnlichen
Grosswesen (mahabhiitdh) bezeichnet sind. Nur ihre iibliche Ubertragung durch
,,Elemente (mit einer wahrscheinlichen Herkunft aus einem Schulbuben-Tatein und

6t 'Wien. Zeitschr. f.d. Kunde Siid- u. Ostasiens*’, Bd. 4, 1960, S. 14 ff.

o2, iebichss IV, 8. 22 u.; vgl. ,,Nova Acta’’” Anm. 33 u. 330.

63, Osiris*, Vol. 12, Brugis 1956, S. 467, ff. Text ed. Ramc andrachastri Kinja-
wadekar, Poona 1929—1936.

s+ Das Wort dkaéa (hier ausnahmseise an zweiter Stelle) bedeutet Zustrahlung,
,,Rocznik Orientalistyczny®, T 24, Warszawa 1961, S. 53 ff.

65 Triibners Deutsches Worterbuch, Bd. 8, Berlin 1957.
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der spiiteren schrankenlosen Ubertragung dieses Ausdruckeses) ist geschichtlich zu
beanstanden. Bemerkenswert ist bei der Entwicklung der mahabhiita-s, dass diese
Stufen nicht in ihren eigentlichen stofflichen Eigenschaften geschildert werden, sondern
nur nach den Zusammenhingen ihrer reihenweisen Umwandlungen. Thre grundsitzliche
Eigenart wird erst spit in der Einleitung vom Kommentar zu Caraka-Samhita ci’
15 erklirt als Feuer (agni), wodurch anscheinend vedische Anschauungen als bekannt
vorausgesetzt werden, trotz der mannigfachen V erwendung der vorgestellten grundsitz-
lichen Bedeutung.

Im Textbeginn Mahdbharata X11,184,1 werden die mahabhitta-s mit dem Ausdruck
dhatu bezeichnet, der sprachwissenschaftlich als ,,Lage, Schicht, Bestandteil® gilt,
welcher darnach fiir mannigfache Beziehungen geeignet war. Bei dem hochbewerteten
Ross-Opfer wurde in Rgveda 1,162,18 vermerkt, dass die zerlegten Opferanteile laut
ausgerufen wurden. Derartige Aufzihlungen sind oft*” in Uberlieferungen enthalten.
Hemacandras® erklirt: ‘Saft, Blut, Fleisch, Fett, Knochen, Samen sind die sieben
dhatu-s, nach Annahme einiger zehn, weil sie Haar, Haut und Sehnen hinzuzdhlen.
Die Siebenzahl entspricht den Regeln aller indischen Arztesd. In Susruta-Samhita ni’
1,25 ff. oder 5,21 ff. werden bei Krankheiten derartige Reihen aufgezihlt ; sie beginnen
mit der Haut (fzac), die dem Fell in den Anteilen in den Opferberichten entsprechen
diirfte, jedoch der Kommentar verbessert durch Saft (rase). Denn mit diesem beginnen
diese Reihen in si° 15,11, 16 oder 24,9, entsprechend der iiblichen Anordnung, wie in
si® 14,101 ‘Aus Saft entsteht das Blut, aus ihm das Fleisch, aus Fleisch das Fett, aus
Fett entsteht der Knochen, aus ihm das Mark, aus Mark aber der Samen.” Diese Fugen
der Umwandlung kénnen als eine Art stofflicher Schichten beurteilt werden, wie das
auch Hoernle tut™ sogar fiir 13, wo aber dhatu ganz anders bestimmt wird, her-
vorgehoben im Kommentar durch nérukii = ‘Aussage der Bedeutungsbestimmung’ :
‘Da bedeutet ras- gehen, als ,,Verbalwurzel“™ ; weil er tagtiiglich geht, deshalb ist
er der Saft (rasa).” Dhatu wird somit nicht als Stoff erklirt, sondern als Gehen, somit
als eine Einschitzung auf die Umwandlung der sicben Stufen. In si” 35,16 werden die
sichen Stufen in umgekehrter Reihenfolge aufgezihlt mit dem [altertiimlichen] Abschluss
durch Haut und als sara (= ,,Mark oder Kern eines Baumes* od.dgl.) bezeichnet; aber
an die Spitze ist sattva = “Wesenheit’ gesetzt. Auch unter Bezeichnung sdra zihlt
Caraka-Samhita vi° 14,7/11 ff. die sicben Stufen von Haut bis Samen auf und fasst
sie gleichfalls zusammen durch sattva, welches anschliessend nicht auf einen stofflichen
oder kirperlichen Bestand bezogen wird, sondern mit geistigen Anzeichen geschildert
wird. In welcher Weise die Umwandlung der einzelnen sieben Stufen aus und nach

6 jJermann Diels, Elementum, Leipzig 1899, 5. 87.

57 Nur wenige Belege in ,,Sudhoffs Archiv®, Bd. 27, Leipzig 1934, 5. 23.

88 _Abhidhana-Samgraha, V1,3,619, ed. Sivadatta etc. Bombay 1896.

6 Ausfithrlich in PHMA. Hft. 7, Minchen 1961, 5. 3 ff,

7 Bibliotheca Indica N.S. Nr. 911, Calcutta 1897, S. 91.

N Bghtlingk, Panin's Grammatik, Leipzig 1887, 5. 243*, wo aber die ,,Verbal-
wurzel* durchaus nicht als eine Einzelform von einem Zeit- oder Titigkeitswort be-
stimmt wird, so dass ein Grundbegriff fiir dhdtu als ‘Umwandlung’ zulidssig ist.
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einander erfolgt, wird nachweislich nirgends dargelegt. Erst in Caraka-Samhitd bei
dem nachtriiglich zeitgemiissen Vorsatz iiber Krankheitsbelange, ¢z 15,16 ff. [der
Textabschnitt kann sogar spiit eingefiigt sein], fragt der Schiiler den Lehrer, wic aus
dem Saft das Blut usw. entsteht?. Der Lehrer verweist in seiner Antwort auf Feuer
bzw. Hitze, Wind und Verdauungs-Vorstellungen, aber erklért nicht die Umwandlung
der einzelnen Stufen selbst. Dic Verdauung betrifft bereits der vorangebrachte Lehr-
text. Dabei wird die Siebenzahl der dhatu-s in 13 im Kemmentar hier wie auch be-
sonders betont im Anfang auf sieben Feuer bezogen. Sie werden aber nicht als dhatu-s
bezeichnet, sondern als dhdtar = ‘Umsetzer’. Diese spite Bewertung als Titer ldsst
aber doch cine urspriingliche Beurteilung von dhain = ‘umsetzen’ zu.

Medizingeschichtlich wird sonst®® nicht erst nachtriglich eine sprachliche Beur-
teilung versucht, wie hier fiir dhatu. Seine Bezeichnung ist urspriinglich als ,,Verbal-
substantiv® aufzufassen von dhd- = ,,an einen Ort hinschaffen®. Es verlor seine an-
finglichen Deklinations-Formen bis auf den ,,Akkusativ®® [oder neutrum], der dann
als Infinitiv dha-tum ,setzen bedeutete. Dariliber belehrt wohl am besten Hau-
schild™ der sprachgeschichtlich auch fiir #rztliche Untersuchungen grossen
Nutzen bietet. Dhdtu kann daher nicht nur als ,,Schicht® beurteilt werden, wie nach
den ersten Belegen annchmbar, sondern vor allem als ‘Schichten’, dessen semantische
Bedeutung [wenigstens] in dieser Ausdruckweise mitschwang nach medizingeschicht-
licher Einsicht. An diese Beurteilung reihen sich noch weitere allgemeine Fragen an.
Die Medizingeschichte wie auch die sprachgeschichtliche Forschung ist keine Wissen-
schaft, die als ,exakt* gilt [oder galt]. Die Sprachwissenschaft hat sogar von ihren
,,Gesetzen® das von Brugmann aufgeben miissen oder das von Fortunatoyv
als bestritten einriumen lassen™. Die kurzen Andeutungen zeigen bereits, dass ein
Medizingeschichtler nicht eine gesuchte entsprechende Hilfe mitunter finden kann
und gezwungen ist, seine Ergebnisse aufzuzeigen, wenn sie auch Widerspriiche ent-
halten.

Derartige Vorbedingungen bei geschichtlichen Forschungen betreffen auch die
Bezeichnung durch dravya, was als ,,Substanz, Stoff, Sache, Habe, Reichtum* gilt,
somit mannigfache Bedeutungsmoglichkeiten umfasst™. Der Kurzsatz Panini V,3,104:
dravyam ca bhavye wird tibersetzt: Hierher gehdrt auch dravya in der Bedeutung
,wie es sich gehdrt“?, Das ,,auch® {¢a) greift zuriick auf 96 und bezieht sich auf eine
Wertung von drevya mit einer Bedeutung: ,,vom Baum kommend usw.” [gemiiss
ciner persénlichen Beratung durch den Sprachwissenschaftler Rau]. Der entscheidende
Abschluss bhavye wire aber doch zu iibertragen : ‘was werden muss’ (nach der Ablei-
tung von bhii = ‘werden’, was schon im Rgveda 1,129,6 einer ,,werdenden (Geldner)

2 Sudhoffs Archiv”, Bd. 37, Wiesbaden 1953, 8. 312 {f.

» Rickar! Hauschild, Handbuch des Sanskrit, B. 1, 2, Heidelberg 1959,
§ 629 —034,

“Hauschild? Bd. I, 1, Heidelberg 1958, § 65,2 oder § 87.

75 Mittlg. Instit. Orientforschung®, Bd. 8, Nr. 105, Berlin 1961, S. 105/6.

“Bohtlingk™ Leipzig 1887, 5. 262.
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Ubertragung entsprechen kann, so dass fiir dravya gleichfalls eine entsprechende
Ableitung erwartet werden diirfte. Diese ist auch spiter nachgewiesen: ,,dravya =
bhavya*™. In der Entwicklung der hoch eingeschitzten indischen Sprachwissenschaft™
wird cine wichtige Begebenheit vermerkt: ,,die Etymologen und der Grammatiker
Sakatdyana leiteten alle primiren Nomina von Verben ab, Gargya und einige Gramma-
tiker (vaiyakarandnam eke) nur einen Teil derselben. Zu dieser zweiten Richtung
gehorte spiter auch Panini®, bei welchem somit eine Ableitung von drazya aus dem
Verbum dru- = ‘laufen’ statt aus dem Nomen dri = “Baum’ (bzw. ddru) doch nicht
giinzlich ausgeschlossen werden kann. Dabei ist kritisch wohl zu berticksichtigen, dass
bei dieser grundsitzlichen Unterscheidung nicht etwa eine sogenannte Erfindung
ciniger indischen Fachgelehrten vorlag, sondern eine Erkenntnis weit zurtickreichender
Sprachentwicklung. -

Fir drztliche Texte kommt hier in Betracht Vagbhata’s Hrdaya si® 9. Dort wird
dravya ausfithrlich geschildert™ mit einer Zusammenfassung in 17: Das dravya ist
gewShnlich nach oben gehend, wenn Feuer und Wind iiberreichlich sind, und meist
nach unten gehend, wenn Erde und Wasser iiberwiegen. So ist das dravya. Unter
Begiiindung durch die mahabhitta-s wird also dravya nicht stofflich bewertet, sondern
als gehend, in Anlechnung an den indisch-grammatikalischen Begriff der Bewegung.
Eine solche Auffassung ist auch aus der angeschlossenen Lehre von wirya (Kraft)
ersichtlich, zu der in 13 Caraka-Samhita si® 26,67 zitiert wird : ‘Caraka sagte : Kraft
ist das, wodurch Wirkung erwirkt wird’. Aus Caraka-Samhita kann hierzu noch die
Sinneslehre si° 8 herangezogen werden. Bei der Aufzihlung der Gruppen wird in &
angesagt : ‘es gibt fiinf Sinnes-dravya-s. Raum, Wind, Feuer, Erde’. Dravya, welches
hier die Bezeichnung mahabhiita ersetzt, ist daher auch in dessen Bedeutung zu beur-
teilen, welche auf eine Umwandlung weist. Threr Einschitzung entspricht seine wort-
liche Ubertragung : ‘was laufen muss’, zumal bei Beriicksichtigung einer Wirkung, wie
sie mit Zustimmung durch ‘heranwachsen’ oder ‘erstarken’ (vaks-, bzw. uks-) kommen-
tiert erscheint®.

Bei derartigen indischen Sondergrundsiitzen kime aber auch eine Beachtung breiterer
Grundlagen in Betracht, wie sie Philosopheme oder Philosophien boten. Dazu hat
ein moderner indischer Fachgelehrter eine Ubersicht dargelegts!, von seinem Stand-
punkt zwar, der jedoch beachtlich ist, weil er sich von westlichen philosophischen
Ausrichtungen fernzuhalten sucht. Denn diese wirken, mitunter sogar durch einzelne
Philosophen, auch unbeabsichtigt auf Beurteilungen indischer Verhiltnisse ein. Werden
fir die Medizingeschichte zu gegensitzlichem Vergleich Hinweise auf europiische
neuzeitliche Philosophen gebraucht, so kann ein solcher Vorgang missverstanden

7 Theodor Zachariae, Beitrdge sur indischen Lexicographie, Berlin 1833, 5. 46.

" Liebichss I, Heidelberg 1919, § 17 ff.

?  Mittlgn. Instit. Orientforschung", Bd. 4, Berlin 1956, 5. 397.

8 Ein Aufsatz iiber dravya soll im nichsten Heft PHMA erscheinen.

81 Qurendranath Dasgupta, A History of Indian Philosophy, Vol. 1, Cambridge
1932, S. 213—217 zumal Vol. 2, 5. 273—436.
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werden. Anderseits bestand eine Neigung zur Erklirung durch eine einheitliche
Grundlage, wie vermeintlich durch das Sam#hyas?, dessen Einwirkung [wie zuvor
schon angezeigt] bei den Wundirzten in Susruia-Samhita sa°> 1 ab 11 nachdriicklich
abgelehnt wurde. Aber allgemein sind derartige Fragen noch unzureichend untersucht,
in welchem Ausmass die indischen Arzte fiir die Sonderergebnisse ihrer Fachbeobachtun-
gen restlos bestimmte Systeme indischer Philosophen iibernahmen, so dass cine
vollkommene Abhingigkeit von einzelnen Abschnitten der #rztlichen Sammelwerke
gefolgert werden kdnnte.

Gerade die Samkhya-Philosophie kann als ein Muster dienen. ,,Die Materie als
einheitlicher Begriff wird in ihr von Garbe® hervorgehoben, was an sich kritisch
nicht allgemein abgelehnt werden kann. Wenn auch indische Arzte eine Trennung
geistiger und korperlicher Belange nicht immer grundsitzlich durchfiihren, kann eine
dahinzielende wesentliche Ausrichtung doch nicht anerkannt werden®. Medizin-
geschichtlich tritt zudem ein Materialismus allgemein nur zeitweise auf*; und wenn er
jetzt in einigen Kreisen herrscht in Abhingigkeit von allgemeinen oder naturwissen-
schaftlichen Grundlagen, so mangelt hierfir bereits eine entsprechende sogenannte
exakte Grundlage, weil sie ,,zur Philosophiec der Halbgebildeten*®® wurde in der
modernen Physik. Die ,,Urmaterie, welche bei indologischen philosophischen bzw.
sprachwissenschaftlichen Fachgelehrten anerkannt blieb, besass gemiss Garbe , nach
ihrer etymologischen Geltung urspriinglich zum Ausdruck — — prakriz und pra-
dhana'‘. Prakrti darf etymologisch doch wohl von pra-kar- = hervor-machen oder
-fertigen abgeleitet werden und entspricht daher eciner ‘Hervorfertigung’® und
pradhana, von pra-dha- — hervor-setzen, einer ‘Hervorsetzung’. Beide Ausdriicke
diirfen in den Medizintexten jedenfalls nur auf Ursache iibertragen werden, aber
nicht auf Ursiche. Im Beginn von Susruta-Samhita sa” 1, wo eine Sdamkhva-Ein-
wirkung nicht bestritten werden kann, ist die prakrii nicht auf das Unentfaltete
(evyakta) zu bezichen; und wenn die Wundirzte die prakrii als ,,Urmaterie” aner-
kannt hitten, so miissten sie statt eciner deren acht aufgezihlt haben in 6: ‘Das
Unentfaltete, das grosse (Selbst), der Ich-macher und die fiinf tanmdtra-s sind die
acht Hervorfertigungen (prakriayah).” Auch die drei guma-s, nach Garbe ,die
drei Konstituenten [der Urmaterie]”, behielten selbst in ihrer Anordnung zu
dritt oft in der drztlichen Bewertung als I'ehler (doga), in einer Unterordnung von
rajas [~ Erregung] und famas [~ Hemmung] unter dem satfva [Wesenheit]. Vagbhata
erlautert zuerst im Hrdaya sa° 3,7 ff. diese Dreiheit und fasst sie dann in 1/9 kurz
zusammen wie fiir ein berufsirztliches Verstehen. Zur Vermeidung von einem Einwand

2Jolly, Strassburg 1901, S. 45.

® Richard G arbe, Die Samkhya-Philosophie, Leipzig 1917, S. 346 ff.

# ,Centaurus®, Bd. 10 demnichst, Copenhagen 1964.

“Taul Diepgen, Geschichte der Medizin, Bd. I—11, 2, Berlin 1940—1955, vgl.
Sachregister.

8 Arthur March, Das neue Denken der modernen Medizin, Hamburg 1957, S. 31.

8 ,Mittlgn. Instit. Orientforschung'‘, Bd. 4, Berlin 1956, S. 278--313.



110 REINHOLD F. G. MULLER

von Voreingenommenheit wird die Ubersetzung von Hilgenberg und Kirfels
zitiert: ,,Ein Mensch, der Geistigkeit (sattva) besitzt, ertrigt ohne Stolz und ohne
Kleinmut Gliick und Ungliick ; wird er von Aktivitit (vejas) beherrscht [, tut er es],
indem er darunter leidet, nicht aber [vermag es] der von Starrheit (tamas) beherrschte.”

Schliesslich werden noch wenige Bemerkungen iiber einige Erkrankungen zugefiigt.
Sie zielen nicht auf den Nachweis von modern-berechtigten Diagnosen, sondern
[wie schon zuvor angedeutet] auf die indischen Bewertungen von Leiden. Die Einschit-
zung vom yaksman® beruhte urspriinglich auf seiner Wertung als lebendiger Unhold,
Yaksma, der u.a. auch den Mondgott Sema wegen Ehe-Unregelmiissigkeiten im Licht-
Schwund befiel, welcher in den alten Weltanschauungen zu Zeitberechnungen beachtet
wurde. Auch die Benennungen in Susruta-Samhita ut® 41,3—5 als Darre (Sosa), Schwund
(ksaya) des Herrschers yaksman sind (vom Kommentar noch bestiitigt) auf die Bewer-
tung des Mondes zuriickzufithren, welche [modern als Sage beurteilt] eine Grundlage
fiir die drztliche Wissenschaft bildete. Ab 6 werden elf Krankheitszeichen erwihnt,
welche dann 12 auf sechs eingeschrinkt werden, wohl infolge der Einteilung durch die
drei Krankheitsfehler. Diese zahlenmissige Verminderung kann allgemein in indischen
Uberlieferungen als ungewdhnlich beurteilt werden und schliesst die Mboglichkeit ein,
dass auch die Krankheitsanzeichen in ihren wortlichen Bedeutungen Verinderungen
erfahren konnten ; geschichtlich und sprachwissenschaftlich sind derartige Bedeutungs-
umwandlungen in Worterbiichern zwar erkennbar, jedoch in grundsitzlichen Aus-
richtungen wohl noch nicht ausreichend geklirt. Die Ubersetzung der einzelnen Aus-
driicke kann daher medizingeschichtlich nur behelfsmissig erfolgen.

‘11.) Widerwille gegen Speisen, Hitze (juara = ,,Fieber*), Schnaufen (§vasa), Husten,
Sichtbarwerden von Blut und Bruch der Stimme (~ Heiserkeit) entsteht, wenn des
Herrschers yaksman sechsfach erblickt wird: 12.) Aus dem Winde entsteht Bruch der
Stimme, Stechen und Zusammenziehen der Schultern sowie der Seiten ; aus der Galle
entsteht Hitze, Brennen, Uberfliessen (~ Durchfall) und dazu Abgang von Blut; 73.)
Hauptfiille, Unlust zu Speisen und Zufallen der Kehle ist als Aufwallen vom Schleim
zu erkennen. 74.) Wer durch die elf oder durch die sechs, Husten, Durchfall, Seitesiweh,
Bruch der Stimme, Ekel und Hitze heimgesucht wird 15.) bedringt von drei Anzeichen,
Hitze, Husten und dazu Blutabgang, von der Darre gequilt wird, einen solchen
Menschen soll ein als anerkannt geltender (Arzt) von Wiirde aufgeben.” Der Satz mit
der Sechs- und Drei-Teilung ist in der benutzten Textausgabe durch Klammern
als nachtriiglicher Zusatz gekennzeichnet. Aber das ist in anderen Textausgaben nicht
der Fall, auch nicht in dem Fachtext fiir Krankheiten, Madhavanidina, das wortgleich
sich anschliesst. Als Grund fiir den angenommenen Einschub kann vermutet werden,
dass Zweifel an der Vordatierung der Kenntnis von ,,Phthisis Pulmonalis® bestanden,
wie sie nach den sogenannten drei Kardinalsymptomen, Fieber, Husten, Haemoptoe,
von den neuzeitlichen indischen Arzten (und auch allgemein) nach Wise®™ ange-
nommen worden ist. Die Frage, ob die alten indischen Arzte die Lunge kannten, ist
zu verneinen®s, ganz abgesehen davon, dass der Abgang des Blutes, das wiederholt

88 Sudhoffs Archiv®, Bd. 39, Wiesbaden 19535, 5. 134 ff.
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erwihnt wird, aus dem Munde nicht gesichert ist, zumal es zuvor in /2 an den Durch-
fall angeschlossen ist.

Eine angebliche Kenntnis der Lungen stlitzt sich besonders auf Susrute-Samhita
sa® 4,31, wo Milz (plihan) und phupphusa unterhalb (edhas) und links, Leber (yakrt)
und kloman rechts vom Herz gelagert angegeben ist®. Wenn hier plupphusa als linke
und Eloman als rechte Lunge gelten sollten, so miisste die Ortliche Lagerung unerklirlich
wirken. Der lautnachahmende Ausdruck phupphusa wird sprachwissenschaftlich meist
nicht niher erkldrt, dagegen etymologisch kloman als rechte IL.unge angesprochen.
Wenn alte Abbildungen aus indischen Uberlieferungen vorhanden wiren, kénnten diese
Aufklirung bieten. So muss auf tibetischz Bilder zurlickgegriffen werden, die wesentlich
von indischen Vorbildern als abhiingig geiten diirfen und aus dem Medizinkloster
Cags-po-ri bei Lhasa mit allen zwolf Rollen kiirzlich® verdffentlicht wurden. Die
Tibeter, welche Leichen bekanntlich zerstiickeiten, gaben hier Anhalt fiir die in Be-
tracht kommenden Organe. Eine endgiiltige Erklirung ist zwar erst nach Einsichtin den
zugehorigen Text zu erhoffen, doch lassen die Bildrollen einige Einsicht zu. Lungen
sind auf Bildrolle III links, V rechts gezeichnet, und zwar in Form und Begrenzung
von nach unten schlagenden Flammen, welche ebenso am Herzen gezeichnet sind,
offenbar in Abhingigkeit der indischen Bewertung des Herzens als Sitz einer [flam-
menden] Erleuchtung!’. Damit ist auch die Beachtung einer Aufgabe der Kenntnis
von Lungen erwiesen und die Annahme der Erkrankung an ciner Tuberkulose in der
indischen Medizin abwegig.

Die hier angedeutete Feuer-Licht-Wertung, bzw. ihr Gegensatz, lenkt eine Aufmerk-
samkeit auf joara, iiblich als ,,Fieber* 9t aufgefasst. Jvara gilt in Rgveda 1,42,8 beim
Weidebetrieb als frische Hitze (nava-jvara), offenbar als Witterungsbeobachtung ; erst
im Atharvaveda V,30,8—9, IX,8,5 wird solche unmittelbare Einschiatzung als Glieder-
Hitze (aiiga-jvara) als Krankheitszeichen beim Menschen angesehen. Wice ein Boses
wirkendes Wesen gilt Joara in Mahabharata X11,282 mit vierfacher Verteilung auf den
Menschen bei unzulissigem Verhalten. Im Abschnitt 283 wird die Austeilung vom
Yvara geschildert, ausser auf Berge, Wasserpflanzen und Menschen, in mannigfachen
Krankheitsformen bei Tieren, womit die umfassende Wirkung angedeutet ist. Iast
zwei Drittel der Todesfille wurden dem ,,Fieber in Indien 189192 zugesprochen.
Jedoch der moderne érztliche Begriff vom Ficber entspricht nur einem Symptom fir
sehr viele Krankheiten. Allerdings ist eine indische Einschitzung von joara nicht so

® Einige Bemerkungen zu den Eingeweiden in ,,Sudhoffs Archiv*, Bd. 28, 5.251 if,,
die noch sehr erweitert in Belegen werden konnten, Leipzig 1935.

% Jlza Veith, Medizin in Tibet, Leverkusen [1960]; vgl. ,,Sudhoffs Archiv', 46,
S. 189.

% Ypar- gilt nur als ,fiebern“*’, aber die gleichbedeutende Form jval- als ,,hell
brennen, flammen‘* usw. mit zahlreichen Belegen. Die Bezeichnung ,,Fieber* ist als
Ubernahme aus der mittelmeerischen Schulmedizin zuriickzufithren (7ribners Deu-
tsches Warterbuch, Bd. 2, Berlin 1940, S. 344).

2Jolly, Medicin2 S.70 ff.; vgl. die vielen Belege im Sachverzeichnis.
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unterschiedlich. Denn (wie zuvor bei yaksman in 41,11 ersichtlich) wird jvara auch
eigenschaftlich gebraucht; ferner neigen die Inder zu Anhiufung von Krankheitsbe-
zeichnungen®?, Trotzdem hat jvara in der Regel als eine besondere Hitze-Krankheit
zu gelten ; diese Beurteilung ldsst sich auch damit begriinden, dass joara allgemein als
erster oder als Spitze in den Krankheitstexten geschildert wurde, ja sogar als Krank-
heits-Begriff angesehen werden kann.

Susruta-Samhita ut® 39 beginnt mit der Lehre von der Hitze (jvara), in Anlehnung
an die Altmedizin®, wozu allerdings bis 7 eine wundirztliche Einleitung vorgesetzt
ist, [um die Altertiimlichkeit zu wahren] von alten Weisen herriihrend. Entwicklunge-
schichtlich ist beachtlich, auch fiir indische Uberlieferungen, dass die Krankheit joara,
nicht wie sonst hdufig, noch als ein wirkendes unholdes Wesen in 8 bewertet erscheint,
sondern eigenschaftlich als ‘Feuer aus dem Zorn des (Gottes) Rudra entstanden’, wie
auch in den anderen Sammelwerken vermerkt; sie gilt aber doch als der Krankheits-
arten Herrscher (-vaf) bei den Wesenheiten (saftvdndm), unter denen minnliche
Wesen zu verstehen sind. Ab 13 folgt zuerst eine Einteilung durch die Dreifehler-
Lehre, welche schon in den nicht-tiberlieferten Texten der Altmedizin angenommen
werden darf. Darnach 15 setzen mannigfache Beziehungen ein zu Verdauungsvorstel-
lungen usw. (auch weiterhin durchsetzt von der Dreifehler-Lehre), wobei ab 66.
die Umwandlungen von Saft bis zum Mark bereits vorgetragen werden. Die Unter-
scheidungen vom joera nach zeitlichen usw. Bedingungen sind mannigfach. Dabet
konnen sehr dhnliche Voraussetzungen auffallen, wie beim 7Takman®s, der aber nicht
erwihnt wird, so dass Kidmpfe mit iranischen Stimmen in Vergessenheit geraten sein
diirften. Bei den zunehmenden Heilungsbestrebungen haben anderseits die Wundirzte
zweifellos neue Beobachtungen beim joara aufgegriffen, welche die Krankheitslehren
in der Altmedizin iiberschritten. Diese Richtung ergibt sich aus der Caraka-Samhita
¢’ 3. Hier haben die erweiterten Heilmassnahmen auch zu einer erheblichen Aus-
gestaltung der Einteilung vom joara gefihrt [woh! auch durch cine Uberarbeitung
von Drdhabala bei seiner Erginzung des Gesamtwerkes).

Ohne Untersuchungen auf die zahlreichen besonderen Erkrankungen auszudehnen,
wird nur noch eine Eigenart bemerkt. Gerade bei joara ist nicht eine Aufteilung sondern
auch eine Zusammenfiigung der Krankheitsvorstellung nachweisbar. Caraka-Samhitd
setzt dieser eigentlichen Krankheitslehre eine grundsitzliche Allgemeinklirung voraus.
Sie beginnt in #i° 1,3 dass acht Ausdriicke (hefu, nimitta, ayvatana, kartar, karana,
pratvava, samutthdna, nidina) kein verschiedenes Begriffsziel (anarthantaram) haben.
Im Hrdaya ni® 1,1—2 wird eine solche Reihe von Benennungen vermehrt (roga,
papman, jeara, vyadhi, dukkha, amaya, yaksman, atanka, gada, abadha) als ,,synonyme

2 [ Mittlgn. Instit. Orientforschung®, Bd. 8, S. 97 Nr. 81, Berlin 1961.

%4 Centaurus®, Bd. 1, Copenhagen 1950, S. 97 ff.

% Die in?s offen-gebliebene Frage der Herkunft des Namens Takman beantwortete
dann Mayrhoter9 S. 466: takmd. Vgl. auch ,,Nova Acta Leopoldina® N.F. Nr.
138, Anm. 64.
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Bedeutung* (parydya) fiir einen Krankheitsbegriff. Auch die weiteren Erklirungen
wurden wortlich in den Beginn vom Madhavanidana iibernommen und losten eine
gleichsam &ffentliche Anteilnahme aus etwa im Garudamahapurana 146%, gleichfalls
wortlich. Eine solche Aufmerksamkeit kann auf die Entwicklung durch ,,Synony-
mische Wérterbiicher*®” zuriickgefiihrt werden, wie auch in jetzigen drztlichen Auf-
fassungen der Inder erkennbar; sie wurden bei Heilpflanzen-Listen veroffentlicht,
welche oft finfzig und mehr ,,Synonyme® fiir einen einzigen Pflanzen-Namen vor-
geben®®. Die Hrdaya-Bezeichnungen wurden in ihrer [teilweise schwierigen] Entwicklung
zu synonymen Ausbildungen nicht iibersetzt, obwohl ein Sprachwissenschaftler und
eine Medizinhistorikerin sie gemeinsam untersuchten+s. Ferner ist parydya, der nach
seiner Ableitung von pari-i- auch ,,umhergehen und somit eine ,,Umdrehung™ be-
deutet, als ,,Synonym‘ zuweilen irrefiihrend, wie bei den beiden Kommentatoren®
Hrdaya si® 1,9) und den zum Samgraha. In ihrer Erklirung dhatusabdo dosaparyayah
bezieht sich parydya nicht auf ein Synonym [wie einmal von einem Sprachwissen-
schaftler angenommen] fiir die Stufen des Korperaufbaues (dhdtu) und die Krankheits-
fehler (dosa), sondern auf einen ‘“Wechsel-Begriff’, bei welchem der Auswechsel deutlich
im Lehrtext erkennbar ist. Wenn somit nur in einem recht bescheidenen Ausmass
Unterschiede der Untersuchungsrichtungen dargelegt worden sind, so diirften diese
doch einen Uberblick zu der gestellten Aufgabe bieten.

I — e ———

% Oblong-Ed. Shrivenkateshwar’Steam Press, Bombay [1906].

*7'The Caraka Samhitd, Vol. 6, S. 1—28, ed. Gulabkunverba Ayurvedic Society,
Jamnagar 1949.

% Theodor Zachariae, Die indischen Worterbiicher, Strassburg 1897, S. 2 u. 9.
* Der Kommentator Indu in der Hrdaya-Ed. b. N. S. M ooss, Kottayam 1956.

8 Rocznik Orientalistyezny, t. XXX, 2



