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Onder de bronzen voorwerpen behorende tot de collectie van
het Sultanaat van Jogjakarta, in bruikleen bij het Museum Sana-
boedaja, bevindt zich het handvat van een priesterschel (no. 218 S),
waarvan het topstuk een mythisch neushoorndier voorstelt. Het
werd opgegraven in de désa Pijoejon der kaloerahan Dengok,
onderdistrict en district Plajen van het regentschap Goenoeng
Kidoel. De lengte van het dier is in totaal 6 cm. en de hoogte
van het geheel ongeveer 10 cm. (fig. 1).

Het drietenige, manlijke neushoorndier blijkt getemd te zijn; het
draagt het tuig van een opgesierd rij- of trekdier. Het heeft nl.
een dik touw om de nek en draagt over de kop een soort kap,
die over oren en neushoorn is heengetrokken en waarin grote
ronde openingen zijn uitgespaard voor de ogen. Op deze kap zijn
een negental korte doornige uitsteeksels aangebracht, drie om de
neushoorn, één boven elk oog en een tweetal onder tegen elk
oor. Met de eigen éénhoorn mee zijn het er dus tien; wij zullen
aanstonds zien dat de bronsgieter deze tienvoudige ,stekeligheid”
niet zonder bedoeling heeft aangegeven. Boven alles valt echter
op de, midden tussen de oren op de kap aangebrachte, op een
vlammend zwaard (khadga) gelijkende hoorn, die z66 sprekend
is, dat de eigen hoorn van het neushoorndier er totaal bij in het
niet valt. Hieruit blijkt wel, dat het uitdrukkelijk de bedoeling
is geweest om de rhinoceros, speciaal door deze khadga (dit
woord betekent ook neushoorn) als Eenhoorn (Ekagrnga) te ken-
merken. )

Het merkwaardige gebruik van het dragen van bijzondere hoorns
doet zich reeds voor in de eerste eeuw véor Chr. bij de her-
dersvolken in de Oostelijke Altai (Oost-Siberi€). De uit die tijd
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paard (agwa) is! Wat is het dan? Aja betekent neit alleen
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daterende vondsten, gedaan bij de opgravingen van Pazirik, hebben
nl. uitgewezen, dat deze herdersvolken ‘paarden offerden, dje een
kap over de kop droegen, waarop een rendiergewei was bevestigd
Dergelijke (in die tijd daar nog zeldzame) paarden waren er ver..
moedelijk de leiders hunner rendierkudden. Het lag overigens
ook voor de hand, dat deze herders, als ze een zeer bijzonder 3
offer wilden brengen, voor het offerdier het kostbaarste dier der
kudde t.w. de ,belhamel”, bestemden. Uit de vondsten blijke:
bovendien de, op het eerste gezicht zonderling schijnende, ge-
woonte om een ander soort dier dan het kuddedier, leider te-
maken van de troep. =

Dit geval staat echter niet op zichzelf. Wij vinden het terug bjj.
het in oorsprong nog veel oudere Indische paardenoffer (acwa
‘medha). De ,belhamel” dier offerdieren was een pacu, een geit.
bok! Pacu, het gewone woord voor kuddedier, heeft hier eéi:.
bijzondere betekenis. De wedische mythologie kent nl. een goden
wahana (rijdier), onder de benaming van ajacwa, letterlijk vertaal'

»bok-paard”. Er wordt echter speciaal bij vermeld dat het geen3

geitebok, doch het heeft ook de nevenbetekenis van leider van %
een troep of kudde, en niet alleen als deze uit geiten bestaat,
doch ook als het schapen, runderen of paarden betreft. Ook bij
ons behoeft de ,belhamel” niet meer uitsluitend de leider van3®
een schapenkudde te zijn! Dit ajdewa nu, is ook het trekdier Vafl,
Pasan’s godewagen. Pusan zelf, de leider van zijn vereerders die:
hun na de dood de weg wijst naar het hiernamaals, wordt we
ajacwa geheten. Hij leidt ook de kudden naar nieuwe weidt;"*
gronden; hij leidt paarden- en schapenkudden en verdedigt zej3
tegen aanvallen van wolven enz. Hij heet dan Pagupa, de Beschery &
mer der kudden. Zijn ajacwa leidt echter zelfs de offerpaarde %E :
naar het offervuur! Dit ajdgwa was de pacu — de geitebok —-v‘a"l;:r_
het acwamedha; het moet dus wel een zeer bijzondere bok zijl;,,f

geweest! .
Nu is het bekend, dat sommige volken o.m. in Noord-lnd'ié“
sinds de oudheid het geheim kenden om de, voor leiders hunner 3
kudden van hoornvee bestemde dieren door middel van egli“
onbetekenende operatie bij het zeer jonge beest, tot éénhoorg
nen te. maken. Men denke aan de gigantische éénhoorn-stierems3
£
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afgebeeld op de zegels, opgegraven in Mohenjodaro in Sind;
pij de Nepalezen kent men nog heden éénhoornige geitebok-
ken. Men leze over de recente, geslaagde proeven van den
Amerikaansen bioloog Dove van de Maine University, om de
peide hoorns -tot één enkele, krachtige, bijna kaarsrechte hoorn
e doen samengroeien, het artikel van Ley, The Legend of the
Unicorn (Live and Letters to-day, 1939). Met het geduchte wapen
van die éne rechte hoorn blijkt het getransformeerde dier zich
inderdaad, en als het ware autunatisch, de leider van zijn troep

- te gevoelen! Het ajacwa nu zal wel niet anders dan zoo'n

éénhoornige geitebok zijn geweest. Pusan, die als elke godheid
Jeel heeft aan de aard van zijn wdhana, draagt niet alleen de
tanige geitebaard, doch wordt in de Weda’s om zijn Eenhoorn of
om zijn eigen éne hoorn ,wonderlijk” genoemd, d.w.z. in mense=
lijke gedaante is zijn wahana wonderlijk, doch in zijn gedaante
van ajaewa is hij het zelf. Als goddelijke herder houdt bij met
zijn prikkel — en als ajdcwa ‘met zijn éne rechte hoorn — de
Jkudde” bij elkaar! Ook het buddhisme is niet vrij gebleven van
het éénhoorn symbool! Als n.l. van de Buddha verhaald wordt
dat hij, toen hij bij zijn geboorte 7 stappen had gedaan enzichin
de as van de wereld bevond ,het gebrul van den Stier” aanhief,
verkondigende dat hij de Eerste in de wereld was, kan met deze
Stier geen andere bedoeld zijn dan de éénhoornige Stier, de
Leider van alle schepselen ter wereld.

Keren wij thans terug tot onze, met de éne vlammende hoorn
uitgedoste, rhinoceros. Door de reuzehoorn is hij gekenmerkt als
de leider van zijn troep. Wij zullen aanstonds zien, dat deze, in

- werkelijkheid solitair levende dikbuid in de mythologie de voor-

ganger heet te zijn van alle dieren des wouds! Hij blijkt er
verder opgevat te zijn als een demonische ,,bok” en wel als een
boosaardige gedaante van de éénhoornige geitebok (aja)! Op
typische en toch bedekte wijze heeft onze bronsgieter dit kenbaar
gemaakt. Vermoedelijk was hij hiertoe iwel verplicht en wel omdat
het een eerste toepassing was van een, in het Indische pantheon
onbekend, of in het vergeetboek geraakt, wahana. Het was bestemd
voor een Hindoe-Javaanse godheid, die ingang moest vinden ‘als
een demonische gedaante van een bekende Indische god met de
aard van een geitebok. De normale korte kwaststaart van het
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neushoorndier heeft de bronsgieter n.l. zodanig uitgebeeld, dag ¢
de kwast ervan is vervormd tot de kop van een geitebok, wiens -
éne hoorn bestaat uit het lichaam van de rhinoceros-staart,
De Indische godheid, die bij uitstek de aard van een bg
heeft is Agni, het gepersonifieerde offervuur. Aangezien gewoonlijk:
geitebokken werden geofferd en de slachtoffers tegelijkertijd offe
dier en godheid waren, heeft speciaal Agni deel gekregen aan deiz :
aard van de offerbok. Hij, die overigens in de Weda’s, zoa 3
Pusan, de Geleider der dodenzielen is, is eerst vereenzelvigd met dig
aja, heeft in een later stadium slechts de bokskop behouden en:
heeft geleidelijk aan, als geheel anthropomorphe god, de éénhoop.
nige bok tot wdhana verkregen. Het spreekt welhaast vanzelf, da
de bokskop in de staart van het neushoorndier later gesupprimee A
kon worden, toen dit wahana eenmaal geaccepteerd was als de
reguliere uitbeelding van de ,demonische geitebok” en bijgevo -
zijn berijder als een demonische gedaante van Agni. ;
Voordat wij zullen nagaan welke demonische manifestatie va
Agni op Java bedoéld kan zijn als de berijder van de rhinoceros?
worde nog de aandacht gevestigd op een tweede Goenoeng Kidoel g
brons, waarbij Agni eveneens en op analoge wijze als éénhoo
nige bok is weergegeven (fig. 2). Het stuk, dat uit dezelide tij
dateert als onze rhinoceros, stelt op het eerste gezicht een makara
figuur voor. Bij nadere beschouwing echter blijkt het een driegro~
mythische wezens te zijn, waarvan de afzonderlijke leden €
kunstige wijze tot één geheel zijn vervlochten. Naar alle w;
schijnlijkheid is het een symbolische uitbeelding van de wedischi
trits Wa_r'una, Indra en Agni, de respectieve vertegenwoordige :
van de Aditya’s (hemelgoden), de Rudra’s (atmosferische godeﬁ
en de Wasu's (aardse goden). Waruna, de Alomvatter, de god dep
hemelse wateren, is gerepresenteerd door de makara, die, 00}
bij het brons, de beide andere voorgestelde dieren ,,omva—t
Indra, de Regengever, is gesymboliseerd door een hond, die:.
een aanvallende houding op de achterpoten staat als de,:
de Hindoe-Javaanse kunst overbekende aanvallende leeuw:
achterpoten van het dier vormen tevens de langgerekteAbgb
van de makara. Deze hond is de mythische herdersteef Saram
Indra’s helpster bij het verlossen van de verborgen ,regenkoei
uit handen van de demonische Pani’s, de Regenweerhoud
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Agni, de derde in de bond, Indra's tweelingbroeder, vormt de,
in de gedaante van een bokskop met één enkele reuzehoorn, uit-
gewerkte pluimstaart van de teef Sarama; zijn machtige ¢énhoorn
vormt tevens de slurf van de makara.

Deze aardse Agni, het gepersonificerde offervuur dus, heeft
cen zoon, Skanda, die in de epische literatuur ,Agni gelijk” is
niet alleen, doch ook — en als om zijn boks-aard te accentueren —
van zijn vader bij zijn geboorte een bok als rijdier ten geschenke
krijgt. Ook zijn naam Skanda (= Springer) is het equivalent van
zijns vaders naam Aghi Plawanga (= Springer). Zij beiden hebben
de aard van het Vuur, dat met de »springende bok” wordt
vergeleken. Als dit vuur boosaardig wordt, veroorzaakt het brand.
En welk vuur is demonischer dan een geweldige bosbrand, de
aartsvijand van de bewoners der talloze kluizenarijen, die in Java's
oerbossen verspreid lagen? Als dus de priesters deze natuurramp
op Indische wijze vergoddelijken wilden, moesten zij aan die god
van de Bosbrand wel een demonische Agni-gedaante geven. En
wat was logischer dan dat ze hem tevens tot wdhana gaven de
rhinoceros, die ,demonische bok”, wiens blinde woestheid zij allen
tot hun schade kenden! Wij zullen aanstonds zien, dat het op
Java en in Cambodja toen welbekende Hariwarica de priesters
het gewenschte aanknopingspunt bood om Skanda, dank zij zijn
oorspronkelijke, in Indi€ op de achtergrond geraakte Agni-affini-
teiten, te transformeren tot god van de Bosbrand en hem op te
nemen in het pantheon van ,Indische” goden.

Agni is echter ook als atmosferische god, als de de aarde
bevruchtende bliksemstraal, een ééghoornige Aja, die met zijn
hoorn de regenwolk stuk stoot. Als hij in wedische tijd demonisch
werd en het verschrikkelijke hemelvuur voorstelde, dat de aarde
geselde m.a.w. de aarde trof als een stampende bok dit met zijn
voorpoot zou doen, dan was hij Aja Ekapad, de (éénhoornige)
bok (aja), van wien men slechts die éne poot (ekapad) aanschouwde.
Hij werd in die tijd opgevat als een machtige Vuurzuil, die de
Hemel schraagde of wel de Hemel van de Aarde scheidde! Als
deze ,donderende” vuurstraal mens en vee treft en dies dood en
verderf zaait, is hij de kwaadwillige gedaante van Agni-Pacupati,
de Heer van het (menselijke en dierlijke) vee, de gevreesde god
van herders en landbouwers. Deze Rudra-gedaante van de atmos-
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ferische Agni wordt later Carhkara geheeten : zijn attribugt ig dan
de ,bulderende” tricala (drietand). Hij heeft als zovele Indische 25
goden een vredige en een boze gedaante. Men denke bijv, aan o
Ciwa, die in zijn gedaante van Mrtufijaya de dood oOverwing eg
in die van Mahakila de dood veroorzaakt. In zijn weldoende
Agni-gedaante, als Pagupa (Beschermer van het vee), moet Cathkan
wel op Pusan geleken hebben, de enige die in de Weda’s Pacnp:
geheten wordt. Deze vredige gedaante van Carhkara met de bokg
aard moet dan wel Pusan’s wahana, het ajacwa, gehad hebbeg
In dit geval is zijn attribuut de op een puntige staaf bevestigde
dhwaja (vaan), een variant van Pusan’s prikkel, althans is dit nogs
ten huidige dage op Bali zijn symbool. In zijn vreeswekkend
Rudra-gedaante, als Bhairawa, had hij in Indig tot rijdier eeh
kwaadaardige wilde hond, even venijnig als Carwa of Bhawa, d
wolfshond-gedaanten van Rudra in de Weda's. In de laat Hindoes
Javaanse periode werd op Java, volgens de Uttarasabda '), aan d
demonische Carhkara, die er een van de acht Windstreekhoed
is, in plaats van de wilde hond, de warak (rhinoceros) als wdha
toegewezen, die hier dus eveneens moet worden opgevat als een;
demonisch agjdcwa. 1

4.

Laat ons thans nagaan welke van de beide gehindoeiseerd
inheemse goden, de demonise aardse Skanda als god van .4 g
Bosb;and, of de demonische atmosferische Carhkara, de god van'
herders en landbouwers, onze bronzen rhinoceros tot wahang:
kan hebben gediend. Wij zullen hiervoor te rade moeten gaa
bij de Cambodjaanse priesters van de 12e eeuw:. 14

Op de door Coedés beschreven basreliefs van de Noordelijke
galerij van de beroemde Angkor Wat tempel, de »Tempel der;
Hoofdstad”, in Cambodja komt een rhinocerosberijder voor; hﬁ
ziet daarin de Oorlogsgod Karttikeya, hoewel een neushoorndief’
wahana voor deze god zijns inziens »un peu déconcertant” is
Het klassieke wdahana voor Karttikeya is immers de pauw ! Coed
heeft in zijn Bronzes Khmers t.a.v. het Cambodjaanse pantheond
vastgesteld, dat de Achter-Indische plastiek bij de uitbeelding vaz
haar godenfiguren veelal eigen banen heeft ingeslagen. Wij zoud A'

f

') Vgl bij Crucq, T.B. G, 1936, p, 341 de opgave van Poerbatjars
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hier dus te doen hebben met een voorbeeld van het toepassen
van een afwijkend, zelfs van een in de Indische mythologie niet
(meer) bekend, wahana. Laat ons trachten de redelijkheid hiervan
pit te vinden.

Ook bij de Hindoe-Javaanse bronsplastiek valt iets dergelijks
waar te nemen. Deze heeft zich, vooral in de oudere, de Midden-
Javaanse periode (8e—10e eeuw), over het algemeen trouw aan
de Indische sadhana’s (formules om de goden te realiseren) ge-
houden. In de daarop volgende periode, de Kedirische (10e—13e
ecuw), en veel meer nog in de Singasarische en Madjapaitse
(13e—15e eeuw), valt een analoog streven naar een eigen typering
der Indische goden als in Cambodja op te merken. Daarnaast
echter worden ook de eigen goden op Indische wijze geken-
merkt, doch veelal met een eigen symboliek als grondslag. Deze
nieuwe goden werden naast de Indische—waaraan maar al te
vaak bovendien nog een eigen interpretatie werd gegeven, merk-
waardig parallel lopend met de oudste wedische traditie — inge-
past in het Hindoe-Javaanse pantheon. De vermeende analogie
tussen het karakter van de inheemse personificatie van een
natuurverschijnsel of dat van de godheid, die deze -bovennatuur-
lijke macht beheerste, en de aard van een autochthoon dierwezen
bepa?xlde verder de keuze van het wdahana, dat immers het ,ver-
hulde zelf” dier godheid was. Wij hebben reeds gezien, dat men
op Java vond, dat bij de demonische gedaanteé van de atmosferische
Carhkara met het boks-karakter beter de rhinoceros paste
dan de demonische hond. Aanstonds zal blijken, dat naar de
opvattingen der Javaanse en Cambodjaanse priesters dit neushoorn-
dier eveneens het passende wdhana werd geoordeeld voor een
demonischen Skanda met een terrestrischen boks-aard.

Ons fantastisch neushoorndier is, mede naar het type van
het schelhandvat te oordelen, laat Midden-Javaans van stijl en,
zoals vaak bij de Goenoeng Kidoelse bronzen het geval is, dui-
delijk beinvloed door- de bronskunst van Oost-Java's bloeitijd
(10e—13e eeuw). Als topstuk van dit soort Javaanse priesterschel-
len worden, naast boeddhistische attributen (wajra, cakra, triciila,
enz.), wel meer trek- of rijdieren van goden afgebeeld ; wij herin-
neren aan de vele schellen, versierd met Ciwa’s nandi, Wisnu's
garuda, Rudra’s singha enz. Er behoeft niet gezegd, dat dergelijke

~
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schellen in beginsel dienden voor de eredienst van de respectiey
goden. Zo zal onze schel met de rhinoceros gebezigd zijn w;me
3 -

neer men of de Hindoe-Javaanse Carhkara of de Skanda van

»~Groter Indié” gunstig wilde stemmen.

Nog ten huidigen dage behoren tot het geografische ver'v

Burma, %

spreidingsgebied van de rhinoceros de landen Assam,
Siam, Indo-China, Malaka, Sumatra en Java. Deze gepantserde
dikhuid met fijne reuk en scherp gehoor, doch van slecht:
gezicht, valt aan, als hij wordt opgeschrikt en is dan gevaara
lijker dan het everzwijn, dat, als hij, in de hoektanden van d ;
onderkaak een geducht wapen bezit. Nu is ook in de Indisch
mythologie het everzwijn als regel een demonisch beest. Speciaal .}
als in de Weda’s aan Rudra de aard wordt toegekend van e
»woest en vernielzuchtig, verschrikkelijk dier” is hij het »rossige:
Everzwijn”. Als Wisnu met het everzwijn wordt vergeleken is’
hij éénhoornig (ekacrngin), of heeft hij ,één slagtand” ; deze laatst
moet hem dan wel evenals de éne hoorn op het neusbeen groeien
Het is daarom de vraag of -‘Wisnu's ,éénhoornig everzwijn” dat#
in het Mahabharata een reusachtig monsterzwijn is, niet oors,

zijn ,éne slagtand” was! In véér-wedischen tijd schijnt het neus:
hoorndier overigens nog in Noord-Indié bekend geweest te zij
want blijkens een te Mohenjodaro, in het Indus-gebied, opgeg
ven zegel (2500 vo6r Chr.), was het er een van de dieren der viegs
Windstreken ; in de windroos is het blijkbaar eerst onder invloed
van de Indo-Iraanse beschaving door het paard vervangen. Het
in Indi€ in het vergeetboek geraakte dier is devhalve na ruim 35
eeuwen als het ware weer opgestaan in de iconografie van Cambodja
en Java, waar de woeste dikhuid nog voorkwam en de bewoners:
der bossen maar al te vaak aan zijn bestaan herinnerde. Het be-3 /
hoeft dan ook niemand te bevreemden, dat in deze landen het
geduchte ,éénhoornige everzwijn” in de godenwereld weer een
plaats innam, thans als demonisch wdhana. Het werd te eer
het rijdier verklaard van de Inheemse god, indien de Indische
godheid, die zijn tegenstander was, een evenwaardig wahana bezat,
Dank zij de onderzoekingen van Coedés zijn wij in staat de
Cambodjaanse rhinoceros-ruiter en zijn vijand nader te leren
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kennen. Op het grote linker basrelief van de Noordelijke galerij
van Angkor Wat komt een afbeelding voor van de puranische
strijd tussen Krsna-Wisnu en de Asura Banpa, zoals Coedés aan
Je hand van het Hariwamga heeft aangetoond. Bana had zijn vesting
Conitapura omgeven door een wal van hoog oplaaiende vlammen.
Deze werden door Garuda met Ganges-water, dat hij daartoe had
opgeslurpt, geblust, zodat Krsna de stad kon binnendringen en de
Asura verslaan. In deze vlammenwal nu stond tegenover Garuda
dreigend een vierarmige, pijl en boog, vlammend zwaard en een
cakra van viammen voerende en volgens Coedés zeshoofdige
godheid; op de afbeelding staat de god in strijdende houding in
een howdah, waarmede zijn neushoorndier-wdahana als een olifant
gezadeld is. Dit dier, dat zeer natuurgetrouw is afgebeeld in zijn
huid van zware pantserplaten, staat er, de oren gespitst en de
kop opgeheven in de richting van de vijand, een houding die de
kolos in de natuur aanneemt, indien hij ,gevaar ruikt”. Coedés
nu vermoedt, voornamelijk op grond van de zeshoofdigheid, de
gevoerde attributen.en het feit dat Karttikeya de bondgenoot was
van Bana, dat de afgebeelde godheid dien Oorlogsgod weergeeft !).
Sténner bestrijdt deze mening in zijn ,Erklirung des Nashorn-
reiters auf die Reliefs von Angkor Wat” 2). Hij ziet — m.i.
misleid door een 19e eeuwse Siamese, van een benaming voor-
ziene miniatuur van de, in menselijke gedaante afgebeelde god
Agni met drietand en vlammen in de handen, en rijdend op
een rhinoceros — in de op het basrelief voorkomende godheid
daarom eveneens Agni, den god van het aardse Vuur. Ook de
gevoerde attributen zouden daarmee in overeenstemming zijn. Bij
den god Agni met de boks-aard had men echter m.i. eer een
geitebok als wdhana verwacht; waar hij hier op een afwijkend
rijdier is afgebeeld, moet hij dus wel een bijzondere gedaante
van Agni voorstellen: Carhkara of Skanda? Dit zal aanstonds
blijken.

Wat valt verder op te maken uit de strijd tussen Krspa en Bana?
Deze Asura.(bdna betekent pijl, een der hoofd-attributen van Agni,

1) Bull. Comm. Arch. Indo-Chine 1911, p. 179.
3)  Artibus Asiae, 1925, p. 128-130, waar een afbeelding van het be-
trokken reliefgedeelte wordt gereproduceerd.
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enis ook een van de vele bijnamen van den Vuurgod zelf) is een _‘
demonische aardse manifestatie van Agni. Vandaar de wal vap 3
hoog oplaaiende vlammen rondom zijn ,Vuurburcht” (Conitapura),
vandaar dat Rudra hem voor deze strijd tegen Krsna-Wisnu zijn
eigen, met singha’s bespannen strijdwagen ter beschikking stelt; 3
vandaar ook, dat in het Hariwarh¢a, waar Bapa ,de vriend Van_‘ 5
Rudra en Skanda” heet, het juist Skanda is, Agni’s eigen zoo
die hier in demonische gedaante Bana verdedigt tegen de aanvalle
van Garuda: vandaar ten slotte, dat wij voor Cambodja mogeq
aannemen, dat het neushoorndier, dat er Skanda’s wahane

evenals op Java, als een ,demonische bok” werd opgevat. ‘

Nu is Skanda één van de benamingen voor den jeugdigen
Oorlogsgod; de andere, die Coedés verkoos is Karttikeya. Zij
algemene naam is Kumara. Iconografisch zou vooral de dog
Coedés vermeende zeshoofdigheid van den op hetrelief afgebeel
den god beantwoorden aan de Karttikeya-gedaante van Kumir
Heet immers niet hij speciaal Sadanana, Sanmukha enz. epithetg
die ,zeshoofdig” of ,zesmondig” betekenen? Karttikeya verkr
deze bovennatuurlijke kwaliteit, omdat de zes oorlogszuchti
Krttika’s, zijn zoogmoeders, hem gelijktijdig wilden zogen! Ook
de door den onbekenden god gevoerde attributen zouden ind
daad goed bij Karttikeya passen, doch zij zouden evenzeer kunn
behoren bij andere manifestaties van Agni. De betrokken godh:
moet echter, blijkens het hem toegekende rhinoceros-wdahana,
spronkelijk een boks-aard gehad hebben en Karttikeya nu h
niets met de bok, doch uitsluitend met de pauw van doenl

Karttikeya bezit affiniteiten tot de wedische Nachthemel-go |
met de talloze sterrenogen, hetgeen symbolisch in zijn pa
wahana tot uitdrukking wordt gebracht, in het bijzonder in
wijd uitstaande staart met zijn vele ,ogen”. Waruna en M
goden van het hemelse licht, stelden in laat-wedische tijd respe
tievelijk de lichtende Nachthemel en de Daghemel voor. Dya
in zekere zin Waruna's voorganger, en ook Waruna zelf, w
daarom ,Duizend-ogig”. Dyaus werd in de Weda's bovendien
vergeleken met ,een zwarte hengst met (lichtende) paarlen
dekt”. Veel van Waruna's en Mitra’s eigenschappen zijn op
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(de Duizend-ogige), de nachtclijke Zonneheld, de Aanvoerder der
godenlegerscharen, kreeg een strijdwagen, bespannen met ,0p
pauwen gelijkende hengsten” of ,hengsten, wier huid een pauwe-
staart gelijkt”. Als Indra’s populariteit als Oorlogsgod is getaand,
heeft Rudra-Ciwa, de nieuwe Oppergod, die dan evenals Waruna
,Duizend-ogig” is en de loop van maan en sterren regelt, den
held van node. Dit is de jeugdige Pauw-berijder, die geheel in
de voetsporen van Indra treedt; hij, die Indra’s volgeling was
tegen de nachtelijke demonen, wordt de nieuwe Mahasenapati
der godenlegers. Hij wordt in het Mahabharata Rudra-Ciwa’s
zoon bij de Krttika's, de zes Sterrenmoeders, Schikgodinnen van
de Oorlog en heet dan Krttikdsuta (= Karttikeya). Zijn pauw
krijgt hij bij zijn geboorte van Garuda, het wahana van Wisnu,
den nieuwen Zonnegod, die in Mitra’s Daghemel zijn befaamde
,drie stappen” deed. De zonnevogel Garuda was vermoedelijk
oorspronkelijk zelf een pauw, de enige vogel overigens die in de
Epen, evenals Garuda zelf, Rhujagdcana (Slangenverslinder) heet.
De pauw van Karttikeya wordt in de Epen ook ,de beminde
zoon van Garuda” geheten. Deze Kumara is het ook, die naar
Indra’s voorbeeld, of met zijn zwaard, of met Indra’s pijl, de
berg Kraufica, waar de Asura Bana zich verscholen houdt, splijt
en die Asura doodt. Het Ramayana, dat dit verhaal vermeldt,
heet hem dan speciaal Cikhigata, Pauwberijder. ‘Hier gedraagt
zich dus Kumara-Kdrttikeya anders dan Kumira-Skanda, die
immers Bana verdedigt! Wij moeten dus wel onderscheid
maken tussen de oorspronkelijke Skanda en Karttikeya-gedaan-
ten van den Oorlogsgod. Skanda en Karttikeya zijn voorzeker
zelfstandige regionale Oorlogsgoden geweest, die in nawedische
tijd zijn samengetrokken tot den nationalen ‘Oorlogsgod Kumara.
In de epische literatuur wordt hem daarom ook een wisselende
afstamming toegekend. Nu eens is Kumara de zoon van Agni,
dan weer van Brahma of wel van Rudra-Ciwa, om van zijn
diverse moeders Ganga, Uma of de Karttikda’s maar niet te spre-
ken. Op Java en in Cambodja heeft Kumara zich vooral in zijn
gedaante van Berijder van de pauw gehandhaafd.

De strijd van Krsna-Wisnu tegen de Asura Bana doet denken
aan de geweldige, in de Epen vermelde (historische) bosbrand
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van het Kandawawana, waar de demonisch geworden Agni, in
Rudra’s gedaante dus, bestreden werd door Indra, die "de enige
is”, die die brand met zijn leger van olifanten kon blussen. Men
is daarom geneigd om in de, in het Hariwarh¢a vermelde strijq
van Krspa-Wisnu en zijn wdhana Garuda, tegen de Asura Bapa,

een puranische herhaling te zien van die aloude strijd van den -

epischen of wellicht zelfs wedischen Indra en zijn wahana, de
olifant Airawana, tegen de felle bosbrand, tegen Agni-Rudra. De
oneigenlijke functie, die Garuda in het Hariwariica als "slurper
van het Ganges- water” vervult, dat het vuur moest blussen,
is dan ook duidelijk oorspronkelijk die van Airawana, Indra’s

olifant. Moet men hierin niet een nadere bevestiging zien van het.

feit, dat het Skanda is en niet Karttikeya, die in deze strijd aan
Bana’s zijde tegen Indra te velde trekt? En verder, dat Skanda
daarom als wdhana toegewezen moest krijgen een even forse

dikhuidige kolos als Airawana was n.l. de rhinoceros? Moest’

tegenover de machtige slagtanden van Airawana niet de geweldige
khadga van onze Javaanse “"demonische bok” worden gesteld?
En moesten de doornige uitsteeksels van onze rhinoceros, die Agni

Cikhin (de Stekelige) aanduiden, niet juist tien in getal zijn oni‘;

Indra’s tienpuntige wajra te equivaleren? De rhinoceros van het
Cambodjaanse relief mist dit alles, ook de symbolische staart
met de bokskop van ons Javaanse brons. Dit is slechts te ver-
klaren uit de omstandigheid, dat onzerhinocerosuitbeelding ouder
moet zijn dan de Cambodjaanse, en dat het 12e eeuwse relief
dateert uit een tijd, toen het rhinoceros-wahana voor de de-
monise Skanda-gedaante reeds goed en wel aanyaard was. Een
volgende conclusie is, dat de Cambodjaanse Skanda-gedaante
lang te voren op Java bekend moet zijn geweest, dat m.a.w.
onze schel om deze reden in de 10e of 1le eeuw gedateerd mag
worden en ten slotte, dat ons bronzen neushoorndier op grond
van de uitgebeelde symboliek bij de demonische Skanda-gedaante

van Kumara behoort en niet bij den demonischen Carmkara, dle :

eer een vriend dan een vijand was van Indra.

Ook de hooger bedoelde recente Siamese miniatuur, waarop de

»Agni” geheten Godheid als rhinoceros-ruiter is afgebeeld, wordt
dan verklaarbaar. Het is ten rechte een gedaante van Agni-Rudra,
wiens demonische aard niet meer in de naam behoefde te worden
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uitgedrukt, want die kwam reeds in het wahana tot zijn recht!
Sténner’s mening, dat Coedés ongelijk had en dat niet Karttikeya
d.w.z. een gedaante van Kumara den oorlogsgod, doch Agni zelt
op het basrelief van Angkor Wat zou uitgebeeld zijn, kunnen wij
dus niet delen. De Siamese rhinoceros-berijder met zijn trigiala-
en vlammenattributen komt naar de aard het meeste overeen met
den Indischen Carhkara, die als Bhairawa geregeld de triciala als
attribuut voert en soms ook de vlammenbundel. Het voornaamste
embleem van den Madjapaitsen Camkara is de ankuca (kornak-
haak), een gedemoniseerde prikkel, die hij van node heeft met
het oog op zijn rhinoceros-wdhana. Hij kan in Cambodja echter
blijkbaar even goed Rudra’s vlammende pijl en boog hanteren.
Op het rechter basrelief der Noordelijke galerij van Angkor Wat
komt n.l. zo’n pijl en boog hanterende tweearmige, éénhoofdige
godheid voor, rijdende in een met een rhinoceres bespannen
wagen. Deze stelt vermoedelijk den Cambodjaansen Carnkara
voor en niet den Oorlogsgod Kumara, want onder de grote goden
van het Pantheon, die op dit relief allen, volledig bewapend en
gedragen door hun traditionele wahana’s deelnemen aan de strijd
tegen een Asura — Coedés: vermoedt dat het de grote epische
strijd is tegen de Asura Kilanemi — vindt men den Qorlogsgod
reeds vertegenwoordigd en wel in zijn reguliere gedaante van den
veelarmigen, zeshoofdigen Karttikeya — Coedés noemt hem hier
Skanda, strijdend op zijn pauw ). :
Vergelijkt men de uitbeelding der veelhoofdigheid van dezen
Karttikeya met die van Skanda op de.rhinoceros — door Coedés
Karttikeya geheten — op het linker basrelief van de Noordelijke
galerij, dan ziet men duidelijk het verschil: Karttikeya met zijn
zes hoofden op één rij tegenover Skanda’s. vier hoofden t.w. de
drie hoofden van Agni Trimirdha (de Driehoofdige), waarboven
als vierde, dat van Rudra is aangebracht 2). Als overigens Skanda
met zes hoofden wordt uitgebeeld is één ‘ervan als regel een
bokskop ! Is wellicht zijn vier-hoofdigheid een (late) afspiegeling
van het feit dat Skanda in de Epen ook Brahma Caturmukha's

') In tegenstelling met Coedés kan ik slechts 4 hoofden tellen op de
door Stdnner gepubliceerde detailfoto van het betrokken relief.

*) Vgl, in Commaille’s Guide voor dezen Carhkara de plaat rechts,
tegenover p. 88 en voor Karttikeya de plaat links beneden, tegenover p. 89.
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zoon heet? En Brahma was, zeker op Java en wellicht ook in
Cambodja, niet meer de epische Oppergod, doch de god van het
aardse Vuur! In de Epen heet het voorts van Brahma in demo-
nische gedaante, dat het vuur (wibhawasu) van zijn toorn de wereld
zal vernietigen en van Skanda, dat hij van Wibhawasu (Agni) een
zoon is. Was Skanda niet ook zelf caturmiirti omdat hij direct
na zijn geboorte zich in vier verschillende gedaanten vertoonde
voor Agni en Garigi, en voor Ciwa en Uma, zijn meest »gang-
bare” ouderparen ?

Om kort te gaan heeft, naar alle waarschijnlijkheid, naast den
Oorlogsgod Kumiara — ook Karttikeya of Skanda geheten —
nog de demonische aardse Vuurgod Skanda op de
Cambodjaanse en de Hindoe-Javaanse Olympus gehuisd. Dit was
dan Skanda, de inheemse, vreeswekkende gedaante van Agni’s of
Brahma's — des Vuurgods — zoon. Deze Skanda, die dichter bij zijn
oeroude oorspronkelijke gedaante staat dan de latere Oorlogsgod
Kumara, was in Cambodja en zeker ook op Java de god van de
zo gevreesde bosbranden geworden en er volledig uitgerust, als
ware hij -een onvervalste Indische creatie. Zijn met de vlam-
mende eenhoorn toegerust rhinoceros-wdhana was de bij zo'n
bosbrand vooruitstormende leider van alle dieren des wouds, die
door het Vuur op de voet werden gevolgd. Skanda’s attributen
waren in Cambodja, behalve Rudra’s pijl en boog, Agni’s vlammen-
ring (sudarcana) en het ,brullende” vlammenzwaard (¢aktyasira).
Wie, die een grote bosbrand medegemaakt heeft, kent niet het
onheilspellende gebulder der vlammenzee! En wie moesten deze
vijand, deze demonische, alles vernielende Agni-Rudra-gedaantc
van Skanda, die op zijn rhinoceros kwam aanstormen meer vrezen
dan de bewoners der talloze derama’s in de door het neushoorn-
dier bevolkte bossen van het toenmalige Java en Cambodja? En
wi¢ denkt daarbij niet aan de ,Badak api” (= Vuur-rhinoceros).
het woeste monster van de Maleise traditie op Malaka?

In deze kluizenarijen zal weleer aan den God van de Bosbrand
met het Eénhoorn-wdhana geregeld geofferd zijn in de agnicalt
het vuurtempeltje, dat er nooit ontbrak. Het offervuur, dat men
er steeds voor de vredige gedaante van Agni brandde als be-
scherming tegen de in het bos rondwarende mensen belagende
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“raksasa’s, spoken en tovenaars, kon immers door de kwaadaardige
"wind- en vuurgeesten met koppen van alle denkbare dieren, die
tot Skanda’s gevolg behoorden, schijnbaar zonder tastbare reden
“worden aangeblazen en verspreid. Het vormde aldus een latente
dreiging voor de bosbrand, die het bestaande van de gchele
agrama op het spel kon zetten! Bij het vereringsritueel van deze
Skanda, dien we hier, zoolang zijn naam nog niet aan het licht
i is gekomen, ter onderscheiding van den oorlogsgod, Skanda
Eka¢rngin (Skanda met de Eénhoorn) zullen noemen, zullen de
{ priesters gebruik gemaakt hebben van schellen met zij n wahana
‘op het handvat, waarvan toevalligerwijze een exemplaar voor
het nageslacht bewaard is gebleven. Dit is thans in het Museum
anaboedaja tentoongesteld.



