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Der erste Dogmatiker der Jainas ist Umasvati?). Svetambara’s
sowohl als Digambara's nehmen ihn als einen der ihrigen in Anspruch
und erkennen sein Tattvarthadhigama-Stutra als eine autoritative
Darstellung ihres Glaubens an, so dal sie es gewissermalen als
ein Glaubensbekenntnis in das téigliche Brevier anfgenommen haben ).
Aber sein Bhagya zn diesem Siitra scheint nur von den Svetambara’s
anerkannt zu werden; die Digambara's haben dazu besondere Kommen-
tare, wahrscheinlich weil das Bhagya Stellen enthilt, die sich mit
den Unterscheidungslehren ihrer Sekte nicht wohl vertragen. Der-
selbe Umstand ist auch wohl der Grund, daB nur die Svetdmbara’s

_noch einige andere Schriften?®) Umasvati's, der deren 500 verfalit
haben soll, besitzen.

Umasvati, von den Digambara’s auch Umaisvamin genannt?),
so genannt nach seinem Vater Svati und seiner Mutter Uma (vom

" Vatsagotra, daher er auch Vatsisuta heilit), dem gofra nach ein
Kaubbisapin, war in Nyaggrodhikagrama geboren. , Die Weihe
empfing er von Ghosanandiksamasramana, dieser von Sivasri. Sein
Lehrer war Miila, ein Schiiler Mundapada’s. Er gehtrte zur Nagara-
§akha und schrieb das Tattvartbadbigama - Sitra in Pataliputra.
Diese Nachrichten finden sich am Ende von Umasvati's Bhasya

1) Hemacandra gibt als Beispiel za Sabdannéasana II 2, 39 uthrste *niipena
(utkrstarthad anuipabhyam yuktad dvitiyc): updmasvatim samgrahi-
tarah. U. wird oft samgrahakira, viacakamukhya, vitcakitearyea genannt,

2) So im Jaina-nitya-patha-samgraha, Nirnaya Sagara Press 1901, vgl.
Sarvarthasiddhi, bhiimika p. 6: pratidinam avasyam pathaniyatvit sadharma-
sraddhajanasvidhyfydrtham.

3) Niimlich Prasamarati, Pujaprakarana, Jambudvipasamasa und Srvaka-
prajiiapti. Alle diese Traktate hat Vakil Keshavlal Premchand herausgegeben,
das an letzter Stelle genannte Werkchen besonders (Nirnaya Sagara Press 1905)
die drei ersten als Appendices einer Ausgabe des Tattvartbadhigama Siitra in
der Bibliotheea Indica. i

4) Nicht nur in der Digambara Pattiivali, sondern auch bei Srutasigaxa,
siehe Sarviirthasiddbi bhiimiki 2, und die dem Siitra angehiingte mahimg).
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288 Jacobi, Eine Jaina-Dogmatil:.

(p- 282 der Ausgabe Bibl. Ind.) und von Siddhasena’s Kommentar
zu demselben (Peterson 3°¢ Report, p. 84).

Die Berichte der Digambara’s iiber ihn sind etwas verwirrt.
Nach dem d#ltesten (Inschrift 42 aus 1115 n. Chr. in Ryce, éravmga-
Belgola) ist er ein Schiiler Kundakundacarya’s (alias Padmanandi)
und hatte das biruda Grdhrapiccha, das sonst dem Kundakundacarya
beigelegt zu werden pflegt (so schon von Srutasagara). In der
Bhiimika zur Sarviirthasiddhi, wo einige denen jener Inschrift ihn-
liche Verse zitiert werden, wird er sogar, aber wohl nur irrtiimlich,
mit Kundakundacarya identifiziert; denn sowohl die Digambara
Pattavali als auch die Svetambara’s!) halten beide Autoren aus-
einander. — Obschon diese Nachrichten der Digambara’s auf einer
alten Tradition zu beruhen scheinen, so verdienen sie doch keinen
Glauben gegeniiber denjenigen der Svetambara’s, welche sich, wie
gesagt, im DBhasya Umasvati’s selbst finden. Letzteres fiir eine
Tilschung zu halten, liegt kein Grund vor; zndem wird es selbst,
sowie die Stelle, welche die fraglichen Notizen bringt, durch Siddha-
sena’s Kommentar, der bhasyanusarin ist, beglaubigt. Vergleiche
auch meine Bemerkung zu I 23. Die Digambara’s durften das
Bhasya Umasvati’s nicht anerkennen, weil in ihm Lehren vorgetragen
werden, welche sie verdammen; dasselbe geschieht auch in der
Sravakaprajiiapti und implicite auch in Prasamarati. Danach ist
es ein DIirtum der Digambara’s, wenn sie Umiasvati als einen der
ihrigen in Anspruch nehmen. Sie taten es wobl nicht mit der
Absicht zu tiuschen, sondern weil in jenen frithen Zeiten der Gegen-
satz der beiden Teile der Jainakirche noch nicht so scharf hervortrat.
Wenn auch die Unterscheidungslehren der Digambara’s?®) schon mehr
oder weniger genau formuliert gewesen sein mogen, so waren sie
doch noch nicht Gegenstand erbitterter Fehde wie spiiter, wie dies
Peterson, 2% Report p. 83, durch den Vergleich zwischen der
Stellung Kundakundacarya’s im Satprabhytam und der seines om-
mentators érutnsﬁ.gam’s gezeigt hat. '

Uber Umasvati’s Lebenszeit haben wir verschiedene, weit aus-
einandergehende Angaben; siehe Klatt, Onomasticon, p. 4f und
Peterson 4 Report s.v. Umasvati. Nach den Syetambara Pattavali’s
starh er Samvat 720 bez. 785, nach der der Digambara’s 142.
Durch Kombination lifit sich noch ein etwa zwei Jabrhunderte
spiiteres Datum fiir die Digambara-Tradition herausrechnen. Nach
dem Adipurapa®) Jinasena’s (Saka 703) starb Loharya, Nachfolger
des Bhadrabahu IL, Vira 783 = Samvat 295. Da nun nach einer
Pattavall (4 Report s. v. Kundakunda) Umasvati der sechste in

1) Peterson 2nd Report p. 83 . . the Svetimbaras also quote him with
respect, and according to one Svetimbara tradition, he stood at the dividing
line of the two churches, and was largely responsible for the Digambara heresy.

2) Siehe diese Zeitschr Bd. 38, S. 12f. )

8) Zitiert in der Bhiimiki der Ausgabe der Sarvarthasiddhi p. 3.
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der mit Bhadrabahu beginnenden Liste ist, so wiirde er etwa Samvat
350—400 anzusetzen sein.

Einen sichereren Weg zur Schitzung des Alters unseres Autors
bietet die Chronologie seiner Kommentatoren. Samantabhadra ver-
fate zu dem Tattvarthadhigama-Siitra einen Kommentar, das Gandha-
hastimahabbasya, zu welchem das Devagamastotra die Einleitung
bildet (5'® Report s. v. Samantabhadra). Zu dem Deviagamastotra
schrieb Akalankadeva die Asgtasati; dieser Kirchenlehrer lebte, wie
Pathak gezeigt hat (BBRAS. 1892), in dem dritten Viertel des
8. Jahrh. n. Chr. Danach wiirde Umasvati spitestens ins 7. Jahrh.
zu setzen sein. Einen #hnlichen Schluf erlauben die Svetambara-
Kommentare zn Umasvati’s Stitra und Bhasya. Solche sind hand-
schriftlich vorhanden von Siddhasena und Haribhadra. Letzterer
lebte in der zweiten Hilfte des 9. Jahrh. n. Chr.Y). Siddhasena
scheint iilter zu sein. Mit der Angabe, daB Siddhasenadivakara,
wenn er mit unserem Autor identisch sein sollte, die Samvat-Zeit-
rechnung eingerichtet haben soll, ist nicht viel zu machen. Dagegen
scheint von gréBerer Bedeutung, daf Siddhasena’s dritter Vorgiinger
Dinnaganin nach v. 2 der Prasasti (8¢ Rep. p. 84) seine Schiiler
im pravacana unterrichtete, ohne sich dabei geschriebener Biicher
zu bedienen. Nach einer bekannten Stelle im Kalpastitra, bez.
den Kommentaren dazu, soll nimlich 980 Vira der Siddhinta
kodifiziert worden sein; vorher seien keine Biicher beim Unterricht

gebraucht worden?). Wenn also Dinnaganin sich der vor 980 Vira .

iiblichen Lehrmethode bediente, so tat er es wahrscheinlich, weil er
vor jenem Datum (454 n. Chr.) lebte, dann aber als einer der letzten,
oder weil er als Konservativer auch nach jenem Wandel die neue
Methode nicht annahm. Letzteres macht die ausdriickliche Hervor-
hebung des Faktums durch Siddhasena wahrscheinlicher; dann wird
er aber nicht gar zu lange nach jenem Datum gelebt haben. Zieht
man nun in Betracht, daB Siddhasena drei Generationen spiiter
lebte, so wird man diesen nicht friiher als in den Anfang des
6. Jahrh. setzen konnen, wahrscheinlich aber gegen Mitte oder Ende
des 6. Jahrh. setzen diirfen. Vor dieser Zeit miiBte also Umasvati
gelebt haben, wenn nicht die obige Angabe, was auch mdglich
wiire, ganz ohne Beziehung auf die Kodifizierung des Siddbanta zu

deuten ist.
Von den fiinf uns erhaltenen Werken Umasvati's ist das

1) Er ist der Lehrer Siddharsi's. Dieser beendete seine Upamitibhava-
prapancd kathd 962 Jyestha su di 5 gurau. Der Wochentag kommt richtig
heraus, sowohl wenn man die Vira-Ara als auch die Vikrama-Ara zugrunde legr,
niimlich 436 n, Chr. 7. Mai, resp. 906 1. Mai. Aber im ersten Falle stand
der Mond in Pusya, im zweiten in Punarvasu, wie in der Datumsangabe gesagt
ist. - Damit erledigt sich Peterson’s Raisonnement 4t2 Rep. p. é . .

2) pirvam pustakanapeksayaiva gurusisyayol srutarpanagrahana-
vyavaharo ‘Uhiid i vrddhasempradayali. Meine Ausgabe p. 118, vgl. apch
ib. p. 114 unten.
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290 Jucobi, Eine Jaina-Dogmatil:.

Tattvarthadhigama-Stitra mit dem Bhasya das umfangreichste und
bedeutendste. Bs ist eine kurze Dogmatik der Jainas, ein prava-
canasamgraha, wie es sich selbst nennt. Prasamarati und Sravaka-
prajiapti') sind zum Teil #hnlichen Inhalts; ersteres Werkchen
kann aber eher als ein 1dyog mgorvgemrindg hezeichnet werden, und
letzteres ist aunsdriicklich fiir die Belehrung der Laien eingerichtet.

Das Tattvarthadhigama-Stitra wurde ~ zuerst von Bhandarkar
in seinem Report p. 405 ft. verdffentlicht und ist seitdem mehrfach
in Indien gedruckt worden. Da aber ohne Kommentar das Siitra
unverstindlich ist, so begriibte ich es freudig, als Herr Premchand
die jetzt vollendete Herausgabe des Siitra mit dem Bhasya unter-
nahm. Denn .ich hatte lange eine Ubersetzung dieses Werkes ins
Auge gefafit. Aber auch das Bhasya ist nicht tiberall ohne Kom-
mentar verstindlich und bietet an manchen Stellen fiir unser Be-
diirfnis sachlich zu wenig. Von seiner vollstindigen Ubersetzung
mufl daher Abstand genommen werden, bis der ausfiihrliche Kom-
mentar Siddhasena’s gedruckt vorliegt. Dagegen glaubte ich mit
Zuhiilfenahme anderer Quellen Erliuterungen zu den Siitren geben
zu konnen, so daB Umasvati's Werk anch uns als Abriff der Jaina-
Dogmatik dienen kann. In erster Linie kommt in Betracht ein
Digambara-Kommentar zn Umasvati's Stutra, die Sarvarthasiddhi
des Pajyapada (alias Devanandin, Jinendrabuddhi), heraunsgegeben
von Kalappa Bharamappa Nitave, Kolhapur 1904. Uber das Alter

. Pijyapada’s weill ich nur dies zu sagen, daB ihn Subhacandra in

seinem 1552 n. Chr. verfaBten Pandavapurana®) unter alten Kirchen-
viitern preifit und zwar in dieser Reihenfolge: Kundakunda Saman-
tabhadra P@jyapada Akalanka Jinasena; und dafl Srutasagara (gegen
1500) seine Dipikd unter anderem auch aunf die Sarvarthasiddhi
hasierte. Die Sarvartbasiddhi ist ein sehr reichhaltiger Kommentar
und weicht nicht selten von dem Bhasya ab oder enthiilt Angaben,
die in letzterem fehlen; wo dies der Fall ist, habe ich es meist in
meinen Erlinterungen durch ein zugesetztes S kenntlich gemacht.

Mein zweites Hiilfsmittel zum sachlichen Verstindnis der be-
handelten Gegenstinde war Vinayavijaya's Lokapraka$a, dessen
erste Hiilfte, den Dravyalokaprakasa umfassend, von Hiralal Ham-
sardja mit Guzerati-Ubersetzung, Jamnagar 1904, herausgegeben ist.
Vinayavijaya, Schiiler Kirtivijaya's, war ein Sohn von Lavanaprasada’s
berithmtem Minister Tejupala mit RijasiT. Er schrieb also um die
Mitte des 13. Jabrh. n. Chr. Das Genauere werden wir wohl aus
der Prasasti erfahren, wenn die 2. Hiilfte verdffentlicht sein wird.
Der Lokaprakasa, den ich mit L bezeichne, ist eine sehr eingehende

1) Als Series No. 1 einer Collection of Jain Works published by the
Jaina Jnanaprasaraka Mandala; mit der TTkil Haribhadrasiri's herausgegeben
von’ Vakil Keshavlal Premchand. Bombay 1905. Ich habe zwar davon eine
Korrektur gelesen, aber in den Prakritversen sind viele meiner Verbesserungen
unbeachtet geblieben.

2) Siehe Peterson's 4th Report p. 157,
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Tattvarthidhigame Sitra I 1. 291

und klare Darstellung . der -Jaina-Dogmatik. Auferdem habe ich
Hemacandra’s Yogasastra benutzt, und zwar anBer Windisch’s
Veriffentlichung der vier ersten Prakasas in dieser Zeitschr. Bd. 28,
S. 185 ff,, Hiralal’s Ausgabe mit Guzerati-Kommentar, Bomhay 1899.
Erwihnt sei noch die Syadvadamaiijari, von der eine neue vor-
treffliche Ausgabe mit Guzerati-Ubersetzung von Hiralal, Jaimnagar
1908, erschienen ist; ferner Vadidevastiri’s Pramananayatattva-
lokalankara in der Jaina Yadovijaya Granthamala Benares, Nr. 1
und 5. Wihrend der Korrektur konnte ich noch den Tattvartha-
sara des Amrtacandra (Samvat 962) und einige andere Digambara-
Traktate in Sanatanajainagranthamala Nr. 1 (Nirnaya Sagara Press
1905) benutzen. g

7

Tattvarthadhigama Sutra des Umasvati.

Erstes Kapitel.

Rechtes Glauben, rechtes Erkennen und rechter
Wandel fiithren (vereint) zur Erlésung. 1.
samyagdarsanajidnaciritrani moksamdargal.
darsana iibersetze ich mit Glauben, obschon es diese Bedeutung
nur in der Verbindung samyagdarsana hat. Etymologisch bedeutet
darsana ,Schauen®, und hat es in der Jaina-Philosophie die Be-
deutung Erkennen eines Dinges in seinen allgemeinen Umrissen
oder in seiner begrifflichen Allgemeinheit, ohne seine individuellen
Aftribute, darfana ist samanyagrdhin; dagegen erfaBt man mit
dem Erkennen, jiana, das Ding mit seinen individuellen Attributen,
Jhana ist visesagrahin (p. 28, 1. 81f). Vgl Lokaprakasa III 10491
dviripam hi bhaved vastu: samanyato visesatah. |
tatra samanyabodho yas, tad darsanam vho 'ditam; ||
yatha prathamato drsto ,ghato yam* iti budhyate, |
tad daréanam; tadvisesabodho jnanam bhavet tv atal ||
upacaranayene 'dam darsanam parikirtitam, |
wiSuddhanayatas tac ca 'nakarajianalalksanam. ||
idam sakarabodhat prag avasyam abhyupeyate | ete.
Dieser a@kdra wird in der im L. ib. zitierten Stelle der Tattva-
rthavrtti als viSesanirdesa bezeichnet. Wir haben es hier also mit
Erwigungen zu tun, ihnlich denen, welche im Nyaya zur Unter-
scheidung von nérvikalpaka (= migprakaraka) und savilkalpaka
(= sapralkaraka) jhana fibrten, nur daff dort nirvikalpalka eine
erschlossene, nicht uns zu Bewubtsein gelangende Vorstufe des Er-
kennens ist, withrend hier etwa soviel wie @locana eine uns zu
BewubBtsein gelangende Art des Erkennens gemeint ist, cf. I 15
Anm,, IT 9.
DaP die gewbhnliche Bedentung von dardana (Schauen) sich
nicht recht mit der von ,Glauben* in samyagdarsana vereinigen

5
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lilt, spricht auch Pajyapada ad 2. aus, erklinrt es aber damit, dab
die Wurzeln (viz. dr¢) viele Bedeutungen hitten; hier verlore sie
ibre gewthnliche Bedeutung, weil es sich hier um den Weg zur
Erlosung handle; nun sei das Glauben an die Wahrheiten ein Zu-
stand der Seele, der zur Erlosung fiihre, insofern er nur den dhavya
(i. e. denjenigen, welche iiberhaupt jemals die Erlosung erreichen
kénnen) zukomme, wihrend das ,Schauen®, das durch Augen ete.
bedingt ist, allen weltlichen Seelen zukomme und darnm nicht ge-
eignet sei, zur Erlgsung zu fiihren.

Rechtes Glauben, Erkennen und Handeln fiihren vereint,
nicht einzeln zur Erlésung. Wenn eins von diesen dreien gegeben
ist, hingt es nach Bh. von Umstinden ab, ob auch das je folgende
da sei; stets sei das vorausgehende durch das folgende gegeben.
Nach 8. treten mit semyagdarsane auch gleichzeitig mats und
Srutaynana ein.

Rechtes Glauben ist das TFir-wahr-halten der
Wahrheiten., 2.

tattvarthasraddhianam samyagdarsanam.

tattvartha, die Wabrheiten; gemeint sind die in 4 genannten
sieben Grundwahrheiten. Rechtes Glauben ist (als ein Zustand der
Seele atmaparinagma) charakterisiert durch das Hervortreten von
prasama, Erloschen der Siinde!), samvega, Ringen nach Wahrheit,
nérveda Weltschmerz (fehlt in S.), anukampa, Mitleid, und astikya,
Glauben an ein Jenseits. Nach S. verhiilt es sich so bei sardga,
solchen die noch nicht ganz frei von Leidenscbaft sind, withrend
bei den vilaraga, den leidenschaftslosen, nur die Lanterkeit der Seele
(atmavisuddht) Merkmal dieses Zustandes sei.

Dieses ,rechte Glauben“ mulB, da es anch nach Eintritt der
Erlosung fortbestebt®), etwas mehr als bloes Fiirwahrhalten im ge-
wohnlichen Sinne sein; wir wiirden es etwa als unfehlbares Uber-
zeugtsein von der absoluten Wahrheit von Ideen charakterisieren
ktnnen.

Dasselbe tritt entweder spontan oder durch Be-
lehrung ein. 3.

tan nisargid adhigamid vii.

Der eigentliche Grund fiir seinen Eintritt ist zwar der Schwund
der Glaubensstérung (cf. VIII, 10); dieser kann aber auf Grund von
in einem fritheren Leben erworbenen Verdiensten statthaben, dann
tritt der rechte Glaube ,spontan® ein, ist angeboren. Andernfalls
hedarf es der Belehrung. ,

1) prasama = vairagya, of. Prafamarati 17 madhyasthyam vairiagyam
virdgat Santir upasamal prasamal | dosaksayal kas@yavijayas ca vat-
ragy aparyaydl ||

2) Dann ist er samyagdrsii, nicht samyagdarsana p.11 ). 13ff. und
p. 13 1. 4 ff. Der mukta ist nach Prasamarati 289 kevalasamyaktvajianadar-
sanitmda,
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Seelen, Lebloses, Influenz, Bindung, Abwehr,

Tilgung und Befreiung sind die (7) Grundwahrheiten. 4,
Jvijivasravalandhasamvaranirjaramoksis tattvam.

Dies sind die 7 Zattva oder padartha: jwa (II—IV), ajiva
(V), asrava (VI), bandha (VII), samvara (IX), néjara (ib.), moksa
(X)- Einige zihlen 9 faffva, indem sie punya und papa besonders
auffiihren; diese beiden sind aber in @srave und bandha enthalten.
Andere nennen nur zwei fattva: jiva und ajiva, weil unter letzterem
alle folgenden inbegriffen seien.

Diese werden festgestellt hinsichtlich ihrer Be-
nennung, Darstellung, Substanz und Akzidenz 5.

namasthiapanadravyabhivatas tannyasal. )

Z. B. jiva wird nach diesen 4 Gesichtspunkten betrachtet.
namajive ist das, was als jiva benannt wird, sthapanajwa ist das,
was als jiva figiirlich dargestellt oder nachgebildet wird, dravyajivae
ist jiva an sich, ohne Riicksicht auf seine verdinderlichen Zustiinde,
bhavatojwa ist jiwva mit Riicksicht auf seinen jeweiligen Zustand.
Und so ist es bei allen faffva’s durchzufiihren.

Die Belehrung geschieht durch die Erkenntnis-
mittel und die Ausdrucksweisen. 6.

pramananayair adhigamal.
Uber pramana 10 und 11, iiber naya 34 f.

(Und ferner nach folgenden Gesichtspunkten:)
Begriff, Abhingigkeit, Entstehungsgrund, Ortlich-
keit, Zeitdauner, Einteilung. 7.

nirdesasvamitvasidhanadhikaranasthitividhanatal.

Dies erinnert an das alte quis quid ubi quibus auxiliis cur
quomodo quando. Man fragt also z. B. was ist rechter Glaube,
wem kommt er zu, wie entsteht er, wo ist er lokalisiert, wie
lange dauert er, welche Unterarten hat er.

(OdernachfolgendenGesichtspunkten:) Existenz,
Zahl, Ort; Extension, Zeitdauer, Unterbrechung, Zu-
stand, Mehr-oder-Weniger. 8.

satsankhyaksetrasparsanakialantarabhivalpabahutvais ca.

Diese Betrachtungsweisen sollen nicht absolut neu sein, sondern
sind zum Teil schon implicite in den vorhergehenden enthalten.
Man bediene sich der einen oder anderen Reihe zur Behandlung
eines Gegenstandes je nach den Bediirfnissen der Zubelehrenden. S.
Man fragt also: 1) gibt es rechten Glauben? In den Leblosen nein,
in den Seelen teils ja, teils nein. 2) Wie viele? Unzihlige samyag-
drsti’s (d. h. der rechte Glaube der Kevalin's). 3) Wie weit er-
streckt er sich? Auf unzihlige Teile der Welt, samyagdrsti aber
anf die ganze Welt. 4) Wie lange dauert er? Bei einer Seele im
Minimum ein Bruchteil einer Stunde, im Maximum 66 sd@garopama’s
und etwas mehr. 5) Wie lange ist er nicht da? Im Minimtm

7
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ein Bruchteil einer Stunde, im Maximum ein wupardhapudgalapari-
varta. 6) Welcher Zustand der Seele ist er? Der aupasamila,
der ksayila oder der misra (siehe II 1). 7) In welchem Zustand
¢ibt es mehr, in welchem weniger, oder sind sie in allen gleich?
Am wenigsten im aupaswmila, unzihligemal mehr im lsayika,
und im lks@yaupasamika unzihligemal mehr als im ksayika; die
samyagdysti’s sind unendlich an Zahl.

Nachdem der Glaube behandelt ist," kommt jetzt das Erkennen‘

an die Reihe. )

Das Erkennen ist (fiinffach) mats: Vorstellung,
§ruta Zeugnis, avadhi transzendente Erkenntnis
materieller Dinge, maenaelparyaya transzendente
Erkenntnis der manas (oder des Denkens anderer),
kevale Allwissenheit. 9.

matisrutavadhimanalparyiayakevalani jranam.

Diese Einteilung zeigt, wie weit man von Logik und Psychologie
noch entfernt war, als man sie aufstellte. Da sie im Kanon gilt
und also kanonische Geltung hatte, mufiten sich die Jainas damit
abfinden, was ihnen nicht leicht war, nachdem der Nyaya die Er-
kenntnistheorie wissenschaftlich begriindet hattel). Wir kénnen
dies schon aus Umasvati's Worten selbst entnehmen; p. 9 1. 11ff
sagt er: tafira pramanam parolsam pratyalksam ca valsyate.
caturvidham ity eke. Diese elce waren natiirlich die Anhtinger
des Nyaya (p. 85, 1. 1; p. 87, 1. 13 werden die pramana’s des
Nyaya, p. 15, 1. 17 die der Mimamsa aufgezihlt). So versteht
man, daB konsequente Denker unter den Jaina's das Nyaya- Vaidesika-
System adoptierten. Die Orthodoxen stellen dies so dar, als ob
der Irrlehrer Chalue Rohagutto die Vaisesika-Lehre aufgestellt,
bez. das Vaidesika-Stitra verfaBt habe (Ind. Stud. .17, p. 121). Die
Roheit der erkenntnistheoretischen Ansichten der Jaina’s ist nur
eine Ursache dieser Entwicklung; eine andere ist, daB die physika-
lischen Lehren der Vai$egika’s im Grunde mit denen der Jaina’s
verwandt, wenn auch viel weiter und konsequenter als diese ent-
wickelt waren.

Die drei letztgenannten unserer 5 Arten von Wissen sind iiber-
natiirlicher Art. Das natiirliche Wissen ist mati und drufa; ersteres
ist das, was man selbst erfihrt, letzteres das, was man von anderen
exfilrt. Da $rufe dem sabda oder @gama anderer Philosophen
entspricht, so umfafit matz Wahrnehmung und begriffliches Denken,
mit Ausschluft der Mitteilung.

Dieses (fiinffache Wissen hildet) diezwei wahren
Erkenntnismittel (pramana). 10.

. tat pramdne.

1) Eine Art von Kompromif stellt Devasiiri's Praminanayatattvilokalam-
kira (12. Jabrh.) dar. Doch ist darin nicht die Logik des Nyfya, sondern
die buddhistische verarbeitet. .
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S. begegnet hier dem Einwand, daB wenn yiane = pramana
ist, ‘dann pramanephala (i. e. jiana) = pramana sei, also kein
phala habe?). Als phala gelte die Befriedigung, die die Erkenntnis
gewihrt, das Schwinden der Unwissenheit, das leidenschaftslose Ver-
halten (upeksd) gegen das erkannte Ding. Trotzdem bleibt bestehen,
daB das Wissen und der Inhalt desselben identisch oder ungeschieden
sind. Das ist so zu verstehen: die Seele (@man) ist Intelligenz

fiasvabhava), das Wissen tritt ein, wenn das hindernde lkarman,
Jhandvarana, weggeriumt wird; somit ist Erkennen und Erkenntnis
eins, gerade wie die Lampe den Topf und sich selbst erleuchtet,
so dal} sie also nicht eines bedarf, der sie erleuchte.

Die beiden ersten (mati und §ruta) sind mittel-
bar (parokga). 11. ' .

adye paroksam.

Als paroksa gilt hier also auch, was bei den iibrigen Philo-
sophen pratyaksa xa? Zjoyqv ist, nimlich die Wahrehmung, die
zu mati gehdrt. paroksa, mittelbar, heit hier: abhingig von
duBeren Bedingungen, als da sind: Sinnesorgane, inneres Organ,
Licht, Belehrung ete.

Die iibrigen sind unmittelbar (pratyaksa). 12.

pratyaksam anyat. .

Avadhi ete. treten nimlich bei bestimmten Zustinden des @tman
von selbst ein.

Synonyme von mats sind sm2td, samjiia, cinta,
abhinibodha. 13.

‘matil smytily samji@ cint@ bhintbodha ity anarthantaram.

Diese (i. e. mat?) ist durch die Sinnesorgane und
das, was nicht Sinnesorgan ist, bedingt. 14.

tad indriyanindriyanimitiam.

Durch das, was nicht Sinnesorgan ist (enindriya), sind bedingt
die Funktionen des inneren Sinnes und das begriffliche Wissen
(oghggnana; nur ersteres nach S.).

(Beide Arten von Vorstellung sind vierfach als)
erstes Bemerken, Erkennen wollen, Richtigstellung,
Einpriégung. 15. '

avagrahehtipayadharandl.

S. gibt folgendes Beispiel. 1) avagraha: da ist etwas weilles.
2) #ha: ist das WeiBe ein Kranich oder eine Flagge? 38) avaya®):
weil es auf- und niederfliegt, mit den Fliigeln klappt ete., ist es
ein Kranich und keine Flagge. 4) dharana: das ist derselbe
Kranich, den ich am Vormittag gesehen habe. In einer FufBinote
wird letzteres dahin berichtigt, daB nicht die Wiedererkennung,

1) Eine #ihnliche Uberlegung in Nyayabindutik p. 18 1. 20f. M
2) S. hat avdya statt apiiya, auch im Sitra,

9
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sondern die zu ihr fithrende erinnerte Erkenntnis dha@rand sei. —
Diese vier Arten sind auch die vier Stufen, welche die Vorstellung
durchliuft ).

(Nach jeder dieser vier Arten erkennt man) viel,
vielerlei, schnell, nichtindiziertes, unausgesprochenes,
stetig, und das Gegenteil von diesen; 16.

bahubaluvidhalsipranisritanulitadhruvanim setarandm.

aniérita, 8. anihsrta. Die Erklirung dieses Ausdrucks steht
nicht fest; wverschiedene Autorititen erkliren ihn auf verschiedene
Weise. Nach Lokaprakada ist einer nesritagrahin, wenn er etwas
an einem Merkmal erkennt, z. B. einen Tempel an der Flagge.
dlruve soll nach S. bedeuten, daf die Erkenntnis so, wie sie im
ersten Moment ist (viel, wenig, vielerlei, einerlei etc.), auch in den
folgenden sei. Der avagrahe dauert nur einen Moment, darum
pabt aunf ibn eigentlich das im Satra 16 gesagte nicht. Darum
hat man avegrahe in erweiterter Bedeutung zu nehmen, als #a
oder als avaya.

(Und zwar) den Gegenstand. 17.

arthasya.

Die 4 Arten der Vorstéllung beziehen sich auf einen Gegen-
stand, nach S. dravya.

Auf eine unbestimmte Empfindung bezieht sich
das erste Bemerken; 18.

vyaiijanasyd "vagrahal.

Nicht aber, wenn es durch das Auge oder das, was
nicht Sinnesorgan ist, (vermittelt wird). 19. °

na caksuranindriyabhyam.

Das Auge und der innere Sinn bemerken immer nur einen
bestimmten Gegenstand, nicht einen unbestimmten Sinneseindruck,
die iibrigen 4 Sinne beides.

Zeugnis, welchem Vorstellung zum Grunde liegt,
ist von 2 Arten, von denen die erste vielfach, die
zweite zwolffach ist.  20.

Srutam matipirvam dvyanekadvadasabhedam.

1) Im Lokaprakaisa III 707 wird der vyailjjandvagrala auf Gehor, Ge-
sehmack, Geruch und Tastsinn beschrinkt. In einem Zitat aus der Tattvarthavrtti
wird ausgefiihrt, dafl die Empfindung, welche ein Gegenstand in diesen Organen
erzeugt, vyaiijana heift, also die Empfindung, soweit sie von auffen kommt
und daher etwas materielles ist; soweit sie aber ein geistiges Vermégen in
Titigkeit setzt (jiitnasaktt), ist dies avagraha. Nach einem Zitat aus der
Ratnfkariivatiriki ebendaselbst entsteht bei diesem Prozefl zuerst dardana,
dessen Objekt sattamdilra ist, und dann der avagraha, dessen Objekt avanta-
rasimanya wie manugyatva ist. Der Verfasser wendet ein, dafl nach ersterer
Ansicht das darsana, nach der zweiten der wyadijanivagraha nicht unter-
zubringen sei. Nach einem Zitat zu III 735 rechuet der Bhasyakara ava-
graha und 7ha als darsana, uwnd avaye wod dharand als jidna.

10
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Srutam matipirvam soll nach Haribhadra bedeuten, daB die
seelische Funktion mat? die primire, $rufe die sekundire sei, wo-
mit die Bemerkung Siddhasena’s, daB pirva hier apeks@ und karana
sei, erklirt zu sein scheint. 8. deutet pi@rva als nimetta. — Die
beiden Arten von $ruta (es handelt sich hier natiirlich nur um
samyagjiana) sind angabihya und angapravista. Letztere um-
fabt die 12 Anga’s, erstere andere, eine unbestimmte Zahl teils
zum Kanon gehdrender Schriften, ef. Ind. Stud. 17, 222.

Zweifach ist das Avadhiwissen; 21.

dvividho "vadhil:.

Angeboren bei Gottern und Héllenwesen; 22.

bhavapratyayo nirakadevinam. ‘

Bh. angeboren (bhavapratyaya, verursacht durch den dlave,
d. h. zugleich mit der betreffenden Existenz eintretend) und durch
ksaya oder upasama verursacht. — _Avadhi ist die iibersinnliche
Erkenntnis korperlicher Dinge, was Kant als ,intellektuelle An-
schanung® kennzeichnete. (In der vorliegenden Ausgabe der Sarv.
ist dies Siitra nicht als solches, sondern als Teil des Kommentars
hehandelt.)

Durch genannte Ursache hervorgerufen bei den
iibrigen, und zwar in sechs Formen. 23.

yathoktamimitial sadvikalpal, Sesanam.

Durch genannte Ursache, niimlich ksaya oder wupasama,
wie im Bhagya zn 21 sngegeben ist; das Sfitra nimmt also Riick-
sicht auf das Bhasya. In 8. ist yathokfanimattah durch Isayo-
pasamanimittah ersetzt. — Die ,fibrigen“ sind die beiden andern
gati's, Menschen und Tiere (téryagyonija), nicht aber bei den asam-
Jiin’s und aparyaptala’s. Die 6 Arten des Avadhiwissens sind
folgende: 1) Bel einigen erlischt es, wenn sie ihren Ort veriindern,
ananugamika; 2) bei andern erlischt es dann nicht, anugamika;
8) bei einigen nimmt sein Wirkungskreis allmihlich ab bis auf
einen minimalen Teil eines Zolles oder es schwindet ginalich, Aiya-
manala; 4) bei andern nimmt es zu bis in unzihlige Welten
hinein, wardhamanaka; 5) bei einigen ist es verinderlich oder
intermittierend, anavasthita; 6) bei andern bleibt es stets un-
verinderlich ). ;

Die manahparyaya-Erkenntnis ist rjumati und
vipulamats. 24.

rjuvipulamat manalparyayal.

manakparyaya, wofir 8. manalparyaya schreibt, ist die
iibernatiirliche Kenntnis der Gedanken anderer. Man kounte avadhi
das iibernatiirliche Komplement zu mati, und manalparyaya das
zu $rufa nennen.

1) Der Ausdruck bhavapratyaya wird auch von Pataijali Yoga Sutra
I 19 in gleichem Sinne vom asamprajidta samiidhi gebraucht.

11
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Der Unterschied zwischen beiden besteht in der
grofleren Klarheit und der Unverginglichkeit; 25.

visuddhyapratipatablhyam tadvisesal.

Diese beiden Vorziige kommen dem wvipulwmaty mana]:pm--
yaye zal).

Zwischen avadhi nund manaehparyayae in der
groBeren Klarheit, dem Wirkungskreis, dem Be-
sitzer und dem Objekte. 26.

t:z'.ﬁr.dd)ee&setraw:'smiuz}myebkyo vadlhimanalparyayayoh.

1) mana 5aryu, ya st klarer als avadhi; 2) der Wirkungs-
kreis von avadlhi ist oben angegeben, der von manalparyaya er-
streckt sich auf alle Menschen; 3) den awadhi kommen alle vier
Wesenstufen, Asketen und andere besitzen, den manakparyaya aber
nur Menschen. 4) Uber das Objekt beider siehe unten 28. 29.

Es sollte nun die Allwissenheit (kevalajnana) behandelt werden;
dieselbe findet aber im 10. Kapitel bei der Ertrterung von mokse
ihre Stelle.

Objekt von Vorstellung und Zeugnis sind Sub-
stanzen, aber nicht in allen ihren Zustinden; 27.
matisrutayor nitbandhal sarvadravyesv asarvaparydyesu.

Das von avadhi (sind nur) die korperlichen; 28.
ripisy avadhel.

Das von manahparyaya unendlichmal soviele
(als von avadh?); 29.

tadanantablhiiige manahparyayasyc.

Der manahparyayén erkennt ja alles, was alle Menschen, also
auch die mit avadh? begabten, erkennen; er erkennt aber aufer-
dem, wie Bh. zufiigt, auch alle andern Gedanken der Menschen,
nicht blof deren Erkenntnis korperlicher Dinge.

Das der Allwissenheit alle Substanzen und alle
ihre Zustinde. 30.
sﬂi'vadran‘yapm'yﬁyegt& 2sz(!8yﬂ.
In einer Seele kommen eine bis zu vier Arten
des Wissens vor, wobei aber zu distinguieren ist. 31.
ekitdini bhijyant yugapad elasminn @ caturbhyal.
gruta kommt nur zusammen mit mafe, diese aber anch ohne
sruta vor. Bei lkevala gehen -die Ansichten auseinander. Nach
cinigen kommt es nur allein vor, nach andern iiberstrahlt es die
andern so, daB sie, obschon vorhanden, nicht in Funktion treten.
Bh. begriindet erstere Ansicht.

1) Nach L. III 851 ff. erkennt dexjenige, welcher 7jumati hat, von einem
andern: er denkt an einen Topf; aber der mit wipulamati erkennt auch alle
Einzelheiten des Topfes, an welchen der andere denkt.

12
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mat?, fruta und avadhi und ihr Gegenteil 32.

matisrutiivadhayo viparyayas ca.

D. h. mati, $ruta und avadhi kbnuen jiana und ajnana sein,
ersteres wenn sie von rechtem Glauben, letzteres wenn sie von
falschem Glauben sekundiert (upagrhita) sind. avadhi-ajfiana heiBt
gewthnlich vibhanga-jiana.

(Das Gegenteil tritt ein) wenn einer Seiendes
und Nichtseiendes unterschiedslos und willkiirlich
auffaft, wie ein Verriickter. 33. _

. sadasator avisesad yadrechopalabdher unmattavat

ajiiana ist also, wenn einer z. B. ein Pferd fiir eine Kuh oder
umgekehrt hilt ete. 2

Hiermit ist samyagjfiana abgetan, jetzt wire samyalcaritra
an der Reihe; dasselbe wird aber im 9. Kapitel behandelt. Da in
6 pramana und naya genannt wurden, und die pramana’s be-
handelt sind, werden jetzt die naya’s erdrtert.

Die Ausdrucksarten sind: naigama, samgrala,
vyavahara, rjusitra und Sabda. 34.
J samgrahavyavahararjusittrasabdi nayih.

natgama und sadda zerfallen in zwei bez drei
Arten. 85.
adyasabdau dvitribhedau.
naigama zerfillt in deSaparilgepin wnd sarvapariksepin,
fabda in samprata, samabhiridha und evambhita. In S. sind

. beide Siitra in eins znsammengezogen: wonach 7 naya’s aufgezihlt

werden: naigama, samgraha, vyavahara, rjusitra, sabda, sama-
bhirtidha und evambhiita. Auch im Pramapanayatattvalokalamkara
werden nur diese 7 naya’s behandelt. In genanntem Werke werden
die maya’s am verstindlichsten erklirt, ich folge daher hier seiner
Darstellung, obschon sie einen Fortschritt der Entwicklung ve-
prisentiert. Die naya’s sind Methoden einen Gegenstand darzu-
stellen, indem nur diejenige Seite desselben, auf welche es dem
Lehrenden ankommt, hervorgehoben wird, wihrend die iibrigen,
fiir ibn gleichgiiltigen, unbeachtet bleiben. Die 8 ersten naya's
betreffen Substanzen (dravyarthika), die 4 letzten Zustiinde, bez.
die Substanzen in bestimmten ihrer Zustinde (paryayarthila). Die
3 letzten hetreffen das Ding, insofern es durch ein Wort bezeichnet
wird (§abdanaya), die 4 ersten Dinge fiir sich (arthanaya). 1) Im
naigama werden a) zwei Attribute, b) zwei Dinge), c) ein Ding
und ein Atfribut, als eins dem andern subordiniert dargestellt
(d. bh. eins von dem andern pridiziert). a) In der Seele ist Sein
= Intelligenz; b) eine Substanz hat Zustinde des Dinges; c¢) ein
den Sinnen fronendes Wesen ist einen Moment gliicklich. Werden
aber die beiden Glieder des Urteils als ginzlich von einander ver-
schieden gefaBt, so ist das ein scheinbaver (oder falscher) naigami
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(naigamabhasa). 7. B. in der Seele ist das Sein ginzlich ver-
schieden von Intelligenz. — 2) samgraha der Gebrauch des Genus-
begriffes ohne Beriicksichtigung der Unterarten; also wenn dharma
adharma akase pudgala und jiva einfach als dravya bezeichnet
werden. Ein samgrahabhasa wire es, wenn man nur den Genus-
begriff als wahr betrachtete, die Unterarten aber leugnete. — 8) Im
vyavahara wird ein durch den samgraha erfaliter Begriff so
lange zerlegt, bis man zu den individuellen Dingen gelangt;
z. B. was ist, ist entweder Substanz oder Akzidenz u. s. w. —
4) Im pjusiitra wird der jeweilige Zustand ins Auge gefaBt. Z. B.
jetzt manifestiert sich Gliick. 2justiérabhasa ist es, wenn man nur
den Zustand paryayae als real gelten lifit, den Triiger desselben,
die Substanz, aber leugnet, wie die Buddhisten tun. — 5) Im Sabda
wird die Sache als mit den Verschiedenheiten behaftet gedacht,
welche in dem Worte liegen. Wenn also gesagt wird, der Sumeiu
war, ist, wird sein, so denkt man, dafl der Sumern diese Ver-
schiedenheit der Zeit habe. Wenn man aber denkt, dal jedesmal
ein anderer Sumeru da sei, so ist das ein saddabhasa. — 6) Im
samablirtidha wird dieselbe Sache nach ihren Synonymen, bez.
deren etymologischer Bedeutung verschieden aufgefafit, z. B. Indra,
Sakra, Purandara; im entsprechenden @bhasa als von einander ver-
schiedene Dinge. — 7) Im evambhiita endlich wird eine Sache als
diejenige Titigkeit ausiibend aufgefaBt, welche die Etymologie des
Wortes an die Hand gibt; so wenn man Indra als durch die Titig-
keit 7ndana, Sakra als durch die von dakanc, Purandara als durch
die von purdarana charakterisiert, auffafit. Der entsprechende
abhasa tritt ein, wenn man ein Wort wie ghate als Bezeichnung
des Gegenstandes, des Topfes, verwirft, weil derselbe keine Tiitig--
keit, worauf seine Etymologie beruht, besitat.

Zweites Kapitel.

Im ersten Kapitel sind rechtes Glanben und rechtes Erkennen
behandelt worden. In den folgenden Kapiteln wird der Inhalt oder
die Gegenstinde von rechtem Glauben und Erkennen gelehrt, niim-
lich die 7 Grundwahrheiten (I 4), und zwar zuniichst jive.

Das eigentliche Wesen der Seele machen die
fiinf Zustinde aus: 1) der der Neuntralisation des
karman (aupasamila); 2) der der Vernichtung des
karman (ksayika); 8) der von diesen beiden Zu-
stinden etwas enthaltende misre oder ksayopasa-
milka; 4) der der Aktivitit des karman (uudlqyz'ka);
5) der Wesenheitszustand (parinamika). 1.

aupaswmikaksayilkan Dhivau misras eca jvasya svatattvam auda-
yikaparmamikan ca.

Die beiden ersten Zustinde werden vergleichsweise erlintert
an triibem Wasser, das durch kataka geklirt wird; ist die Ver-
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unreinigung niedergeschlagen, so entspricht das dem aupasdamika
bhava; wird das so gereinigte Wasser abgegossen in ein anderes
Gefii, so entspricht das dem ksayika bhava. Die beiden Zustinde
kommen nur einem dkavya zu, der misra auch einem abhavya (S.).
Ubt das karman aber seine Wirkung aus, so ist das der audayika-
Zustand. Der parinamika-Zustand ist das, was im Wesen des
Jia als solchen liegt.

Diese zerfallen der Reihe nach in 2, 9, 18, 21
und 3 Unterarten. 2.

dvinavastadasavimsatitribheda yathakraman.

Rechtheit und (rechter) Wandel (sind die beiden
durch Neutralisierung des karman hervorgerufenen
Zustinde). 8. )

samyaktvacaritre.

Die Rechtheit samyakiva entsteht durch Neutralisierung des
darsanamohaniya (cf. VIIL 10), der (betr.) Wandel durch Neutra-
lisierung  des caritramohaniya. Nach Hemacandra’s Definition
Y. IT 2 besteht samyaktva darin, dall man die wahre Gottheit,
den wahren Lehrer und DMeister, das wahre Gesetz, als solche
richtig erkenne. Das Gegenteil davon ist methyatva, Irrigkeit.
Vergleiche auch Sravakaprajfiapti 43 f. Nach v. 61 ist samyaktva
im eigentlichen Sinne das vorschriftsmiiige Verhalten der Monche
iiberhaupt, die oben gegebene Bedeutung sei nur eine iibertragene,
insofern die Ursache statt der Wirkung gesetzt werde. Vgl. Leu-
mann in dieser Zeitschrift Bd. 59, S. 578 f.

(Dureh Vernichtung des karman entstehen) auBier-
dem (absolutes) Wissen, (absoluter) Glauben, Frei-
gebigkeit, Gewinn, GenuB, Freude und Energie. 4.

Jhanadarsanadanalabhabhogopablhogaviryane ca.

S. erklirt dana it abhayadana, labha mit dem Zustromen
materieller Partikeln zum Korper des Kevalin, der ja nach Ansicht
der Digambara’s nicht iBt; dhoga, dal Blumenregen fillt ete., upa-
bhoga, daB Thron, Wedel und die drei Schirme sich einstellen.
Bh. gibt keine Erklirung. )

Wissen, Unwissenheit, Glauben, laddhki mit je
4, 8,8, 5 Unterarten, und Rechtheit, Wandel und
teilweise Selbstzucht (semyama) (sind die 18 Zu-
stinde, welche von KAgayopasama hervorgerufen
werden). 5.

jRandjninadarsanadanadilabdhayas catustritripaneabledal samya-
ktvacaritrasamyamisamyamas ca.

Von den 5 Arten des Wissens ist natiirlich Kevala aus-
geschlossen; die 3 Arten der Unwissenheit sieche I 81; die des
Glaubens: caksurdarsana, acakgurdarsana wnd avadhidarsana.
Mit ersterem ist die mit darsana bezeichnete Vorstellungsart (I 1)
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302 Jucobli, Fine Jaina-Dogmatik.

gemeint, wenn sie durch das Sehorgan; mit dem zweiten, wenn sie
durch die andern 4 Organe einzeln oder zusammen; mit dem dritten,
wenn sie durch avadhi bewirkt wird. L. IIT 1055. Die laddhi’s
sind die von dana, labha, bhoga, upabhoga und virya (siehe vorher-
gehendes Sttra). Als ksa@yzka sind letztere Zustinde vollkommen,
als lesayopasamela ktnnen sie also nur unvollkommen erreicht
werden, was wohl die Bedeutung von labdht sein soll. Es ist zu
bedenken, daB der ksayopasamika bhava geringer als der aupa-
damila ist; danach bestimmt sich auch die Reinheit von samyaktve
und von caritra, sowie die Anzahl der Fille ihrves Eintritts; siehe
Erlinterungen zu I 8 am Schlub.

Die 4 Wesenklassen, die 4 Leidenschaften, die
3 Geschlechter, falscher Glaube, Unwissenheit, un-
geziigelt, unheilig, die 6 Le$ya's (werden durch
udayae bewirkt). 6.

gatikasayalingamithyadarsandjianasamyatiasiddhatvalesyd@s catus-
catustryekaikaikailcasadbheddl.

Dieses sind also die audayikae Zustinde, die sich unter dem
ungehinderten Einfluf des karman zeigen.

Jivatve, Erwihltheit, Ausgeschlossenheit und
andere (sind die parinam7ka Zustinde). 7.

Jwabhavyiabhavyatvidini ca.

S. erklart jivatva mit caitanya, Geist, geistige Natur. dlavya
perwihlt’, ist einer, der samyagdarsana einmal erreichen kann.
(siddhigamanayogya siehe Sravakaprajiiapti v. 66 f) Die angedeu-
teten anderen Zustinde wie Existenz, Ewigkeit etc. hat jwa mit
andern dravya’s gemein.

~ Geistige Funktion (Vorstellen) ist das charakte-
ristische Merkmal (des @atman). 8.
upayogo laksanam.

Dies ist zweifach, von je acht und vier Arten. 9.

sa dvividho 'stacaturbhedal.

Zweifach als formaliter bestimmtes (s@l@ra) oder unbestimmtes
(analdra) Vorstellen im Wissen oder im Glauben, cf. I 1. Mit
ersterem sind die 5 Arten des Wissens und die 3 Arten der Un-
wissenheit (siehe I 9. 80) gemeint, mit Glauben die II 5 genannten
3 Arten und kevaladarsana.

(Die Seelen sind) weltliche und befreite. 10.

samsirino muktas ca.

Erstere sind solche, die einen inneren Sinn haben,
oder solche, die keinen haben. 11.

samanaskamanaskl.

Die weltlichen Seelen sind bewegliche oder un-

bewegliche. 12.
samsiripas trasasthivvarih.
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Die unbeweglichen sind Erde, Wasser und
Pflanzen. 13. '

prihivyabvanaspatayal sthavaral. _

Die beweglichen Feuer, Wind und die mit 2 bis
5 Sinnesorganen. 14.

tejovayt dvindriyadayas ea tras).

Hier begegnen wir der bekannten animistischen Anschaunung
der Jaina's, wonach die Elemente beseelt sind. Die Seele, welche
an ein Erdpartikel etc. gebunden ist, heiBt prthvikayika ete., die
tote Erde etc. heiBt prehwikaya. S. rechnet auch Feuer und Wind
zu den unbeweglichen und reduziert das Siitra auf die Worte
dvindriyadayas trasah. Die unbeweglichen haben also nur einen
Sinn, das Gefiihl; sie sind ckendriya. Nach S. haben dieselben
vier prana’s oder Lebensfunktionen: sparfanendriyaprana, kaya-
balaprana, ucchvasanisvasaprana, ayuhprana. Die dvindriya
haben einen Sinn, Geschmack, mehr als die vorhergehenden, und
zwel prana’s mehr: rasanaprana und vakprana; bei den &rindriya’s
kommt Geruch als Sinnesorgan und prane hinzu, bei den cafur-
indriya’s Gesicht, bei den pajicendriya’s das Gehtr und bei den
safjnen’s auBerdem noch der innere Sinn, so daB also die hdchsten
Wesen fiinf Sinnesorgane und 10 prana’s haben.

Es gibt finf Sinne. 15.

paiice 'ndriyini.

Diese sind von je zwei Arten. 16.

dvividhani.

Nimlich dravyendriya, der Sinn materiell betrachtet, und
bhavendriya, als Zustand betrachtet. .

Ein Sinn materiell betrachtet besteht in Anlage
und dem Organ selbst. 17.

nirvrttyupakarane dravyendriyam.

Nach §. ist bei beiden innerlich und iuflerlich zu unter-
scheiden. Die innere Anlage ist der in dem Raum des betreffenden
Organs befindliche @fman; die iuBere, der in diesem Raume zur
Bildung des Organs angehiinfte und disponierte Stoff (pudgala-
pracaya). Das innere Organ ist z. B. beim Gesicht der schwarze
und der weiBe Kreis, der duBere die Augenlider (aksipatra), die
Wimpern ete.

Der Sinn als Zustand betrachtet ist die Fihig-
keit (die betr. Sinnestitigkeit auszuiiben) und das
Funktionieren. 18.

labdhyupayogau bhavendriyam.

Das Funktionieren tritt ein bei Gefiihl ete. 19.

upayogal sparsidisu.

8. iibergeht dies Sttra, wie nach Siddhasena schon anderg
Kommentatoren getan hatten. Das Funktionieren (upayoga) ist
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Charakteristikum des jiva II 8, und nach IT 9 besteht er in jiiano-
payoga und dardanopayoga. Hier ist matyﬂdnopa yoga  gemeint
vermittelst der Sinne.

Tastsinn, Geschmacksinn, Geruchsinn, Auge und
Ohr (sind die fiinf Sinne). 20.
sparsanarasanaghr@nacaksulisrotrant,
Gefiihl, Geschmack, Geruch, Farbe und Ton sind
ihre Objekte. 21.

sparsarasagandhavarnasabdas tesiim arthitlh.

Mitteilung (ist das Objekt) dessen, was nicht

Sinnesorgan ist (i. e. innerer Sinn). 22
Srutam anindriyasya.

Bh. erklirt $ruta mit srutajnane. Es scheint dies mit I 14
in Widerspruch zu stehen, wonach matyjndana durch indriya und
anindriya veranlaft ist. Das scheint S. im Auge zu haben, da
er zwei verschiedene Erklirungen vorbringt. Gemeint ist offenbar,
dafl der Inhalt von $ulajsiana nimlich Begriffe, die allein durch
Worter wiedergegeben werden konnen, Gegenstand des inneren
Sinnes bilden.

(Die Elementarwesen) bis inklusive Wind(-Wesen)
haben einen Sinn, 23.

vityvantanam elam.
niimlich Gefiihl.

Wiirmer ete., Ameisen etc., Bienen etc.,, Men-
schen etc. haben je einen Sinn mehr (als die je
vorausgehende Klasse). 24. -

lermipiptlikabhramaramanusyadinam ekailavrddhand,

‘Wiirmer ete. haben Gefiihl und Geschmack, Ameisen ete. aufler-
dem Gernch, und so fort. Das Genaunere ist im Uttaradhyayana
Kap. 86, Jivavicara ete. zu finden. Einige schalten hier nach
Siddhasena ein Sititra ein: ,Die Kevalins haben keine Sinne“.

Die verniinftigen Wesen sind solche mit einem
innern Sinn. 25,

samjiinal samanaskik.

samjiia besteht im Urteilen mit Uberlegung; die Instinkte
sind hier nicht mit samjna gemeint, da sie allen Wesen ge-
mein sind. '

Die Bewegung (eines Wesens nach seinem Tode
um sich aufs neue) zu verkdr pern, ist eine Betdtigung
des Karmanleibes. 26.

vigrahagatau karmayogal.

Betitigung oder Aktion ist yoga, 'be1 lebenden Wesen be-
deutet yoga alle Handlungen in Gedanken, Worten und Werken
VI 1. yoga ist von wupayoga zu nnterscheiden , obschon beide
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Entwickelungszustinde, pariname, der Wesen sind VII 44; upa-
yoga ist essentiell, zoga ist akzidentell, vergleiche II 8. 9. Uber
den Karmanleib siehe II 37 ff.
Jede Bewegung ist geradlinig. .27.
anusreni gatih.
D. h. sie geht von einem Punkte zu den benachbarten in
einer Reihe liegenden. Dies gilt von jiwa's und materiellen Dingen.
Ohne Richtungsinderung bei den (befreiten)
Seelen. 28.
avigrah@i jivasya.
Diese gehen nimlich in gem.del Linie bis zam hdchsten-Gipfel
der Welt und zwar in einem Momente, wie gleich gesagt wird.

Auch mit Richtungsverinderungen bis zu vier
Arten bei den weltlichen Seelen. 29.

vigrahavali ca samsarinal prak caturbhyal.

vigraha Richtungsinderung wird mit walkrite avagraha sre-
:ﬂ; antarasambrant! kautidya erklirt. Die vier Arten sind avigrala,

vigraha, dvivigraha, trivigraha. Es ist nicht ganz klar, wie
man sich dies im einzelnen zn denken hat.
: Die ohne Richtungsinderung dauert nur einen
Moment. 30.
ekasamayo ’vigrahal.

(Seelen in den drei folgenden Arten bleiben)
ein oder zwei Momente ohne Stoffaufnahme.- 31.

ekam dvau vt ’nahirakal.

S. hat ein, zwei oder drei Momente. Die Stoffaufnahme be-
steht in dem Aufnehmen von materiellen Partikeln,” ef. VIII 2.
Dies gilt natiirlich nur von der nicht verkdrperten Seele auf ihrem
Wege zu einer neuen Verkirperung oder Geburt.

Koagulation, Konzeption und Manifestation sind
(die drei Arten von) Geburt. 32.

sammirchanagarbhopapat@ janma.

Manifestation (upapata, woftr S. upapada hat). bedeutet das
plotzdiche Erscheinen eines Gottes an dem Orte, wo er infolge
seines karman entstehen soll. ‘Ausfiihrlich beschreibt Haribhadra
am Ende des ersten Bhava seiner Samardiccakaba die Vorginge
bei der Manifestation eines Gottes.

Die Ursprungsstiatten (yon7) sind belebt, kalt,
minimal mit ihrem Gegenteil, und die Kombination
eines mit seinem Gegenteil. 88.

sacitiasitasamvrttil -setarit misras cai "kasas tadyonayal.

Das ergibt neun Arten von yonz: belebt, unbelebt, teils be-
lebt teils unbelebt, ete. Die Ursprungsstitte der Gotter und Hollen-
wesen ist unbelebt, denn es ist die Summe der materiellen Teilchen
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an dem Orte, wo sie in die Erscheinung treten. Bei den durch
Konzeption Entstehenden ist die Ursprungsstitte (der uterus) belebt
und unbelebt; ersteres weil Blut und Samen, die zusammen den
Embryo bilden, unbelebt sind, letzteres weil am selben Orte der
atman der Mutter zugegen ist. Bei den durch Koagulation d. h.
generatio aequivoca Entstehenden kommen alle drei Fille vor.

Konzeption (ist die Geburtsart) derer, die aus
dem Chorion, aus einem Ei, und als lebendige Junge
entsteben. 34.

Jarayvandapotajandm garbhal.

Das erstere und letztere findet nur bhei Siugetieren statt.
Worin dieser Unterschied naturgeschichtlich besteht, wiiite ich
nicht zu sagen. Aber die Unterscheidung ist allgemein indisch.

Manifestation bei Gottern und Hollenwesen, 35.

nérakadevianam upapatal.

Bei den iibrigen Koagulation. 36.

Sesanim sammurchanam. )

Die iibrigen umfassen alle Avertebrata, da Vagel, Reptilien
und Fische unter den aus einem Ei entstandenen aufgefiihrt werden.

Es gibt finf Leiber: der irdische Leib, der Ver-
wandlungsleib, der Translokationsleib, der feurige
Leib, der Karmanleib. 37.

audarikavaikriyaharakataijasaldrmanant sarirani.

Der Verwandlungsleib (vaikriya, vaikriyika S) bewirkt
die Verwandlungen von Zauberern etc.; der Translokationsleil
ermiglicht es den Puirvadhara’s iiber schwierige Stellen der Schrift
einen in anderen Welten weilenden Arhat zu konsultieren, wiihrend -
ihr irdischer Leib hienieden bleibt. Der feurige Leib bewirkt
einerseils die Verdauung, anderseits verhilft er Fluch und Segen
heiliger Personen zur Wirkung. Der Karmanleib ist als das
Rezeptakulum des karman zu betrachten, woriiber die genaueren
Vorstellungen sich aus VIII 2 ergeben.

Jeder folgende ist feiner als der je voran-
gehende, 38.

tesim param param siksmam,

Und ibertrifft ihn an Punkten unzihligemal;
(dies letztere gilt aber nur) bis zum feurigen Leib. 39.

pradesato "samlbhyeyagunam prak taijasat.

Mit Punkten sind hier materielle Punkte gemeint, so dafl
also die Dichtigkeit, nicht der Umfang, wichst. S. macht den
Vergleich von einem Baumwollballen und einem Stiick Eisen.

Die beiden letzten unendlichmal, 40.

anantagune pare.
Der feurige Leib iibertrifft in genannter Hinsicht den Trans-
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lokationsleib unendlichmal und wird von dem Xarmanleib un-
endlichmal iibertroffen. S. sagt, daB bei den samsarin’s unendlich-
mal mehr, bei den siddha’s unendlichmal weniger gemeint sei.

(Und) begegnen keinem Widerstand, 41.

apratighdte.

Sie gehen durch alles was ihnen entgegensteht hindurch. Erst
an der Grenze der Welt miissen sie Halt machen.

Und sind von Anbeginn an (mit der betreffenden
Seele) verbunden. 42.

anadisambandhe ca.

Nach 8. bedeutet ca die Zulassigkeit des Gegenteils: die
Seele hat immer die beiden Leiber, sie sind aber nicht immer
dieselben, sondern es verhalten sich aufeinanderfolgende wie Samen
und Pflanze.

Bei einem jeden (weltlichen Wesen). 43.

sarvasya.

Nach Bh. machen einige Lehrer einen Unterschied; der Karman-
leib sei nur einer und von Anbeginn mit dem jiwa verbunden,
wihrend der feurige Leib auch bedingt wird durch die labdki,
d. h. die durch Askese erlangte Vollkommenheit. Es handelt sich
dabei aber nach der Erklirung der Kommentare (p. 156) um eine
Steigerung seiner Leistungen, wie Wirksamkeit von Fluch und
Segen, allerlei Lichterscheinungen, wie Glorie ete.?)

; Von diesen (beiden) ausgehend, kann ein Wesen
jenachdem gleichzeitig bis zu vier (dieser Leiber)
haben. 44.
tadadind bhitjyani yugapad ekasya caturbhyal.

Der Verwandlungsleib und der Translokationsleib kommen
nie zusammen bei einem Individuum vor, letzterer immer nur zu-
sammen mit dem irdischen Leib. Seiner eigenen Erklirung des
Stitra’s widerspricht, und ist daher, wie Siddbasena bemerkt, als
die Ansicht der zu dem letzten Sutra erwithnten Lehrer zu be-
trachten, wenn Umasvati p. 54 1 4 sagt, daB der irdische Leib
auch fiir sich allein vorkomme. :

Der letzte ist nicht genufifiahig 45.

nirupabhogam antyam.

1) Nicht um die Hervorbringung des feurigen Leibes, wie jene Lehrer
meinen. Der Grund der Meinungsverschiedenheit scheint mir darin zu liegen,
dafl die Funktionen des feurigen Leibes zwei ganz verschiedene sind, nimlich
cinesteils Verdauung, welche allen Wesen ohne Unterschied gemein ist, und
gewisse Wunderkriifte. Diejenigen, welche den feurigen Leib nur als gelegent-
lich dem jiwa zukommend betrachten, miissen die Verdauung dem karmana-
darira oder einer Seite desselben zugeschrieben haben. Haribhadra scheint
p 56, 19 f. den faijasa als eine Art des kdrmanasarira zu betrachten, wo er
sagt: (tatjasam) labdhinimittam api, na tw labdhinimitiam eva; karména-
bhedasya uspalaksanasya rasadyaharapiakajonalasya bhavad iti.
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Der Karmanleib genieBt nicht Lust und Schmerzen, er bindet
nicht karman, noch empﬁndet er es, noch konsumiert er es, wohl
aber die anderen Leiber. Nach S. ist der feurige Leib in dieser
Bezichung dem Karmanleib gleichgestellt; er werde aber hier nicht
genannt, weil ihm keine Betitigung yoga zukomme wie dem
Karmanleibe (II 26); darum komme er hier nicht in Betracht.

Der erste (d. h. der irdische Leib) entsteht durch
Konzeption und Koagulation; 46.

garbhasammiirchanajam ddyam.

Der Verwandlungsleib durch Manlfestatlon 47.

vaileriyam aupapdtilam. -

Ersterer bei allen Wesen auf Erden, letzterer laut II 35 hei
Gaottern und Héllenwesen. :

Und auch auf Grund héherer Vollkommenheit. 48.

labdhipratyayam ea.

Hohere Vollkommenheit laddhi entsteht durch bestimmte
Askese; hier hedeutet laddhi etwas anderes als in IT 18, wo es
von S. mit dem teilweisen Schwund von jiignavarana erklirt wird.

Hierauf folgt in S. ein Sutra faijasam api: auch der feurige
Leib (wird auf Grund hgherer Vollkommenheit erlangt). Bh. hat
diese Worte nach dem Bhasya des folgenden Sttra, und sie werden
in. einigen Mss. als besonderes Sitra gezihlt.

Der Translokationsleib ist gut, rein, ohne aktiven
und passiven Widerstand (und findet sich) nur bei
den CaturdaSapiirvadhara’s. 49.

sublam visuddham avyighiti e "hiarakam catus da#a}mwdlm -
syai "va.

Er besteht aus guter und reiner Substanz, dravya, nach S.
aus ebensolchem karman; wobei rein = punya wire.. Auch dieser
Leib wird auf Grund hoherer Vollkommenheit erlangt und, nach-
dem er seinen Zweck erfilllt hat, wieder aufgegeben, in einem
Bruchteil eines mubiirta. Statt caturdasapirvadharasyaiva liest
S. pramattasamyatasyaiva, d. h. ein nicht vollkommener Asket.
Derselbe mache Gebrauch von diesem Leibe, sei es um seine hihere
Vollkommenheit kundzutun, sei es um dunkle Begriffe aufzuhellen
(cf. 37) und um seine Ordensregel einhalten zu konnen.

Die Hollenwesen und die durch Koagulation
entstandenen Wesen sind geschlechtslos; 50.

narakasammiirchino napumsalini.

Nicht aber die Gotter. 51.

na devith.

Bh. sagt, daB also die drei Arten der Sexualitiit (veda): minn-
lich, weiblich und sichlich, nur bei den durch Konzeption ent-
stehenden (cf. 34) vorkomme. §S. macht daraus ein Sitra: Sesas
trivedal.
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Bei allen denjenigen, welche durch Manifesta-
tion entstehen, welche in ihrer letzten Existenz sind,
bei den hochsten Menschen und bei Wesen, welche
eine Lebensdauer von unzihligen Jahren haben, kann
die Lebensdauer nicht verkiirzt werden. 52.

aupapatil: amadehottamapurusasamkhyeyavarsayuso ’napavar-
tydyusal.

Die Verkiirzun g (apavm'tana) besteht darin, daB das fillige
karmaphala in weniger als einem muhiirta schnell sich r ea.hsiert,
es ist also ein beschleunigter Verbrauch des karman. Die Ursache
dieses schnellen Verbrauches heifit upakrama, also Todesursache.
Es gibt aber auch Todeswrsachen, die nicht eine Verkiirzung der
Lebensdauer zur Folge bhaben. ;

Die aupapatila (Gotter und Hollenwesen) und asamlchyeya-
varsayus sind nirupakrama, bei ihnen hort das Leben von selbst
auf; die car amadeﬁz s sind sopafcrama, und nerupakrama. — Der
Unterschied von sopakrama und nirupalkrama karman findet sich
auch in Patafijali’s Yoga Suatra III 22 (21), und im Bhasya kommen
auch zwei von den drei Gleichnissen Umasvati’s vor: niimlich: wie
ein feuchtes Tuch schneller trocknet, wenn aufgerollt, als wenn
zusammengeballt, oder wie vom Wind angefachtes Feuer einen
diirren Grasplatz schneller abbrennt als einen Haufen Heu; so wird
das sopalerama karman schneller aufgebraucht als das nerupakrama.

Drittes Kapitel.

1) Ratnaprabha, 2) Sarkaraprabha, 8) Valuka-
prabha, 4) Pankaprabha, 5) Dhimaprabha, 6) Tamal-
prabh&, 7) Mahatamahprabha sind die sieben (nie-
deren) Regionen, die auf zihem Wasser, Wind und
dem Raume ruhen, eine unter der anderen und (jede
tiefere) groBer (als die nichst hdhere). 1.

RatnaSarkara Valuka PaikaDhiimaTamo Mahitamalprabha  bhii-

mayo ghandmbuvatikasapratisithal sapti 'dho 'dhal prihutardl.

~ Diese 7 unterirdischen Regionen (bh@imz, Stockwerk?) heifien

nach Bh. auch 1) Dharma, 2) Vamsa 3) éaili., 4) Afijana, 5) Arista,
6) Ma.dha.vya., 7) Madhavi. Die oberste, Ratnaprabba, ist 8 000 000
q'}a'na hoch, die folgenden je 82, 28, 20 18, 16, 8 Hunderttausend
yojana mehr. Alle ruhen auf einer 20 000 yojana dicken Schicht
ziihen Wassers; diese auf einer unziihlige Tausende von yojana’s
dickeren Schlcht zihen Windes, diese auf einer ebensolchen von
diinnem Wind, diese auf dem dem finstern Raume. (Nach S. haben
alle drei Schichten 20000 wojana). Es ist nicht ganz klar aus-
gedriickt, was hierunter verstanden werden soll. Doch glaube ich
es so verstehen zu miissen, daB nur unter der letzten Holle diese

Schichten (valaya) sich ube1 die ganze Bodenfliche erstrecken, so

daB sie als die pratistha bezeichnet werden konnen, wiihr end ‘sie
23
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nur die Randseiten der iibrigen Hollen ringférmig umgeben, so daB
sie als walaya bezeichnet werden konnen, gerade so wie die Ozeane,
welche die Kontinente umgeben.

In ihnen sind die Hollen. 2.

tasu narakil.

In jeder dieser Regionen sind die Hollen, doch so, daB nach
allen Seiten die anflersten 10000 yojana frei bleiben. Die Anzahl
der Héllen sind von Ratnaprabha beginnend 8000000, 2500 000,
1500000, 1000000, 300000, 99995, 5. Die 5 Hollen der un-
tersten Region (Mahdtamalprabha) heiflen: Kala, Mahakala, Raurava,
Maharaurava, Apratisthana. Die Hbéllen in Ratnaprabha sind in
13 Etagen (prastira) geordnet, in éarkarﬁ.prabhi in 11, und so
immer um 2 abnehmend bis zur untersten Region, in der also die
5 genannten Hollen in einer Etage nebeneinander liegen. Bh. nennt
eine Reihe von Hollen, um zu zeigen, dab sie iible Namen haben.

In den Héllen sind Le§ya, Zustand, der Kérper,
die Empfindung, und der Erfolg immerwihrend
schrecklich, nnd um so schrecklicher (je tiefer die
betr. Holle liegt). 3.

nityasublataralesyaparinamadehavedanavikriyal.

Es kommen die grave, dunkle und schwarze Lefya (Seelen-
Firbung) in Betracht; die grane geht in Valuk@prabha in die
dunkle und diese in Dhiimaprabha in die schwarze iiber. Je tiefer
nach unten, in um so heftigeren Schmerzen resultiert die betreffende
Lesya (tivratarasamklesadhyavasana). Mit Zustand (d. h. der
Materie) ist alles gemeint, was die Sinne affiziert: da herrscht
grauenvolle Finsternis, alles ist mit den ekelhaftesten Stoffen be-
deckt, von dem Gestank krepierter Tiere durchdrungen und von
den schrecklichsten Angstrufen und Wehklagen erfiillt. Die Leiber
der Hollenwesen sind abschreckend in jeder Beziebung und furchtbar
anzusehen, #hnlich gerupften Vogeln, und 7 dhanus, 8 hasta und
6 angula, d. h. zirka 47 FuB groB in Ratnaprabha; in jeder
folgenden Region verdoppelt sich die Kérpergrofie der vorhergehenden.
Die Empfindungen sind unertrigliche Hitze und Kilte; Hitze in
den drei obersten, in den beiden folgenden Hitze und Kilte, in
den beiden untersten nur Kilte. Wiirde ein Verdammter aus einer
der heiflen Hillen auf einen Haufen glithender Kohlen gelegt, so
wiirde ihm das wie kiihler Schatten vorkommen, und wiirde einer
aus einer kalten Holle in Eis und Schnee gesteckt, so wiirde er
vor Wonne einschlummern. Der Erfolg von allem, was die Hollen-
wesen auch immer beginnen, ist das Gegenteil von dem, was sie
beabsichtigten, und immer schligt es in etwas Schreckliches um.

(Die Héllenwesen erleiden) Qualen, die sie sich
gegenseitig verursachen. 4.
parasparodivitadulikhil.
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Sie bekimpfen und zerfleischen sich gegenseitig in angebore-
nem Hasse; ihre hhere Erkenntnis (avadhé) dient ihnen nur dazu,
sich gegenseitig aufzusuchen, und liefert ihmen also nur Ursachen
ihrer Qual.

AuBerdem aber erzeugt die Natur des Ortes selbst diesen
Wesen Qualen; von Hitze und Kilte ist schon oben gehandelt.
Dazn kommt noch unertriglicher und nie zu stillender Hunger
und Durst.

Bis zur vierten Region verursachen aunch bése
Asura’s ihnen Qualen. 5.

samklistasurodiritadulllchis ca prak caturthyal.

Es sind 15 solcher boser Asura’s, die mit ,allen mbglichen
Torturen die Verdammten martern und daran ihre hollische Freude
haben. IThre Namen sind: Amba, Ambarisa, Syama, Sabala, Rudra,
Uparudra, Kala, Mahakala, Asi, Asipatravana, Kumbhi, Valuka,
Vaitarani, Kharasvara, Mahaghosa. (Da die Namen in einem Kom-
positum in Bh. gegeben werden, ist die Abtrennung in einigen
Fillen nicht ganz sicher.) Unter den Martern sterben die Hollen-
wesen nicht, so sehr sie auch zerhackt und zersigt und zerfleischt
und gebrannt und gekocht werden, sondern die Wunden schlieien
sich wie eine Furche im Wasser. Denn die Lebensdauer der Hollen-
wesen kann nicht verkiirzt werden, sondern liuft von selbst ab
(cf. II 52).

Im Maximum bleiben die Wesen in diesen Re-
gionen der Reihe nach 1, 3, 7, 10, 17, 22, 83 Sagaro-
pama’s. 6.

tesv  ekatrisaptadasasaptadasadvivimsatitrayastrimsalsagaropami
satltviinam pard sthitil,

Die lingste Dauer in jeder Region ist die kiirzeste in der
niichst tieferen, in der ersten aber 10000 Jahre, wie IV 43, 44
angegeben wird. Bh. trigt noch folgende Angaben nach: Wenn
ein Hollenwesen wiedergeboren wird, so geschieht es nicht als ein
Gott oder Hollenwesen, sondern als Tier oder Mensch, und zwar
ist sein Los verschieden, je nach der Region, welche es verlifit.
Ein jedes kann als Fisch oder Mensch wiedergeboren, dagegen als
Vogel nur solche der drei ersten Regionen, als Lowe solche der
vier ersten etc. Werden sie als Mensch wiedergeboren, so konnen
die der drei ersten Regionen sogar Tirthakara werden, die der
vier ersten das Nirvipa erlangen ete., alle aber rechtes Glauben
erlangen. _

In den Hollen sind keine Berge, Tiler, Seen, Inseln, Stadte,
Dirfer, keine Pflanzen, Tiere und Menschen noch Gotter. Jedoch
konnen (itter in der ersten Region entstehen und bis in die dritte
gelangen. Bh. bemerkt ferner, daB alles so sei und bliebe wie an-
gegeben, daB z. B. die Winde das Wasser und dies die Erde triige,
berube auf der Welteinrichtung (lokasthit?).
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Die Welt ist die Summe alles Seienden; sie enthilt die 5 Sein-
Klassen astikaya. Die beiden Seinklassen Dharma und Adharma
bedingen den Zustand oder die Ordnung Welt, durch die Art wie
sie den Raum ausfiillen bestimmen sie ihre Gestalt.

Die Kontinente und Meere sind Jambiudvipa,

Lavanoda ete., welche gute Namen haben. 7.
JambudvipaLavanidayal Subhan@manoe dvipasamudral.

Die Kontinente und Meere bilden ein System konzentrischer
Ringe. In der Mitte liegt der kreisformige Jambudvipa, darum
der ringformige Salzozean. Es werden Kontinente und Meere nament-
lich aufgefiihrt:

1. Jambidvipa Lavanoda

2. Dbatakikhanda Kaloda

3. Puskaravara Pugkaroda
4. Varupavara Varunoda

5. Kgiravara Ksiroda

6. Ghrtavara Ghrtoda

7. Tksuvara Iksuvaroda
8.  Nandi$vara Nandi§varoda
9. Arunavara ~ Arupavaroda

und so folgen noch unzihlig viele bis zum Svayambhiiramana-Meere.

Sie sind (mit Ausnahme von Jambudvipa) ring-
férmig und der Durchmesser eines jeden doppelt so
grof als der des von ihm eingeschlossenen. 8.

dvirdvirviskambhal, purvapirvapariksepino valayikrtayal. -
~ Der Durchmesser von Jambadvipa ist 100000 yojana, der
von Lavanoda 200000, der von Dhatakikhanda 400000 ete. In
der Mitte von Puskaravara liegt der ebenfalls ringformige Manu-
sottara-Berg, welcher die Grenze der Menschenwelt hildet.

In der Mitte ist der Jambidvipa, rund 100000 yo-

Jana im Durchmesser, mit dem Meru als Nabel 9.
tannadhye Merunablir vrito yojanasatasahasraviskambho Jambii-
dvipah. .

Der Berg Mern hat die Form eines sehr spitzen, in drei Absitzen
aufsteigenden Kegels, den ein etwas stumpferer ebenfalls abgestumpfter
Kegel kront. Er mift im ganzen 100 000 yojana, davon 1000 unter
der Erdoberfliche, 99 000 iiber derselben stehen; sein Durchmesser
an der Basis ist 10000, an der Spitze 1000 yojana; sein Aufsatz
(citlika) ist 42 yqjaﬂa hoch, und hat unten 12, in der Mitte §,
oben 4 yojana im Durchmesser. Das erste Stiick des Meru, 1000
yyana, ist aus Gestein, das zweite, 63000 yojana, aus edeln
Metallen, das dritte, 36 000 yojana, ganz aus Gold und der Aufsatz
aus Beryll. An der Basis ist der ringférmige Bhadrasala-Hain, in
500 yojana Hohe der ebenso viele yojana breite Nandana-Hain.
62 500 yojana iiber ihm ist der 500 yojana breite Saumanasa-Hain,
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und 36 000 yojane dariiber der 494 zojana breite Pandaka-Hain.
Letzterer bedeckt also die obere Fliche des Kegels bis zu dem
Aufsatz. Dort wo der Nandana- und Saumanasa-Hain sind, ver-
jiingt sich der Kegel, so daB der #uflere Radius 500 yojana groBer
als der innere ist, wodurch Platz fiir die 500 yojana breiten Ringe
der beiden Haine frei wird.

Dort sind die Zonen Bharatavarsa, Haimavata-
varga, Harivarsa, Videhavarsa, Ramyakavarsa, Hai-
ranyavatavarsa, Airavatavarsa. 10.

tatra Bharata Haimavata Hari Videha Ramyaka Hairanyavat Airava-
tavarsal ksetrani.

Sie werden getrennt dunrch die westdstlich
streichenden Weltgebirgsbinke Himavat, Mahahi-
mavat, Nisadha, Nila, Rukmin, Sikharin. 11.

tadvibhdijinak purviparayata HimavanMahahimavanNisadhaNila-
RukmiSikharino varsadharaparvatil.

Zone ist ksetra, varsa, vasya, Weltgebirgsbank varsadhara-
parvata. Bs ist also der ganze Kreis von Jambiidvipa von sechs
parallelen erhohten Streifen durchzogen, welche sieben niedrige
Streifen frei lassen, von denen der siidlichste und nérdlichste Seg-
mente sind; es folgen also varsa und varsadharaparvata abwechselnd
aufeinander. Die Breite von Bharatavarsa ist 5266/, yojana, die
von Himavat doppelt so groB, also 10821%/;4. von Haimavatavarsa
doppelt so groB wie die von Himavat, und so fihrt die Verdoppelung
fort bis zu Videhavarsa, welcher durch die Mitte geht; von da an
nimmt die Breite in umgekehrter Weise ab. Bezeichnet man die
von Bharatavarsa mit 1, so sind die Breiten: 1, 2, 4, 8, 16, 32,
64, 82,16, 8, 4, 2, 1 =190. 190 X 526%,y ygyana = 100000
yojana = Durchmesser von Jambudvipa.

Der Himavat steht 25 yojana unter der Erde und 100 iiber
ihr; diese Zahlen verdoppeln sich beim Mahahimavat und vervier-
fachen sich beim Nisadha, um dann in umgekehrter Weise ab-
zunehmen. . )

Die Liinge des Himavat ist etwas iiber 14471 yojana, es ist
-die Sehne (yy@) des Segments; der zugehdrige Bogen (dhanuh-
kagtha), also die Linge der Meereskiiste von Bharatavarsa, etwas
mehr als 14528 yojana.

In der Mitte von Bharatavarsa zieht sich das Vaitadhya-Gebirge
von einem bis zum andern Meere 25 yojana breit, ebenso hoch
und noch 6%, yojana unter der Erde.

Es folgen nun einige Angaben iiber Videha, die ein spiterer
Zusatz 7n sein scheinen, weil hier Mandara statt Meru gebraucht
wird. Im Siiden des Mandara wohnen die Devakurn, im Norden
die Uttarakuru. Ich iibergehe weiteres Detail, ebenso das iiber die
vier kleinen Mandara’s in Dhatakikhanda und Puskarardha.

Den SchluB bilden Angaben zur Berechnung von den in Be-
tracht kommenden Linien im Kreise, welche nicht ohne Interesse
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fiir den Stand der geometrischen Kenntnisse zur Zeit des Autors
sind. Zur Erliuterung diene untenstehende Figur.

Der Durchmesser, viskambha, DG = d oder 2r.

Die Sehne, jy@, AB = s oder 2rsin «.

Die Bogenhthe zsu, DE =i oder r sin vers « = r (1 — cos «).

Der Bogen ADB, dhanuskastha, — r 2.

Der Bogen AG oder DG, ba@hu, = supplement von « oder
180 — .

Die Formeln sind folgendermafien ausgedriickt. Die Peripherie,
vrttaparilesepa = V 104 = 2r V10. = wird gleich V10 @h
3,1623 statt 38,1416, wihrend die Sulva-Stitra’s den sehr un-
gen'men Wert 3, 0031 bleten) genommen ; der Inhalt des Kreises ist

A
]}< e G
B

o de- —12m Die Sehne Vi(d—i)4. (So scheint die nicht

ganz. klare Stelle verstanden werden zu miissen. In Zecha des
Textes steckt #su); es ist ja EA® = DE.EG. Der esu ist

d—Va—s? .
———% ——— = r-—rcmse = rsnvesa Der Bogen ADB,

dhanuskastha, ist V6iz+st 52 Diese Formel hietet natiirlich nur
einen Anmi.berungswel t, zu dem man durch folgende Uberlegung
gekommen zu sein scheint. Die GréBe des Bogens hingt ab von
der der Sehne und der Bogenhthe. Nimmt man nun den Winkel
von 1809 so ist der Bogen gleich rwm oder nach indischer An-
nahme r ]/10 der #su = r und die Sehne 2r; in diesem Falle wird

die Formel Vl’)’} +s? zu |’61~+41-—V10 =rV10=1rm
Man mufite also eine Formel aufstellen, die in genanntem Falle
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V10r2 ergab, und da die Sehne in derselben vorkommen mubte,
so war 10r®in s%--x* oder 4r?- 61? zu zerlegen. In 612%= x*
steckte der Faktor Zsu; setzte man x? = 6i% so war die Formel
fiir den Grenzfall richtig.

1 g2 I 38

Der Durchmesser ist Lsii (der Zahler ist das Quadrat
der Sehne DA; nach einem bekannten Satze ist DA?2 = DE . DG
also DG = DA?:DE). Der bahu ist das Supplement des Winkels.

In S. folgen 21 Sutra iiber Jambfidvipa, von denen Siddhasena
keine Notiz zu nehmen scheint; dagegen sagt Haribhadra, dafl sie
Zusitze von anderer Hand seien, die aber hier nicht am Platze
wiren. Allerdings erscheint dann der 3. Adhyaya mit seinen
18 Siitra’s verdichtig kurz; nicht aber, wenn man den Umfang
des Kommentars mit in Betracht zieht, wie man wohl muB, da Satra
und Kommentar das Werk eines Autors sind.

Doppelt in Dhatakikhanda; 12

dvir Dhatalakhande.

Dieselben Zonen, Weltgebirgsbiinke etc. finden sich auch in
Dhatakikhanda, indem der ringférmige Kontinent durch je ein Ge-
birge in eine Ostliche und westliche Hilfte geteilt wird, die einander
genau entsprechen; jedoch bilden in diesen die Weltgebirgsbiinke
nicht Parallelen, sondern sind speichenférmig geordnet.

Und ebenso in der (inneren) Halfte von Puskara. 13.

Pusgkarardhe ca.

Diesen Iontinent halbiert der Breite nach das kreisformige
goldene Gebirge Manugottara. Es ist 172100 yojana hoch und
erstreckt sich noch 430!/, yojana unter die Erde; an der Basis
ist es 1022 yojana breit, in der Mitte 728, oben 424 ygjana.
Uber es hinaus kann kein Mensch, auch nicht vermittelst Zauber-
krifte gelangen, und jenseits desselben werden, von auBergewdhn-
lichen Fillen abgesehen, keine Menschen geboren.

Bh. resiimiert alles bis jetzt iiber die Erde gesagte: 2%/, Kon-
tinente, 2 Weltmeere, 5 Mandara’s, 35 Zonen (viz. 7 in Jambudvipa,
je 14 in Dhatakikhanda und Puskarardha), 30 Weltgebirgsbiinke
(viz. 6 in Jambdvipa und je 12 in Dhatakikhanda und Puskarardha),
5 Devakurus und 5 Uttarakurus, 160 cakravartivijaya’s, 255
Janapada’s, 65 antaradvipa’s. Von letzterem wird unter Sutra 15
die Rede sein.

Bis zum Manusottara (gibt es) Menschen. 14.

pran Manusottaran manusydh.

Geboren werden Menschen nur in den 85 Zonen, durch Zauber-
kraft konnen sie aber auch sonst iiberall innerhalb des genannten
Bereiches hingelangen.

Diese sind Arya’s und M1i§ (oder Mleccha’s). 15.

aryi mlisas ca.
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mlis ist die Form in Bh., mleccha in S.

Die arya’s sind sechsfacher Art: 1) Der Heimat nach sind
@rya die in den 15 Fkarmablitm?’s Gebiirtigen (siehe nichstes
Sttra), nimlich in den 25/, Provinzen von Bharata und die in
den iibrigen cakravartivijaya’'s. 2) Dem Geschlechte nach die
Iksvaku's, Videha's, Hari’s, Ambastha’s, Jiata's, Kuru's, Vamvunila’s,
Ugra’s, Bhoga's, Rajanya’s und andere. 3) Der Familie nach. die
Kulakara's (Patriarchen), Cakravartin’s (Weltherrscher), Baladeva’s,
Viasudeva’s oder diejenigen, welche 3, 5 oder 7 reine Ahnen haben
oder direkt auf einen Kulakara sich zuriickfithren kinnen. 4) Dem
Berufe nach; solche Berufe sind Opfern, Studium und Unterricht,
Geldgeschiifte (prayoga), Ackerbau, Schreiben, Handel, Viehzucht
(? yoniposana). 5) Dem Handwerk nach: Weber, Topfer, Barbier,
Schneider, Kiinstler ete. 6) Der Sprache nach.

Die Mleccha’s oder Mli§ sind die iibrigen. Eine besondere
Art derselben sind die Bewohner der anfaradvipa’s. Es liegen
nimlich im Lavanoda-Ozean von beiden Enden des Himavat und
des Sikharin in jeder der 4 Nebenrichtungen des Kompasses je
7 Inseln, also im ganzen 56. Auf diesen wohnen fabelhafte Menschen,
wie Einbeiner, Geschwiinzte, Gehornte, mit Gesichtern oder Ohren
von allerlei Tieren. Auch die Karnapravarana's finden sich darunter.

In 8. wird die SBache etwas anders vorgetragen. Dort ist die
Zahl der antwrdvipa’s 96, was aber gegen die im Jivabhigama-
Stitra gelehrte Zahl von 56 verstolt.

Bharata, Airavata und Videha, ausgenommen
die Devakuru’s und Uttarakuru’s sind die Karma-
bhtimi’s. 16.

BharatAiravata Videhit)  karmabhitmayo ‘nyatra Devakur Uttara-
Lurubhyal.

Nach Bh. ist karmabhiimi ein Land, in welchem Nirvana er-
reicht werden kann. Nach S. wird zwar iiberall Zarman erworben,
aber nur in einer karmadbhitmi solches, welches in die unterste
Hélle oder den obersten Himmel fithrt. In einer /karmabhiime
nihren sich die Menschen durch Arbeit; die anderen Linder sind
bhogabhiim?'s, insofern dort die Menschen miihelos ihre Nahrung
finden. £

D1e héchste Dauer fiir Menschen ist drei Palyo-
pama’s,die geringsteein Bruchteil eines Muhﬁrta 17

ny szhm parapare tripalyopamdaniarmuhiirte,

Ebenso fir Tiere. 18.

tiryagyoninim ca.

Dauer sthiti; es wird Haavastfuta und kayasthiti unterschieden.
Erstere ist die Dauer der einzelnen Existenz. kayasthiti scheint
zu bedeunten: das nacheinander mit demselben Korper geboren werden;
sie wird im Maximum auf 7 oder 8 bhavagrahana’s angegeben.
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Viertes Kapitel.

Die Gotter zerfallen in vier Abt.eilun'geu 1.
devas caturnikaydl.
Nimlich: Bhavanavasin’s, Vyantara’s, Jyotiska’s und Vaimanika’s.

Die dritte hat gelhe Lesya. 2.

trizyal pitalesyal.

Damit ist die feurige Le§ya gemeint. S. hat andern Wortlant:
aditas trisu pitantalesyah: Bei den drei ersten finden sich die mit
der gelben endigenden Lesya’s (viz. die schwarze, dunkle, graune und
gelbe). Dies steht im Widerspruch mit unserm Text, nach dessen
7. Sutra diese 4 ersten Le§yd's nur den. beiden ersten Gotter-
Abteilungen zukommen. 8. liBt Sttra 7 aus.

Diese haben je 10, 8, 5 und 12 Grade bis zu den

Kalpopapanna’s. 3.
dasastapancadvadasavikalpal Kalpopapannaparyantih.

Niamlich 1) Indra’s, 2) (Indra-)Samanika’s, 3) Tra-
yastrim$a’s, 4) Parisadya’s, 5) Atmaraksa’s, 6) Loka-
pala’s, 7) Antka’ s, 8 Prakirnaka’s, 9) Ahhlyogya. s,
10) Kilbigika’s. 4

indrasaminikatrayastrimsaparisadyatmaraksalokapalanilapralki-
rpakabhiyogyakilbisikas cai 'kasah.

Diese himmlische Rangordnung entspricht der des indischen
Staates. Die Indra’s sind die regierenden Fiirsten, Samanika’s
Personen von fiirstlichem Range; Trayastrimsa’s die hochsten Staats-
beamten; Parisadya's die Hofleute; Atmaraksa’s die Leibgarde;
Lokapa.la. s die Markgrafen und Polizisten; Anika’s die Truppen
mit ihren Offizieren; Prakirpaka's die Biirger; Abhiyogya's die
Diener; Kilbisika's die infima plebs. .

Trayastriméa’s und Lokapala’s fehlen bei den
Vyantara’s und Jyotiska’s. &.

trayastrimsalokapalavarjya vyantarajyotiskal.
Die beiden ersten haben je zwei Indra’s. 6.
piirvayor dvindral.
‘Ich gebe hier nach Bh. eine Ubersicht der drei ersten Ab-
teilungen mit ihren Indra’s.
I Bhavanavasin’s.

i, Klasse. Name der Indras.
1. Asurakumara’s. Camara und Bali.
. 2. Nagakumara's. Dharana und Bhiitananda.
8. Vidyutkumara's, Hari und Harisaha.
4, Suparpakumara’s.  Venudeva und Venudarin.
. 5. Agnikumara's. Agnisikha und Agnimanava.
6. Vatakumara’s. Velamba und Prabhafijana. .
7

. Stanitakumara’s. Sughosa und Mahaghosa.
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Klasse. Name der Indra's.
8. Udadhikumara’s. Jalakanta und Jalaprabha.
9. Dvipakumara’s. Porpa und Avadista.
10. Dikkumara’s. Amita und Amitavahana.
II. Vyantara’s.
1. Kinnara's. Kinnara und Kimpuruosa.
2. Kimpurnsa's. Satpurusa und Mahapurusa.
3. Mahoraga's. Atikdaya und Mahakaya.
4. Gandbarva’s, Gitarati und Gitaya$as.
5. Yaksa's. Piirnabhadra und Manibhadra.
6. Raksasa’s. Bhima und Mahabhima.
7. Bhiita’s. Pratirtipa und Atirfipa.
8. Pifaca’s. Kala und Mahikala.
III. Jyotiska.
Jyotigka's. Stirya und Candramas.

Bei den Vaimanika's ist nur je ein Indra in jeder Illasse.
Das Nithere siehe unten Siitra 20; hier sel nur bemerkt, daf der
Indra von Saudharma Sakra, von Aisana I$ana ist, und so sind
die folgenden Kalpa's je nach ihrem Indra benannt.

(und) die 4 ersten Lesya's bis inkl. die gelbe. 7.

pitantalesyal.

Siehe oben Sutra 2.

Bis zum Ai$ana(kalpa) ist die Begattung kdr-
perlich. 8. .

kayapravicara @ aiSandat.

In den iibrigen durch Beriihrung, Betrachtung,
Horen, Gedenken je in zwei (Kalpa's). 9.

desal sparsarupasabdamanalipravicari dvayordvayol.

Im Sanatkumara und Mahendra lassen sich die Gottinnen von
dem liebesbediirftigen Gotte beriihren, worauf sein geschlechtliches
Bediirfnis gestillt ist. In Brahmaloka und Lantaka zeigen sich die
Gottinnen in ihrer Pracht und Schonheit dem Gotte zum gleichen
Zwecke und mit demselben Erfolge. In MabaSukra und Sahasrira
brauchen die Gotter nur das Lachen, Plaudern und Singen der
Gottinnen zu horen, um ihre Lust zu stillen. In Anata, Pranata,
Arana und Pracyuta geniigt es, daB die Gotter sich die Gottinnen
in Gedanken vorstellen. Diese Arten der Befriedigung des ge-
schlechtlichen Bediirfnisses ist unvergleichlich entziickender und
edler als die korperliche, und zwar um so mehr, je hther der be-
treffende Kalpa ist.

Die hochsten (Gotter) sind ohne Geschlechts-
lust. 10.

pare "praviciril.
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D. h. die Kalpatita's; ihre Gliickseligkeit ist unendlichmal
grifler als alle Befriedigung der Geschlechtslust gewiihren kann.

Die Bhavanavasin’s zerfallen in Asurakumara’s,
Nagakumara's, Vidyutkumiara's, Suparnakumiara’s,
Agnikumiara’s, Vatakumara's, Stanitakumara’s, Uda-
dhikumara’s, Dvipakumara’s, Dikkumara’s. 11.

bhavanavisino  ‘suraniigavidyulsuparnagnivatastanitodadhidvipa-
diklumardal.

Kumara bildet den zweiten Bestandteil jedes Namens, weil
diese Gotter in ihrem ganzen Wesen und Auftreten edlen Jiing-
lingen gleichen. Nach S. haben die Asurakumara’s ihre Wohnungen
in dem oberen Teil von Ratnaprabba, die iibrigen in der Erde,
aber so, daB ein yojana unter der Oberfliche und iiber der Unter-
welt freibleibt. Die Angabe in Bh. ist nicht so klar und prieis.
- Des weitern charakterisiert Bh. die einzelnen Klassen, aber nicht

s0, daff man sich von ibmen ein anschanliches Bild machen kénnte,
wahrscheinlich weil die Jaina selbst nie iiber verschwommene Vor-
stellungen von diesen Wesen hinausgekommen sind.

Die Vyantara’s sind: EKinnara’s, Kimpurusa’'s,
Mahoraga’s, Gandharva’s, Yaksa’s, Raksasa’s, Bhiita’'s
und Pisaca’s. 12.

vyantarakinnarakimpurusamahoragagandh
pisacal.

Diese halten sich in allen drei Welten auf, sind teils selb-
stindig, teils dienen sie anderen, selbst Menschen. Jede dieser

" Klassen zerfillt in Unterklassen und zwar der Reihe nach in 10,
10, 10, 12, 18, 17, 9, 15, von denen Bh. die Namen angibt, die
aber fiir uns eben Namen bleiben. Ebensowenig lernen wir aus
seiner Beschreibung der 8 Klassen genaueres. S. schreibt Gandharva.

1
o

sardksasabhiita-

Die Jyotigska’s sind: Sonnen, Monde, Planeten,
Naksatra’s und Fixsterne. 13.
- jyotiskil, stryas candramaso grahanaksatraprakirnatirakas ca.
So folgen sie auch der Hohe nach aufeinander, nur die fara-
graha’s sind hinsichtlich der Hohe unbeschrinkt und konnen selbst
tiefer als die Sonnen gehen. Diese sind 800 yojana's iiber dem
Erdboden, die Monde 80 iiber ihnen, und die Zara@’s 20 yojana
iiber diesen. _
Rechtsljufig umkreisen sie immerwédhrend den
Meru in der Menschenwelt. 14.
Merupradaksinanityagatayo nyloke.
Und zwar in einem Abstand von wenigstens 1121 yogjana’s.
2 Sonnen sind in Jambfidvipa, 4 iiber dem Lavapoda, 12 iiber
Dhatakikhanda, 42 iiber Kaloda, 72 iiber Puskarardha, so daB also
132 Sonnen innerhalb des Manusottara-Ringgebirges sind. Dasdelbe
gilt von den Monden. Jeder derselben hat 28 Naksatra’s, 88 grahka's,
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66 975 Ikotalote’s Tarda's als Gefolge. Die Sonnen, Monde, Graha's
und Naksatra’s sind im Tiryagloka, die Tard’s in dem Urdhvaloka?).
Die Durchmesser haben folgende Dimensionen: Sonne 48/, yojana,
Mond 56, Graha 1y, Naksatra 1/,, Tard’s 1/ yojana bis 5 dhanus.
Die Vimana's der Jyotigka’s werden von gbtttlichen Wesen gezogen:
im Osten von Léwen, im Siiden von Elephanten, im Westen von
Stieren, im Norden.von Rossen.

Diese machen die Einteilung der Zeit. - 15.

tatlytal kitlavibhigal.

Das Zeitatom, wenn man so sagen darf, ist der samaya, die
Zeit, die ein Atom in langsamster Bewegung gebraucht, um sich
um seine eigene Korperlinge weiterzubewegen. Unzihlige samaya
bilden eine @valika, zahlreiche (samkhyeya) dieser den uecchvasa
und nzhsvasa, beide zusammen den pranae, und zwar gilt als Zeit-
maf} der prdna eines gesunden ruhigen Mannes in den besten Jahren.

7 prana = 1 stoka
7 , = 1 lava
881/, lava = 1 nalika
2 = 1 muhiria
30 "

= 1 Tag.
Halbmonate, Monate, Jahreszeiten (G), Semester, Jahr, Lustrum
(yuga) sind die gemeinindischen. Speziell jainistisch sind die fol-
genden grofen Zeitraume. 8400000 Jabre sind ein Parvanga,
8400000 Piarvanga’s ein Parva. Und so entstehen durch Multipli-
kation des je vorhergehenden mit 8 400000 dyuta, Kamale, Na-
lina, Kumuda, Tude, Atata, Avave, Haha und Hahii. So weit ist
die Zeit durch eine Zahl von Jahren (die letzte ist eine 77stellige)
bestimmbar, samlhyeya, dariiber bhinaus ist sie nur durch Ver-
gleiche vorstellbar. Man denke sich einen runden Kornbehilter
(palya = lkusula) von einem yojana Durchmesser und Hohe mit
den zarten Hiirchen, die innerhalb 7 Tage nen wachsen, dicht voll-
gepropft; wenn nun ein Hirchen alle hundert Jahre heransgenommen
wird, so wird ein Palyopama vergehen, bis jener Behiilter leer wird.
Zehn lkotalkof’s derselben bilden ein Sagaropama®). 4 Kotakoti’s
von Sagaropama’s ist die Dauer der Susamasusama, 3 der Susama
2 der Susamaduligama, eine weniger 42000 Jahren der Duhsama-
susami, 21000 Jahre der Duhsama und ebensoviele der Duhgsama-
duhsama. Diese sechs Perioden (sonst auch @ra, Speichen, genannt)

1) Siddhasena bemerkt, daf der Siddhfinta alle genannten Jyotiska's in
die Mittelwelt versetze, dali aber die im Text gegebene Ansicht auch sehr ver-
breitet sei. Haribhadra sucht zu vermitteln: die Mittelwelt sei 1800 yojana's
hoeh, man kénne also in ihr einen oberen und unteren Teil unterscheiden. .

2) S. zu Il 38 (= III 17) treibt das phauntastische Spiel noch weiter
und unterscheidet vyavahdra-, uddhara- wnd addhi-palyopama’s und siga-
ropama’s. . Die -letzteren erst sind das Mal der Avasarpini’s und Utsarpini's..
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Susamasusama bis Duhsamaduhsama bilden die Avasarpini, die-
selben in umgekehrter Reihenfolge die Utsarpini, jede hat also
10 Kotakoti’s von Sagaropama’s. . Wie Tag und Nacht folgen sie
immer aufeinander. Es findet in ihnen ein entsprechendes Zu-
oder Abnehmen der KérpergrtBe, der Lebensdauer, von Lohn und
Strafe etc. statt, aber nur da, wo Menschen sind. Bei den Kuru's
ist ewig Susamasusami, in Harivasa und Ramyakavasa Susama, in
Haimavata und Hairapyavata Susamaduhsama, in Videba und den
Zwischeninseln Duhsamasusama.

Jenseits der Menschenwelt sind die Jyotiska's
nicht in steter Bewegung. 16.

bahir avasthita). »

Die Vaimanika's (die vierte Abteilung der
Gotter) 17.

vaimanikial.

(zerfallen in) Kalpabewohner, und Kalpalose, 18.

kalpopapannah kalpatitas ca.

(und.zwar sind) die einen iiber den andern. 19.

uUpary upart.

In 1) Saudharma, 2) Ai§ana, 3) Sanatkumara,
4) Mahendra, 5) Brahmaloka, 6) Lantaka, 7) Maha-
$ukra und 8) Sahasrara, in 9) Anata und 10) Pranata,
in 11) Arapa und 12) Acyuta, ferner in den neun
Graiveya’'s, endlich (in den fiinf Anuttara) in Vijaya,
Vaijayanta, Jayanta und Aparajita, sowie in Sar-
varthasidddha — 20.

Saudharm AisanaSanatbumaraMahendraBrahmaloka Lantaka M -
hitsukraSahasraresy AnataPranatayor drandeyutayor navasu Graive-
yesu Vijaya VaijayantaJayant Aparigitesu Sarviirthasiddhe ca.

Die 12 erstgenannten sind die Kalpa’s, die ihnen angehtrenden
Gotter wohnen in Kalpavimana's. Der erste Kalpa ist nach der
sabha seines Indra (Sakra), Sudharma sabba, Saundharmakalpa be-
nannt, nach dem Indra I$ana der Ai$anakalpa, und so weiter nach
dem Namen der betreffenden Indra’s, siehe IV 6. — S. verdoppelt
die Kalpa's 5—8 und gibt ihnen (schon im Siutra) folgende Namen:
Brahmaloka, Brahmottara; Lantava, Kapistha; Sukra, Mahasukra;
Satara, Sahasrira. Umasvati stimmt aber auch in dieser Beziehung
mit dem Siddhanta, siehe Uttaradbyayana 36, 209 f.

Die Graiveyaka's haben ihren Namen davon, dafl sie dort sind,
wo der Hals des in menschlicher Figur vorgestellten Weltalls ist.
Hier gibt es keine Rangunterschiede mehr, sondern alle Graive-
yaka's etc. sind gleichgestellt in demselben Himmel, siehe IV 8.

Die Oberwelt beginnt direkt iiber dem Aufsatz des Meru mit
Saudharmakalpa.

sind an Lebensdauer, Macht, Wonne, Pracht,
Reinheit der Lesya, St:ilke der Sinne und Wirkungs-
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kreis der Avadhi-erkenntnis die hdheren vorziig-
licher (als die tiefer wohnenden). 2I1.
sthitiprabhiivasukhadyutilesyavisuddhindriyavadhivisayato *dhilkilh.
Zum Teil wird dies nachber in besonderen Siitra’s dargelegt
werden.

Aber geringer an Bezirk, KérpergroBe, Besitz
und SelbstbewufBtsein. 22.

gatisariraparigrahabhimanato hindl.

Die unteren Vaimanika’s wandern am weitesten im Weltall
herum, nach oben nimmt mit der wachsenden Indifferenz die Lust
zu Wandern und der Umfang des Gebietes ab. Die KérpergroBe
nimmt von 7 Ellen (arafnt) in Saudharma und Ai§ana ab bis anf
2 Ellen der Graiveyaka's und eine Elle der Anuttara’s. Die Anzahl
der Vimiana's nimmt nach oben ab. Es sind von Saudharma be-
ginnend 3200000, 2800000, 1200000, 800000, 400000, 50 000,
40000, 6000, in den vier letzten Kalpa's zusammen 700, in den
drei Abteilungen der Graiveyaka's 111, 107 und 100, in den
Anuttara’s 5; im ganzen 8497023 Vimana's. — Ebenso ist je
hiher, das SelbstbewuBtsein um so geringer, weil ja der Stolz all-
miihlich immer mehr schwindet.

Ausatmen, Einatmen, Empfindung, Manifestation
und angehorenes Wesen sind zu erschliefen. (22)

ucchvitsahivravedanopapatinublhivatas ca.

Manifestation upapata ist der technische Ausdruck fiir das
Insdaseintreten der Gotter. Ketzer kidnnen nicht oberhalb Arana
und Acyuta als Gotter entstehen, dagegen die Caturdasapiirvadhara’s
oberbalb des Brahmaloka bis zum Sarvarthasiddha. Das angeborene
Wesen oder die uranfiingliche Welteinrichtung ist der Grund dafiir,
daB die Vimana’s ohne Unterstiitzung im Raume schweben. Und
so kommt es auch, daB alle Indra's und die Graiveya-Gotter von
ihren Sitzen fallen, wenn ein Tirthakara geboren wird oder einer
der grofen Momente seines Lebens eintritt, worauf sie entweder
zu dem bhetreffenden Orte hineilen oder ihn von ihrem Orte auns
verehren. Obhiges Siitra gilt nur in einigen Mss. als ein solches.

Die gelbe, die rosige, die weiBe Lesya finden
sich (der Reihe nach) in den zwei (ersten), in den
drei (folgenden) Kalpa's und in den iibrigen Himmeln. 28.

pitapadmasullalesys dvitrisesesu.

D. h. die gelbe Lesya ist in Saudharma und Aifana, die rosige
in Sanatkumara, Mahendra und Brahmaloka, die weile in den iibrigen
Himmeln bis zum Sarvarthasiddha; je hoher um so reiner.

Die Kalpa’s reichen bis zu den Graiveyaka’s
exklusive. 24.
prig Graiveyalkebhyal Lalpih.
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Die Lokantika’s wohnen im Brahmaloka. 25.

Brahmalokiillayi Lokantidsal.

Die Bedeutung von Lokantika scheint zu sein, dafBl diese Gotter
nach einer Wiedergeburt das Nirvapa erreichen. So wenigstens S.,
der die Form Laukantika hat.

Und die Sarasvata’s, Aditya’s, Vahni’s, Aruna’s,
Gardatoya’s, Tugita’s, Avyabadha’s und Arista’s. 26.

Sarasvat dditya Vahny Aruna Gardatoya Tusit lvyabadliamarutal,
Aristas ea.

D. h. diese haben ihre Vimana’s um den Brahmaloka in den
8 Himmelsgegenden: NO., O. etc.

In Vijaya ete. sind die Gétter im ihrer vorvor-
letzten Geburt. 27.

Vijayadisu dvicaramdl.

D. h. sie werden hiichstens noch zweimal wiedergeboren.

Tiere heilen die Wesen, die iibrigbleiben, wenn
man die Aupapatika’s (H5llenwesen und Gétter) und
die Menschen ausschlieBt. 28.

aupapitikamanugyebhyal Sesas tiryagyonayal.
Die Lebensdauer — 291%).
sthitil.
in den Bhavana’s betrdgt die hochste 1, Palyo-
pama fiir die Indra’s der siidlichen Halfte, 30.
Lhavanesu daksinardhadhipatingm palyopamam adhyardham.
Siehe Stitra 6.
fiir die andern 13/, Palyopama; 31.
Sesiindim pidone.

D. h. fiir die Indra’s der nérdlichen Hilfte.

Fiir die zwei Indra’s der Asura’s ein Sagaropama
und etwas mehr als ein Sagaropama. 32.

asurendrayol sigaropamam adhikam ca.

Auch hier ist ein Unterschied zwischen dem Indra der siid-
lichen und nérdlichen Hilfte. Die Vyantara’s und Jyotiska's werden
unten 46 ff. behandelt.

In den Kalpa’s Sandharma ete. ist (die hdchste
Lebensdauer) der Reihe nach — 33.

Saudharmidisu yathikraman.
Zwei Sagaropama’s, 34
sagaropame. =

1) Von hier an lauten in 8. die Sutra etwas anders, mnicht nur formeli,
sondern auch materiell. Der ganze Adhyfiya hat in S. nur 42 Siitra's; das
letzte bestimmt, daf alle Laukfntika's gleichm#Big eine Lebensdauer von

§ S@igaropama’s haben, wovon Bh. nichts weill, Im iibrigen stimmen dit An-
gaben von Bh. mit dem Uttaridhyayana, sind also die ,richtigen®.
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Etwas mehr 35.
acdhike ca.
als zwel Sagaropama’s in Aidana;
Sieben Sagaropama’s in Sanatkumiara; 36.
sapta Sanothumire. '
Um etwas, um 8, 7, 10, 11, 18, 15, vermehrt; 37.
visesatrisaptadasaikidasatrayodasupaiicadasablor adhilini ca.
D. h. in Mahendra etwas mehr als 7 Sagaropama’s, .im Brahma-
loka 10, in Lantaka 14, in Maba$ukra 17, in Sahasrara 18, in
Anata und Pranata 20, in Arana und Acyuta 22.
Von Arana und Acyuta aufwirts um je eins in
den 9 Graiveyaka’s, in Vijaya etec.,, und in Sarvarttha-
siddha, 38.

Arandeyutid iirdhvam ekwilene navasu Graweyakesu Vijaytadisu
Sarvirthasiddhe ca. )

Also 23 Sag. im untersten und 381 im obersten Graiveyaka,
32 in Vijaya ete, 33 in Sarvarthasiddha;
Die niedrigste ist ein Palyopama und etwas
mehr als ein Palyopama; 39.
aparic palyopamam adhikam ea.
Beziehungsweise in Sandharma und Aiana;

Zwei Sagaropama’s; 40.
siagaropame.
In Sanatkumara;
Und etwas mehr; 41.
adhile ca.
Als zwei Sagaropama’s in Mahendra;
In jedem folgenden (Himmel) ist die kiirzeste

Lebensdauner gleich der lingsten des vorausgehen-
den Himmels; 42.

paratal paratal. pirv@ plired 'manterd.
Und ebenso bei den Héllenwesen von der zweiten
(Region) an; 43.
narakinim ca dvittydcisu.
In der ersten 10000 Jahre; 44.

dasa varsasahasrani prathamayam.

Siehe IIT 6.

Ebenso in den Bhavana's, 45.
bhavanesu ea.

Und bei den Vyantara’s. 46.

Vyantaranim ca.
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Die htchste Lebensdauer ist ein Palyopama; 47.
par@s palyopamam.
Nimlich bei den Vyantara's.
Bei den Jyotiska’s etwas mehr; 48.
Jyotigkanam adhikam.
Ein Palyopama bei den Graha’s; 49.
Grahanam ekam.
Ein halbes bei den Naksatra’s; 50.
Naksatranam ardham.
Ein viertel bei den Taraka's; 51.
Tarakanam caturbhigal. »
Die niedrigste Lebensdauer bei diesen ist ein
Achtel, 52.
Jjaghany@ tv astabhigal.
Bei den iibrigen Jyotiska's ein Viertel eines
Palyopama. 58.
caturbhagal Sesandm.
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Fiinftes Kapitel.

Die leblosen Massen sind Regung, Hemmung,

Raum und Stoffe. 1.
ajival:aya dharmadharmakasapudgaldl.

Masse (kaya) ist hier in dem Sinne zu verstehen, daB die
betr. Dinge aus einer Menge von Teilen bestehen, bez. viele Raum-
punkte (pradesa) haben. Ein pradesa ist der Raum eines Atoms
(S. zu V 8); es ist darunter aber nicht ein mathematischer Punkt
zu verstehen. Mit Regung und Hemmung iibersetze ich dharma
und adharma, die hier nicht Verdienst und Schuld bedeuten, son-
dern etwa Medium der Bewegung und der Ruhe; siehe Stutra 17.

Diese und die Seelen sind die Substanzen. 2.

dravyani jivis ca.

Sie sind ewig, der Zahl nach bestimmt und un-
korperlich. 8.

nityavasthitany arapant.

Unkorperlich artipa ist soviel wie amiirta, das auch p. 124,
1. 9 dafiir gebraucht wird. Es gehort aber die Undurchdringlich-
keit nicht zu den Eigenschaften der Koérper. Denn nach 8. zun
V, 10, 14, 18 konnen auch unendlich viele paramanu’s, die sithgma-
bhavena parinate sind, in einem pradesa des akasa Platz finden.
Cf. Lokaprakasa II 42 ff. Die Undurchdringlichkeit kommt nur
den groben (badara) Korpern zu, nicht aber den feinen (sithkgma)
unter sich und mit jenen. §S.zu V 14.

Korperlich sind die Stoffe. 4.

rigpinal pudgalil.

Dies schriinkt das vorhergehende Siitra ein.

Bis zum Raum inkl. sind es einfache Substanzen — 5.

dkasad ekadravyani

D. h. es gibt nur je ein dharma, adharma und akasa. Seelen
und Stoffe aber sind in Vielheit vorhanden.
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und inaktiv. 6.
nighriyant ca.
Also nur Seelen und Stoffe konnen titig sein (kriyavantah).

Regung und Hemmung haben unzahlig viele
Punkte; 7.
asamkhyeyal pradesia dharmadharmayol.
Ebenso die einzelne Seele; 8.
jivasya ca.
Der Raum hat unendlich viele; 9.
akasasyd ‘nantil.
Zahlreiche, unzihlige und unendlich viele die
Stoffe; 10. 3
samlkhyeyasamkhyeyas ca pudgalanim.
Das Atom keine. 11.
na 'nol.
Es ist eben ein Punkt und hat keine Punkte.
Das Platzeinnehmen findet im Weltraum statt. 12.
lokakase "vagihal.
Der Weltraum lokakasa im Gegensatz zu dem absolut leeren
Raum alokakasa jenseits der Welt.

Den ganzen (Weltraum) nehmen Regung und
Hemmung ein; 18.

dharmadharmayoly kytsne.

Die Stoffe ein oder mehrere Punkte, je nach-
dem; 14,

ekapradesadisu bhijyal pudgalanam.

Ein Atom nimmt einen Raumpunkt ein, ein dvyanukae einen
oder zwei, ein fryanuka einen, zwei oder drei, w. s. w. OCf. Er-
linterung zu Stutra 3.

Die Seelen einen oder mehrere der unzihligen
Teile (des Weltraums), 15.

asamkhyeyabhigidisy jwandm.

Weil sie ihre Punkte kontrahieren und emittieren,
wie eine Lampe. 16.

pradesasamhiravisargabhyam pradipavat.

Wie nimlich eine Lampe mit ihrem Licht den Raum ausfiillt,
in den sie gestellt wird, sei er nun groB oder klein, so fiillt auch
die Seele den Korper, in dem sie ihren Sitz hat, ganz aus, sei er
nun grof oder klein.

Bedingung fiir Bewegung und Ruhe zu sein ist
die Bestimmung von Regung und Hemmung; 17.

gatisthityupagraho dharmadharmayor upakaral.

dharma wnd adharma versetzen nicht etwa die Stoffe oder
Seelen in Bewegung oder in Ruhe, sondern dharma (Regung) ist
in dem Sinne eine Bedingung fiir die Bewegung eines durch irgend-
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welche Ursache bewegten Gegenstandes, wie die Zeit eine Bedingung
fiir die Entstehung etc. eines Dinges ist; denn daff ein Ding jetzt
oder spiiter entsteht etc., ist durch die Zeit bedingt. S. sagt (zu
V 7): sie verleihen einem in Bewegung befindlichen Dinge Kraft,
setzen es aber nicht selbst in Bewegung (gatyadiparinatasya
baladhanam kurvanti, na tu svayam prerayanti)?).

Die des Raumes: Platz zu gewdhren; 18.

avnkasasyd "wagihal.

Platzgewihren, avagaha ist eigentlich Eintauchen.

Die der Stoffe: Leib, Sprache, innerer Sinn,
Auns- und Einatmen; 19.

sariravitnmanalpranapinil pudgalinam.

Stofflich sind niimlich die Leiber, nicht nur die korpevlichen,
sondern auch die andern, von denen IT 37 die Rede war. Denn
auch das karman ist stofflich (karma paudgalikam). Um dies
richtig zu wiirdigen, mufl man im Sinne behalten, daB die Materie
nicht blof in grober Form, sondern auch in feiner (siksmapare-
nama) besteht.

und die Ursache zu sein von Lust, Leid, Leben
und Tod; 20.

sukhadullhajivitamaranopagrahits ca.

der der Seelen: sich gegenseitig zu heeinflussen; 21.

parasparopagraho jivindm.

die der Zeit: das zeitliche Sein (der Dinge) ihr
Zustand, ihre Bewegung und das ,Alter® und ,Jiinger®. 22.

vartand parinamal kriyd paratviparatve ca kalasya.

1) Man scheint zur Scheidung des Raumes von den Medien der Bewegung
und Ruhe in #hnlicher Weise gekommen zu sein wie das VaiSesika zur Scheidung
der Luft (ki) vom Ranm (lif). Die VaiSesika's sahien niimlich ein, dall der
Ton (Sabda) als Eigenschaft (guna) ein Substrat verlange und dafl es nicht
wohl anginge, zwei heterogene Eigenschaften, Ton und Entfernung, derselben Sub-
stanz, Raum, als ihrem Substrat zuzuschreiben; so nahmen sie fir jede jo eine
besondere Substanz an und unterschieden zuerst dlkidifae und i, die bei den
iibrigen Philosophen noch eins sind, So schienen auch den Jainas Platzge-
wiithren, Bewegung und Ruhe so disparate Eigenschaften, daf sie nicht Funktionen
derselben Substanz sein konnten, sondern dall jede ein besonderes Substrat
verlangte. Die Argumentation in S. lautet folgendermafien p. 278: ,Die Funktion
von Dharma und Adharma mége dem Raum eignen, weil er iiberall ist*. Das
geht nicht, weil er eine andere Funktion hat; seine Bestimmung ist, den Sub-
stanzen, Dharma ete., Platz zu gewilhren. Wollte man aber ein und derselben
Substanz (dem Raume) mehrere Bestimmungen zuschreiben, so wiirde es zwischen
Welt-Raum und leerem Raum keinen Unterschied geben (der ja durch das Vor-
handensein und Fehlen von Dharma und Adharma bedingt ist). ,Erde, Wasser
sind fiir diesen Zweck zureichend (i. e. zur Erklirung von Bewegung und Ruhe
eines Kdrpers geniigt es, diesen als Sitz von Bewegung und Ruhe anzusetzen);
Dharma und Adharma sind iiberfliissig“. Nein, denn wir haben gesagt, dall sie
das allgemeine Substrat sind, und ein jedes Produkt (hier Bewegung oder Ruhe)
durch mehrere Ursachen hervorgebracht wird (nimlich eine spezielle: der betr.
Korper, und allgemeine: Dharma bez. Adharma).
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Fiir die genannten Vorstellungen ist die Zeit Voraussetzung
und wird daher als die Bedingung dieser Erscheinungen erschlossen.
Siehe Sutra 38.

Die Stoffe haben Bertihrung, Geschmack, Géruch
und Farbe. 283.

sparsarasagandhavarnavantal pudgalih,

Beriihrung ist achtfach: hart, weich, schwer, leicht, kalt, warm,
klebrig (oder glatt) und trocken (oder ranh); der Geschmack fiinf-
fach: bitter, scharf, zusammenziehend, sauner und siiB (salzig ist
nach Guparatna eine Art von siiB); der Geruch zweifach: wohl-
riechend und stinkend; die Farbe fiinffach: schwarz, blau (oder
dunkel), rot, gelb und weill. Die genannten Eigenschaften kommen
Atomen und Aggregaten zu und entwickeln ‘sich in ihnen; die jetzst
zu nennenden sind nur Aggregaten eigen:

Schall, Verband, Kleinheit, Grife, Figur, Spal-
tung, Finsternis, Schatten, Wiarmeausstrahlung und
Leuchten. 24.

el

dhasauksmyasthaulyasamsthanabhedatamaschayatapoddyo-
tavantas ca.

Verband ist die durch Verbindung entstehende Einheit. Ilein-
heit und GréBe sind relativ und absolut; letzteres bei einem Atom,
bez. bei einer die ganze Welt erfiillenden Masse. Spaltung ist die
Art, wie sich ein Korper zerlegen lifit oder in welcher Form er
zerfillt. 'Wegen der Details, die in S. und U. nicht durchaus gleich
sind, verweise ich auf die Original-Kommentare und Lokaprakasa
11, 107ff. — Es ist zu beachten, daB hiernach der Schall, die
Finsternis und der Schatten (bez. Spiegelbild) als stofflich gefaBt
werden. Der Schall ist also nicht eine Eigenschaft des akdsa, wie
nach dem Vaidesika, sondern ein feiner Stoff. Auch die I'insternis
ist stofflich, welche Ansicht von den VaiSesikas ausdriicklich be-
kimpft wird ({amas ist nicht dadamam dravyam). Der Schatten
oder das Spiegelbild eines Korpers sind feine Stoffe, die von ihm
emanieren; cf. Lokaprakasa 11, 140 ff.

(Sie sind) Atome und Aggregate. 25.
 anaval skandhas ca.
Eine Aryastrophe in Bh. lautet: das Atom ist Enduwrsache
(d. h. es bildet Produkte, ist aber selbst keins), klein, ewig, hat je
einen Geschmack, Geruch und Farbe und zwei Beriihrungen; es
wird aus seinen Produkten (den Aggregaten) erschlossen. :
(Letztere) entstehen durch Vereinigung, durch
Trennung und durch beides; 26.
samghatabhedebhya utpadyante.
Durch Trennung das Atom; 27.
bhedad anpul.
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Durech Trennung und Vereinigung zugleich die
sichtbaren (Aggregate). 28,

bhedasamghatabhyam calsusal.

Dies wird in S. folgendermafien begriindet. Ein feines Aggre-
gat (siksmapariname skandha) ist unsichtbar; durch Spaltung
desselben. entsteht natiirlich auch nur etwas Feines und Unsicht-
bares. Damit also ein Unsichtbares sichtbar werde, muf} etwas
Neues hinzukommen, um die Feinheit aufzuheben. Das tritt ein,
- wenn sich die Spaltungsprodukte zweier solcher Aggregate ver-
einigen, durchdringen und innerlich verbinden. Dadurch kann der
Zustand der Feinheit (sauksmyaparinama) aufgehoben werden,
und indem das so entstehende Verbindungsprodukt ,grob® wird
(sthaulyotpattaw), wird es sichtbar (caksusa).

Das Seiende hat Entstehen, Vergehen und Be-
harren. 29.
utpadavyayadhrauvyay m sat. .
Was ist, das entsteht, vergeht und beharrt. Absolutes Be-
harren (i. e. Unveriinderlichkeit) kommt z. B. dem é&fman nicht zu,
er beharrt qua jive, er entsteht als multa und vergeht als daddha.

Was den Zustand eines Seienden nicht aufgibt,
heiBt ewig. 80.

tadbhavavyayam nityan:.

(Seiend und ewig widerspricht sich nicht) inso-
fern (eine Eigenschaft) hervorgehoben oder unbe-
achtet gelassen wird. 31

arpitinarpitasicldhel.

Wie niimlich Devadatta mit Bezug auf seinen Sohn Vater ist,
und mit Bezug auf seinen Vater Sohn ist, so ist auch ein dravye,
wenn man das s@manyca hervorhebt, ewig, wenn man aber den vifesa
(seine spezielle Erscheinung) ins Auge fallt, nicht ewig. arpifa ist,
was zur Hauptsache, und anarpita, was zur Nebensache gemacht wird
(S. prapitam pradhanyam, bez. upasarjanibhitam).

Verband (zwischen zwei Stoffen tritt ein), wenn
der eine klebrig und der andere trocken ist; 32.

snigdharil:satvid bandhal.

snigdha ist glatt und glitschisch (ctkkana); gemeint ist die
Klebrigkeit; denn S. illustriert die verschiedenen Grade von snigdha
an Wasser, Ziegen-, Kuh-, Biiffel-, Kamels-Milch und zerlassener
Butter, wie die von r@kse rauh und trocken, an Staub, Kornchen,
Kiesel. Diese beiden Eigenschaften eignen schon den Atomen. Un-
" gleiche Stoffe verbinden sich also und es entsteht ein Verband:

Nicht von solchen niedrigsten Grades, 33.
na jaghanyagunanim.
d. h. solche treten iiberhaupt in keinen Verband.
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noch bei gleichem Grade von solchen gleicher
Art; 34, )

gunasiimye sadysandam.

Also zwel snigdha’s oder zwei ritksa’s von gleichem (zweiten,
dritten etc.) Grade verbinden sich nicht miteinander. Nach S. ver-
binden sich auch nicht gleichgradige snzgdha und ritksa.

sondern von solchen mit zwei Graden Unter-
schied. 84.

dvyadhikadigunanin tu.

Also " nur mit s**2 und #* mit #*+2 Nach S. ist auch
der Verband zwischen snigdha = s* mit einem andern riiksa als
r"+2 ausgeschlossen.

In dem Verbande assimilieren sich die von gleichem
Grade und die von hherem Grade. 36.

bandhe samadhikau parinamikaw.

Nach Bh. muf dies so verstanden werden, dal wenn ein
snegdha (bez. riiksa) sich mit einem gleichgradigen riiksa (bez. -
snigdha) verbindet, ein gleichartiger Verband entsteht; und dafB
wenn zwei ungleichgradige sich verbinden, ein gleichgradiger Ver-
band entsteht. 8. 1Bt in dem Sutra sama aus, das ja seiner Er-
klirung des vorhergehenden Siitra widersprechen wiirde.

Substanz ist das, was Eigenschaften und Zustinde
hat. 387.

gunaparyayavad dravyam.

Auch die Zeit ist eine Substanz nach Einigen; 38.

kalas ce 'ty ele.

8. laBt oty eka ,nach Einigen“ aus und bekennt sich damit
zu der Ansicht, daB die Zeit ein dravya sei, die er zu begriinden
sucht. Guparatna zu 49 sagt, daB die Zeit nur im Manusaloka
bestéinde, sie sei absolut fein und nur ein Moment; sie wiirde nicht
astikaya genannt, weil sie keine pradeda’s habe. Er gibi aber
auch die Ansicht der Gegner an, welche die Natur eines dravya
bei der Zeit in der Aufeinanderfolge gleichartiger Momente (samaya)
finden.

Sie besteht in unendlich vielen Momenten. 39.

s0 ’nantasamayal.

Von diesen ist einer gegenwiirtig, die andern gehdren entweder
der Vergangenheit oder der Zukunft an.

Die Eigenschaften haben ihren Sitz in der Sub-
stanz, und besitzen selbst keine Eigenschaften. 40.

dravyasrayd nirgund@ gunpdl.

Die (jeweilige) Beschaffenheit von diesen (Sub-
stanzen und Eigenschaften heiBt) Akzidenz. 41;

tadbhaval parinamah.
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Es hat entweder einen Anfang oder keinen. 42.

anddir dadimims ca.

Bei den kérperlichen (Substanzen) hat das Akzidenz
einen Anfang. 43.

riipisy ddimin.

Zwischen Zustand und Akzidenz (paryaye und parinama) wird
unterschieden ; ersterer kommt nur den Substanzen zu und umfalf
die Summe der Akzidenzen (partnama’s), welche letzteren such
den Bigenschaften zukommen. parinama ist wortlich Veriinderung
und bedeutet hier das Resultat einer Veriinderung, die das angen-
blickliche Sein des Dinges ausmacht.

Bei den Seelen besteht es in den geistigen Funk-
tionen (upayoga) und der Betitigung (yoga). 44.

yogopayogau jivesu.

Uber upayoga cf. 11 8£. 19. Uber yoga handelt das folgende
Kapitel.

In 8. fehlen die beiden letzten Siitras.

Sechstes Kapitel.

Die Tatigkeit von Leib, Rede und innerem Sinn
heifit Betiitigung. 1.

k@tyavitnmanallcarma yogah.

S. nennt yoga eine Bewegung der Teilchen in der Seele (&¢-
manal pradesaparispandal).

Sie ist Influenz 2.

sa asraval.

Wie ein ZufluB oder Abflul eines Sees so heiBt, weil durch
ihn Wasser zu- oder abflieBt, so flieft auch zur Seele karman durch
den Kanal in Gestalt der Titigkeit, die darum Influenz heilit.
Jearman ist nun entweder Verdienst (punya) oder Schuld (pdpa).

Gute (Titigkeit) ist Influenz von Verdienst; 3.

subhal punyasya.

Schlechte von Schuld. 4.

asublal. papasya.

S. macht ein Sttra aus hexdan Worin punyam larma besteht,
wird VIII 26 gelehrt.

Die Betitigung ist fiir den in Leidenschaft Be-
fangenen Influenz von Dauerkar man, fiir den Leiden-
schaftlosen von Momentankarman. 5.

sakasiyalasiyayol samparayikeryipathayol.

kasaya (Jerodha mana maya lobha) Leidenschaft wird von S.
als metaphorische Verwendung des Wortes kasaya ,Harz* erkliirt,
weil durch kasaya der Seele karman anklebt. Dauerkarman sém-
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parayilea, von samparaya = samsara, weil dies Larman Ursache
des sams@ra ist, wibrend das i:yﬁz)aﬂm nur einen Moment dauert.
Es ist dasjenige kcarman, welches mit den vorgeschriebenen religidsen
Handlungen verbunden ist; jede Handlung hat ja nach 1) und
2) karman zur Folge; aber religisse Handlungen diirfen doch
keine die Seele bindende Folgen haben. Darum hat dies karman
nur einen Moment Bestand.

Die Arten des ersteren sind die 5 Kardinallaster,
die 4 Leidenschaften, die 5 (nicht geztigelten) Sinne
und die 25 Handlungen. 6.

avratakasiyendriyakriyal paiicacatulipaiicapaiicavimsatisambhyil
' purvasya bhedil. -

avrata, Kardinallaster, bestehen in der Ubertretung der fiinf
Gebote (VII 8), also Téten, Liigen, Stehlen, Unkeunschheit und Ver-
langen nach Besitz. Die 25 kriya's werden in Bh. in Gruppen
von je fiinf aufgezihlt und in S. erklirt. Es sind nicht bloB Siinden
im eigentlichen Sinne, sondern aunch verdienstliche Werke, wie
samyaltva nnd selbst wyapatha.

Jede von diesen (Influenzen) ist unterschiedlich
je nach dem stirkeren oder schwacheren Grade, ob
mit Bewufitsein oder in Unwissenheit veriibt, je nach
der Energie und dem Objekt. 7.

tiwramandajiatajiatabhavaviryadhikaranavisesebhyas tadvisesal.
virya, Energie, ist ein ksayopasamilca oder lksaytla-Zustand
der Seele, cf. II 4, 5.

Das Objekt ist entweder Lebendes oder Lebloses. 8.

adhikbaranam jiviijival.

Ersteres ist dreifach, je nach dem die Tat leiden-
schaftlich, peinigend oder mérderisch ist; dreifach
nach der Betitigung (d. h. Gedanke, Worte, Werke);
dreifach je nach dem man die Tat selbst begeht, von
andern begehen liBt oder ihr zustimmt; vierfach
nach den (vier) Leidenschaften. 9.

adyam  samrambhasamarambharambhayogalkytalkaritinumatalasa-
yavisesars tris iris tris catus cai 'kasal.

Durch Kombination dieser vier verschiedenen Einteilungen er-
geben sich also 108 Arten des jwadhikaranam.

Das letztere (d. h. lebloses Objekt) ist Hervor-
bringung, Niedersetzen, Zusammenfiigung und AuBe-
rung, und diese sind der Reihe nach je 2, 4, 2, 3. — 10.

nirvartananiksepasamyoganisargii dvicaturdvitribhedal param.

Hervorbringung bezieht sich entweder auf die primiren Sachen
(mulaguna), namlich die 5 Korper, Sprache, innerer Sinn, Ein- und
Ausatmen, oder auf sekundire Sachen wie Bearbeitung von Holz,
Schreiben, Malen ete. Das Niedersetzen ist vierfach, je nachdem
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der Platz nicht inspiziert, oder schlecht abgewischt ist, oder weder
das eine noch das andere geschehen ist, oder das Niedersetzen eilig
geschieht. Zusammenfiigung betrifft sowohl Essen und Trinken als
auch Geritschaften (upakarana). AuBerung ist Leibesentleerung,
Gebranch der Sprache und Gebrauch des innern Sinnes.

Jetzt werden die Influenzen fiir die verschiedenen Arten von
karman (ef. VIII 5) durchgegangen.

(Die Influenz) von Wissens- und Glaubenshemm-
nis ist, wenn man sie miBachtet, verleugnet, mif-
giinstig behandelt, hindert, unterdriickt oder in ihr
Gegenteil verkehrt. 11.

tatpradosaniimavamitsaryintardyasidanopagh@t@  jianadarsand-
varanayoh.

Mit ,sie* sind 1) Wissen und Glauben, 2) diejenigen, welche
sie besitzen, und 8) das was sie erzeugt, gemeint.

Von asadvedya: Leid, Trauer, Kummer, Schluchzen,
Téten und Wehklagen, so man selbst oder ein Anderer
oder Beide zugleich haben. 12.

dulikhasokatiipikrandanavedhaparidevaniing atmaparobhayasthany
asadvedyasya.

asadvedya heiBt dasjenige karman, welches, indem es sich
realisiert, dem Betreffenden Schmerz bereitet, wihrend sadvedyc
sich unter Freuden realisiert.

Von sadvedya: Mitleid gegeniiber den Wesen und
(speziell) den die Gebote haltenden, Almosenspenden,
unlautere Befolgung der Gebote ete., achtbarer Wandel,
Sanftmut und Begierdelosigkeit. 18.

Lhittavratyanulkampa danam sardgasamyamad: yogal kstntil Sau-
cam i sadvedyasya.

Das ,etc.“ meint das in Sttra 20 Aufgefiihrte.

Von Glaubensverwirrung: Listerung der Kevalin’s,
der heiligen Schrift, der Kirche, des Gesetzes und
der Gotter. 14.

kevalisrutasanghadharmadevivarnaviido darsanamohasya.

Von Wandelsverwirrung: der durch das zur Geltung-
cgelangen der Leidenschaften entstehende schlimme
Zustand der Seele. 15.

Lasayodayat tivratmaparinamas cdrilramohasya.

Im Kommentar zu diesem Sttra nennt 8. noch eine Anzahl
von vedaniya, hasya vedaniya etc., die in der Aufzihlung der
Arten des mohaniya in VIII 10 den Schluf bilden.

Von ayus der Héllenwesen: in reichlichem Mafle
andere zu peinigen und nach Besitz zu streben. 16.

balwirambhaparigrahatvam ca nirakasya "yusah.
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ayus oder ayuska ist das karman, welches die Lebensdauer
bestimmt. Es ist von nd@man zu unterscheiden. namakarman
bestimmt z. B. daB Jemand als Hollenwesen geboren wird, das ist
das naraka-naman; dagegen bestimmt das narakayuska, wie lange
er als das betreffende Hollenwesen zu leben hat.

Von dem der Tiere: Betrug. 17.

maya tairyagyonasya.

Von dem der Menschen: in geringem MafBe andere
zu peinigen und nach Besitz zu streben, sowie natiir-
liche Demut und Aufrichtigkeit. 18.

alpirambhaparigrahatvam svabh@vamardavirjavam ca manusasya.

Von dem aller (drei genannten) auBerdem die
Hintansetzung der Geliibde und Gebote. 19.

nilstlavratatvam ca sarvesam.

Die Geliibde werden VII 16f. genannt.

Von dem der Gotter: die unlauntere Befolgung
der groBen Gebote, die Befolgung der kleinen Ge-
bote, die unfreiwillige Tilgung des karman, und die
torichte Askese. 20.

saragasamyamasamyamisamyamakamanirjarabalatapamsi daivasya.

samyama ist synonym mit wirate und wvrata VII 1; iiber die
groBen und kleinen Gebote VII 2; iiber mérjara VIII 24. alkama-
nirjard, unfreiwillige Tilgung des karman, wird von demjenigen
ausgesagt, der nicht aus innerster Uberzeugung, sondern unfreiwillig
oder andern zu Liebe an sich verdienstliche Werke tut. Tdrichte
Askese balatapas ist die von Ketzern geiibte, speziell der religidse
Tod durch Feuer, Wasser, Stiirzen von einem Abhang ete.; die
richtige Art den Tod herbeizufiihren wird in VII, 17 besprochen.
— 8. fiigt als weiteres Sttra hinzn: samyaktvam ca.

Von iiblem madman: schlechte Betitigung und
Widerspruch (gegen die gute des Néchsten). 21.

yogavakraii visamviidanam casubhasya nitmnal.

Von gutem (n@man): das Gegenteil. 22

viparitam Subhasya.

Uber namakarman vgl. VIII 12; es bewirkt die Qualitiit von
Sachen und Personen, soweit diese nicht in den Wirkungskreis einer
anderen karman-Art fallen.

Von dem naman eines Tirthakara: Vollkommen-
heit des Glaubens, Besitz der Ehrfurcht, kein Ver-
stof gegen die Geliibde und Gebote, bestindige Aus-
iibung des Erkennens und Weltschmerz, nach Kriften
Spenden und Askese, Beistand und Dienstfertigkeit
gegeniiber der Gemeinde und den Monchen. Liebe
zu den Arhat’s, Meistern, Weisen und der Lehre, die
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Einhn.llt.ung der Avasyaka’s, die Verherrlichung des
Heilsweges, Zuneigung zu (den Bekennern der wahren)
Religion. 23.

darsanavisuddhir vinayasampannatii silavratesv anaticiivo ‘bhiks-

nam jnanopayog gau saltitas tydgatapasi sang hasadh adhivai-
yivrtyakaranam arhaducas-yabalmsru:apw ravacanabhal:lir @vasyakapari-
hitnir margaprabhiavana p avatsalat ite tirthals uvasya

Uber die Avasyaka cf. Bhandarkar, Report 98, n. *.

Von den niedrigen gof¢ra’s: Tadel Anderer und
Eigenlob sowie Verschweigen guter und Aufdecken
schlechter Eigenschaften. 24.

parittmanindiaprasamse sadasadgunicehadanodbhiivane ca nicair-
gotrasya.

Das letzte konnte auch heillen: Das Erdichten nicht vorhandener
Eigenschaften. — gotra-karman bewirkt, daB der Betreffende in
diesem oder jenem Geschlechte, Stande ete. geboren werde, vgl
VIII 13.

Von den hohen gotra’s: das Gegenteil sowie Be-
scheidenheit. 25.

tadviparyayo nicairvrityanutsekau co ’itarasya.

Bescheidenheit umfaBt die Bedentung von nicazrvriti, Bhrfurcht
gegeniiber (dem innern Werte nach) Hochstehenden, und anutseka,
Mangel an Einbildung auf eigene Vorziige.

Von dem des antaraya: das Bereiten von Hinder-
nissen. 26.

vighnakaranam antariayasya.

Uber antaraya vgl. VIII 14. Es verhindert die Ausiibung

von Gutem und die Erlangung von Angenehmem.

Siebentes Kapitel.

Gebot ist das Ablassen von Téten, Unwahrheit,
Unredlichkeit, Unkeuschheit und Streben nach Be-
sitz. 1.

limsanytasteyiabrahmaparigrahebhyo viratir vratam.

Je nachdem sie teilweise oder vollstdndig (er-
fiillt werden sollen, heiflen sie) die kleinen oder die
groflien (Gebote). 2.

desasarvato ‘numalati.

Zu ihrer Befestigung dienen je fiinf Corollarien. 3.

tatsthairydartham bhavanil paiica paiica.

Bh. zihlt die dha@cana’s auf; S. macht darans 5 Sutras, wobei
nicht durchgingig Ubereinstimmung obwaltet. Ich folge Bh. Es
dienen zur Befestigung 1) des Nichttotens: die erste, dritte
und vierte samitl’s (siehe IX 5), manoguptr (sieche IX 4), GenuB
von Speisen und Getrinken, die man wohl untersucht hat.
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2) der Wahrheit: wohlbedachtes Reden, Aufgeben des Zorns,
der Begierde und des Spafies und Furchtlosigkeit. )

8) der Redlichkeit: daB man nach Bedacht das Benutzungs-
recht erbittet, die Bitte tfters erneuert, die Berechtigung nicht iiber
die Grenzen ausdehnt, dieselbe nur von Glaubensgenossen erbittet,
nur gewithrte Speisen und Getriinke geniefit. BEs kann sich bei
der Berechtigung nur um ein Benutzungsrecht, um das Logis handeln,
sofern von Monchen die Rede ist. S. spricht denn auch ausdriick-
lich von Wohnung in den beiden ersten Fiillen.

4) der Keuschheit: man vermeide zu wohnen oder zu schlafen
in Gemeinschaft von Weibern, Vieh und Eunuchen, iiber verliebte
Weiber sich zu unterhalten, ibre Reize zu betrachten, sich der fritheren
Liebesgentisse zu erinnern und leckere Speisen zu geniefien.

5) der Begierdelosigkeit: man freue sich weder iiber
angenehme, noch #irgere man sich iiber unangenehme Eindriicke der
fiinf Sinne. )

Ferner erwidge man, dafh das Téten ete. Schaden
und Schande hier und jenseits bringt, 4.

himsadisv tha 'mutra ed payavadyadarianam.

Als Beispiel diene: ,Ein Morder ist stets verabscheut und ge-
haBt, hier werden ihm Hinrichtung, Gefingnis, Qualen etc. zu teil,
jenseits iible Wiedergeburt; und er ist ein Gegenstand des Tadels;
darum ist es besser abzulassen vom Téten“. In &hnlicher Weise
wird es bei allen Todsiinden durchgefiihrt.

oder dall es lediglich Leid sei, 5.

dulikham eva va.

Dap getdtet, belogen, bestoblen zn werden Schmerz bereitet,
sieht Jeder leicht ein. Aber auch der. Liebesgenufi verursacht
ebenfalls eigentlich Schmerz und die damit verbundenme Lust ist
derjenigen beim Kratzen eines juckenden Ausschlages zu vergleichen.
Das Leid beim Besitz besteht in den Sorgen, die mit seiner Er-
werbung und Erhaltung verbunden sind.

Man befleifige sich des Wohlwollens gegen alle
Wesen, der titigen Anerkennung gegeniiber den ihrem
inneren Werte nach Hoherstehenden, des Mitleids
gegeniiber den Irrenden und der Indifferenz gegen-
iiber den Verworfenen. 6.

. maitripramodakirunyamadhyasthani  sattvagunadhikaklisyamana-
vineyesu. ,

Dieses Sttra ist offenbar eine Modifikation von Patafijali’s
Yogasttra I 88: maitrikarunamuditopelisanam sukhadublchapun-
yapunyavisayanam bhavandatas cittuprasadanam. Ich glaube daher
auch, daf das vorhergehende Sutra sich an Y. S.II 15 anlehnt:
parinamatapasamskaredubkhair gunavrttivirodhac ca duhkham
eva sarvam vivelinak, obschon in unserem Kommentar die Be-
griindung einfacher ist.
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Oder man bedenke das Wesen der Welt und des
Leibes, um fromme Stimmung und Weltschmerz zu
bewirken. 7.

Jjagathkayasvabhvau ca samvegavairigyartham.

Die Eitelkeit der Welt und die Gebrechlichkeit des Leibes
sind hier natiirlich gemeint. Jetzt werden die 5 Todsiinden erklirt.

Toten heiBt einen des Lebens berauben, infolge
ungeordneter Betitigung. 8.

pramattayogat pa'&y.avyﬁr'opm_mm lamsi.

Betitigung, yoga, ist: Gedanke, Worte, Werke. Ungeordnet,
pramatta, ist nach S. soviel wie leidenschaftlich, kasayavan.

Unwahrheit ist das Aussprechen von dem, was
da nicht ist. 9.

asadalblidhiinam anyrtam.

Unwahrheit ist von dreierlei Art: 1) Leugnen dessen was ist

und Behauptung dessen was nicht ist.

2) Verwechslung, artha@ntara, wenn man z. B. Kuh statt Pferd
sagt und umgekehrt.

3) Tadel, d. h. unniitze AuBerung einer beleidigenden Tatsache.

Unredlichkeit ist das Nehmen von etwas, was
einem nicht gegeben wird. 10.

adatitidanam steyam.

Unkeuschheit ist sexuelles Verhiltnis. 11.

maithunam alrahma.

Habgier ist Verlangen (nach Giitern). 12.

miwrch@ parigrahal.

Wer von den (drei) Dornen frei ist, heiflt Be-
folger der Gebote; 13.

nilidalyo vrati.

Die drei Dornen (falya) sind: Betrug, Sinnenlust (nidana)
und falscher Glaube. nédanam wvisayabhogalkanksa S. Im Sama-
raditya Samksepa 4, 469 findet sich folgende Definition: mithya-
tayultam ananam nidanam.

Sowohl Hausbewohner als Hausloser. 14.

agiiry anagiras ca.

Wer die kleinen Gebote befolgt, ist ein Haus-
bewohner; 15.

anuvrato ‘gari.
d. h. Laie, $ravaka.

Ebenso wer folgende Geliibde halt: 1) das Rich-
tungsgeliibde, 2) das Ortsgeliibde, 3) die Enthaltung
von zweckloser Schidigung, 4) das Zeitgeliihde, 5) das
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Fasttagsgeliibde, 6) das Gelibde beziiglich der Lebens-

mittel und Bediirfnisse, 7) das Mitgehen an Giste; 16.

digdesanarthadandaviratisamayikapausadhopavasopabhogaparibho-
gatithisamvibhagavratasampannas ca.

Diese Geliibde schriinken das Leben der Laien in imannigfacher
Weise ein. Dem Laien ist mancherlei erlaubt, was den groBen
Geboten, die ja nur fiir den Moénch verbindlich sind, zuwider ist.
In diesen Geliibden setzt sich nun der Laie ein MaB, wie weit er
von der fiir ihn bestehenden Erlaubnis Gebrauch machen will;
jenseits der von ihm gesetzten Grenze sollen auch fiir ihn die
grofien Gebote verbindlich sein. In dem Richtungsgeliibde
(digurata oder digvirati) setzt er fest, wie weit er in einer der
zehn Himmelsrichtungen gehen darf; im Orts geliibde, innerhalb
welcher Grenzen er bleiben will: Zimmer, Haus, Doxf, Distrikt ete.;
im anarthadanda- Gelibde verpflichtet er sich, nur znr Erlangung
seiner iiblichen Lebensmittel und -Bediirfnisse als Laie zu agieren;
im Zeitgeliibde bestimmt der Laie, wie lange er zeitweise die
groflen Geliibde halten will; im Fasttagsgeliibde verpflichtet
er sich, an den Pansadha-(oder Prosadha-)tagen, i. e. am 8., 14,
15., oder sonst an einem Tage zu fasten und sich anderweitige
Entbebrungen aufzuerlegen; in dem 6. Geliibde bestimmt er, wie
weit er in dem Gebrauch der Lebensmittel (upabhoga: Speise und
Trank) und Lebensbediirfnissen (paribhoga: Kleidung etc.) gehen
will; im atithisamvibhaga-Geliibde verpflichtet er sich, den Monchen
das, dessen sie bediirfen, zu spenden. Die wrafa's 1 3, 6 heiBen
gunavrata, die iibrigen vier Stksavrata, alle sieben dila, (Vergleiche
hidrzu Aupapatika Satra § 57.)

Und derjenige, welcher sich der mit dem Tode
endigenden Kasteiung unterzieht. 17.

maranintikim samlekhanam josita.

Dies ist die bekannte maranantiki samlekhana (oder sallekhand);
sie besteht darin, daB, wer einen zwingenden Grund dazu hat, nach
fortgesetztem und stets gesteigertem Fasten zuletzt ganz der Nahrung
entsagt und in frommer Betrachtung ausharrt bis zu seinem Tode.

Jeder vrafin hat nach 13 keinen falschen Glauben, ist also
samyaqdystt, ein Rechtgliubiger. Dies gibt Veranlassung zum
folgenden Sitra.

Die Vergehungen fiir den Rechtgliubigen sind
(Glaubens)zweifel, (irdisches) Verlangen, Unent-
schiedenheit der 'Uberzeugung, Bewunderung und
Anerkennung Andersgliubiger. 18.

i Sankakankstvicikitsinyadrstiprasamsasamstaval samyagdrster ati-

caral.

Gegen die Gebote und Geliibde gibt es je fiinf
Vergehungen der Reihe nach wie folgt: 19.

wratasilesu paiica paiica yathalramam.
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Namlich gegen das Nichttoten:

Fesseln, Toten, Schinden, Uberbiirden, Entziehung
von Speise und Trank. 20.

bandhavadhacchavicchedatibhararopanannap rodhdl.
vergleiche Hemacandra's Yogasastra 3, 90.

Gegen die Wahrhaftigkeit:

Falsche Unterweisung, lichtscheues Geschwitz,
Urkundenfilschung, Aneignung von etwas Geliehenem
und béswilliger Verrat von geheimen Beschliissen. 21.

mithyopadesarahasyabhyakhyanakitalekhakyiyanyasapaharasakara-
mantrablieddl.
vgl. H. Y. 8, 91.

Gegen die Unredlichkeit:

Anstiftung zum Stehlen, Annahme gestohlenen
Gutes, Schmuggel, Gebrauch falscher MaBe und Ge-
wichte, Waarenfilschung 22.

stenaprayogatadahytidanaviruddharajyitikramalinadhikamanon-
manapratiripakavyavahiral.
vgl. H. Y. 8, 92.

Gegen die Keunschheit:

Betreiben der Verheiratung eines Andern(?), Be-
such von verheirateten oder unverheirateten Frauen-
zimmern, die sich mit Andern abgeben, unnatiirliche
Unzucht und Liisternheit. 23.

mparamvctkaLaraﬂc&uarapaﬁgr?utﬁgmanaﬂangakﬁdaﬁm akamabhtm—

vesalh

Statt #tvare hat S. dtvarika und erklirt es wie oben iiber-
setzt. Bh. gibt iiberhaupt keine Erklirung. Vgl H. Y. 3, 98.

Gegen die Besitzlosigkeit:

MaBiberschreitung hinsichtlich Grund und Ge-
biude, Geld und Gold, Gut und Getreide, Migden
und Knechten und allerlei Metall. 24.

I:setraviistuhirany _mdhanadhunyadﬁudamkupyapfamr_aau-
Eramdl.

pramanatilrama, Uberschreitung des Mafes, das man sich fiir
den Besitz dieser Dinge gesetzt hat, daher Bh. diese fiinf Artikel
als echapramanatikrama bezeichnet. liranya erklirt S. mit rup-
yadi vyavaharatantram; kupya als Leinen, Baumwolle, Seidenzeug,
Sandel etc. Ich habe kupya nach der Angabe der Worterbiicher
iibersetzt, ohne allerdings einen Zweifel unterdriicken zu konnen,
ob ihre Deutung richtig ist. Vgl. H. Y. 3, 94.

Gegen das Richtungsgeliibde:

Uberschreitung nach oben, nach unten, nach seit-
wirts, der Maximaldistanz und Erinnerungsschwund. 25.

irdhvadhastivyaguyatileramaksetravrddhismytyantardh@nani.
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Wenn Jemand einen Berg erklimmt, in einen Brunmnen steigt
oder in eine Hohle hineingeht, so verlifit er die Richtung, die er
einzuhalten gelobt hat (S). Vgl. H. Y. 3, 96.

Gregen das Ortsgeliibde:

Holen lassen, Boten schicken, Zurufen, Zeichen-
geben und Zuwerfen. 26.

Gnayanapresyaprayogasabdarupanupitapudgalaksepil.

Diese Mittel soll Jemand nicht anwenden, um einen Zweck
auch jenseits der Grenzen, die er sich gesetzt .hat, zu erreichen. Es
sind Ubertretungen, obschon der Betreffende personlich innerhalb
der Grenzen bleibt (vgl. H. Y. 8, 116). :

Gegen die Enthaltung von zweckloser S&haﬂigung:

Unziichtige Reden, unziichtiges Gebahren, Ge-
schwitzigkeit, unbedachter Auftrag (oder mehr als
ngtige Arbeit) und UbermaB im GenuB. 27.

kandarpakaulkucyamaukharyasamiksyadhikaranopabhogadhikatvani,

Statt asamiksyadhikarana hat Y. 8, 114 (113) samyukta-
dhikarana und die Tika erklirt es als das Zusammenfiigen zweier
Teile eines (rerits, wie Morser und StoBel, Pflugsterz und Pflug-
schar, Bogen und Pfeil. Meine obige Ubersetzung basiert auf der
Etymologie, die eingeklammerte auf der etymologischen Erklirung
von 8.

Gegen das Zeitgeliibde:

Schlechte Verwendung der (drei) Tiatigkeiten
(i. e. Gedanken, Worte, Werke), Nachlissigkeit und
Mangel an Gedédchtnis. 28.

yogadulpranidhinanadarasmytyanupasthipaning,
(vgl. H Y. 3, 115.)

Gegen das Fasttagsgeliibde:

Leibesentleerung ohne den Ort inspiziert und
abgewischt zu haben, ebensolches Aufheben und Nieder-
legen von Dingen, ebensolches Benutzen des Bettes,
Nachlissigkeit und Mangel an Geddchtnis. 29.

apratyaveksitapramarjitotsargidinaniksepasamsiaropakramanana-
darasmytyanupasth@panani.

pratyavelsana ist das Betrachten, um etwa vorhandene lebendige
Wesen zu bemerken, pramarjana das Abwischen mit einem weichen
Stoffe (vgl. H. Y. 8, 117).

. Gegen das Geliibde beziiglich der Lebensbediirfnisse:

Genuf von Speisen, die lebend sind, mit lebendem
verbunden oder damit vermischt sind, Aufgiisse (oder
Extrakte), ungare Kost. 80.

sacittasambaddhasammisrabhisavadulpakvaharal.
(Vgl. H. Y. 8, 97))

[
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528 Jacobi, Eine Jaina-Dogmatik.

Gegen das Geliibde der Gastlichkeit :

Niedersetzen auf Lebendiges, Bedecken damit,
Sagen es sei fiir einen andern bhestimmt, Neid und
Herrichtung des Essens zur unrichtigen Zeit. 31.

sacittanilesepapidhianaparavyapadesamatsaryakalatikramal.

Durch genannte Mittel entzieht sich der Laie der Pflicht, dem
Ménch (denn nur an solche, nicht an andere Bettler oder Giste ist
hierbei zu denken) von dem Essen mit zu geben. Niedersetzen aufs
Feuer, Bedecken mit Friichten oder Blumen sind Beispiele fiir die
beiden ersten Fille (vgl. H. Y. 8, 118).

Gegen die mit dem Tode endigende Kasteiung:

Sehnsucht nach dem Leben oder nach dem Sterben,
Anhinglichkeit an die Freunde, Gedenken der friiheren
Freuden und leidenschaftlicher Wunsch. 32.

Jlvitamaranasamsimitranurigasukhinubandhanidanakaranini.
nidana ist ein kuwrz vor dem Tode gehegter Wunsch, der auf
die kommenden Existenzen von Einfluf ist und in ihnen zur Er-
fiillung gelangt (cf. IX 34).

Schenken ist Uberlassen von dem Seinigen (zu
eigenem und anderer) Nutzen; 88,

anugrahartham svasya 'tisargo dinan.

Und das ist unterschiedlich nach den duBeren
Umstinden, nach dem Gegenstand, nach dem Geber
und nach dem Empfinger. 34.

vidhidravyaditypitravisesat tadvisesal.

Achtes Kapitel. .

Ursache der Bindung sind falscher Glaube, Nicht-
beachtung der Gebote, Unachtsamkeit, die Leiden-
schaften und die Betidtigung. 1.

mithyadarfaniviratipramadakasayayoga bandhahetaval.

virati siehe VII 1, kasayae VIII 10, yoga VI 1. Falscher
Glaube ist entweder abhigrhita, d. h. erworben, wenn man eine
der 863 falschen Lehren annimmt, oder anabhigrhite, d. h. ohne
fremde Hiilfe eingetreten.

Weil die weltliche Seele Leidenschaften hat,
nimmt sie Stoffe auf, die fiir das karman geeignet
sind. 2.

sakasiyatvij jival karmano yogyin pudgalan adatte.

Die Jaina’s betrachten Jarman nicht als eine Eigenschaft des
atman in der Form von adysta wie z. B. die Vai$esika's, sondern
das larman ist etwas materielles, wie auch der oft ausgesprochene
Satz: paudgalam lkarma besagt. karmano yogyan, Stoffe, die fiir
das karman geeignet sind, bedeutet Stoffe, die karman zu werden
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fihig sind. Indem diese in ihrer Gesamtheit die Seele infizieren
oder erfiilllen, bringen sie die Bindung hervor. Wie verschiedene
Ingredienzen in einem Geffil zu einem geistigen Getriinke vergiren,
so bildet sich das karman ans den Stoffen, die dazn geeignet
sind, woraus dann, wenn ich es richtig fasse, der Karmanleib karma-
nasarira entsteht, bez. diesem, der wranfinglich ist, stets neues
Material zugefiithrt wird.

Darin besteht die Bindung. 3.
sa bandhal. .
Deren Eigentiimlichkeiten sind Art, Dauer, Kraft
und Dimension. 4.
prakytisthityanubhiivapradesas tadmdf:ayaﬁ
Die erste ist Wissenshinderung, Glanbenshinde-
rung, das Zufihlende, das Verwirrende, Lebensdauer,
Individualitat, nama, gotm und das Hindernde. 5.

adyo i larsa anavedaniyamohaniyiyuskaniamagotranta-
rayah.

Dies sind also die acht Arten der Bindung, denen dieselben
acht Arten von karman entsprechen. Die mit einer Modifikation
des atman (Gtmaparinamena) aufgenommenen Stoffe werden zu
diesen 8 Arten von karman, gerade so wie die in einer Mahlzeit
aufcenommene Speise sich in Blut und die tibrigen Kérpersiifte
verwandelt (S.).

Diese zerfallen der Reihe nach in 5, 9, 2, 28, 4, 42,
2 und 5 Unterarten. 6.

paiicanavadvyastaviméaticaturdvicatvarimsaddvipaiicabhedi yatha-
kramam.

N#mlich Wissenshinderung (ynanavarana): von
mati ete. 7.

matyadinam.

Nach den finf Arten des Erkennens (vgl. I 9) gibt es auch
fiinf Arten von Wissenshinderung.

Glaubenshinderung (dardanavarana):

Hinderung des caksur-, acaksur-, avadkhi- und
kevaladar§ana und was empfunden wird als Schlaf,
intensiver Schlaf, innere Erregung, intensive innere
Erregung und Gier in der Erstarrung. 8.

caksuracakguravadhikevalanim  nidranidranidripracalapracala-
pracalistyiinagrddhivedaniyani ca.

Von diesen neun Arten der Glaubenshinderung sind die vier
ersten die Hinderungen der vier Arten des Glaubens, vgl II 5;
die fiinf letzten scheinen sich auf Glauben im allgemeinen zu be-
ziehen, insofern es durch physopsychologische Zustinde verhindert
wird. Die Gier in der Erstarrung bedeutet Nachtwandeln und ob-
schon es nicht ausdriicklich gesagt wird, Handlungen in shdern
bewufitlosen Zustinden (cf. Vasupijyacar 1ta 2, 534).
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Das zu fiiblende (vedaniya):

Was als Lust, und was als Leid empfunden wird. 9.

sadasadvedye.

Es ist also dasjenige Jarman gemeint, welches Lust oder Leid
erzeugt, wihrend die andern Arten von karman andere Folgen
haben, die nicht direkt als Lust oder Leid empfunden werden,
z. B. das nokasayavedaniya, ein lkarman, das als SpaRl, Ver-
gniigungssucht ete. bewuBt wird, d. h. also diese Zustiinde verur-
sacht. Damit ist aber noch nicht seine Wirksamkeit erschdpft,
sondern diese besteht darin, durch jene Zustiinde den rechten Wandel
zu storen und zu verhindern; daher dies karman, obgleich vedaniya
benannt, in die Klasse des mokaniya, der Stérungen gehirt.

Die Stérnng (mohaniya) ist zweifach:

Glaubensstdrung und Wandelstdrung (letztere
ist zweifach:) was als Leidenschaft gefiihlt wird,
und was als Nicht-Leidenschaft gefiithlt wird. (Diese
vier) haben der Reihe nach 3, 2, 16, 9 Unterarten.
(Glaubensstirung ist) Rechtheit, Irrigkeit und eine
Mischung beider; (von Wandelstérung) Leidenschaft
und Nicht-Leidenschaft; (Leidenschaft ist zunichst)
verschieden als in endlosen Irrtum stiirzend, Nicht-
Entsagung, Entsagungshinderung und Entflammung;
jedes von diesen ist vierfach als Zorn, Stolz, Trug
und Gier; (die Nicht-Leidenschaft): SpaB, Vergntgen
Ther dru[‘s Traurigkeit, Furcht, Scheelsucht, Weil-
lichkeit, Ma:.nuhchkelt und duttes Geschlecht 10.

cars aritramol: laniyakhyas tridvisod
Sanavabliedal, sam:;m’ctnamtﬂn;atmmdubfm Jmu Lasiyanokasayay anan-
tanubandhyapratyiakhyanapraty J(dokyumwafasmaamje.alaﬂamkalpﬂs cat
kasal kerodhaminamayilobhil. hasyaratyaratisokabhayajugupsistripun-
napumsalkaveddl.

Es konnte befremden, daB samyaltva hier als molaniya be-
zeichnet wird; doch erinnere man sich, daB nach II 3—35 drel Grade
von samyaktva, je nach dem der aupasamika, ksayika oder lesa-
yopasamilea-Zustand des jiva vorwaltet, unterschieden werden miissen.

Die Leidenschaften storen in verschiedener Weise: 1) verhindern
oder vernichten sie rechten Glauben; 2) bewirken sie Nicht-Ent-
haltung und verhindern dadurch das Ablassen (virafzZ) von den Tod-
stinden; 3) als Entsagungshinderung lassen sie zwar ein beschrianktes
Ablassen virat@virat? zu, nicht aber rechten Wandel, 4) wirken sie
entflammend; was damit gemeint sei, entzieht sich mir.

Die Nicht-Leidenschaften bediirfen keiner niheren Erliuterung,
bis auf die letzten drei; Weiblichkeit, striveda, bewirkt die dem
Weibe eigentiimlichen Zustiinde etc.

Das auf die Lebensdauer beziigliche karman ist vierfach:

Das der Hollenwesen, Tiere, Menschen und Gotter. 11.

nirakatairyagyonamanusadaivani.
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Das karman, welches das Individuelle bewirkt, nmaman, hat
42 Arten. Ausnahmsweise verbinde ich die Erklirung mit dem Text.
gatijiatisaririgopanganirmanabandhanasamghatasamsthanasam-
hananasparsarasagandhavarpinupiirvyagurulaghitpaghataparaghatatapo-
ddyotocchvasavihayogatayah pratyekasariratrasasudbhagasusvarasubhasii-
esmaparyaptasthiriideyayasimsi setarani tirthakritvam ca.

1) Wesenstufe, gati, (als Hollenwesen etc.). 2) Wesen-
klasse, jﬁti Die Haupteinteilung ist nach der Anzahl der Sinnes-
organe als ekendriya bis paficendriya. Diese zerfallen wieder in
zahlreiche Unterabteilungen, woriiber man Uttaradhyayana Kap. 36
nachlesen mdge. 8) Leiber (nimlich die fiinf Leiber, vgl. IT 37 f.).
4) Haupt- und Nebenkorperteile. (Hauptkorperteile sind
Kopf, Brust, Riicken, Arme, Bauch, Beine; die iibrigen sind
Nebenkorperteile. Alle sind entweder von dem irdischen Leib oder
dem Verwandlungsleib oder dem Translokationsleib zu verstehen).
5) Bildung. (Dadurch wird Art und Grofe der Korper etc. be-
stimmt.) 6) Verband. (Dadurch werden die Teile zu einem
Organismus verbunden.) 7) Zusammenhalt (von Aggregaten).
8) Figur (vom Korper: wohlproportioniert, untersetzt, schief,
bucklig, zwerghaft und télpelbaft. — Untersetzt scheint hier die
Bedeutung von nyagrodhaparimandala zu sein). 9) Festigkeit
(des Knochengeriistes bez. Korperbaus; sechs Arten werden unter-
schieden als vajrarsabhanarica, ardhav®, naraca etc.). 10) Gefiihl
11) Geschmack. 12) Gernech. 18) Farbe (die Unterarten
von Nr. 10—18 sind V 28 angegeben). 14) Sukzession. (Das-
jenige, was bewirkt, daB ein Gestorbener auf der ihm zukommenden
Wesenstufe geboren wird; vierfach nach den 4 gati’s.) 15) Schwere
und Gewichtlosigkeit. 16) Selbstvernichtung. 17) Ver-
nichtung durch Andere. (Die Ubersetzung von Nr. 16 und 17
nach der Erklirung von S. Selbstvernichtung beim Selbstmord. Bh.
gibt von 16 noch eine zweite Erklirung: was den eigenen Sieg
verhindert, und erklirt 17 dieser zweiten Bedeutung analog.)
18) Wiarmeausstrahlung. 19) Lichtausstrahlung (18 bei
der Sonne, 19 bei dem Monde, Leuchtkifern ete). 20) Atmung.
21) Fliegen. (Die folgenden sind Paare, jedes) mit seinem
Gegenteil: 22) gemeinschaftlicher und 23) individueller
Leib (ein vielen jwa's gemeinschaftlicher Leib findet sich bei
Pflanzen etc., wihrend die meisten jiva’s je einen Leib fiir sich zu
eigen haben). 24) beweglicher und 25) unbeweglicher
Leib. 26) sympathisch und 27) unsympathisch. 28) wohl-
ténend und 29)schlechtténend. 80) giinstig und 31) un-
giinstig. 82) feiner Leib und 83) grober Leib. 34) voll-
kommene Entwicklung und 35) Mangel derselben. (Voll-
kommene Entwicklung ist das zum AbschluBkommen einer Titigkeit
des @tman. Es gibt fiinf paryapti’s; sie betreffen Erniihrung, Leib,
Organe, Atmung und Sprache. Die Erniihrungsentwicklung ist die
Fihigkeit bez. die Bildung der Fihigkeit zur Aufnahme von Stoffen,

29



532 Jacobi, Eine Jaina-Dogmatil.

deren Leib, Organe etc. bediirfen; Leibentwicklung die Fihigkeit,
diese Nahrung passend zu assimilieren oder in den Leib umzubilden;
Organentwicklung , die Fihigkeit, die Organe hervorzubringen; die
Atmungs- und Sprachentwicklung bestehen in der Fahigkeit, die
der Atmung, hez. der Sprache angemessenen Stoffe aufzunehmen
und zu emittieren. Einige nehmen noch eine manakparyapti an,
die den beiden letzten analog ist. Diese Entwicklungen beginnen
zwar gleichzeitig, erreichen aber erst nacheinander, in der genannten
Reihenfolge ihre Vollendung). 86) fest und 37) nicht fest.
38) begehrenswert und 89) nicht begehrenswert. 40) Ruhm
und 41) Schande. Und 42) Tirthakarastellung. 12.

Das namakarman ist also dasjenige karman, welches das in
obigen 42 Nummern genannte hervorbringt.

Das gotrakarman ist:

hoch und niedrig. 13.

wuecat)r nicais ca.

Das wuccairgotra bewirkt vorziigliche Nationalitit, Kaste, Familie,
Ansehn, Macht etc., nicairgotra das Gegenteil.

Das antarayalkarman betrifft

Geben ete. 14.

danadindam.

Dies Larman macht, daB der Betreffende, obschon er geben
mochte, dennoch nichts gibt; und so bei labka, bhoga, upabhoga
und virya.

Jetzt wird die Dauer oder der Bestand der genannten acht
Arten karman angegeben:

Die lingste Dauer der drei ersten und des anta-
ra@ya ist dreiBig kotikoti's von sagaropama’s, 15.

aditas tisrpam antarayasya ca trimsatsagaropamalkotikotyal pard
sthita)i.

des mohaniya siebenzig, 16.

saptatir mohaniyasya.

von maman und gofra zwanzig, 17.

namagotrayor vimsatil.

des @yugkea dreiunddreiBig sagaropama’s. 18.

trayastrimsat sagaropamdany ayuskasyea.

Die kiirzeste Dauner des vedaniya ist z2wdlf mu-
harta’s, 19.

apard dvidase muliria vedaniyasya.

von naman und gotre acht, 20.

namagolrayor astau.

von den iibrigen weniger als ein muhbarta. 21.

gesanim antarmuliiriam.
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Jetzt wird die Kraft, anubhava, behandelt:
Die Kraft ist die Realisation, 22.
vipako ‘nubhaval.
d. h. das karman iibt seine Kraft aus, indem es sich realisiert
(vipaka). Jedes karman einer der 8 Hauptarten (milaprakiti)
kann sich nur als dieses, nicht als eins einer anderen Art realisieren.
Doch innerhalb derselben Art kann eine Unterart (uttaraprakyti)
sich wohl in Form einer anderen realisieren, ausgenommen . im
ayuska; ein Wechsel ist auch ausgeschlossen zwischen darsa-
namohaniya und ca@ritramohaniya, wnd zwischen samyaktvaveda-
niya und mithyatvavedaniya. — Jedes karman kann beschleunigte
Realisierung (apavartana) erfahren, woriiber oben II 52 mit Bezug
auf @yuska gehandelt worden ist.
Diese ist dem Namen (des betr. karman) ent-
sprechend. 23.
sa yath@nama.

Auch dadurch tritt Tilgung ein. 24.
tatas ca nirjara.
d. h. indem das karman sich realisiert, schwindet es (ne#rjara), es
wird verzehrt. Das ,auch® in obigem Siitra deutet an, daB dies
auch durch Askese geschieht, vgl. IX 8.

In allen Punkten des Atman werden unendlich
mal unendlich viele materielle Punkte (die das karman
bilden sollen) auf Grund des Namens (d. h. des karman’s
sieche 23) allerwdrts (nach 8. in allen Existenzen) je
nach der Betitigung (yoga VI 1) gebunden, und zwar
feine, in einem Raume befindliche, ruhende. 25.

na@mapratyayih sarvato yogavisesat suksmaikaksetravagadhasthitah
sarvatmapradesesy anant@inantapradesal.

Es ist also jeder Punkt des Atman von unendlich mal unend-
lich vielen materiellen Punkten erfiillt, aus denen karman entstehen
soll (vgl. VIII 2), indem sie sich dem &fman assimilieren, infolge
der Betitigung (yogavasad atmasat kriyante 8.). Vgl. das zu V 2
gesagte. Was ekakgetravagadha ,in einem Raum befindlich* eigent-
lich bedeutet, dariiber sprechen sich die Kommentare nicht klar aus.
Vielleicht ist nur damit gemeint, daff diese Bindung in dem Raume
des betr. jiva vor sich geht und nicht auBerhalb.

Verdienst ist sadvedya, Rechtheit, Vergniigen,
Miannlichkeit, glinstiges @yugka (d. h. Menschliches
oder gottliches), giinstiges naman und gotra. 26.

sadvedyasamyaktvahisyaratipurusavedasubhayurnimagoirani pun-

yam.
Diese Arten von karman bilden also das ,Verdienst“, den
Lohn der Tugend. Alles andere ist ,Schuld®, Strafe fiir die Siinde.
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Neuntes Kapitel.

Die Unterdriickung der Influenz ist Abwehr. 1.

asravanirodhal samvaral.

Diese wird erlangt I. durch die (drei Arten) der Zucht,
II. (die 5 Arten) der Behutsamkeit, III. das (zehn-
fache) Gesetz, IV. die (12) Reflexionen, V. die Uber-
windung der (22) Miihsalen, VL den (fiinffachen)
Wandel, 2.

sa guptisamitidharmanupreksaparisahajayacaritrail.

und VIL durch Askese (durch letztere) auch Tilgung. 3.

tapasa nirjara ca.

I Die richtige Regelung der Betiatigung ist die
Zucht. 4.

samyagyoganigraho guptil.

Diese ist 1) Zucht des Korpers, d. h. Regelung der Handlungen
des Korpers in Bezug auf Liegen, Sitzen, Stehen, Wandeln, Auf-
heben und Niederlegen; 2) Zucht der Rede, d. h. Regelung der
Sprache im Bitten, Fragen und Beantworten, oder des Stillschweigens;
3) Zucht des Geistes, d. h. Wollen von Heilsamem, Nichtwollen von
Stindhaftem und Indifferentem.

II. Behutsamkeit des Ganges, der Rede, des Almosen-
sammelns, des Aufhebens, des Nieder Setzans und der
Entleer 11ng 5.

wryabhisaisanddananilsepotsargal samitayal..

Behutsamkeit des Ganges beobachtet ein Ménch, wenn er
beim Gehen seinen Blick nur ein yuga (= 4 lhasta’s) voraus-
richtet; Behutsamlkeit der Rede, wenn er nur Notiges, Wahres,
Gutes spricht; Behutsamkeit des Almosensammelns, wenn er
nur um das bittet, was das religiose Leben erfordert unter Ver-
meidung der kanonischen Fehler; Behutsamkeit im Aufheben und
Niederlegen, wenn er die Sache, bez. den Platz, welche, bez.
wo, er sie aufhebt oder niederlegt, vorher inspiziert und abwischt;
Behutsamkeit in der Entleerung, wenn er seine Entleerungen
auf einem von allem Lebenden freien Platz vornimmt, den er vorher
inspiziert und abgewischt hat. Diese 5 Arten der Behutsamkeit
dienen dazu, die Tétung oder Schidigung lebender Wesen jedweder
Ayt zu verhindern. Ausfithrlich handelt dariiber der zweite Sruta-
skandha des Acaranga-Sutra.

III. Das oberste Gesetz (fiir Mdnche) besteht in
1) Lan gmut 2) Demut, 3) Lauterkeit (der Gesinnung),
4) Begierdelosigkeit, 5) Wahrhaftigkeit, 6) Selbstzucht,
7) Askese 8) Enthaltung, 9) freiwilliger Armut und
10) 'geistlichem Gehorsam. 6.

uttamal ksamamardavarjavasaucasatyasamyamatapastyagakimean-
yabrahmacaryani dharmal.
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Vgl. den dasalaksapako dharmah bei Manu VI 92. Die ersten
vier Tugenden bilden das Gegenstiick zu den vier Todsiinden.
Die Bedeutung von sauca, eigentlich: Reinheit der Gesinnung
(havavisuddh?) ergibt sich aus dem Gegenteil lobha, Begierde;
sie besteht also darin, daB man nach nichts begehrt, selbst nicht
nach dem, was zum geistlichen Leben nétig ist. Wahrhaftigkeit,
satya, ist positiv die Tugend, die negativ durch das zweite Gebot
ausgesprochen wird; es ist also die Wahrbaftigkeit gepaart mit
wohlwollender und lauterer Gesinnung. Selbstzucht, samyama ist
vollstindige Herrschaft iiber sein Tun (yoganigraha); sie beruht
auf den gupti’s und samiti’s und besteht in der Enthaltung von-—
dem, was irgend ein lebendes Wesen schidigen kbnnte, und von
dem was die Sinne reizt. Uber Askese wird weiter unten 19 und
20 gehandelt Enthaltung, fydga, bezieht sich auf siindhafte Ge-
danken; pach 8. ist es aber Mitteilsamkeit und besteht in der DMit-
teilung des Wissens. Freiwillige Armut besteht in der vollstindigen
Besitzlosigkeit, wobei man auch die Ausriistung, die zum geistlichen
Leben gehort, nicht als sein Eigentum betrachtet. Geistlicher Ge-
horsam, drakmacaryad, umfaBt, sowohl Keuschheit und Gleichgiiltig-
keit gegen alles Angenehme als auch die Unterordnung unter den guru,
wie es ja auch beim brahmanischen brahmacarin von jeher galt.

IV, Die (12) Reflexionen bestehen in dem Erwigen
der Verginglichkeit (der Dinge), der Hiilflosigkeit
(des Menschen), des Samsara, des Alleinstehens (des
Menschen), der Heterogenitiit (der Seele vom Leibe),
der Unreinheit (des Leibes), der Influenz, der Ab-
wehr, der Tilgung, der Welt, der Seltenheit der Er-
leuchtung und der durch das Gesetz wohl verkiindeten
Wahrh ei’r. 7.

araikatvanyatvisucitvasravasamvaranivjaraloka-
bodhtdurlab}mdhamawukfunwtattvﬁmmntuuam anupreksil.

Diese Reflexionen bilden einen beliebten Gegenstand der Jaina-
Homiletik. Bh. widmet ihnen beinahe 7 Seiten seines Kommentars;
sie bilden den Gegenstand von Hemacandra's bhavabhavana und
von Karttikeyasvamin's karttikeyanupreksa. '

V. Um nicht vom Heilswege abzukommen und um
das karman zu tilgen, muB man die Miihsale ertragen: 8.

mirgacyavananirjarirtham parisodhavyal parisahal.

1) Hunger, 2) Durst, 3) Kiilte, 4) Hitze, 5) Bremsen
und Mosquitos, 6) Nacktheit, 7) Verstimmung (gegen-
iiber den religitsen Pflichten), 8) Weiber, 9) Wander-
leben, 10) Positur (zum Meditieren), 11) Lagerstitte,
12) Scheltworte, 13) MiBhandlung, 14) Betteln, 15) Mif3-
erfolg beim Betteln ete., 16) Krankheit, 17) Verletzung
durch Halme (wenn nackt), 18) Korperschmutz, 19) Ehr-
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furchtshezengungen, 20) Wissens(dinkel), 21) Ver-
zweiflung tiber Unwissenheit, 22) Glaubenszweifel. 9.
Lsutpipasasitosnadamsamasakanignyaratistricaryanisadyasayyakro-
savadhaydcanalabharogatynasparsamalasatharapuraskiraprajiijiana -
darsanant.

Diese 22 Dinge oder Vorkommnisse bereiten einem Monch
entweder direkt Miihsale, oder indirekt, insofern sie ihn von dem
Heilswege abzubringen geeignet sind. Ausfiihrlich handelt iiber
sie Uttaradhyayana 2., und im allgemeinen Stutrakrtanga I, 8.

Vierzehn derselben kommen bei einem saksma-
samparayasamyataund einem chadmasthavitaraga-
samyate vor. 10.

sitksmasamparayacchadmasthavitaragayos caturdasa.
siksmasamparaya ist einer, dessen sampardaye klein ist.
samparayae (bez. samparaya) wird in S. mit kasaya erklirt; im
Lokaprakas$a 2, 1195 lautet die Definition: sitksmah kittikrto lobha-
kasayodayalaksanal | samparayo yasya suksmasamparayal sa
ucyate. Das ist das 10. gunasthina, wihrend badarasampardaya
im 9. steht. chadmasthavitaraga ist die Bezeichnung derer, die
im 11. und 12. gunasthdna sich befinden; die im 11. sind upadan-
talasaya, die im 12. ksinakasdya, welche Attribute mit chadma-
sthavitardga komponiert werden zur vollstindigen Bezeichnung,
Lokaprakasa 2, 1198. 1217. Auf diesen Stufen fallen also diejenigen
parisaha’s fort, welche auf dem molhaniya beruhen, namlich 6, 7,
8, 10, 12, 14, 19 und 22; es verbleiben die iibrigen vierzehn.
Elf bei einem Jina. 11.
ekiidasa jine. -

Bei einem Jina gibt es kein ghati karman wmehr (ndmlich
Jnanavaraniya, darsanavaraniye, mohaniya und antaraya); es
fallen daher von obigen vierzehn noch 15, 20 und 21 fort und
es bleiben nur die anf vedaniya beruhenden elf. S. hat vom
Digambara-Standpunkt aus Schwierigkeit, dieses Stitra zu erkliren.
Denn die Jinas essen und trinken nicht, somit kann auch von
ksudh und pipasa nicht die Rede sein; es soll also hier nur ein
parisahopacara verstanden werden, oder im Siitra nicht sembha-
vantt wie vorher und nachher suppliert werden, sondern na bhavant.

Beim badarasamparaya alle. 12.

badarasampardye sarve.

Bei diesem treten die Kagsaya's in grober Form auf; vgl. oben
Bemerkung zu 10.

Jetzt wird angegeben, welche Miihsale bei den verschiedenen
Arten (pralkrti’s) des karman (VIII 5) eintreten.

Wenn Wissenshinderung vorhanden ist, dann
treten Wissensdiinkel (20) und Verzweiflung iiber
Unwissenheit (21) ein; 13.

Jiiinavarane prajidjiane.
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Wenn Glaubensstérung und das Hindernde:
Glanbenszweifel (22), MiBerfolg beim Betteln (15). 14.
darsanamohantarayayor adarsanal@bhau. '

Bei Wandelsstérung treten ein Nacktheit (6), Ver-
stimmung (7), Weiber (9), Positur (10), Scheltworte (12).
Betteln (14) und Ehrfurchtsbezeugungen (19). 15.

ciritramohe nagnyaratistrinigadyikrosayicanasatkirapuraskiaral.

Beim vedaniya die Ubrigen. 16.

vedaniye Sesdl.

Gleichzeitig kommen jenachdem eins bis neun-
zehn bei einem Individuum vor. 17.

ekiidayo bhiijyd yugapad ai 'konavimsatel.

Hitze und Kilte (3 und 4) konnen nicht zugleich bestehen,
ebensowenig Wandern, Lagern und Positur (8, 11, 10); so kbnnen
also nur 19 von den 22 Miihsalen bei einem Individuum zu der-
selben Zeit eintreten.

VL. Der Wandel (besteht in den fiinf Graden der
Selbstzucht, samyama): 1) samayika, 2) chedopastha-
pya, 8) pariharavisuddhi, 4) siksmasamparaya und
5) yathakhyata. 18.

samayikacchedopasthapyapariharavisuddhisiks parayayathd-
khy@tant caritram.

1) samayikca samyama scheint in der Beobachtung alles dessen
zu bestehn, was fiir bestimmte Zeiten und zeitweise vorgeschrieben
ist, wie svadkyaya und iryapatha; 2) chedopasthapya (bez. chedo-
ﬁ;stk&pand 8.) ist die richtige Sithnung von Vergehen; 3) pari-

ravisuddhi, die Reinheit des Wandels, die auf der Schonung
lebender Wesen beruht; 4) sithsmasamparaya, derjenige Wandel,
bei dem die Leidenschaften hochstens in subtiler Form sich dubern;
5) yathaklyata, der vollkommene Wandel, den die Neutralisation
oder die Vernichtung des mokaniya méglich macht und der zur
vollstindigen Vernichtung alles karman fithrt (nach 8.). Dies
sind die zur vollkommenen Heiligkeit aufsteigenden 5 Stufen des
Wandels, die von den fiinf Arten der Nirgranthas (siehe 48) realisiert
werden.

VII. Askese ist zweifach: duBere und innere. (Vergleiche zum
Folgenden die sehr detaillierte Klassifikation im Aupapatika-Sttra
§ 30)

A. AuBere Askese ist (sechsfach): 1) Fasten, 2) Ver-
ringerung der Kost, 3) Beschriinkung auf bestimmte
Nahrung, 4) Verzicht auf leckere Kost, 5) einsame
Lagerstitte und 6) Abtotung des Fleisches. 19.

anasantvamaudaryavritiparisamkhydnarasaparityagaviviktasayya-
sanalayaklesa bakyam rapgla. e Y R g
B. Die folgende (d. h. innere Askese ist sechsfach):
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1) Bufie, 2) Bescheidenheit, 3) Dienstbeflissenheit,
4) Studmm 5) Entsagung und 6) Meditation. 20.
prayas teavi ayavaydvyttyasvadhyayavyutsargadhyininy uttaram.

Diese haben der Reihe nach bis Meditation ex-
klusive 9, 4, 10, 5 und 2 Unterarten. 21.

navacaturdasapaicadvibhedam yath@kramam prig dhyandat.

Niimlich, BuBe ist neunfach:-

B. 1. 1) Beichten, 2) Abbiilen, 3) Beides zugleich,
4) Reinmachen (von Speisen, Utensilien ete.), 5) Auf-
geben (von desgleichen, wenn nicht vorschriftsmaBig),
6) Askese (d. h. iuBlere), 7) cheda, 8) parih@ra und
9) upasthapana. 22.

alocanapratilramanatadubhayavivekavyutsargatapaschedapariharo-
pasthapanini.

N. 5 vyutsarga wird in S. mit kayotsargadikarana erklirt.
N. 7 cheda scheint Nachdatierung der Konsekration pravrajya, also
Verringerung der geistlichen Anciennitit bedeuten zu sollen und
N. 9 upasthapana erneute Konsekration, wodurch also die geistliche
Laufbabhn von neuem begonnen wird. N. 8 scheint auch die Heraus-
schiebung eines Termins zu bedeuten, doch ich verstehe nicht welchen
Termin und zu welchem Zwecke.

B. 2. Die Bescheidenheit ist vierfach, beziiglich:

Wissen, Glauben, Wandel und Hoflichkeit. 23.

Jhanadarsanaciritropacaral.

Diese Bescheidenheit, vinaya, besteht in Fleill und Ernst in den
drei ersten Punkten und in der Hoflichkeit bez. Ehrfurcht denen
gegeniiber, die vollkommener in Wissen, Glauben, Wandel etc. sind.

B. 8. Die Dienstbeflissenheit ist zehnfach gegeniiber folgenden
Personen bez. Gruppen:

1) dem Meister, 2) dem Lehrer, 8) dem BiibBer,
4) dem Novizen, 5) dem Kranken, 6) dem gana, 7) dem
kuwla, 8) der Gemeinde, 9) dem Ménch und 10) den
Weltlichen. 24.

_ acaryopadhyayatapasvisaiksakaglanaganakulasanghasadhumanojia-
LT,

gana wird erklirt als sthavirasamtatisamsthiti, kula als
acaryasamiatisamsthute.

B. 4. Das Studium ist fiinffach:

1) Unterricht, 2) Befragung, 3) Wiederholung im
Gelste, 4) Aufsagen und 5) Erklarung. 25.

apracchan@nupreksamnayadharmopadesal.

B. 5. Entsagung ist zweifach, beziiglich:

der duBerlichen und der innerlichen Versuchung. 26.

bahyabhyantaropadhyol.
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Vemuchu.ng, upadhi, ist auferlich, wenn sie sich auf Dinge
bezieht, die einem nicht gehoren, mneﬂmh wenn der Leib und die
Leidenschaften in Betracht kommen.

B. 6. Die Meditation dhyana:

Meditation ist das Festhalten und Konzentrieren
eines Gedankens seitens eines, der eine (der vier)
obersten Festigkeiten besitzt, 27.

uttamasamhananasyai "kagrecintanirodho dhyanan.
(Vgl. VIII 12, 9.)
bis zu einem Muhdrta. 28.

a muhiirtat.

Linger kann die Konzentration nicht ansgehalten werden.

Sie ist vierfach:

a) Triibselig, b) bose, ¢) fromm und d) rein. 29.

artayaudradharmasuklani.

Die beiden letzteren fiihren zur Befreiung. 30.

pare moksaheti.

Die triibselige Meditation besteht in dem leb-
haften Gedenken an Unangenehmes, das einem zu teil
geworden, auf dal man davon frei werde, 31.

artam amanojiandm samprayoge tadviprayogya smritsamanvaharal.,

ebenso von dergleichen Empfindungen, 32.

vedan@iyas ca.

umgekehrt von Angenehmem, 33.

viparilam mangjianam.

und des nidana. 34.

nidanam ca.

-d. h. das intensive Verlangen, in einem kiinftigen Leben eine be-

stimmte Absicht zu verwirklichen (cf. VII 32).

Diese (triibselige Meditation kommt vor) bei
Unenthaltsamen, teilweise Enthaltsamen und den in
der Selbstzucht Nachldssigen. 35.

tad aviratadesaviratapramattasamyatanan.

Die teilweise Enthaltsamen sind diejenigen, welche die anu-
vrata beobachten (ef. VI 20. VII 2).

b) Die bose (Meditation), die bei Unenthaltsamen
und teilweise Enthaltsamen vorkommt, bezweckt
Mord, Lug, Diebstahl und Bewahrung von Giitern. 36.

himsanrtasteyavisayasamraksanebhyo raudram aviratadesaviratayoh.

Die fromme Meditation dient zur Ergriindung
1) der heiligen Lehre, 2) der Erfahrungstatsachen,
3) der Folgen des karman und 4) des Weltbaues, seltens
eines, der in der Selbstzucht korrekt ist, 37.

Egnﬁpayavmﬁkaaamﬁﬁﬂamayaya dharmam apramattasamyatasya.
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Ergriindung, wvicaya, in S. mit vivekavicarapa erklart. Er-
fahrungstatsache scheint mir hier die Bedeutung von apaye zu sein,
wobei ich auf I 15 verweise.

und seitens derjenigen, bei welchen die Leiden-
schaften entweder neutralisiert oder erloschen sind. 38.
upasantaksinalasiyayos ca.
(Bei den letztern finden sich) auch die beiden
ersten Arten der reinen Meditation, 39.
sulile ct “dye.
die beiden letzten beim Kevalin. 40.
pare kevalinal..
Diese vier Stufen der reinen Meditation sind:
1) prthaktvavitarka, 2) ekatvavitarka, 8) siksma-
kriyapratipatin und 4) uparatalkriyanivrets. 41.
prihaktvaikatvavitarkasitksmakriyapratipativyuparatakriy@nivrtting.
Diese (finden statt der Reihe nach) bei solchen,
welche 1) alle drei, 2) nur eine, 3) nur die kérper-
liche, 4) gar keine Betitigung haben. 42.

tat tryekakiayayogiyoganim.

Die beiden ersten, die mit Uberlegung (vitarka)
verbunden sind, haben einen Gegenstand zum Objekt; 43.

ekasraye savitarke piurve.

von diesen ist die zweite ohne vicdra. 44,

avicitram dviltyam.

vitarka ist das Srutajfiana. 45,

vitarkal, Srutam.

vicara ist das Ubergehen von einem Gegenstand
zum andern, von einem Schriftwort zum andern, von
einer Betitigung zur andern. 46.

vicaro ‘rthavyailjanayogasamkrantil.

Die Deutung des letzten Sutras gebe ich nach 5.

Nach den in den vorhergehenden Siitren gegebenen Erklirungen
wiirde pythalctvavitarka die Meditation iiber einen Gegenstand der
Offenbarung sein, wobei aber der innere Sinn leicht zu anderm iiber-
geht, wihvend bei ckafvavitaria letzteres nicht geschieht. Der
Unterschied dieser beiden Meditationen von den vorhergehenden
besteht auch darin, daB in ihnen $rufgjnana funktioniert, wihrend
die niederen Meditationen in smyrtisamanvihara bestehen, wobei
also matignana funktioniert.

In den beiden hochsten Stufen bereitet sich das m#érvana vor;
ihr Wesen ist aus den Namen zu entnehmen. In sitksmalkriyam
apratipats ist nach 42 nur die korperliche Betitigung vorhanden
und diese funktioniert also in einem minimalen Grade, wobei ein
Riickfall in friihere Zustinde ausgeschlossen ist. Nach Uttaradhya-
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yana 29, 72. Lokaprakiaga III 1262 tritt dies Stadium ein, wenn
weniger als ein (bez. einhalb) muhiirta des ayugka iibrig ist. Der
kevalin (40) heiBt dann sayogin. Im folgenden Stadium, des ayogin
levalin, das nur ganz kwz dauert (ebenda), verschwindet alles
learman und die Losldsung von den zwei bez. drei Leibern tritt
ein, vgl. Utt. 29, 78. Lokapr. III 1266 f.

Es verdient Beachtung, daf auch im Yogasiitra die Ausdriicke
savitarka 1 42, nirvitarlka 43, savicara nnd nurvicara 43 als Stufen
des sabiyja samadhi vorkommen, allerdings in anderer Bedeutung,
aber doch so, daB ein innerer Zusammenhang erkennbar bleibt.

Im Vorhergehenden sind die Ursachen fiir die Tilgung des
kcrman, die nirjara@, angegeben (cf. 2. 3); jetat wird die Intensitiit
bei. verschiedenen Klassen Religivser festgestellt.

Die Tilgung ist bei jedem folgenden unzihligmal
gréfer als bei dem vorhergehenden in dieser Reihen-
folge: 1) der Rechtgliubige, 2) der Laie, 3) der die
Gebote haltende (virata, hier gleich Mdnch?), 4) der
die Leidenschaften Unterdriickende, 5) der die Glaubens-
stérung Vernichtende, 6) der die (Wandel)stéorung
Neuntralisierende, 7) der, bei dem sie neutralisiert
ist, 8) der die (Wandel)stérung Vernichtende, 9) der,
bei dem sie vernichtet ist, 10) der Jina. 47.

samyagdrstisriavalkaviratiinantaviyojal:adarsanamohal sapakopase -
131ak?}mth;ttmwkm'.‘gﬂp(:.l'a?cgig:mokaj&u‘t{; lramaso ‘samkhyeyagunanir-
Jardh.

Im folgenden wird eine Einteilung der eigentlichen Mbnche
nach andern Prinzipien gegeben:

Die Nirgranthas sind 1) Pulaka’s, 2) Bakusa’s,
3) Kusila’'s, 4) Nirgrantha’s, 5) Snataka’s. 48.

pul@kabalusalusilanirgranthasnitaka nirgranthih.

Der Nirgrantha-Pulika (tanbe Ahre) fillt nicht mehr vom
Jainismus ab, beobachtet aber die Gebote nicht immer streng; der
Bakusa (der Gescheckte) beobachtet die Gebote, ist aber nicht frei
von Eitelkeit. Der Kusila ist entweder Pratisevani-Kuéila, wenn
er sich noch etwas gegen die wiaraguna’s zu schulden kommen
liBt, oder Kasaya-Kusila, wenn die samjvalanalasiya’s noch bei
ihm auftreten. Nirgrantha sind vitaragacchadmastha (cf. 10); nach
8. steht ihnen nach einer Stunde das kevaleysianam bevor. Sniitaka’s
endlich sind sayog@h kevalinas und diejenigen, welche sailesi er-
reicht haben.

Diese sind nach folgenden acht Gesichtspunkten
darzustellen: 1) Selbstzucht (samyamea), 2) heiliges
Wissen (§ruta), 3) falsche Praxis (pratisevana), 4) tirtha,
5) geistlicher Stand (léinga), 6) lesya, 7) Wiedergeburt
(upapata), 8) Grade (sthana). 49. [

e samyamasrutapratisevaniiirthalingalesyopaptasthitnavikalpatal si-
yih.
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Wir bezeichnen die in Siitra 48 unterschiedenen nérgrantha’s
nmit A, B, C1, €2, D, E. 1) Selbstzucht, samyama, hat nach 18
fiinf Arten. Davon haben A, B, C1 Nr.1.2, C2 Nr. 8.4; D,
E Nr. 5. 2) Das heilige Wissen, fruta. A, B, C 1 kennen wenigstens
dem Inhalte nach das @caravastu, ein Stick des neunten Purva,
hiichstens den der 10 Purva's; C 2, D kennen den von 14 Piirva;
B, C, D kennen die 5 samiti’s und 8 gupti’s; E ist iiber $ruta
hinaus. 3) falsche Praxis, pratisevand. A ibt die mulaguna’s und
heachtet das Verbot in der Nacht zu essen, Andern zu Liebe oder
gezwungen. B bemiiht sich um seine Utensilien (upakaranabakusa)
oder um seine Kérperpflege (Sarirabalusa). C 1 vergeht sich noch
zuweilen gegen die utlwraguna. Bei C 2, D, E kommt prafisevana
nicht mehr vor. 4) Tirtha. Alle sind in ##tha’s (d. h. in den
von den TTrthakaras gegriindeten Ilirchen); nach einigen ist dies
bei C 2, D, E nicht notwendig. 5) Geistlicher Stand, linga. Alle
sind bhavatas (der Gesinnung nach) darin, ob aber auch drawvyatas
(formell), hiingt von Umstinden ab. 6) lesy@ A hat einen der
drei hichsten lesyas, B, C 1 alle sechs, C 2 die drei hichsten, wenn
er den 3. semyama hat; wenn er den 4. samyama hat, bat er
sowie D, E die weile lesya; der ayogakevalin hat keine. 7) Wieder-
gchuwrt, wpapdata. BT erreicht mérvane, die iibrigen werden im
ungiinstigsten Falle in Saudbarma, im giinstigsten in den hoheren
Himmeln wiedergeboren, und zwar A in Sahasrira; B, C 1 in Arana
und Acyuta; C 2, D in Sarvarthasiddba. 8) Grad (sthane). Durch
die Leidenschaften entstehen unzihlige Grade der Selbstzucht, sam-
yama. Jeder durchliuft unziblige Grade, B aber unzihlige mehr
als A, und so weiter bis E, der nur einen Grad hat, von dem aus
er rum Nirvaina gelangt.

Zehntes Kapitel.

Durch Schwund des molkaniya und durch Schwund
von jiandvarana, daréanavaraena und antaraya tritt
absolutes Wissen und Glauben (kevala) ein, 1.

mohalksayij jianadarsandvaranintarayalsayiic ca kevalam.

Durch Schwund des mokaniya wird der Monch chadmastha-
vitarage (IX 10), dann tritt in weniger als einer Stunde gleich-
zeitig der Schwund der drei andern genannten karman-Arten ein,
worauf das kevalam, Allwissenheit, entsteht, womit nach Bh.zuI 1
Levaladaréana auch gegeben ist. Der genannte Schwund tritt ein,

dadurch, daB die Ursachen der Bindung fehlen,
und durch die Tilgung. 2.

bandhahetvabhavanivjarabhyim.

Die Ursachen der Bindung sind VIII 1 aufgefiihrt. So lange
noch wvedaniya, naman, gotra und ayuska vorhanden ist, lebt der
Kevalin weiter.
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Schwund jeglichen karman's ist Erlésung. 3.
lertsnakarmalksayo maksal.

(Sie tritt ein,) weil auch die Zustinde, Neutrali-
sation ete., und Erwihltheit, ausgenommen die mit
dem kevala verbundenen Zustiinde: Rechtheit, Wissen,
Glauben und Vollendung, fehlen. 4.

aupasamikadibhavyatvabhiviae cit 'nyatra kevalasamyaktvajiina-
darsanasiddhatvebhyal.

Die Zustinde, die das Wesen der weltlichen Seele, jiva, aus-
machen, sind IT 1—7 behandelt. Also alle Zustiinde, die dem jiva
qud jiva zukommen, schwinden beim Eintritt der Erlosung; die-
jenigen, welche auch der mukia hat, bleiben, obschon sie unter
den ksayika-Zustinden IT 4 einbegriffen sind. '

Darauf geht der Erldste bis zum Gipfel der Welt. 5.

tadanantaram urdhvam gacchaty a lokiniat,

Da der Erlsste frei von Larman, speziell auch von nama-
Jcarman ist, das seine Bewegung bewirken kénnte, so fragt sich,
wie hier Bewegung entstehen kann. Die Antwort gibt das folgende
Stitra:

Infolge eines fritheren AnstoBes, seiner Unbeschwert-
heit, der Ungebundenheit und der angeborenen Be-
wegung (entsteht) dessen Bewegung. 6.

pircaprayogad asangatvid bandhacchedit tathigatiparipamite ea
tadgatif. .

d. h. die Seele des Erlosten bebarrt in der Bewegung, die sie
in dem vorhergehenden Zustande angenommen hatte, wie das Rad
des Topfers; da sie nicht mehr mit Materie infiziert ist, lenkt die
Materie nicht mebr ihre Bewegung ab. Die Stoffe haben nimlich
positive Schwere, adkogaurava, die sie nach unten zieht, die Seelen
aber negative Schwere, #rdhvagaurava, die sie' nach oben treibt.
Durch die Verbindung dieser beiden Schweren entstehen allerlei
Querbewegungen. Ist die Seele nicht mehr durch Stoffe beschwert,
so bewegt sie sich nicht mehr seitwirts oder nach unten, sondern
sofern sie nun ungehunden ist, tritt die ihr eigentiimliche Be-
wegung, die nach oben gerichtet ist, ein. So schwimmt ein hohler
Kiirbis auf dem Wasser, sinkt aber zu Boden, wenn er mit einer
Kruste von Erde oder Lehm bedeckt ist; sobald aber diese Kruste
sich im Wasser abgeldst hat, taucht er wieder zur Oberfliche des
Wassers auf.

Der Erléste kann aber nur bis zum Gipfel der Welt gelangen
und nicht weiter, weil dariiber das Medium der Bewegung, Dharma,
nicht mehr ist.

S. bringt die Beispiele: die bewegte Tépferscheibe, den von
der Schmutzkruste befreiten Kiirbis, den hervorgeschnellten Samen
des Ricinus und die aufwirtsgerichtete Flamme, in einem besondern

7l 6*
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Sttra, und in einem zweiten den Grund, weshalb der Erloste nur
bis zum Gipfel der Welt gelangt. !

Diese sind darzustellen nach (folgenden Gesichts-
punkten): 1) Ort, 2) Zeit, 3) Wesenstufe, 4) Geschlecht,
5) Tirtha, 6) Wandel, 7) ob von selbst oder durch
einen Andern zur Erkenntnis gelangt, 8) Wissen,
9) KorpergrsBe, 10) Intervall, 11) Mehr oder Weniger. 7.

k,%eh'ak&lagmﬂi-.-igasEf'ﬂiact_wiﬂrap'atyekabudembodki:aj-ﬁﬁmTvagﬁka-
nantarasamkhyialpabalutvatal sadhydl.

Bei dieser Betrachtung werden zwei naya’s in Anwendung
gebracht: der pratyutpannabhavaprajpapaniye, der den Zustand
betrachtet, in welchem Jemand 33'(3&::: wird, und der parvabha-
vaprayiapantya, der einen vorhergehenden Zustand ins Auge fafit;
letzterer ist nun entweder anantarapascatkrtila, direkt vorher-
vorhergehend, oder paramparapascatkrtilca, indirekt vorhergehend.
Aunf diese Weise werden mancherlei Einzelheiten vorgebracht, die
aber von geringem Interesse sind. Bei dem letzten Punkte ,Mehr
oder Weniger“ werden die vorhergehenden nochmals durchgegangen
und das numerische Verhiltnis der siddha’s nach denselben an-
gegeben. So z B. bei 1) Ort, heilt es unter andern: der Zahl
nach am kleinsten sind die siddha’s in den oberen Welten, zahl-
reicher in der Unterwelt, noch zahlreicher in der irdischen Welt;
am wenigsten zahlreich in den Meeren, zahlreich in den IKonti-
nenten ete. ete. -

Der Kommentar schlieBt mit einer kurzen Ubersicht iiber den
Weg zur Erlgsung. Daraus sei noch hervorgehoben, dafl einer, der
sich auf einer der beiden ersten Stufen des sukle dhyane befindet,
in den Besitz der wunderbaren Kriifte siddhi’s gelangt, von denen
eine ausfiibrliche Liste mitgeteilt wird.

Nachtriige.

Protessor Liebich macht mich daraunf aufmerksam, daB Vardha-
mina (1140 n. Chr) im Ganaratnamahodadhi S. 2 den Jinendra-
buddhi erwiihnt: er nennt ihn im Text digvastra (zwischen Candra-
gomin und Bhartyhari), im Kommentar Devanandin. Das Samidhi
sataka desselben ist mittlerweile in der Sanitanajainagranthamila I
S. 281 ff. erschienen; nach dem Upodghata S. 6 lebte er 401 Vikrama.
— Auch ein metrischer Tattvarthasirva in 667 Versen von Amyta-
candra (962 Vikrama) ist ebendaselbst herausgegeben.
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Wirterverzeichnis.

(In das Verzeichnis sind alle Worter aufgenommen, die aus irgend einem Grunde
cin Interesse haben zu kdnnen schienen, und wenn es auch nur wiire, um danach

oin Siitra identifizieren zu kinnen.

¢ hinter einer Zahl bedeutet, dafl das Le-

treffende Wort im Kommentar vorkommt.)

a
akasaya VI 5.
akfimanirjard VI 20.
agirin VII 14, 15.
Agnikumira VI Ge. 11,
anga VIII 12,
angapravista I 20e.
angabfihya I 20c.
Acyuta IV Oe. 20. 38.
ajiva I 4, VI 8,

. ajivakiya V 1.

ajiiina I 32¢. 33¢, 115,
IX 9, 13.

Afijjani = Pankaprabhi
I 1e.

anu V 11. 25, 27,

anuvrata VII2, m. VII15.

andaja 11 34,

Atata, 1V 1bec.

atikrama VII 24, 81.

atithisamavibhiiga vrata
VII 16. (30).

atibh@iriropana VII 20.

atisarga VII 33.

aticara VII 1811

adarSana IX 0,

adharma V 1. 7. 18, 17.

adhikarana I 7, VI 7. 8.

adhigama I 3. 6.

adhogaurava X Ge.

anagira VII 14,

anangakridd VII 23,

ananta V 9, ®bhaga I 29.

anantarapaseatkrtika X Te.

anantaviygjaka 1X 47.

anantdoubandhin VIII 10.

anapavartydyus II 52.

anabhigrhita VIII 1e.

anarthadandavirati VII
16. (27).

anarthintara [ 14.

anarpita V 31.

anavasthita I 23 c.

anaana 1X 19,

aniidara VII 28, 29.

anfidi I 42, V 42,

anfibh@iraka II 31.

anitya IX 7.

anindriya I 14. 19, 1I 22.

aniérita 1 16.

Anika 1V 4.

anukampi 1 2¢.

anukta 1 16.

anucintana IX 7.

Anuttara IV 22 ¢.

anutseka VI 25.

anupasthapana smrti®
VII 28. 29.

anupita VII 26.

anupreksa IX 2. 7.

anubhiva IV 22, VIII 4,22,

anumata VI 9.

annéreni II 27,

anrta VII 1, 9, IX 36.

antara I 8§, X 7.

antaradvipa IIl 13 e, 15¢.
IV 15e.

autariya (karman) VI 26,
VIL 11, VIIL 5. 14, 15,
X1,

anyatva IX 7,

antardhina smrti® VII 25,

anyadrsti VII 18.

Aparfijita IV 20. 38.

apavartana 1I 52¢, VIII
22¢.

aparyfiptaka I 23c.

apina V 19.

apiya I 15, VII 4, IX 87,

apratigh@ita 1I 41,

apratipiita I 25.

Apratisthiina III 2.

apraviciira IV 10.

abrahma VII 1, 11.

abhigrhita VIII le,

abhinibodha I 13.

abhimiina IV 22,

abhinivesa VLI 23,

abhisava VII 30.

abhyantara tapas IX 20,

abhyikhyina rahasya®
VIL 21.

amanaska 1I 11,

amiirta V 3e.

Ambastha III 15e.

Ayuta IV 15¢.

ayoga IX 42. 40e¢.

ayogin IX 4Ge.

arati VIII 10, IX 9. 15.

Arxista IV 26.
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Aristi = Dhiimaprabhi
IIl 1e.

Arana 1V 26,

aripa V 3.

artha I 17, 1X 46.

arpita V 31.

alokdkdsn V 12e.

alpatva 1 §

alpabahutva 18, X 7.

avagiha V 12. 18.

avagihang X 7,

avagraha I 15. 18a.

avadya VIIL 4.

avadhi 19, 211F, Il 4e.

avadhidariana Il 5¢,VILLS.

avamaudarya IX 19,

avarnaviida V1 14,

Avava IV 15e.

Avasarpinl 1V 15e¢.

avasthita V 3.

aviiyn = apiiya [ 15,

avigraha II 28, 30,

aviefira IX 44,

avirata IX 35. 36.

avirati VIII 1.

avyaya V 30.

avyighitin I1 49,

Avyibidha 1V 26.

avratn VI G,

asarana IX 7.

aSneitva IX 7.

asamyatatva 11 6.

asamkhyeya V 10. 15.

asamkhyeyavarsiyus 1152,

asangatva X 6.

asadvedya VI 12, VIII 9,

asiddhatva II 6.

Asura.  samklista- IIL 5.
(ihre Namen ib.)

Asurakumira 1V Ge. 11,
IV 82.

astikya 11[ Ge.

i
dleanksa VII 18,
dkfisa V 1. 5. 9. 12, 18.
ikimeanya IX G.
fkrandana VI 12.
akrosa 1X 9. 15.
fefiravastu IX 49 c.
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fefirya VI 23, IX 24,
fichfidana VI 24,

ajnd 1X 37.

fitapa. V 24, VIII 12,
fitman 1 10e¢.
Atmaparinima tTves®VI 15,
Atmaraksa 1V 4.

fdina VIL 29, IX 5.
Aditya IV 26.

iideyn VIII 12.

Anata IV 9ec. 20. 37 c.
Anngiimika I 23 ¢. an®ib.
inupiirvya VI 12,
iibhiisa I 35 c.
Abhiyogya IV 4.

amniya 1X 25,

iyus VI 16, VIIL 26,
fiynska VIIL 5. 11. 18.
irn IV 15ec.

Avapa 1V 9c. 20. 25.

Arambhia V19, bahv® VI 16,

alpa® VI 18.
arjava VI 18, IX 6.
firtn 1X 29, 31.

Arya 111 15.

ilocana IX 22,

dvalikit IV 15e.
fvadyaka VI 23,
fisitdana VI 11,

fistikya I 2e. ¥
dsrava 14, VI 2, IX 7.
fsravanirodha IX 1.
ahitva VII 30.

aharaka II 37. 49,

i
Iksvikn III 15e.
itvara (itvariki) VII 23,

Indra IV 4. 6, ... IV Gic.

indriya 1L 150, V1 6.
isu Il 11e.

1
Tryii IX 5.
iryfipatha VI 5, IX 18e.
Isina IV Ge. 20.
Thit I 15.

u
Ugra 1I 15e¢.

unechviisa IV 22, VIII 12,

ultamapurnsa 11 52,

"Uttarakarn 111 11e. 13ec.

16.
nttaragunn IX 49¢.
uttarapraketi VIL 22 e.
ulpida V 29,
utsarga VIT 29, IX 5,

Utsarpint IV 15 e,
Udadhiknmfira IV Ge. 11.
udirita III 4. 5.
ndbliivana VI 24.
uddyota V 24, VIII 12.
unmattavat I 33.
unmiina VII 22,
upakarana II 17,
upakfira V 17,
upakrama Il 52¢,sa-, nir-ib.
upagraha V 17. 21 (=
nimitta, apeksi, hetn,
kiirana) ef. Garbe, Iest-
gr. a. Roth, 8, 79.
upaghita VI 11, VIII 12,
upaefra IX 23,
upadhi 1X 26.
upapiita I 32, 35. 46, 1V
22, IX 49.
upabhogall4. 5e, VII16e.
27, VIII 14 ¢, nir® [1 45,
upabhogapariblioga ®vrata
VIL 16 (29).
upayoga 11 Sf. 18. 19.26¢,
V 44, VI 28.
uparatakriyinivetti IX 41,
upasamaka 1X 47.
upasinta IX 47,
upasiintakasiya IX 38,
upasthiipana 1X 22,
upitnga. VIII 12,
upidhyiya IX 24,
usna IX 0.

il
ardhvagaurava X Ge.

r
vjumati I 24,
vjusiitra I 34.

¢

ckaksetriivagiidha VIIT 25.
clkatva IX 7.
ckatvavitarka 1X 41. 4G c.
ckadravyn V 5.
ekiigracintinirodha IX 27.
ckendriya II 14 c.
evambhiita (sabda) I35e.
esanii IX 5.

ai
Airiivatavarsa 101 10. 16.

Aisina IV Ge. 8. 20. 85¢.
3e.

0
oghajiiina I 14 c.

4

an
audayika II 1.
andarika II 37, 46.
aupapitika1147.52,1V 28,
aupasamika II'1. 5¢, X 4.
k
kandarpa VII 27.
kamala IV 15¢.
Karnapravarana 111 15e.
karman VIII 2e. 5e.
Karmabhiimi 1I[ 15e. 16.
karmayoga 1I 26.
kalpa 1V 24,
Kalpavimiina IV 19.
Kalpitita 1V 10e¢. 18,
Kalpopapanna IV 2. 18.
kasiya 116, VIG. 9, VUI
1.10,°vedaniya VIII 10,
Kipistha IV 20 e,
kiiyn ajiva®ete. V1—VI 1,
VILT.
kiyaklesa 1X 19,
kiirita VI 9.
kftrunya VII G.
kitrmana(sarira) [1 37.4011.
VIIIL 2e.
kila I 8, II[ 2¢, IV 15, V
22, 88, X 7.
kitlatikrama VIL 31.
Kionara 1V Ge, 12,
Kimpurusa IV Ge, 12.
Kilbisika IV 4.
kupya VII 24,
Kumuda IV 15e.
Kuru III 15¢.
kula IX 24.
kulakara III 15e.
kusila IX 48,
kittalekhakriyi VIIL 21.
kyta VI 9.
kevala I 9. 30, X 1.
kevaladar§ana VIII 8.
kevalin VI 14, IX 40,
kaukueya VII 27,
kriyR V 22—VI 6.
kriyavat V Ge.
krodha VIII 10,
klesa 1X 19.
ksapaka 1X 47.
ksami IX 6.
ksaya X 1. 3.
ksayopasama 1I 5.
ksanti VI 13.
ksayika II 1. 4, X 4c.
ksiyopasamika II 1. 5e.
ksipra I 16,
kstna IX 47.
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ksTnakasiiya IX 38.
ksudh IX 9.

ksetral8, 26, X 7.—I1II 10.
ksetravrddhi VII 25.

)
gana IX 24,
gati II 6G—V 17, VIII 12,
1I 26. 27, 1V 22, X 17,
gandha V 23, VILI 12,
Gandharva s. Gandharva,
Gardatoya 1V 26,
garbha II 32, 34. 46.
Gandharva IV Ge. 12.
guann V37, 40, VI 24 —
V 38—35.
gunasthiing IX 10e.
gupti IX 2. 4, 49¢.
guru VIII 12,
gotra (karman) VIIL 5. 13.
17. 20. 26.
Graha 1V 13. 49.
Graiveyaka 1V 20c. 38.
glina IX 24,

gh
ghanavata 111 1.
ghanambu I1I 1,
ghitikarman I1X 11 ¢,
ghriina 11 20.

c

Cakvavartin IIL 15¢; cf.
vijaya.

caksurdarsanall5 e, VIII S,
a® VIII 8.

eaksus Il 20.

eaturindviya II 1de.

eaturnikiiya 1V 1.

Candramas 1V 13,

caramadeha II 52,

earyil 1X 9.

ciiksusa V 28.

chivitra X 7.

earitramoha VI 15, 1X 15,

eiritramohaniya 11 1e,
VIIL 10. 2% e.

cintd 1 13.

culik® IIL 9e.

caitanya 1I 7c.

ch

chadmasthavitarigalX 10.

d8¢, X le.
chaviecheda VII 20.
chiyi V 24,
cheda IX 22,
chedopasthiipya 1X 18,

J
jagat VII 7.
jonapada III 13 e.
Jambiidvipa III 7, IV 14,
Jayanta IV 20. 38,
Jjariyuja 11 34.
Jjati VIIL 12.
jina IX 11, 47,
Jiva IL1(fX), 14, V 2. 15,
21. 44, VI8, VIII 2.
Jivatva I1 7, ef. 1 10c.
jivita V 20.
Jugupsi VIII 10.
Jjositr (jhositr) VII 17.
jiiasvabhiiva I 10e.
Jiiita III 15 c.
jnfina I1e 9, 114, X 7.
Jjufndvarapa V1 11, VIII
b(7), IX 18X 1,
Jidinopayoga VI 23,
Jyi 1L 11e.
JyotiskalV 1le.5.6¢. 13 (F
47 L.

t
tattva 1 4.
tattviirtha I 2.
tathiigatiparinima. X 6.
tadubhaya VIIL 10, IX 22,
tadbhiiva V 30, 41,
tapas VI 23, IX G. 1911,
tapasvin IX 24,
tamas V 24,
Tamahprabhi IIL 1.
Taraki IV 13. 51.
tiryagyoni 1L, 18, IV 28,
tirtha IX 49, X 7.
tirthakrttva VI23, VIII 12,
Tudi IV 15e¢.
Tusita 1V 26.
trnasparsa 1X 9.
taijasa 11 37. 391,
tairyagyona VL 17.
trasa 1L 12, 14, VIII 12,
Triyastrimsa IV 4. 5.
triveda 1L 51.
trindriya II 1de.
tyfiga VI 23, IX 6.

d
dapsa IX 9.
daksinfirdhdbipati IV 30,
dardana I 1e, II 4.
darsanamoha VI 14, IX 14.
dar§anamohaniya VIIL 10,

22¢.

darSanaviSuddhi VI 23,

5

dardanfivarana VI 11, VILI
5(8), X1.
dana II 4. 5¢, VII 33,
VIII 14, ;
Dikkumiira 1V Ge. 11.
digvirati ef. digvrata,
digvrata VII 16 (25).
dubkhalll 4 £, V 20, VII 5.
dubpakva VII 80.
dubpranidhiing VII 28.
Dubsamadubsamf IV 15 ¢,
Dubsamasusamii 1V 15 ¢,
Dubsama 1V 15ec.
deva II 35. 51, 1V 11T
Devakurn III 11e. 13ec.
16.
desatas VIIL 2,
desapariksepin I 35 c.
desavirata IX 35. 36.
desavratn VII 16. 26.
daiva adj. VI 20, VIII 11.
dravya 1 5. 27, 30, V 2. 5.
37. 40,
dravydrthika (naya) L35 ¢,
(dravya = siiminya.)
dravyeodriya II 16e 17,
dvindriya Il 1de.
Dvipakumira FV Ge. L1,

dh
dhanubkistha 110 11 ¢,
dharma (uttama) IX 2, 6.
IX 25.
dharma V 1. 7. 13. 17.
dbharma (dhyina) IX 29, 37,
Dharmil = Ratuaprabhit
Il te
dharmopadesa IX 235,
Dhatakiklnda I1LSe, 11e.
12, IV 14.
db@rani 1 15,
Dhiimaprabhi I1I 1.
dbyfina IX 20. 21. 27,
dhranvya V 20,

n

MNuksatra 1V 13, 50.
Nandaon vana II e,
uapumsaka IL 50.
napumsakaveda VIII 10
naya 1 6. 34. 35.
naraka L1 2 1%
Nalina 1V 15 e,
Nigukumiira 1V Ge. 11,
nignya 1X 9, 15,
niman 1 5. .
niman  (karman) VI 21,

VIIL 6. 12. 17, 20. 206.
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naraka II 35. 50, 11l 3¢,
41T

niiraka adj. V118, VIIL 11,

nikaya IV 1.

nigraha IX 3.

niksepa VI10, VII29.31.
IX 5.

nitya V 30.

vidiina V1113 ¢, 32, IX 34,

nidrd VIII §.

nidrinidri VIIL 8,

nibandha I 27,

niredha VIII 20, IX 1.

nirupakrama 11 52 ¢.

nirgrantha IX 48,

nirjari VIII 24, IX 3. 7.
8. 47, X 2.

pirdesa I 7.

nirmina VIIL 12,

pirvartan® VI 10.

nirvratatva V1 19,

nirvina 1X 46e.

nirvretti 10 17,

nirveda I 2e¢.

nisadysd IX 9. 15.

Nisadha III 11,

nilidalya VIIL 13.

nilisilatva VI 19,

niskriya V 6.

nisarga I 3, IV 10.

nilmava VI 11.

ulcairgotra (karman) VI
24, VIII 13.

nieairvrtti VI 25,

Nila IIL 11,

naigama I 54, 35,

nokas@iya VIII 10, °veda-
nTya VILI 10.

vyagrodhaparimandala
VIIL 12 c.

nyfisa I5... VII 21.

P
Pankaprabhi I 1,
paiicendriya 1 14 e.
paratviiparatve V 22.
paraminu V Je.
paramparapaseitkrtika

X7Te
pariighiita VIII 12,
parigraba 1V 22, VI 16,
VII 1. 12,
parigrhita VII 23,
paripiima 11 26, 111 3, V
22. 4111
paridevani VI 11,
paribhoga VII 1Ge.
parihimi V1 23,

parihiira IX 22.

paribiravisuddhi 1X 18.

parisaha IX 8—12.

paroksa I 11.

parydipta VIII 12.

paryapti VIII 12e.

paryfiyal27.30,V37.48¢.

parydyfrthika I 35¢, (pa-
ryiya == vifesa).

palyopama IIL 17, IV 15 c.

Pindaka vana 11 9 e,

papa VI 4,

piripimika II 1, V 36.

Parisadya 1V 4.

pidhiinay VII 31,

pipisi IX 9.

Pisiica IV Ge. 12.

punya VI 3, VIII 26.

pudgala 'V 1, 4, 10, 14,
19. 28, VIII 2.

pudgalaparivarta I Se.

pudgalapracaya II 17 e.

pumveda VIIL 10 ef. pu-
rusaveda.

puraskira IX 9. 15,

purusaveda VIIT 26.

pulika IX 48,

Puskara III 7e, °ardha
Il 11e. 13, IV 14ec.

plirva IV 15e.

piirvadhara II 37 c. 49,

pirvabhivaprajifpaniya
X Te.

pirvitiga IV 15e¢.

prehaktvavitarka IX 41.
4G c.,

prihvikiya und Ckiyika
11 14 e

potaja I 34,

pandgalika V 19e.

pausadha VII 1Ge.

pausadhopaviisa vrata
VII 16. (29).

prakrti VIIL 4. (51T).

Prakirnaka IV 4,

pracali VIII 8.

pracalipracali VIIIL §,

pracchanii IX 25,

prajid IX 9. 13,

pratikramana IX 22,

pratighfita 11 41,

pratiripaka VIL 22.

pratistha 111 1.

pratisevanii IX 49,

pratyaksa I 12,

pratyaya 122, 1148, VIII
25.

pratyaveksita VII 29,
76

pratyfikhyina, a°® VIII 10,
Cfivarana VIII 10,
pratyutpannabhivaprajia-
paniya X Te.
pratyelkabuddhabodhita
X7,
pratyekasarira VIII 12.
pradesa 11 39, V 1, 7. 14.
~ 16, VIII 4. 25.
pradosa VI 11.
pramattayoga VII 8,
pramattasamyata IX 35,
o® IX 37,
pramana I 6. 10 ft.
praminitikrama VII 24,
pramiida VLT 1,
pramiirjita VII 29,
pramoda VII 6.
prayoga X G, stenn® V1122,
presya VII 26.
pravacana VI 23,
pravieira IV 8, a® IV 10.
prasamsi VII 18.
prasama I 2e.
prastiira III 2.
pripa 11 14 ¢, V 19, VII 8,
Prinata IV 9c. 20, 87c.
priiyaseitta 1X 20. 22,
presyaprayoga VII 26,
prosadba siehe paunsadha.

b
balkusa IX 48, upakarana®,
Sarira® 1X 49¢c.
baudha VIIL 1. 3, X 2,
V 24. 32. 36.
bandhaecheda X 6.
bandbana VIII 12,
Baladeva III 15¢.
bahutva I 8, X 7.
babuvidha I 16.
babusruta VI 23,
badara V 3e.
badarasamparfiya 1X 10e.
12.
bilatapas VI 20.
bibu I11I 11e.
bihya tapas IX 19,
bodhi I1X 7.
Lrahmacarya IX G.
Brahmaloka IV 9e. 20. ¢
25. 3T7e !
Brahmottara 1V 20¢.

bh

bhakti VI 23.
Bhadrasila vana 11 9e¢.
bhaya VIII 10,
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Bharvatavarsa IIT 10. 16.

bhavagrahana III 18 e,

Lhavanavasin 1V 1ec. Ge.
11. 45,

bhavapratyaya I 22.

bhavya 1 1e, Il 1e Te.

bhavyatva X 4.

bhiga V 15.

bhijya (= vibhijya, vi-
kalpa) 131, 11 44,V 14,
IX 17.

bhiiva I 5, 8.

bhiivavisnddhi IX 6.

bhiivendriya 1I 16¢. 19.

bhiita IV Ge. 13.

bhiimi III 1.

bheda V 24. 26, 27. 28,

bhoga II 4, 5¢, VIII 14 c.

DBhoga 11 15 ¢,

bhogabhiimi 111 16 e,

m
mati 19, 184, VIII 7.
matipirva I 20,
munas V 19, VI 1,
manahparyiipti VII[ 12 ¢.
manahparyiya 19, 24 ff
manusya IL 24, III 14,
manojiia IX 24—IX 383,
a® IX 31,
mantrabheda VIL 21.
Mandara III 11e¢. 13c.
marana V 20.
mala IX 9.
masaka IX 0.
Mahikala III 2 e,
Mahitamahprabha III 1.
Mabharaurava III 2ec.
Mabfidukra IV 9¢.20. 37 c.
Mahihimavat III 11.
Maloraga IV Ge. 12,
mitsarya VI 11, VII 31,
Madhavi = Mahitamal-
prabhi III 1e.
Madhavyi = Tamahpra-
bha 11l 1e.
midhyastha VII 6.
mina VIIL 10.
minusa adj VI 16, VII[ 11.
Mianusottara 1II §e. 13¢c.
14, IV 14¢.
miyd VI 17, VIII 10.
miranantika VIL 17,
mirgaeyavana 1X 8.
mirgaprabhivan® VI 23,
mirdava 1V 18§, IX 6.
Mihendra 1V 9 c. 20. 37ec.
d4le.

mithyitva IT 3e, VIII 10.
mithyadardana IT6, VIII 1.
misra II 1. 33,

mukta Il 10.

mircha VII 12,
miillaguna IX 49e¢.
milaprakrti VIII 22 ¢.
Meru IIL 9¢, IV 14,
maitri VII G.

maithuna VII 11,

moksa 11, X 3.
mohaksaya X 1,
mohaniya VIII 5. 10. 16.
MIlis 111 15.

Mleceha III 15.

P
Yaksa IV Ge. 12,
yatbfkhydta IX 18.
yadrechopalabdhi I 33.
yaéas VIII 12.
yiecana IX 9. 15.
yugapad II 45, 1X 17,
yoga Il 26e. 45¢, V 44,
VI1.9, VII 28—VI 13,
VIII 1, IX 42. 46.
yoganigraha IX 4.
yogavakratdi VI 21,
yogya VIIIL 2,
yoni 11 33,

r
rati VIII 10. 26.
Ratnaprabha 111 1, IV 11.
Ramyakavarsa 111 10, 1V

15e.

rasa 11 21, V 23, VIII 12,
rasana II 20,
rasaparityiga IX 19.
rahasya VII 21.
Riksasa IV Ge. 12,
Rijanya I1I 15e.
Rukmin III 11,
riksa V 32,
ripin 1 28, V 4, 43,
roga IX 9.
raudra IX 29, 36.
Raurava 111 2ec.

1

laghu VIII 12.

labdhi 1I 5. 18. 43 c. 48.
Lavanoda [117, 8¢, 1V 14,
Lantaka 1V 9e¢. 20. 37c.
Lantava 1V 20e¢.

libha 1L 4, 5¢, VIII 14e,

IX 9.
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linga II ¢, IX 49, X 7.

lesyd 1L G, 1II 3, IV 2. 7.
23, IX 49.

Loka adho® tiryay® iir-
dhva® I Ge, IV Idc.

Lokapala IV 4. 5.

lokasthiti 1Il G c.

lokfikisa V 12,

lok@inta X 5.

Lokantika 1V 25.

lobha VIII 10.

.

Vaméa = Sarkaraprabhi

& 1l le.

vajrarsabban@riiea VIII
12¢.

vadha I1X 9.

varpa 11 21, V23, VIII 12,

vartand V 22,

vardhamiinaka I 23e¢.

varsa 111 11e.

varsadharaparvata 111 11.

valaya 11l 1e. ... III 8.

Vahni IV 26,

vic V 19, VI 1.

vieandi IX 25.

Vitakumara IV Ge. 11,

Valukdprabha I 1.

Viasudeva 111 15e.

viisyn = wvarsa 1ll 1lle.

vikriya 111 3.

vigrabha Il 26, a-, eka-,
dvi-, tri- IL 29 ¢, ®vatl
IL 29.

vieaya IX 37.

vicikitsi VII 18,

vieara IX 46.

Vijaya IV 20. 27. 38.

vijaya, cakravarti® 11113 e.
15e.

vitarka IX 41. 45, sa°
IX 43,

Videha III 11e. 16 . . .
I 15e.

Videhavarsa 1L 10, 1V
15¢.

Vidyutlkumira IV Ge. 11.

vidhiina 1 7.

vinaya VI 23, 1X 20, 23.

viparyaya 1 32, VI 25.

vipika VIII 22—IX 37.

vipulamati I 24,

viprayoga IX 31.

vim@ina 1V 14e. 22c.

viviktadayyfsana 1X 19.

viveka IX 22.

vibhangajiidna 1 32¢.
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virata IX 47,

virati VII 1.

viviiha VII 23,

visuddha IL 49.

visuddbi 1 25, 26, 1V 21,

vigaya I 26, IX 36.

viskambha 111 8. 9. 11e.

visamviidana VI 21,

visarga V 16.

viliiyogati VILI 12,

virya Il 4, 5¢, VI 7, VIII
lde.

vitariign I 2e¢.

Vumvuniila Il 15e.

vritapariksepa 111 11e.

vrttiparisamkhyfna IX 19,

vedandl 111 3, 1X 32,

vedanTya (karman) VIII 5.
(9). 19, IX 16.

vedanTyn adj, VIII & 10,

vaikriya 11 37. 47.

Vaijayanta 1V 20, 38.

Vaitidhya 111 Ll e,

Vaimiinika IV Lle. Ge. 17,
29,

vaiyivettyn VI 23, X 20,
24,

vairigya VI 7.

vynijand 1 18a—IX 46,

vyatikrama VIL 25,

Vymntara IV lc. 5. Ge.
12, 40.

vynya V 29,

vyavabira [ 34, VII 22,

vyitropana VIL 8.

vyutsarga IX 20. 22, 26,

veatu VII 1. 19,

vratin V1 13, VIIL 13.

sanki VI 18,

Satiira IV 20c.

Sabdn 184,35, 1121, V23,

Sayyii IN 9.

Sartea V19, VIIIL 12,

Savkarfprabhd 111 1.

4 v VIL 13 e,

Siksfiveata V1L 16 e,

Sikbarin 110 11, 15 e.

§Tta 11 53, IX 9.

5TIa VIIL 16 e, 19.

Stlavrata VIL 1Gec.

Sukra 1V 20 ¢,

Sukla (dhyina) IX 29, 39.

Suddha 11 49.

sublin VL 3. 22, VIII 12,
26, a® V1 3. 21.

Sniksa IX 24,

Saila = Valukaprabhii
III 1e.

SuilesT 1X 4Se.

Soka VIII 10.

Sauea VI 13, IX 6.

Sraddhiina I 2.

Sritvaka VII 15¢, I1X 47.

srata 1 9. 20, 1122, IX
45. 49.

Srotra 11 20,

8

smpyama IX G. 18, 49.

sunyam@samyama I 5,
VI 20,

smnyoga VI 10,

samraksana 1X 36.

sanrambba V1 9,

samlekhan@ V1L L7,

sumvara IX 1. 7.

sunvrtta 11 335,

samvega 1 2¢,
VIL 7.

sansiiea IX 7.

saomsitein 11 10, 12, 29,

sunstava VI 18,

samstiropokramana VII
29,

sunsthang V24, VI 12
—IX 37,

sambanana VIII 12, utta-
ma® IX 27,

sanhiira 'V 16.

sakasiya VI 5, “tva
VIl 2,

sunkrfinti 1X 406,

sambklista IIL 5.

sankhyd 18, X 7.

V1 23,

sumkhyeya IV 15¢, V 10,

samgrahba 1 34. 35.

sangha V1 14, 1X 24,

sunghiita 'V 26, 28, VIII
12, .

sacitta Il 33, VII 30. 31.

samjiii = mati 1 13 . .
1L 23,

samjiiin 11 14 ¢, 23,

samjvalana VI 10,

sat 18, V29.

satkiira 1X 9. 15.

sattva 111 G ... VII G.

satya IX G.

sadveodya VI 12e. 13,
VIIL 9. 26.

Sanatkumiira 1V 9e. 20.
s6e. 40c.

samanaska 11 11, 25,

samanvihira  smreti® 1X
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Jucobi, Eine Jaina-Dogmatil.

31, d6e.
samabhiriilha
I55e.
samayall 30,1V156e, V39,
samfdhi VI 25,
samiirambha VI 9.
samiti 1X 2. 4. 49,
sampariiya VIS¢, IX 10e.
samprayoga IX 31,
sambaddha VII 30.
sambandha 11 42,
sammisra V1L 30.
sammitrelana 1132, 36. 46.
samminiirehin 11 50.
samyakedritra I 1.
samyaktva 11 3e. 5¢, VIII
10. 26.
samyagjiiina 1 1 (9).
samyagdarsana I 1. 2,
sunymndrsti 1 8¢, VIIL 18,
m. IX 47.
sayogan kevalin 1X 49,
snyogin IX 4Ge.
sariign 1 2e.
sarfigasinyna VI 13, 20,
sarvapariksepin 1 35 ¢,
Sarvitrthasiddha IV 20,38,
savitarka 1X 43,
Sahasriira 1V 9. 20. 37 c.
siikfira 11 e, 11 9¢, VIL 21,
Sagaropama LV 15¢.
siidhana I 7.
siidhu IX 24,
Saminika 1V 4.

(5abda)

simayika VI 16. (28). ...

IX 18.
simparfyika VI 5.
smprata 1 35e,
siddbatva X 4.
sulkkha V 20.
Suparnakumfira IV 6e, 11.
subbaga VIIL 12,
Susamaduhsami IV 15e.
Susamasugam@l 1V 13 e,
Susami 1V 15ec.
susvara VIII 12,
siilksma V 3¢, VIII 12, 25,
siiksmakriyfpratipitin IX
41, d6e.
sitksmaparinaima V 19e.
siiksmasamparfiya 1X 10.
18.
Siirya 1V 13.
sotura 1 16, VILL 12,
sopakrama 11 52 ¢,
sauksmya V 24, 8¢,
Saudharma IV Ge. 20,39 ¢,
%kalpa IV 20c.




Taltearthadhigama Sutra, Worterverseichnis.

Saumanasa vana 111 9e.

skandha V 25,

Stanitakumdra IV Ge 11.

stenaprayoga VII 22,

steya VIL 1. 10, IX 36.

styfinagrddhi VILII S,

strl IX 9. 15.

striveda VI1I 10.

sthiina 1X 49.

sthiipanii I 5.

sthiivara II 12. 13.

sthiti 17, 111 18¢, 1V 21.
29, V 17, VII 4. 151,

sthira VIII 12.

sthaulya V 24, 28c.

sniitaka IX 48.

snigdha V 52,

sparsa J122,V 23, VII1 12,

sparana 1§, 11 20.

smrti [ 13.

smrtyanupasthiipana
28. 29.

smrtyantardhfina  VII 25.

Svayambhiiramana 111 7 c.

svadhyiiya 1X 18 ¢. 20, 25.

sviimin I 26, ®tva 1 7.

VIl

(o1}
(5
—_

h
Iari MI 15,
Harivarsa I1I 10, IV 15e¢.
hasya VIII 10. 26.
Haha IV 15e.
himsa VII 1. 4. 8, JX 30.
Himavat [II 11.
hiyaminaka I 23 ec.
Hahu IV 15e¢.
Haimavatavarsa 11 10,
IV 15e¢.
IMairanyavatavarsa IIT 10,
IV 15e.

3 - - - 3
Das alphabetische Verzeichnis der Siitras ist in Appendix A von Premchand’s

Ausgabe euthalten.

79




