


EINZELAUSGABE

DAS MAHANISIHA-SUTTA

Dr. WALTIHIER SCHUBRING

AUS DEN ABHANDLUNGEN DER KONIGL. PREUSS. AKADEMIE DER WISSENSCHAFTEN
JAHRGANG 1918.  PHIL.-HIST. KLASSE. Nr.5

MIT 1 TAFEL

BERLIN 1918

VERLAG DER KONIGL. AKADEMIE DER WISSENSCHAFTEN

IN KOMMISSION BEI GEORG REIMER



Vorgelegt von Hrn, Liiders in der Gesamtsitzung vom 14. Mirz {918,

Zum Druck eingerveicht am gleichen Tage, ausgegeben am 25. Juli 1918.




1
Einfithrung.
VV as man bisher {iber das Mahanisiha-Sutta wei3, beruht im wesentlichen
auf den Angaben Webers in seiner Abhandlung »Uber die heiligen Sehriften
der Jaina«, Indische Studien Band 16 und 17, und auf den Ausziigen in
seinem »Verzeichnis der Sanskrit- und Prakrit-Handschriften der Konig-
lichen Bibliothek zu Berlin«, Band 2, Abt. 2, S. 631—637. Die beiden in
Berlin befindlichen Mss. or. fol. 764 (B) und 1887 (b) sind freilich, will
man tiefer ins Verstindnis des Mahanisiha gelangen, kaum zu benutzen; um
so mehr ist der Scharfblick Webers zu bewundern, mit dem er das fiir
seine Zwecke Wichtige gesehen hat'. Erst mit Hilfe der drei aus der
Deccan College Library in Poona entliechenen Handschriften 1871—72,
Nr. 228 (p), 1873—74, Nr. 178, samv. 1594 (7)und 1881--82, Nr. 165 (P)
lieB sich ein genauerer Uberblick iiber Anlage, Inhalt und Art des Werkes
gewinnen. Dies waren dic einzigen gegenwiirtig zuginglichen Hilfsmittel.
In den nichtdffentlichen Sammlungen Indiens befindet sich noch eine An-
zahl von Handschriften, vgl. die Jaina-Granthavali, Bombay 243 5/1963,
S. 16 1., ferner sah Bithler einen Text mit Gujarati-taba, vgl. seinen Report
on Sanskrit Mss., 1874-—75, 8. 2. Von sonstigen Kommentaren ist nichts
bekannt. ~ Eine Liste des Kanons, die von der uns vertrauten ziemlich ab-
weicht, verzeichnet drei Fassungen (vacan@) des Textes, die nach dem
Umfang unterschieden werden (16, 277). Diese Angabe des Siddhantadhar-
masira wird auf die Brhattippanika, ein samv. 1556 verfaBtes Verzeichnis
von Jaina-Werken, zuriickgehen. Es handelt sich danach um 3500, 4200
und 4548 Granthas (Jaina-Granthavali a. a. 0.). Die letzte Zahl steht falsch-

! DaB wir iha gleichwoh! &fter zu berichtigen haben, liegt auf der Hand. Wir be-
ziehen uns auf die obigen Stellen mit »16« und »+t7« und mit »Verz. Il«. Doch weisen
wir nicht bei jeder Einzelheit auf sie zuriick.
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lich fiir 4544, denn so geben unsere Hss. in Buchstaben und Zahlen an’.
Die Abrundung der anderen Zahlen in der Brhattippanika liBt vermuten,
daB siec nicht auf eigenem Befund beruhen.

Fiir eine Ausgabe des Textes reichen unsere ITandschriften noch nicht
aus. Aber eine Inhaltsiibersicht war erreichbar und wurde von uns fiir
den Wegweiser durch den Jaina-Kanon bestimmt, den wir in unserem
Beitrag flir den Grundri der indo-arischen Philologie geben. Das origi-
nelle Werk verdient jedoch eine eingehendere Belhandlung als sie dort
statthaft ist. Unsere Abhandlung soll mit ihm bekannt machen, ohne daB
der Leser das derzeitige Fehlen des vollstindigen Wortlautes stérend emp-
findet. Wir haben deshalb die Belege reichlich gegeben. Sollte der Text
einmal crseheinen, so wird man iber der vollen Wiirdigung seiner Eigenart
die ‘Wiederholung dessen entschuldigen. was diese Einleitung bringen
muBte. Wir wollen zunichst darstellen, was das Werk selbst zu sein an-
gibt,.ﬁn(l dann auf Grund einer Inhaltsangabe untersuchen, wie wir es
anzusehen haben. - )

Das Mahanisiha-Sutta spricht {iber sich selbst an mehreren Stellen;
wir lassen sie’ hier folgen:

\14. Nach dem Kolophon des 1. Kapitels heilt es: eyassa (niml. padham’ajjhayanassa)

kulihiya-doso na dayarvvo suyaharehim, kim tu jo c'eva eyassa puvo'ayariso @si,
tatth’ eva katthai silogo katthai siloy’addham katthai pa yakkharam ]tutﬂmt akkkara-pantiya ka-

tthar patiaga-puithiyam katthei be tinni patiani evam-Gi-bahug’appam parigaliyam t.
2. Nach 3 IX, d. h. am Knde eines in sich geschlossenen Abschnitts: (a) eyam &
Jjame Paii igalt hasuyakkhandhassa vakkhanam, tam makayid pabandhenam® apanta-

gama-pajjavehim suttassa ya pihab-bhiyahim nijjuttid-bh@sa-cunnihim johéva aponta-nina-damsana-

dharehim titthayarelim vaklehaniyam, takéva 7 cakkhanijjem tam asi. al’ annaya kala-
paribani-dosenam tao nijjutti-bhasa-cunnio vocchinn@nt. io ya tenam’ kal pam mak’-
1dd}nﬂpam9 payinusare Vairasimi nidmae* duvalas’anga-suyahare 72, Lo ten’ eso* Pailca-
e ha kkhandh uddharo mula-suttassa® majjhe likio. mila-suttag pupa suttatiae
yazzaimrehz‘m, a!that!d‘ﬂ'" arthantehim™ bh him  dh ’tthamkarelm_n“ tiloga-mahiehim
Vira-jin'indehim p 4 ti esa vuddh mpayav®, (b) eithe ya jatthaf-jatthalr payam-
paendpulaggam suttal@vagam ne. sambajjhait, tattha-tattha™ suyaharehim kulikiya-doso
na d@yavvo. i, kim tu jo so eyassa acinta-cintamani-kappa-bliyassa Mahinisik kkh

o ) x<

dhassa puve’@irisos Gsil, tahim c'eva khanda-kh heihim bakave pattagi
P 4 Iy 4
parisaliya. taka vi ‘eccanta-sumnh'atthdisayam ti imam Mahiini ha-suyakkhandkam kasina-
pavayanassa’ parep’@hiirat-bhiyam parom- tattam mal’attham’ b Kaliinam pavayena-vacchalla-

3 ch von Weber 16, 465 mitgeteilte Strophe lautet richtig:
cattari sahassaiy pafica sayd o lahéva cattari
cattari silog@ vi ya Mahanisithammi pacna.
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Hanenam baku-bk (o ywrar;;L ca kaum tahd ya ayahiy'aithayae™ ayarviya-laribkaddepam
Jam tatth’ @yarise diftham tam 2 tie sohtunam?® lihiyam ti. annehim pi Siddhasena
Divikara-Vuddharvai v-Jakkhasena® -Devagutia -J. ddhana Khama: nasisa- Ravigutta - Nemi-
canda - Jinadasa Gani Khamaga 02 - Savvasiri®h - helim jugappaha, harehim bah 2

yam* inom @. Die Stelle steht aufer jm Mah.mmha noch als Zitat in Jnauasigam’s (samv.
1405—60) Avaciiri 7m Devendra’s Ceiyavandana-bhiisa Str. 30 und in Dharmasigara’s Kn-
vakkhakosiyasahassakirana! von samv. 1629. ¢evam ca Pe°B. " makay@uubandhenam (nu
fiie pu?) M. ¢ pilub-bhiio J0-C.  doug M. efellt M.  JSio vaccayamtepam M. 9°ddhi M,
oddhim patte Dh. %fehlt Dh. om0 B. Ftenéyam (aber uddharo)y M. lmilla-sutta-ma° B.
mfehlt M. 2fitthaga® Dh Ji. 2 vu o.sam® tti (ohne esa) SrMakanisitha-sitre *dhyayane 4 1)
Dh.  pfeblt fiberall.  gsampajjei M Dh.  “ya folgt in M. saya® Dh Ji. ’ﬂlat/mni am
Supirsva(natha fehlt 1i-B)-stipe paricadasépavdsa(ife teblt Ju-C)-kytaik sdsana-devyalk samarpita
iti folgt in Ji.® «parema-sara Ji-B, parama fehlt Jn-C. eyariyam M Dh. v ayapatthiyde
Ji-C. 7sae M auBer b, ¥Buddhe® p.  “Jamkha© P.  «Khavega In-B.  Morisi M.
e mani® Ji-C.

3. Endlich am Schluf von Kap. 3, nach der ausfiihilichen Darstellung des kustla (s. S. 68),
aul welche die des osema usw. folgen sollte, aber vor vier zum Kap. 4 iiberleitenden
Qlokn-Stmpheu: tahd ‘vsanne’ sujane (?): ' eltha® likifjar, ‘pdsalthe’ nana-m-adinam. ‘sacchande’

ussuitamagga-gami. “sabale »’ flz'/mm hhijjai gantha-vitthara-bhaydo, bhagavays wnpa eitham
patthave Fusiladi mahi-pebandhenam penwmavie. ctiham ca ji ji katthai ann’mma-«ﬁyanﬁ,
s&  Suminiya-Samayas@rehimte  paossyevea®, jao muladarise balu-yanth ippanattham.
takim ca jattha-jattha samdhana-laggam® ganthan sambﬂjjleaz, mtt]m—latllm l/a]melmn “suya-
harehim sammiliinam $angivaiga-tuvalas’-angdo suy ddao a g ya
Ikhandha-ajjhayay’-uddesaginam  samuceinitna  kimei-kimei sambajjhaménam  ettha kh:g/am u,
na wna sa-kaveam kayam ti. vi° lss. tin = geiindert yu: “s@rehim tdhimto wvasamseyaved.
“samdhiapda®, (v ramdhandpula°? Hss.

Die Gleichheit des Ausdrucks dieser Stellen zeigt, daB sie demselben
Urheber zuzuschreiben sind. Zu ihnen gesellen sich zwei Hinweise im
7. Kapitel: (71I) #esam puno ci sa-tthane pabandhena bhanihat nnd (7 1IT)
sesam tu mahaya pobandhena sa-tthane ¢ eca bhanihil, beides iibrigens Ver-
heillungen, die sich unseres Wissens nicht erfiillen. Im Inbalt wird von
der bloBen Feststellung, daf die Vorlage fehlerhaft war (1), zu der Nen-
nung einer hestimmten Personlichkeit als des Uberarheiters (2), ja zu der
Behauptung der verbessernden ‘Titigheit ciner ganzen Versammlung von
Gelehrten (3) fortgeschritten. Wie steht es nun mit der (xl:mbwm'd]gkoit.
dieser Aufstellungen?

1 Werke in Prakrit bezeichnen wir fortan mit dem Prakrit-Titel, es sei denn, daB
bestimmte Ausgaben oder Abbandlungen gemeint sind. Den Kuv. bespricht Weber, Uber
den Kupakshakaucikyaditya des Dharmasigara (SBAW 1882, S§. 793ff); Bhandarkar,
Report. .. 1883—84, 8. 146ff.  Auf Jhanasigara (vgl. Verz II 8o3il, auBerdem Brit. Mus.
Ms. or. 2105%) hat uns Professor Leumann anfmerksam gemacht.

¢ Vgl schon Leumann in Klatts Specimen of a... Jaina Onomasticon, S. 8.
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Dafl Haribbadra — und zwar doch wohl der bedeutendere Triiger
dieses Namens — sich mit dem Mahinisiha beschiftigt hat, geht unver-
diichtig aus dem Kolophon des 4. Kapitcls hervor. Dort heifit es:

‘atra caturthddhyayone bahavah saiddhantikah kecid (1) alapakan na k sraddadhat
eva. lair asraddadhinair (1) gkam apt na samyak maddhunam ity aha Hm;bhudm—S’ 1‘1’!
na punah sarvam evédam caturthidhy anyani va adhyayanani, asy’ aiva katipayaih parimitair
@lapakair asraddhanam ity arthah .. .. (die Zweifelspunkte werden kurz aufgesihlt, s. S. 42)

. vrddha-vidas tu punar yatha yivad® idam Grsam sitram, vikrter® na tavad atra pratistha;
prabhitas cdtra srutaskandhe arth@h, susthv apy atisayena sdtisayani ganadhardktani ved
nané. tad evam sthite na Timeid dseikaniyam. °t@vad wPpb, ved B. oty lss.

Zur Zeitbestimmung dieser Stelle’ kann dienen, was eine Bemerkung
am Ende von 4 Il enthiilt, vorausgesetzt, dal sie aus derselben Feder
stammt, was wir der Sprache nach glauben méchten®. Auf Goyama’s Frage,
wie es komme, da die in Rede Stehenden die beschriebene Pein (S. 18)
ein Jahr lang ohne Stirkung ertragen konnten, wird geantwortet: Goyama,
sakaya-kemmdpublidvao. Es folgt: Seswm tu Pra$navyakarapa-vrddhavicaranad
avaseyam. Wir entnchmen hieraus eine enge Beziehung zwischen dem
Mahanistha und dem damals schon »alten« Kommentar zum 10. Anga.
Dies kann nur die Cunni sein, auf die Abhayadeva, dessen Erliuterung
{inr uns die iilteste ist, sich wiederholt bezieht®, Seine Zeit, d. h. das
12. Jahrhundert, ist also frithestens auch die unseres Hinweises.

Gleichwohl erscheint es uns nicht wahrscheinlich, daB Haribhadra in
der Weise, wie Nr. 2b angibt, am Mahanisiha tiitig gewesen wiire. Man
konnte zwar seine Ungldubigkeit bei einigen Einzelheiten gerade als eine
Bestiitigung seines allgemeinen Zutrauens zu dem Werk auffassen. Aber’
bei genauerer Kenntnis des Mahanistha wundern wir uns doch, daB seine
Zweifel auf jene Punkte beschrinkt geblieben sein sollen, und vor allem
ist es uns nicht glaubhaft, daB ein Mann von schriftstellerischer Bedeutung
wie er die zum Teil einzig dastehenden sprachlichen Besonderheiten des
Textes (s. Abschnitt 7) sklavisch iibernommen Imtbe, statt sie seinem eigenen

! Ein Niederschlag von ihr und oben Nr. 2 findet sich bei I)hmmasagz\m wegen Knde
des 3. Kapitels seines Kuv. Der Wortlaut liegt uns leider nicht vor, da die Berliner Hs.
nicht soweit reicht. Aber R. G. Bhandarkar entnimmi ans dem Werke fiir seinen Report

. 1883—84,. S. 148 folgendes: »Old Achiryas speak of Haribhadra’s having held that
Siddhasena Divikara and others had no faith in some of the Alipakas in the 4% Adhyayina
of the Mrhénisitha Satra and consequently of his having had no faith in them himself. «

2 Vielleicht ist dem Verfasser das Prakrit geliufiger gewesen als dus Sanskrit.

5 Vgl Verz. 1 523. :
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Stil anzupassen. Anderseits wiirde es mit der Absicht der Stelle z gut in
Einklang stehen, wenn einem Unbekannten nachtréiglich der berithmte Name
beigelegt wiire.

Der Wunsch niéimlich, dem Mahanistha Ansehen zu verleihen, fihrt
zu der Aufstellung jener Reihe maBgebender Ménner, in deren Wertschiitzung
es gestanden haben soll. Siddhasena Divakara (um ins Einzelne zu gehen)
ist der bekannte Logiker und der Schiiler Vrddhavidins. Von Yaksasena
wissen wir ebensowenig wie von Sarvasri. Ein Devagupta war der Lehrer
Siddha Siiri’s. Der Yasovardhana, den wir kennen (Verz. II 1044), war kein
Schriftsteller. Der hier genannte wird ein Schiiler Devarddhi Ganins, des
Ksamadramana, genannt. Ravigupta findet sich in der Jaina-Granthavali
als der Verfasser einer Schrift von geringer Wichtigkeit; bedeutender war
der buddhistische und Tantra-Schriftsteller gleichen Namens, der in Kaschmir
und in Magadha lebte'. Bei Nemicandra wird es sich um den Autor des
Pavayanasaréddhara handeln. Jinadasa Ganin hat u. a, die Nisiha-cunni
verfalit.

Hier gesellen sich also zu den Personen, die wir kennen, andere, die
uns fast oder ganz unbekannt sind, zu denen der Verfasser der Stelle je-
doch auf Grund persénlicher Beziehungen in Verehrung aufgeblickt haben
mag. Alle werden miteinander in einer bunten Reihe als Zeugen fir das
Alter und den Wert des Werkes beschworen; bei uns wird freilich das
Gegenteil erreicht. Die spitesten Daten, die mit den genannten zu ver-
kniipfen sind, gehéren dem 1. und 12.Jahrhundert an. Entsprechend spiter
wird also der Bericht von ihnen angesetzt werden miissen,

Uber die erste Halfte von Nr. 2 sprechen wir spiter (s. S. 44). Hier
sei soviel vorausgenommen, daB die Existenz von Nijjuttis usw. zu einer
Ablandlung iiber das Paficamangala (den Wortlaut s. S. 14) niemals irgend-
wie bezeugt oder auch nur glaubhaft und daher Vajrasvamin’s Titigkeit da-
hei mehr als fraglich ist.

So schwindet die Bedeutung der ganzen Stelle 2 in nichts dahin. Auch
gegen dic anderen Ausfihrungen ist noch melireres geltend zu machen.
GewiB finden wir am Text manches auszusetzen, aber gerade Liicken, die
doch so zahlreich sein sollen, weisen die Teile, auf die Nr.r bis 3 sich

U Satis Chandra Vidyabhusana, History of the medimval School of Indian
- Logie, S. 1231,
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beziehen, anscheinend nur sehr wenig auf. Wir wiBten auch kein Text-
stiick, auf das dic Behauptung zutrife, es sei unter Heranziehung kano-
nischer Stellen ausgeflickt, denn Anklinge dieser Art kommen nicht vor.
Aber jeder Hinweis auf vorgefundene Mingel konnte das Werk als eine
ehrwiirdige Ruine. aus lingst vergangener Zeit erscheinen lassen.

Die Beziehung auf den Suminiyasara und den Samayasara ist uns nicht
verstindlich; vgl. dbrigens S. 55 und 76.

Die angefithrten Stellen setzen indessen nur ein Bestreben fort, das
schon in dem Werk selbst deutlich hervortritt. Der Verfasser ist stark
bemiiht, seinem Erzeugnis Geltung zu verschaffen. Gleich der Anfang ver-
rit diese Absicht. Er besteht in einer wortreichen Einleitung in Prosa vor
dem Beginn der Slokas des 1. Kapitels. Durch die Befolgung des ausge-
zeichneten Mahanisiha werden Moneh und Nonne siindenrein, - sie finden Ge-
fallen am frommen Wandel und lassen ab von jeglichem Ubel (s. Verz. Il
631f). Das 3.Kapitel wird durch Verse eingeleitet, die demjenigen, der
den Text Unberufenen ausliefert, Walnsinn und lange Krankheit androhen.
Alte Werke des Kanons werden in AuBerlichkeiten nachgeahmt, um den
Eindruck der Ehrwiirdigkeit hervorzurufen. So hebt der Text an mit den
Worten suyam me, ausam, tepam bhageveyd evam akkh@yam: tha khabe . . .,
und seine Abschnitte schlieBen -mit # bemi. Hierher gehort auch der Aus-
druck puccha java nam vayasi, z. B. 2 VI, 51. V, 7 V. Er lehnt sich an den
feierlichen Eingang der Viyahapannatti an (Bhagavatisiitra, Benares 1933,
Bl 13% Verz. Il 422), von wo der Wortlaut zu ergéinzen ist. Der Titel des
Textes sucht diesen zum Nistha-Sutta in Bezichung zu setzen; ob mit Recht,
wird spiiter dargelegt werden (S. 48). Die Einkleidung hiillt sich nach kano-
nischer Art in das Gewand eines Zwiegesprichs zwischen Mahavira und
Goyama. Um den ersteren als Sprecher erscheinen zu lassen, werden die
Vorginge, die er erziblt, soweit sie iiberhaupt eine Zeitangabe enthalten,
in entfernte Weltalter zuriickverlegt. In den fiinf Bharaha und Eravaya
niimlich, d. h. den einzigen Erdteilen, wo iiberhaupt cin Zeitablauf® statt-
findet!, folgt eine Reihe von 24 Tirthakara (cauvisig@) gleich der gegen-
wirtigen, die mit Usabha begann, auf die andere (6, 212). Kinige Erzih-
lungen (4 I, 6 IIl, wohl auch 311} spielen unter dem achten, zwdlften und
dritten Tirthakara seit Usabha; drei (5 VIL 6 1I. [V) »in einer anderenc,

Viyahapannatti BL rgor®
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cine (6 V1) gar in der 8o. Epoche vor ilm. Dreimal hiervon handelt es
sich um den letzten der 24, und in zwei Fiillen nennt der Erzihler ihn
»7 rayant hoch, so wie ich«. Dicses Ieh, das sich mit einem Tirthakara
vergleicht, kann nur selbst ein solcher sein. ndmlich Mahavira. Die Zahl
crinnert denn auch an Uvaviiva-Sutta § 16, wo er 7 haltha hoch genannt
wird., DaB das Stick 31X, in welchem auf Legenden itber Mahavira ver-
wiesen wird, seinem Bestreben entgeger;wirkt, hat der Verfasser iibersehen.
Die umschreibende Anspielung auf die »zehn merkwiirdigen Ereignisse«
und ihre Erlauterung in 5 VI (s. S. 39) tun dasselbe. Auch alle Erwéh-
nungen der 11 oder 12 Ahgas und was damit zusammenhingt, fithrt natiie-
lich iiber Mahavira hinah.

Wir kommen nun zu einer Inhaltsangabe des Mahanisiha, der wir
noch einige Bemerkungen vorausschicken., Der Mahanisiha-suyakkhandh
besteht aus 8 Kapiteln {(ajjhayais)., Ihre Namen sind: 1. Salluddharana,
2. Kammavivagavagarana, 5. Navaniyasara, 6. Giyatthavihara. Die beiden
letzten heilen culao. Das 3. und 4. haben keinen Titel. Unterabteilungen
dieser Kapitel gibt es insofern, als die Handschriften ofter das Zeichen
‘cha’ anwenden, in 1 und 2 bei Versen auch mit der letzten Strophenzahl'.
Weber hielt diese irrtimlich fiir eine Zihlung von Paragraphen. Ander-
seits vermiBte er die Uddesa-Abteilung, die nach 3 Anf., nach dem Ayi-
ravibi, Jinaprabha Suri’s Vihimaggapava und Paramananda’s Samayarivihi
vorlicgen sollte. Indessen werden unter uddese dort die Abschnitte im
Unterricht verstanden, die sich mit denen des Textes keineswegs zu decken
brauchen. So zeigt z. B. der Unterrichtsplan der Viyahapannatti (Verz. II
451 1f), daB jedes Saya in ein oder zwei Lehrabschnitten (uddesa) erledigt
wird, habe es nun, wie Saya 1 (I., 10, oder, wie etwa Saya 16, 14 Kapitel
{uddesa).  Die Kapitel 2 bis 8 des Mahanistha werden in 83 Abschnitten
gelehrt.  Auf je zwei Lehrabschnitte entfilllt einmal der Genu8 der Fasten-
speise (@y)ambilo; auch die flissige Nalmung ist geregelt. Der Ausdruck
hievfitr ist dulta{gay-panaya (vigeyd).  Diese Regelung des Getriinkes lat
nur statt bei den Texten, die wmnfer strenger Observanz (@yadhu-joya),
d. h. in ununterbrochener Folge, studiert werden, ndmlich den Sattekkaiya
(Ayaranga 1l 8—14, der zweiten Cila), der Viyahapannatti, den Panhava-

ol anserer Ubersicht stelit die rdmischie Zabl frei, wenn die Hsso den Absehnitt
wit “eha’ sehlicBen: andernfalls st sie eingeklammert, An die S(!:uplwnv.iihluug erkliven wir
s nieht fiie gebunden. Es kommd vor, dald dic Steophe zu drei Sloka-Zeilen 2o vechnen st

Phil ~hist. Abh. 1918, Nr. 5. 2
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garanaim, den Uttarajjhayanaim (bei denen jedoch das autla-panaga unter-
bleibt), und eben dem Mahanisiha'. Fiir dessen 2. Kapitel werden g wddesa
und 5 @yambile angesetst, fiir das 3. und 4. je 16 und 8, das 5.: 12 und 6,
das 6.: 4 und 2, das 7.: 6 und 3, das 8.: 20 und 10, was die erwiihnten
83 Uddesa im ganzen ergibt®. Sie erfordern 43 Tage, wozu noch je einer
fir die Zusammenfassung und die Wortverstattung kommen. Bei diesen
letzteren (suyokkhandhassa samuddeso und epunnd) muB das 1. Kapitel mit
einbegriffen sein, bei den anderen ist es nicht mitgezihlt. HKs hat nim-
lich keine Uddesas und wird deshalb als ega-sare bezeichnet®. Nach anderen
Beispielen miifite es in einem Male gelehrt werden'. Auffilliger als dies
-— denn Lehrabschnitte von solchem Umfang begegnen hiufiger —- ist
das Verhéltnis der Uddesa-Anzahl zur GroBe der Kapitel. In der IHaud-
schrift = reicht das 2. Kapitel von Blatt 10® bis 257, das 3. endigt 467,
das 4.: 54°% das 5.: 78" das 6.: 94° das 7.: 112% das 8.: 120" Kine
Bezichung dieser Umfinge zu denen der Lehrabschnitte 1iBt sich, auch
wenn man den Inhalt, seine Einheitlichkeit oder Vielfiltigkeit, in Betracht
zieht, nicht entdecken.

2.
Inhaltsangabe.

1. Salluddharanam, nach Str. 50 und 62. 222 Sloka-Strophen®
auBer der Einleitung in Prosa (s. 8.8). — L Str. 1—39. 10.37: Arya;
11: Sragdhard; 36: Indravajra. Trotz der sicheren Uberzeugung, daB alle
Werke nach dem Tode ihren Lohn finden, unterlassen es viele, fiir ihr
Heil zu wirken. Um dies zu tun, mull man sich iiber dic cigene mensch-
liche Seele (@y@) klar sein; sie war schwer zu erlangen, uur in ihrem

U Val hierzu die fast wordieh iibereinstimmrenden Angaben der deci genanten "Fexte,
Vern 1 831. 86310 8g7.
2 8t 3. 4 6 umseres Textes. In St 64, Vern. 1L 876, lies can 6 ccha 7 stall cauttha 7.
Ist die Anzall dev Uddesas gerades so beiBt ein Kapitel (ajjhayana) samuddesa, ist
sie ungerade, visamnddrsa (Verz. 11 833).
+ Vb Panhavagarane npam cyo suyakkhandho. dasa gjjhayanic ekka-sarega. dasasi ¢'vvo

divasesn wddis{jjants, Ausg. 8. 541 1. Ve 11 520,
* Diese Angabe bei den cinzeluen Kapiteln betrifft das Versmal} jin ganzen hetrachtet:
cingelne davon abweichende Strophen bleiben dabei auBler Betraeht, ebenso die kleineren

Prosaciuschaltungen,  Die Bezeichnung 51-_\'5-Sn-up|w sehlicht Giti-Strophen mit ein,
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Besitz jedoeh ist der Dharma erreichbar. Wer hingegen durch das Streben
nacli dem hochsten Ziel auf sich sclbst bedacht ist, wird den schénsten
Erfolg haben. Vicle gibt es auch, die dem Dharma mit einem heimlichen
Stachel (sellz), d. . einer ungebeichteten Siinde, im Herzen folgen. Alle
ihre Anstrengungen werden dadurch fruchtlos, ja das Verschweigen fiilirt
Schlimmes in groBer Menge herauf. Dic verschwiegene Siinde hat aber
mehrere Arten und Stufen. Sie alle soll der Monch von sich tun, sei es
auch noch so schwer. Nur nach vollstindiger Beichte ist die Pflege des
Dharma von Erfolg gekront. — II. Str. g0—47: 48—53. IIL Str. 54-—61.
Die auf dic Beichte vorbereitenden andlungen; im Heiligtum (ceiya, cedy’ alaya)
das Gebet vor den Standbildern der Jina (padimio). Ein Spruch (viga)
an die Gattheit der heiligen Lehre, jm Wortlaut und in besonderer Schrift
mitgeteilt (s. S. 75). Die Beichte selbst und die abschlieBenden Handlungen..—
[l. Str.62 —go. 63: Ary:‘m (s.S.72). Str. go ist als 37 bezeichmet. Der Lohn
wahrhafter Beichte ist das Kevala-Wissen. Diejenigen Ménche, denen es zu-
teil wird, heien Kevalin mit einem Beiwort, das die Gesinnung und Gremiits-
verfassung schildert, im ganzen etwa vierzig Bezeichnungen {s. S.93). —
IV. Str. gx-—111 (111 heit filschlich 31 statt 21). Ungentigende Beichte
durch Verschweigen aus besonderer Absicht oder aus Unlust hat den Ver-
bleib im Samsara zur Folge. Auch hier werden den doyaga fiir die ein-
zelnen Fiille besonderc Namen gegeben. — V. Str. 112—144 (144 als 33
bez.). Zahllose Nonnen (saman?) erreichen gleichfalls duveh Beichte und
BuBle die Erlosung. Sie werden als samani-kevali ihnlich wie eben die
Méonche mit Beiworten versehen und jhre gnten Vorsitze geschildert. ---
VI Str. 145—160 (160 als 16 bez.). 148: Arya. Bei den Nonnen wird
oft nicht geniigend gebeichtet. Die Folgen sind dieselben wie oben. -
VI Str. 161—173 (173 als 17 statt 13 bez.). Korperliche Pein, die von
auflen kommt, crscheint manchen leichter zu ertragen als Askese und
Nelbstzueht.  So sind sie denn nicht imstande, cine Sinde zu bekennen.
Auch ein Ubeltiter schweigt oft hartnickig, selbst wenn der Konig sein
Gestiindnis belohnen will. —— VIII. Str. 174-—222 (222 als 49 bez.). 195:
Indravajra; 208—211: Aryd. Preis der aufrichtigen Beichtc und aller
Monchstugenden iiberhaupt. Nach dem Kolophon die oben (S. 4) mit-
geteilte Entschuldigung.

2. Kammavivigavigarana. 209 Sloka-Str., ein grofies Mittelstiick
in Prosa. —. I. Str. 1—28 (28 heiBt filschlich 2¢). Beschreibung des

Q%
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Teidens aller Wesen in der Welt. Aueh die Gotter leiden, insofern sie
wissen, daBl ihre Ilerrlichkeit nicht ewig wihrt. Die Arten des Leidens,
seine Dauer, seine Stirke (s.S.65). — I Str. 29-—101 (101 als 79 bez.).
Die Totung eincr Laus als Beispiel fir eine bosc Tat und deren Wirkung;
der Mord im allgemeinen, Liige, Diebstahl, Unkeuschheit und Freude am
Besitz. Verschiedene niedere und hohere Daseinsformen als Folgen iblen
Tuns. — IH. Sfr. 102—111 (117 als 11 bez). 107: Arya. Vom Karman
iiberhaupt, seiner Bindung, die alle Wesen auBer den siddha, jogi und
srlesi vollziehen, und seiner Aunhdufung als Summe aller schlimmer Hand-

lungen. — 1V. Str. 112-—122 (122 als 11 bez.). Die Absperrung der Eiu-
fliisse des Karmans, die Askese, die Leidenschaftslosigkeit und schlieBlich
die Krlosung. — V. Str. 123—148 (nach 148: wddesol; hier war wohl

einer der oben besprochenen Lehrabschnitte zu Ende). Einige glauben
nicht an die heilsame Wirkung jener Absperrung. Und doch ist keinem
Wesen selbst im Schlafe Rulie (svhe) beschieden, solange nicht alles Kar-
man durch Askese und Selbstzucht getilgt worden ist.  Alle Geschopfe
Laben unaufhérlich Leid und keinen Augenblick Frieden; gehort ja selbst
einer Laus nicht, was unter ihren FiBen ist. Eine Laus zu haben ist ecin
winziges Ubel; sic meint es nicht bose und ist ganz harmlos; man lasse
sie also nach Belieben spazieren und ziehe sich nicht durch ilire Tétung
Héllenpein und ewige Unrast zu.

(VL)' Str. 149 —157 (149: Idravajra) als Uberleitung zur Prosa. Das
Meiden des weiblichen Gesehleehts, und zwar jeder Frau, sie gehdre zum
Orden oder nicht, auch weiblicher Tiere. -— Prosa. Fragen Goyama's,
Antworten des bhagavem. Man soll iiber cin Weib nieht nachdenken noch
mit ihm reden, hausen oder gehen. Denn des Weibes, das heiflt einer
Nonne sinnliche Natur wird dareh den Mann gereizt: das Verlangen nach
der Vereinigung verwirrt ihr Denken, so daB sie die Folgen nieht be-
achtet; ibr Koérper kommt in Erregung, sic schwankt und fillt. Diesen
Zustand macht, sich der Mann zunutze. - (VIL) Die geschlechtliche An-
lage des Mannes hat sechs Stufen (s, 8. 66). — (VIIL) Es gibt auch Frauen,
die auf der allerhéchsten dieser Stufen stehen. Gelangt ein Weib aus dem
Durchschnitt nieht zum Ziel seines Verlangens, so zehrt sich sein Feuer
auf wie der Brand eines Dorfes, cntflammt aber nachher wicder wie die

Vgl 89, Anmuon
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Flamme einer Fackel. Beherrscht das Weib (dthiyam) sich dann, so ist
es preisenswert (... se nam pup@ ... s. n. suya-devaya, s. n. Sarassai, s. 1.
Amba-Hundi, s. n. Acchutta, s. p. Indani') und kommt zur Efliisung; im
anderen Falle tut sie schwere Siinde und verwirkt groBe BuBe. — (IX))
Der schlimme EinfluB des Weibes auf den Mann; es wird verglichen mit
der Nacht, dem Blitz, der Meereswelle, dem Wind, dem Feuer, dem Hund,
dem Fisch u. a. Der (Geschlechtsverkehr als Siinde gegen das erste Ge-
libde (s. 8. 73).

(X.) Str. 158—167. Wer den Verkehr meidet, soll auch den Besitz
und die Beschiidigung von Wesen (@rambha) meiden. — In Prosa: Die Dauer
von vergeltendem Leiden (s. S. 72). — Warnung vor der Schidigung. — (XI.)
Str. 168—209. Kleinere ethische Erorterungen in Frage und Antwort. Mit
schlechten Ménchen (Ausilo usw., s. Kap. 3) darf keine (remeinschaft sein, —
BuBe kann ein zukiinftiges Héllendasein nicht abkiirzen. — Die (ielegen-
lieit, erweckt zu werden, ket nicht wieder. wenn sie verpaBt ist. — Mit
Weib, Wasser und Feuer umzugelien; ist verboten. — Das Herausziehen
des Stachels. d. h. das Nachholen eines Bekenntnisses, ist schmerzhaft, aber
heilsam. Die BuBe ist gleichsam die Avznei (sana-pindt) oder der Verband
(patta-bandha). — Wer die ihm nétige BuBe kennt, sie aber nicht vollzieht,
ist wie ein Mann, der in der heilen Zeit kaltes Wasser weil3, aber nicht
trinkt. — Aueh was ans Falrlissighkeit getan, hat schlimme Folge. Wirkt
doch Schlangengift. selbst wenn der Unvorsichtige sich nachhier in acht

nimmt. — Diejenigen. die um die BuBle wissen, teilen den anderen mit,
was zu tun ist. Nach dem Kolophon der Satz: eesim tu dopham pi

ajjhayandnam ciki-puvragenam savva-sdmagpam vayapon i,

3. Ohne Titel. Einleitend die Sloka-Str. 1—10. 3: Aryi. Die Pflege
und  der Lehrbetrieh des Mahanisiha (s. 8. 10).  Sloka-Str. 11—14 als
Uherleitung zur Prosa: Programm. (1) (XIIL XIV.) Ausfibrliche Darstellung
der ersten Gattung schlechter Monche, des husila (s. S.68). Darin die Arya-

' Von diesen gehoven die sruta~decatii, Savasvall und Acchupta zu den 16 Géttinnen der
Gelelisambkeit, die Hemacandra, Abhidhanacintimani (Bohtlingk wnd Riew) Str. 238—241
. st dunkel.  Ls soll woll
e im-allgemeiuen. wie durch die anderen Nawen, die hohe Witrde tugendhafter Frauen
hezeichnet werden.  1undi findet sich noch in der Uberschrift Atha Sri-érmmrl—Ya.s’uvq’ja.qa-
Jrup@dlydya-kria Virestuti-ripa Hupdinum stavana prarambha, in Bhimasinla Minaka's Praka-
ranavatnikara, Bh. 3, 8. 569.

* wili Hss. “nnam Hss. vanne(otte)hinam # =P,

auffittut; was sie in diesem Znsummenhang hier zu tun hab
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Str. 119—131 (s. 8. 60). Ganz kurz folgen am SchluB des Kapitels die
tibrigen: der osenna, pasattha, sacchande und sabala', woran sich textge-
schichtliche' Mittcilungen kniipfen (s. S.5). Das Ende bilden die Sloka-
Str. 132 —135, eine zusammenfassende Warnung und, als Ubergang zum
niichsten Kapitel, ein Hinweis auf das Schicksal Sumai’s.

Die Aufziihlung derjenigen Personen, die vom kirchlichen Wissen ab-
weichen, nimlich der supasattha-nana-kusila, fibrt dadurch, daB derjenige
von ihnen, der sich dieses Wissen ohne das gebotene, aus Ehrfurcht ent-
springende Fasten aneignet (je koi anuvalanenam supasattham niinem ahiyanti,
als ganz besonders schuldhaft bezeichnet wird, zu einer lingeren Darlegung
(II—XIII), die von diesem »Achtungsfasten« (uvahana) ausgeht.

(IL.) Das wahre Wissen zu ergriinden, kann nur unter Anruf der Gott-
heit unternommen werden, und diese Ehrbezeugung ist der fiinffache Heil-
spruch (ponca-mangala). Sein Wortlaut ist: namo arihant@nam, n. siddhanam,
n. @yariyanan, n. voaphdyinom, n. loe sarva-sahiEnep. Hieran schlieBt sich
die Strophe (13) eso paiica-namokkaro savva-pava-panaseno, mongalanam co
saveesim padhamonm havai mangalam. Ebenso wie diesen Wortlaut, nehmen
wir aus dem Folgenden voraus, dal die {iinf Teile des Spruches die ¢jjfayana,
die Strophe die citl@ heilen. Zusammen werden sie der paicwmangalu-
mahasuyakkhandhe genannt. — (IT1.) An einem astrologisch giinstigen Tage
nun erscheint der Andichtige, der sich durch Fasten vorbereitet hat, im
Heiligtum, beugt das Knie vor den Standbildern (padima-bimba) der Heiligen
und vertieft sich in die erste Verehrungsformel, an den niichsten Tagen jc
in die zweite bis fiinfte. Mit dem Anhang beschiiftigt er sich am sechsten
bis achten Tage. Das tiigliche Studium ist jedesmal von einem Ayambila-
Fasten begleitet. Man iibt auch die Aussprache auBer der Reihe oder in
umgekehrter Folge. — (IV.) Der innere Gehalt (sutt'attha) des Paficamangala,
hauptsichlich auf Grund einer »Ableitung« der Worter arihanta bis s@hu,
»in Kiirze« behandelt (samds’atiho). — (V.) Die »eingehendere« Darstellung
(vitthar’ attham) schlieBt sich an, bricht aber, wihrend die Majestit der arifanta
noch geschildert wird, ab und geht zum Zwecke groBerer Ausdrucksschiirfe
in Arya-Str. aber: aha v@, Goyama, kim iltha pabhaya-vagarapenam? sar attham
bhannae. )

! Diese fiinf Gattungen, nur der samsatte an Stelle des sabala, werden gewdhnlich
gleichzeitiz’ bebandelt, so Vavahara-S. 1, 28-—33; Nistha-S. mehrfach.
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(VL) Str.16—22. Wer niémlich einen Arhat oder Tirthakara ge-
ziemend verehrt, dessen Lohn wird die Erlosung sein. Mit den Worten:
aha va ciffhay tdva .mmdﬂyamzmm setzt Prosa im vorigen Sinne wieder ein,
die Str. 23—33 kniipfen aber an die letzten an und stellen die Tirthakaras
als preisenswerter hin denn alle Gewalthaber in der Welt. — (VIL) Str. 34f,,
mit erliuternder Prosa, worin die Str. 36—38. Das Verehren (accana, thave)
hat zwei Formen: das asketische Monchsleben und das fromme und mild-
titige Laienleben, Das erstere steht natiirlich sittlich hoher, ja Spenden
darzubringen ist dem Monch fiberhaupt verboten'. Die Sloka-Str. 30—45
bringen eine Zwischenfrage (toyama’s und ihre Beantwortung, beziiglich
auf die Verehrung durch Gotter und hochgestellte Laien (s. S. 44). —
(VIL) Arya-Str. 46—76, mit Prosaeingang. Unter welchem Aufwand man
auch die Standbilder der Jina (jinahara) schmiickt und sic durch Auffiih-
rungen und Feste verehrt, Askese und Selbstzucht sind unendlich viel
wichtiger. Durch sie gelit der Monch zur Erlésung ein, wihrend der Laie
hiochstens in den Aceuya-Himmel gelangt. Das Dasein als Mensch bietet die
einzige Moglichkeit, jenes Ziel zu crreichen, und sie darf man sich nicht
entgehen lassen. — (IX.) Str. 77—-102. Ereignisse aus Mabavira's Leben,
bei denen er von den Gottern Verehrung erfihrt. Am Schluf wird auf
die Quelle hierfiir verwiesen (s. S. 45) und in Str. 103—106 die Ausfithr-
lichkeit mit der guten Wirkung, die sie auf dic Frommen ausiibt, ge-
rechtfertigt.

(X.) Einen AbschluB bilden die textgeschichtlichen Ausfithrungen, die
schon oben wiedergegeben worden sind (s. S. 4 unter Nr. 2).

(XI.) Wiedcraufnahme des in V verlassenen Themas. Nach dem Paifica-
mangala wird die iriyavaliya Gegenstand des Studiums, womit das iriyavakiyae
padikkamana gemeint sein muB, das einen Teil des Padikkamana-Sutta bildet
und das Bekennen aller solcher Vergehen darstellt, die bei der Erfillung
der tiglichen Pflichten unvermeidbar gewesen sind. Es wird studiert »wie
das Paficamangala«. Nach ihm kommen der Sakka-tthava, der Arahanta-,
Cauvisa- und Nana-tthaya® mit verschiedenen Fastenregeln, alles Teile der

U DaB ein solcher in diesem Fall stark zn tadeln ist, wird in 5 VII noch cinmal kurz
beriihrt.

* Die ersten drei findet man gedeuckt v. a. im Siavakasya Pafica [erginze namoklkara}
Pratikraman’@di-sittra, Mumbapwi 1888, S. 2. 4. 7. Sakka-tthava hezeichnet Sakka's Verelirung
iy Mahavira, dic mit den Worten namo hu npam beginnt.
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Andacht im Heiligtum. Herrscht iiber dicses vollstindige Klarheit, so spricht
der Manch es an einem giinstigen Tage vor dem Lehrer und den Ordens-
genossen wind Laien zum ersten Male aus, worauf der Lehrer eine Ausprache
hilt. Von nun ab ist das (rebet im Heiligtum eine Pflicht, der dreimal
am Tage geniigt werden muB. Am Morgen darf Wasser, am Mittag Speise
erst nach ihm genossen werden, am Abend mufl es vor dem Ende der
Diammerung gesprochen sein. Im Fortgang der Feierlichkeit spricht der
Lehrer einen Spruch (s. S. 76) und gibt dem Novizen sieben Handvoll Wohl-
geriiche aufs Haupt' mit den Worten »néittharagu-parayo bhavejjasic. Beides
wiederholt die Gemeinde mit dem Zusatz »dhanno sempunna-lakichano < tu-
mape, Damn legt ihm der Lehrer ein Kranzgewinde, das «den Jina ge-
" spendet worden war, um die Schultern und hilt eine kurze Anrede an ihn.
Guten Werken in der Vorexistenz hat er sein jetziges Menschendasein zu
danken. Die Pforten der Holle und der tierischen Wesensform sind ihm ge-
schlossen, allen nicderen Karmans ist er ledig. Der Paficanamokkara wird
im nfchsten Leben wieder einen Paficanamokkara erzeugen, und jenes ist
ihm die letzte Existenz in der er weder Knecht noch arm noch geistig
unvollkommen sein wird. — (XII.) Wie das Paficamangala so sind auch
vom Samdiya ab die anderen heiligen Texte zn studieren, wobei nur geringe
Untersehicde Platz greifen. Die Fasten sind auch fiir einen Ménch im Knaben-
alter® verbindlicl, im Unterrielit wird auf sein Alter eine gewisse Riicksicht
genommen. Fasten und Studium sollen einander entsprechen, so daB auch
bei frilhem Tode eine Heilwirkung auf die neue Existens eintreten kann.
Fasten soll auch, wer zuhort, wie anderc das Paficamangala studieren,
sonst wiirde er mit dem heiligen Wissen schlecht umgehen (nana-kusia,
Riickleitung aufl I). Zum SchluB die Arya-Str. 107— 118 iitber den Wert
des Studiums zu den vorgeschriebenen Zciten.

(XML XIV) wurden im Anschluf an I dargestellt.

4. Ohne Titel. Prosa; in der Krzihlung die Arya-Str. 1—13. (L) Sumai
und Naila, zwei reiche Briider, die dem Laienstande augehdren, in der
Stadt Kusatthala in Magaha, werden durch den Verlust ihres Vermigens
zur Auswanderung veranlaBt. Unterwegs treffen sie finf Monche und einen
Laien und schlieBen sich ihnen an. Bald aber wird Naila, ein Jinger

b osatta gandha-mufflan lnss wltan’aige guruna ghettareao.

2 Nach Vavahara-S, 10, 15 darl’ man schon mit 8 Jahwven Moneh werden,
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Aritthanemi’s, des 22. Tirthakaras’ (zu dessen Zeit sich also das Ganze -
triigt), inne, daB sie sich in schlechter Gesellschaft befinden, und er sucht
Sumai dahin zu bringen, daB er sich mit ihm von jenen trenmt. Im Laufe
eines Zwiegespriiches schildert er eingehend den tadelnswerten Wandel
der Genossen., Sumai aber besteht darauf, jene zu begleiten, auch wenn
ilr Treiben strafbar sein sollte. Dic Einschrinkungen, die Naila fordere,
sefen unméglich zu erfillen; er werde bei ihnen bleiben, vorausgesetzt,
daB sie nicht zu weit fortwanderten. So geht demn Naila seinen Weg
allein. Schon nach finf Monaten tritt eine Hungersnot ein, und an ihr
gehen jene sicben zugrunde. -— (Il s. gleich.) — (IIL.) Unter ihuen wird
Sumai die meisten Daseinsformen durchzumachen haben, Seine erste Ver-
korperung (dies i 1L Anf.) unter den vielen, die ihm bis zur Erlésung
bevorstehen, ist bei den Géttern, die von der wahren iehre am weitesten
entfernt sind, den puramdhamnmiye deco. Wie ihm, so geht es jedem, der
sich mit Ketzern einlift?. Daf Sumai vordem fromm war, ist fiir ihn
eher cin belastender Umstand. Naila dagegen, als er sich von Sumai ge-
trennt hat, beschlieBt den Fastentod. Darliber kommt Aritthanemi vorbei
und macht ihn zum Ménch, er wird Kevalin und gewinnt die Erlésung.

(IL) Die erwihnten spiiteren Daseinsformen Sumai’s werden (in Ifl Anf.)
lediglich aufgeziihlt; nur bei einer von ihnen wird ausfiibrlich verweilt.
Dies ist eine Schilderung der Bewohner von Padisamtavadiyaga, einer
(tegend siidlich der Sindhu-Miindung. Die in den 47 Hohlen dieses Ge-
bietes hausenden Menschen sind ibergrofi, von bester Figung der Gelenke
und HuBerst harten Knochen. IThr Aussehen ist héBlich und furchterregend,
sie sind roh und begehrlich, namentlich auf Honig und Fleisch erpicht.
Ein seegewohntes Volk, wissen sie sich mit Hilfe besonderer Werkzeuge
auf dem Wasser zu bewegen. Auf diesc haben es dic Menschen abgesehen,
welche deh Zwischenkontinent Rayanadiva bewolnen, der von Padisamti-
vadiyaga 3100 joyana entfernt liegt. Dort befinden sich drehbare Trichter
von betriichtlichem Durchmesser. In einem von dicsen bringen die Insel-

U Avitthanemi, cin SproB des Havi-Geschlechtes, heit bier smaragden (maragaya-
cchavi), Uttarajjh. 22:5 dagegen wird ev sechwavz genannt (k@laga-cchavi). . Es seil angemerkt,
dab in 22,6 der Ausdruck vajja-risaha-samghayana auf die Fiigung der Gelenke geht. Sie
ist hei A, die beste der nach Than, 413%: Samav. 226 fiinf moglichen Arten.

: Dieser Satz bat im Zusafunenlang mit dem Chrigen nicht die zeitgeschichtlicle
Bedeutung, dic Weber (16,463) in ibm sehen will.

Phil.-kist. Abh. 1918, Nv. 5. 3
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bewohner viel Fleisch und Honig unter, fillen danit auch eine Anzahl
Topfe und fahren mit ihnen auf FloBen nach dem Festlande. Die Hohlen-
leute eilen . alsbald herbei, um sie zu ersehlagen. Sie fahren aber eilig
heimwirts und lassen den Verfolgern dabei ein MaB nach dem anderen
" zuriick, {iber das diese sich hermachen, wiihrend dic Inselbewohner Vor-
sprung gewinnen. So locken sic jene nach Rayanadiva, wo der Trichter
mit den Leckerbissen auf sie wartet. Als sich die Hohlenleute in diesen
gestiirzt haben und zusammengedringt schmausen, umstellen sie ihn und
setzen ihn in drehende Bewegung. Ein Jahr lang miissen die Hohlen-
menschen die peinvolle Durchriittelung ertragen, die sie, dank ihrem festen
Korperbau, nicht totet. Die Inselleute aber sehen mit Genugtuung den
Erfolg und nehmen ihnen die Hilfsmittel ab, mit denen sie dber das Meer
gekommen waren.® (S. hierzu S. 41.)

IV. Hinter dem Kolophon die oben 8. 6 mitgeteiiten Bemerkungen.

5. Duvalus anga-suyaninassa Navaniya-sara. So wird das Kapitel,
auBBer am SchluBl, auch in einem Selbstzitat bezeichnet (s. S. 61). Ein-
leitend die Sloka-Str. 1—8. An die Schilderung des schlechten Monches
schlieBt sich die des schlechten Gacchas an. Nur einem guten Gaccha dart
man angehdren. — (L) Kin guter Gaccha ist ein solcher, den ein guter
Ganin leitet. Zur Vorsehrift (@na) steht der Gaccha als ana-thiya oder arahaga
in gutem Verhiltuis, als and-viradhaga,. der ausfithrlich behandelt wird, in
schlechtem. Die Ordnung im Gaccha (mera@) wird giiltig sein bis zur Zeit
Duppasaha’s (s. gleich). Die Kennzeichen eines Gacchas, der die Ordnung
verletzt. MaBgebend fiir den Zustand des Gacchas aber ist der Lehrer. —
{Il) Arya-Str. 9—114. Schilderung von Lehrer und Gacecha guter und
schlechter Beschaffenheit (s. §. 46). Sloka-Str. 115—121. Riickleitung nach
I: Beschreibung des Samsdfas und Warnung davor, das Gebot (apa) zu
verletzen. Prosa. Wenn Monche und Nonnen unter bestimmten Voraus-
setzungen in gewisser Zahl beisammen sein miissen (so Str. 79—81), wie
wird diese Vorschiift von Duppasaha (Str. 108 und vgl. ) und Vinhusiri
erfiillt werden? Diese, Monch und Nonne, und das Laienpaar Jinadatta
und Phaggusiri werden nimlich, am Ende der Dussama-Periode, dic letzten
vier GroBen des Weltalters (juga-ppahana) sein, ja aus ihnen wird der
Sangha iiberhaupt bestehen (s. S. 42). Qbgleich ihnen dann also die vor-
geschriebene Anzahl der Genossen fehlt, wird ihre Vorziiglichkeit dies
wettmachen. Vom Kanon wird dann nur noch der Dasaveyaliya-suyakkhandha
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ibrig sein, und ihm wird Duppasaha folgen. Die Kntstehung des Dasa-
veyaliya (s. S. 43). - .
(IIL) Das Gebot (an@) des Lehrers darf nicht miBachtet werden. Zur
Erliuterung dient die Geschichte von den finfhundert ungehorsamen
Ménchen Vaira’s' (dem auBer ihnen funfzehnhundert Nonnen bester Ge-
sinnung folgten). Sie machen ohne seine Billigung eine Wallfahrt zu Ehren
Candappaha’s (des 8. Tirthakaras). Dabei lassen sie sich viele Vergehen
zuschulden kommen, so daB Vaira, der sich, trotzdem er nicht dabei
war, verantwortlich fiihlt, ihnen nachzieht. Vergebens weist er sie auf die
Folgen solchen Tuns hin, bis er sich endlich der Verantwortlichkeit fir
entbunden erachtet (Str. 122, s. 8. 61). Nur einer von den fiinflhundert
kehrt zu ihm zuriick und bleibt bei ihm. Beide finden, da sie die Flucht
verschméhen, den Tod durch einen Lowen und werden zur Kevalinschaft
_ wiederverkorpert; jene 499 aber miissen ohne Ende im Samsara verbleiben.
—— (IV.) Ein Lehrer kann von viererlei Art sein (s. 8. 54). Von diesen
vier Arten ist der bhiv’ @yariya einem Tirthakara gleich zu erachten und sein
Gebot wie das eines solchen zu befolgen. Die BuBe, deren ein Lehrer
sich schuldig macht, ist um ein Vielfaches schwerer als die des gewdhn-
lichen Monches. Wie ein Monch sein soll, dem man die Leitung eiges
Gacchas oder Ganas anvertrauen will, Das Ansehen des Lehrers (@pa) wird
bestehen bis auf die Tage des Sirippabha, der unter dem schlimmen Konig
Kakki leben wird. Wihrend dieser den Orden verfolgt, wird Sirippabha
durch seine Tugenden glfinzen (s. S.43). - (V.) Beschreibung der Personen,
die fir den Orden ungeeigwet sind (s. S. 79). Kin Lebrer, der solche zu-
lieBe, wiirde sehr schwere Schuld auf sich laden. — (VL) Der Kanon ist
durch den Lelrer in der richtigen Gestalt zu iiberliefern. Im Laufe der
Zeit sind viele gewesen, welche die heilige Lehre fibertreten und verletat
haben. Wer aus Fahrlissigkeit der Lehre Schaden zufiigt, darf nicht Lehrer
werden. Ein Lehrer gar, der falsche Anschauungen hat, ist nicht zur Er-
1osung bestimmt. — (VIL) Wie es einem Lehrer ergeht, der das heilige
Wort fiir seine Zwecke abweichend erklirt, wird an der Erzihlung vom
sivafa@yariya dargetan. Der letzte Tirthakara (hier fitthamkara statt wie
bisher fitthagara) der Serie, die der gegenwirtigen vorherging (s. S. 8),
war Dhammasiri. Zu ‘seinen Lebzeiten trugen sich sieben merkwiirdige

U Fimfhundert Monche hatte auch der Patriaech Vajea (Parisistap. 12, 230).
g%
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Ereignisse zu, nach seinem Tode ein achtes (s. S. 71). Diesem haben nun
Monche und Laien ein priichtiges Heiligtum errichtet, dessen Dienst die
dort Wohnenden so in Anspruch nimmt, daB die Pflege der Lehre selbst
ganz zuriicktritt. Diese Kultusknechte werden eines Tages von dem tiich-
tigen Prediger Kuvalayappabha' aufgesucht. Sie nehmen ihn mit Achtung
auf und laden ihn zum Bleiben im Heiligtum ein, was er aber als tadelns-
wert (s@vajja) entschieden ablehnt. Dafiir erhilt er den Beinamen savag)’i-
yoriya, was ihm jedoch nichts ausmacht. Bald daraufentsteht bei den Monchen,
die sich jetzt mehr mit der Lehre befassen, Zweifel iiber einige Fragen.
Sie holen Kuvalayappabha zuriick, er bringt ihnen Klarheit und erléutert,
den Kanon. Es hatte aber vor den Augen der Monche eine Frau sich
voll Verehrung vor ihm geneigt und mit dem Haupt seinen Fuld beriihrt.
Als er nun in der Unterweisung im 5. Kapitel des Mahanisiha steht(!),
kommt er an die Strophe (123), in der implicite gesagt wird, ein Arhat
— hier augenscheinlich soviel wie ein Lehrer -— diirfe nicht dulden, das
ihn ein Weib aus irgend einem Grunde beriihre (s. hieriiber S. 61). Hier
fiirchtet er einen neuen Spitznamen (mudd wika) zu bekommen, doch wider-
steht er der Versuchung, die Strophe zu tibergehen oder anders zu ver-
dentlichen als der Sinn es verlangt. So sieht er sich denn auf Grund
jenes Vorganges® dem Vorwurf ausgesetzt. Trotz angestrengten Nach-
denkens, in dem ihn seine Zuhérer mit grobem Drfingen stiren, gelingt es
ihm nicht, ein Argument (poriharaye) zu finden, das ihn rettet. SchlieB-
lich weil er nichts anderes zu sagen, als daB der Kanon Regel und Aus-
nahme kenne und seine Verkiindigung daher gohne AusschlieBlichkeit sei
(s. 8. 63). Diese Behauptung, die den Monchen freilich nach Wunsch ist,
hat er mit langem Irren durch den Samsara zu biiBen. VIIL Bei einigen
seiner vielen Nachexistenzen wird noch verweilt. Die Tochter eines Purohita,
die bei einem Gewiirzkrimer in Stellung ist, hat in ihrer Schwangerschaft
ein Geltiste nach Fleisch und Grittze und verschafft sich diese durch Ver-
kauf von Wertsachen, die ihrem Herrn gcehoren. Dafiir wird sie vom Konig,
wie dies bei schwangeren Verbrecherinnen der Brauch, bis zu ihrer Entbindung

b Auch er heilt, wie oben Aritthanemi, dunkelhutig (maragaya-cohavi).

2 Die Hinde, von denen jene Strophe spricht (jatth' ittha-kara-pharisam . .. araha vi
karegjja sayam) waren dabei gar nicht beteiligt, das bestitigen die Worte der Monche selbst:
tie ajjae tyjjham vandanagam ddukimie pie uitem’aigena putthe. Der Widerspruch stirt in-
dessen den Erzihler nicht, :
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in ihrer Wolmung in Haft gehalten. Als sie einen Knaben — in ihm ist die
Seele Kuvalayappabha’s — geboren hat, macht sie sich aus dem Staube. Das
Kind wird im Auftrage des Konigs gut erzogen und spiter zum Vorsteher
des Schlachthauses (s#pdhivai) gemacht. Dieses Amt bringt ihm den Auf-
enthalt in der allertiefsten Holle ein. Als Sohn einer frithverwitweten
Brahmanentochter wird er schon mit iblen Krankheiten behaftet geboren
und lebt ein Leben von siebenhundert Jahren, in dem er nur Gering-
schitzung, Abscheu und Enthehrung erfihrt. Als Zugrind in einer Ol-
miihle! (cakkiya-ghara) leidet er von Wiirmern, die sich zuerst in seiner
durchgeriebenen Schulter festsetzen, 19 Jahre lang, bis er stirbt. Zur
Erldsung kommt er endlich in der Zeit Pasa’s. Inwiefern nun eigentlich,
Kuvalayappabha's Antwort an die Monche siindhaft gewesen ist, wird am
SchluB des Kapitels dargetan (s. S. 73).

6. (iiyatthavihara. Der Name nach Str. 136. Im ganzen 413
Sloka-Str. — (L} Str. x'—5o (32: Arya). Den Nandisena lockt der Ge-
danke des Selbstmordes. Aber ein Mdnch, der sich auf magische Weise
in die Luft erhoben hat, mahnt ihm ab: vorzeitig kénne er den Tod, durch
welches Mittel auch immer, nicht herbeifiihren. Bald darauf indessen will
Nandisena, von Anfechtungen bedringt, sich dennoch von. einem Gipfel
herabstiirzen. Da wehrt ihm dieselbe Erscheinung auch diesmal. Fr miisse
erst sein fritheres Karman auskosten und dann in Selbstzucht leben. Nun
bringt er, wie es dic Vorschrift will, dem Lehrer sein Monchsgerit zuritck
und zieht (als Laie) an einen anderen Ort. Eines Tages betritt er, um ein
Almosen zu erbitten, das Haus einer Hetéire mit der iiblichen Formel dhamina-
labha. Thr liegt aber nichts am Dharma, sondern nur an Geld und Gut.
Nandisena verschafft ibr durch Zauberkraft 127/, Kotis in Gold und wendet
sich zum Gehen, bleibt aber auf ihr Dringen. So lange will er die Speise-
regeln nicht befolgen, wie es ihm an jedem Tage gelingt, zehn Menschen
zum rvechten Glauben zu bekehren. Mit der Zeit fesselt ihn auch Liebe
an die Hetiive. Schlieflich aber faBt ihn doch der Weltschmerz, und er
kehrt zu seinem Lehrer zuriick. Dieser hilt ihm vor, wie er das, was er
gelehirt, selbst nicht befolgt und dawit den Dharma gleichsam verkiuflich
(vikkepuya) gemacht habe. Nandisena erkennt seine Siinde, er tritt eine

U Alles Wirken in einer solchen ist besonders verpdnt, weil dort lebende Kérner
sermahlen werden. Vgl Mahgbh, 13, 123, 9.
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schwere BuBe an. Wenn er alles Karman getilgt hat, wird er erlost werden.
—- Kin Nachwort priigt die Vorschrift der Riickgabe des Monchsgeriits noch-
mals ein, — (II) Str. 51—78. Asada', ein Schiller Bhiikkha's, hatte
ebenfalls dic Absicht des Selbstmordes gehabt und war von einer Gottheit
daran verhindert worden. Aus Mutwillen und olme Grund hiingt er dem
Gedanken aber weiter nach. Als er dies als Stinde erkennt, setzt er sich
selbst die BuBe fest, ohne sich um die hergebrachten Regeln zu kiimmern,
und stirbt ohne vollstindige Beichte. Seine Strafe jst eine Reihe von
Existenzen, bis er endlich als Sohn des Brahmanen Sivayanda in Mahura
das Nirvana erlangt. — (IIL) Str. 79—131. Darlegungen fiber die BuBe
.in kleineren Absétzen, Niemand darf glauben, daB man sich durch BuBle
nicht reinigte. — Bei der Kasteiung zum Zweck der BuBie darf es an
Energie nicht fehlen. — Die BuBe tilgt das Ubel wie die .Sonne den
Schnee oder die Finsternis. -— Die Beichte ist dem Kevalin oder einem
mit den vier anderen Arten des Erkennens Begabten abzulegen, dem tiefer
Stehenden je in Ermangelung des Vorangehenden®. Seine Weisungen sind
genau zu befolgen. — Von der Steigerung, welehe die BuBle in bestimmten
Fillen erfilirt (s. S. 84), besonders durch geschlechtliche Vergehen (vgl.
8. 72). — Jede Regung des Geschlechts bindet Karman-Leid. Fin Laie
kommt daher schon als solcher iiber die mittlere Daseinsstufe (maghima gai,
als Gott mittleren Grades, vgl. 3 VIII) nicht hinaus, vorausgesetzt, daB er
sich mit der eigenen Frau begniigt. Andernfalls geht es ihm wie der
Nonne Medhamala. Diese hatte — es war zur Zeit Vasupujja’s (des 12. T1r-
thakaras) — stindige Gefiihle fiir cinen Laien, und er erwiderte diese. Da sie
diesen kleinen (!) Brueh, der Selbstzucht nicht beichtéete, kam sie in dic
oberste Holle. — Das seit der Geburt gewirkte Ubel vergroBert sich auf
das Aclitfache, wenn ein Gelitbde gebrochen ist. Laien wie Ménche miissen
die Vorschriften, ja selbst die Atemziige genau beobachten. — (IV.) Str. 132
bis 156 (156: Vamsastha). Die Unterscheidung von Gut und Schlecht lernt
man nur in dem Zusammensein mit tiichtigen Monchen, im giyattha-vikara,

U Er wird golden {(kaicana-cchavi) genanni. Seine Lebenszeit ist carimass’ annassa
titthammi, also in dcv Zeit des 29, Tirthakaras ciner fritheren Seric. Golden ist avch
" Medhamala (6 111).

2 Dies evinnert an Vavahara-S. 1, 34. Hier vertreten den Lebrer (ayariya-uoajjhiya)
nacheinander ein Genosse ans derselben Ménchsgruppe. ans einer anderen Ménchsgruppe
(sambhotiya sahammiya und anna-s. s.), irgendein Monch (sariteiya), ein Laie (sammam-bhiriya).
Ist niemand auvfzufinden, so vichtet man seine Beichte an die Arhats und Siddhas.
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Erlaubt ist noch der giyattha-miseo [vikiiro] (wenn man sich nimlich an
die Tiichtigen hilt). FEine dritte Moglichkeit (d. h. die Gemeinschaft mit
den agiyattha) gibt es nicht. Beschreibung des giyattha und seines Gegen-
stiicks, Auf die Weisung eines giyaltha mag man Gift einnehmen, es wird
. sich als Nektar erweisen; was aber ein agiyattha als Nektar ausgibt, ist
Gift. Mit einem solchen sich einlassen, heiBt sich in die Hande von
Riubern werfen oder einen brennenden Wald betreten. Fine Schlange
neben sich haben ist besser als einen agiyattha; statt von diesem ein Ver-
mdgen anzunehmen, ist Selbstmord durch Gift vorzuzielien; lieber als mit
ihm habe man es mit einem Lowen, einem Tiger oder einem gefiihrlichen
Gespenst zu tun. Wer dic Gelibde bricht, ist mehr zu meiden als wer
cinem seit sieben Existenzen verfeindet ist. Das Umkommen im Wald-
brand und der Tod tiberhaupt ist nicht so schlimm wie auch nur ein
kleiner VerstoB.gegen die Geliibde. -— (V.) Str. 157—204. Das erste
Beispiel fir einen ayiyatthe ist der Monch: Isara. Als der erste Tirthakara
ciner fritheren Serie ins Nirvina eingegangen ist, lassen sich die Gotter,
um das Ereignis zu feiern, auf Erden sehen. Dabei wird einem Zuschauner'
die Erinnerung an seine Vorexistenzen geweckt, er wird Mdénch und er-
langt die Pratyekabuddhaschaft. Eine Gottheit macht iim dazu den Feger
zum Geschenk. Diesen Pratyekabuddha fragt [sara nach seiner Herkunft,
wer ihn geweiht und sein Lehrer gewesen sei, und jener gibt ihm aus-
fihrlich Auskunft, aber Isara halt sie gerade ihrer Ergicbigkeit wegen
fir Lug und Trug. Der Pratyekabuddha sueht den Jina auf und wird
bei ilim ein Ganahara. Als er nach des Jina Abscheiden den Kanon er-
klirt, erscheint dem Isara der Satz, da3 derjenige, der cin Erdwesen ver-
letze, ein schlechter Monch sei, nicht stichhaltig, denn ein feines Erdwesen
sei der Beschidigung {berall ausgesetzt. Doch erkennt er alsbald seinen
Gedanken als schwere Siinde. So legt er sich selbst eine starke Buf3e
auf und begibt sich dann wieder zu jenem Pratyckabuddha. Dessen Aus-
fiihrungen langen alsbald dabei an, daBl Verletzungen von Erd- und anderen
Wesen in jeder Weise zu vermeiden seien. Isara ist abermals anderer
Meinung: jener sitze doch selbst anf der Erde, er csse Speise, die iber
Feuer bereitet sei, und lebe keincswegs oline Wasser. Er verlifit ihn-da-
her voll MiBbilligung und  will den Dharma lieber selbst erkliren. Da

Im Text scheinen bei 160 ff, hier und da Zeilen zu fehlen.
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fallt ein Stein auf ihn herab und erschligt ihn; eine Reihe von Daseins-
formen schlieBt sich an, bis er erldst wird. — (VL) Str. 205 f., dann Prosa.
Der aus fiinfhundert Ménchen und zwolfhundert Nonnen bestehende Gaccha
des Bhadda hat die Praxis, an Stelle der vierten Mahlzeit nur reines Wasser
zu sich zu mehmen. Da erkvmkt die Nonne RaJ,]ei an cinem schweren
imeren Leiden. Als Ursachce gibt sie filschlich den GenuB ebendieses
Wassers an. Die iibrigen Nonnen beschlieBen darauf, reines Wasser nicht
mehr zu trinken. Nur eine von ilmen erkennt cin friiheres Karman der
Rajja als die Ursache der Krankheit (Str. 207, s.8. 62). Bei diesem Ge-
danken wird ihr das Kevala-Wissen zuteil. Zu ihr kommt nun Rajji mit
der Frage, warum sie erkrankt sei. Sie erhilt die Antwort: erstens habe
feuchte Nahrung ihrem schon kranken Korper geschadet, zweitens habe
sie sich mit unreinem Wasser den Mund gespiilt. Nun habe sic aber anch
dieses Vergehen nicht gebeichtet. Die BuRe, zu der Rajja sich bereit cr-
klart, ist zwecklos; denn durch nichts ist die Siinde zu tilgen, dal} sic
einen falschen Krankheitsgrund angegeben und dadurch alle Nonnen in
Verwirrung gestiirzt hat. — (VIL) Str. 208309 (255f.; Arya). Kénig
Jambidadima und seine Gemablin Siriya bekommen nach vielen Sohnen
endlich die ersehnte Tochter, die sie Lakkhanadevi nennen. Der Gatte,
den sie diese sich wihlen lassen, stirbt kurz nach der Hochzeit zum tiefen
Schmerz der jungen Witwe. Um die Zeit (s. S. 8) kommt ein Tirthakara
(hier: fitthamkara) ins Land, und der Kénig tritt mit allen den Seinen zu
seiner Lehrc iiber. Als die Nonne Lakkhanadevi einmal allein ist, sieht
sie mit Neid auf das Liebesspiel der Vogel und bedauert das Gebot der
Keuschheit. Threr Sinde innegeworden, will sie beichten und biiBen,
obwohl sic durch ihr Bekennen sich selbst und die Ihrigen bloBstellt.
Dieser Gedanke gewinnt denn auch schlieBlich die Oberhand; hinzu kommt,
daB ein Dorn, den sie'sich in den FuB getreten, ihr als ein ibles Vor-
zeichen erscheint. Sie zieht es also vor, sich anscheinend im Hinblick
auf jemand anders nach dem MaBe der BuBe zu erkundigen, worauf sie
diese selbst ausfithrt. [hr Vergehen wird jedoch damit nicht getilgt. So
ereilt sic die Strafe fir die eigenmichiig gewihlte BuBe. Tm- nichsten
Dasein ist sie Khandotthd, die Dienerin einer beriihmten Hetdre, der
sie anl Schonheit weit iberlegen ist. Die Hetire gedenkt ilir deshalh
Obren, Nase und Lippen abzuschneiden, will sich damn aber - denn sic-
gleicht ihrer Tochter -— damit begniigen, sie zu verstimmeln, so daB sie,
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auch wenn sic flicht, bei den Minnern nirgends melr Glick hat. Khap-
dottha wird aber durch cin Traumbild, das ihr diese Schicksale zeigt,
gewarnt und entrinnt. Nach einer Lingeren Irrfahrt kommt sic in die
Stadt Samkhanda und wird dort von einem reichen Manne heimgefiihrt.
Dessen erste Gemahlin aber entbrennt von Eifersucht und stoBt eines Nachts
der schlafenden Khandottha zweimal einen Feuerbrand in den Unterleib;
den Leichnam wirft sie den Tieren zum Frafie hin. Der Gatte wird darauf
Monch. Die vielen weiteren Daseinsformen der Lakkhanadevi werden zur
Zeit Seniyajiva’s endigen, in dessen Epoche der Tirthakara Pauma leben
wird. Kine bucklige Frau, wird sie in ilwem Dorfe als die Urheberin
alles Ubels gelten, bis man sie eines Tages schwarz und gelb bemalt auf
einen Esel setzt und in die Wildnis jagt. Nirgends erhilt sie. Nahrung
und fristet aufs kimmerlichste ihr Leben. Endlich wird sie des Heiligen
ansichtig, und bei ihm findet sie Zuflucht, Glauben und Erlésung. —
(VIIL) Str. 310 (durch Prosa, lobende Beiworte des bhayavam, vorbe-
reitet) —389. Goyama bringt eine Theorie in Vorschlag, nach der die
Ménchwerdung nicht auf einmal, sondern schrittweise im Laufe der Ver-
korperungen erfolgt. Nachdem man die rechte Einsicht erworben, nehme
man im ndchsten Dasein die Laiengelibde und so fort, bis man neun
Stufen weiter auf der Hohe des Monchslebens stehe. Diese Lehre werde
namentlich alle diejenigen gewinnen, die sich nicht entschlieBen konnten,
das Ménchtum sofort zu ergreifen, die Verwohnten und (angeblich) Zarten
(dullaliya und sukumaliya). Die Antwort hierauf knipfc an diese heiden
Ausdriicke an. Sie sind (in nicht tadelndem Sinne) nur auf die Tirtham-
karas (so) anwendbar, die vom Mutterleibe an durch die Gotter gepflegt
und verehrt werden. Wenn andere Menschen Schonheit und Wohlbefinden
hoherer Art genieBen, so haben sie diese durch Fasten erreicht, davon
durchdrungen, da@ das gemeine Gliick vergfinglich ist. 'Gliick empfinden
(dullaliya-suham anulaunti) die Menschen in dienenden Stellungen, in kauf-
minnischer Geschiftigkeit zum Zweck des Gelderwerbs; sie scheunen keine
weiten Reisen um der Liebe, keine Kiimpfe um der Ehre willen. Handelt
es sich aber darum, diese Tatkraft zu geistigem Fortschritt anzuwenden,
so versagen sie plotzlich und trauen sich nichts zu. Um solehe kann man
sich mnicht kimmern. Denn von den Verpflichtungen, welche die Lehre
wit sich bringt, kann man sie nicht entbinden, sonst fehlt ihr die Wahr-
leit.  Nun sind die korperlichen Krifte in der Tat verschieden verteilt,
Phil.-hist, Abh. 1918, Nr. 5. . 4
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Wer aber das Ménchtum nicht vollstandig erfiillen kann, der darf auch
nicht erwarten, daB er das hichste Ziel sofort erreicht. Dies ist Lkraft
ihrer Askese den grofien Lelrern (tifthamlare caunndni) beschieden, und
ihnen muf man nacheifern. ‘Was nun endlich Goyama's Theoric anlangt,
so diene ilir dic folgende Parabel als Antwort. Kine Schildkrote findet
auf der Flueht vor ihren Feinden mit Mdhe ein Schlupfloch. Von dort
tiberschaut sie den Lotusteich mit allen seinen Schénheiten: dem Mond,
den Blumen und Vigeln des Wassers, Was sic sieht, das hilt sie fiir den
Himmel und macht sich auf, ihre Sippsehaft zu lolen. Aber als sie zu-
riickkommt, findet sie die Stelle nicht wieder. So wird auch dem Menschen
nur einmal das Heil geboten. EKr wird seiner nie wieder teilhaftig, wenn
er es sich hat entgleiten lassen. — IX. Arya-Str. 300—415. Man sollte
auf der Hut sein und die Fiille der moglichen Existenzen bedenken. Diese
wird in Vergleichen dargestellt. Der Mensch erkennt nicht, was ihm gut
ist, und wie verderblich seine Wiinsche und Geliiste sind. In einem
Augenblick kann sein Leben dahin sein, darum sollte er die Zeit niitzen °
und mit Ausdauer und Nachdruek scin Heil bedenken.

7. Culiya padhama (s. 8. 28). (L) Str. 1—5: Sloka. Anknipfung
an Kap. 6. Wer das Wort des Tirthakaras iibertritt, kommt in die Holle.
Der Monch, der die Lehre nicht genau befolgt, erlangt keine Erlésung.
Str.6—17: Arya (in den einleitenden Prosaworten vihi-siloga® genannt).
Vom Weltschmerz, der Erkenntnis des ewigen Nacheinander und der Folge-
rung daraus, dem Auszug in die Heimatlosigkeit. — (IL.) Ein Ménch oder
eine Noune, die sich vergehen, werden entsiihnt durch die BuBe, und zwar
nur durch diese. Das Verhingen von Bufie wird stattfinden bis auf Si-
rippabha zur Zeit des Konigs Kakki. Dann wird es aufhéren, weil keine
Monche mehr da sind. BuBe kann nun in sehr viclen Fillen eintreten;
zundichst einmal bei einem VerstoB gegen die Avassaga. Weil aber in deren
gewissenhafter Beobachtung alles rechte Befolgen der Lehre beruht, so
wmschlieBt dieser erste Fall alle iibrigen, Es werden nun kleinerc und
grobere VerstBe gegen die Andacht im Heiligtum, die Beichte, die Regeln
des Wohnens, der Ausristung und ihres Gehrauches, des Ausganges, des
- Unterrichts usw. in kurzen Sitzen, aber in groBer Fiille angefiihrt und jedes-
mal die Strafe dafir mitgeteilt. Den Hinweis auf eine ausfihrlichere Be-

! Ebeuso Dasaveyaliya-Sutta 9, 4.
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handlung an anderer Stelle s. 8. 5. — (IIl.) Die ganze Darstellung hei}t
pacchitta-sutta, Diesem wohnt groBte Wichtigkeit inne (s. S. 47). Uber die
Pflege der BuBvorschriften, die Strafc fir einen Lehrer, der darin nach-
liBt, und fiir einen Gaccha, der sich ihnen widersetzt. Den Einlenkenden
freilich, die in einen anderen Gaccha einzutreten trachten, soll man ent-
gegenkommen (s. 8. 82); die Weigerung des Lehrers (Auguru) konnte sie
verzweifeln lassen oder entmutigen, so daB ‘sie im Samsara verblieben.
Weiteres von schlechten Eigensehaften der Oberen A(gam)A Es kommt vor,
daB selbst solehe gegen die Avassaga verstoBen (Riickleitung zum Anfang).
Die hier wiederholte Ankindigung einer eingehenderen Behandlung siehe
gleichfalls S. 5. Als Abschluf die Arya-Str. 18.

IV. Aryd-Str. 19f. Dann ein Spruch zum Schutze in Gefahr. Schittzende
Aksaras an sieben Stellen des K&rpers. Arya-Str. 19—23' (S. 761.).

(V.) Ein Ttchtiger tritt die BuBe zu seinem eigenen Heile unverziig-
lich und einsichtsvoll an. Uber die Mannigfaltigkeit der Fille, in denen
BuBe verhiingt wird. Es gibt viele Erliuterungsschriften dazu (s. S. 47). —
Die Beichte kann man vierfach nennen (s. S. 63). Sloka-Str. 24—50 zum
Lobe des bhav'aloyana, der vierten Art'. Sloka-Str. 51—53; Arya-Str, 54
— 57. Wer durch Beichte rein geworden ist, aber durch Fahrlissigkeit
wieder stindigt, kommt in die Holle. — VI. Die Achtsamkeit auf die Lebe-
wesen der sechs Arten ist gleich der Achtsamkeit auf sich selbst. Vier Dar-
stellungen der Schonung der Wesen und der sechs groBen Monchspflichten
iiberhaupt: 1. Arya-Str. s8—70. 2. Sloka-Str. 71—79, meist gleichférmig:

kim bahuna@?® Goyama. eltham dampam dloyanam

... kattha gantum sa sujjhilc?

3. Arya-Str. 80--g2, fast immer nur am SchluB verschieden:

aloiya-nindiya-garalio vi kaya-payachitia-nisallo

uttama-thanammi thio . . . .
Das Verbot des rai-bhoyana erscheint in einem Sloka nach dem Muster 2.
4. Sloka-Str. 93—¢8. Die zweite Zeile lautet stets

(93: pandivay)assn veramane esa (93: padhamle aikkame.

¢ Abschuith 1V und der in V' bezcichuete schlieBen mit # bemi. ‘cha’ dient in V fF.
anch zur Unterscheidung kleinerer Absiitze.

* Dies wiederholte kim bahuni ist also nicht, wie es Weber erschien (16, 464), der
AusfluB cines Geefiihles von Weitschweifigkeil, sondern dieser wie auch anderer Prakrit-Prosa
in sehr abgeschwiichter Bedeutung eigen. — Die Zeile ist ein Beispiel fiir den 7silbigen
Pada (s S. 34).

4*
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— VIL Uberleitung zu Kap. 8. Die Arya-Str. g9 weist auf Susadha voraus,
der die fromme-Anspannung (jayana) nicht kannte, Dieser Begriff wird in
Prosa kurz erliutert. Das Kapitel schlieBt: Goyama, Susadhasse una makatt
samkal@ vimhaya-janani yo — ‘cha’. culiya padhama — eganta-nijjard. Das
von Weber iibersehene Kolophon ist wohl nachtriglich hier emgeﬂlckt
Hierin bestéirkt uns die Fortsetzung.

8. Biiya' caliya. (I.) Der Anfang: ‘se bhagavam, kenam atthenam evam
vucoei? schlieBt unmittelbar an das Vorhergehende an. Alsbald beginnt die
Erzihlung. In der Stadt Sambukka im Lande Avanti lebt ein armer Brah-
mane namens Sujjhasiva. Seine Gemahlin starb bei der Geburt einer
Tochter, die Sujjhasiri genannt wurde. Diesen Verlust der Mutter hat
sie dadurch verschuldet, daB sie in ihrem vorigen Dasein als Nebenfrau
eines Konigs ‘der Mutter des Thronerben den Tod gewiinscht hatte, um
fiir sich-und ihren Soln dic kénigliche Macht zu erlangen. Sujjhasiri ist
von groBer Schénheit. Als sie eben erwachsen, tritt eine lange Hungers-
not ein, und ihr Vater weifl sich nicht anders zu helfen, als daf} er sie
an einen reichen brahmanischen Oberaufseher (makana-govinda) verkauft. In

geringer Achtung seiner Mitbiirger verlifit er- das Land und wird in der
Fremde ein reicher Mann. Nach acht Jahren Hungersnot ist der Oberauf-
seher ginzlich verarmt. Kine Hirtenfrau bringt eines Tages ihm und seiner
Familie ein paar KloBe, die sofort verzehrt werden. Der Reistopf aber,
mit dem die Frau gekommen war, ist nicht wiederzufinden. Auf der Suche
danach sieht die Aufsehersfrau iliren iltesten Sohn, wie er zusammen mit
einer Dirne es sich bei einem Reisgericht woll sein liit. Er glaubt sich
hierbei bedroht und schiichtert seine Mutter derartig ein, daB sie vor Schreek
umsinkt. Man findet sie nach einiger Zeit und bringt sie wieder zu sich.
— (IL.) Sie hiilt nun eine Ansprache. Familie, Verwandtschaft und Freund-
schaft sind leere Worte; in Wahrheit verfolgt jeder seine eigenen Ziele
und kiimmert sich um die Seinen nur, solange sie ihm nitzlich sind. Hier
war der eigene Sohn ein Beispiel. Man lése darum dieses Band, das nur
Leiden herauffiiirt, und weihe sich dem Dharma; dieser aber besteht in
der Ausfiihrung der sechs groBen Vorschriften und in frommem Wandel.
Arya-Str. 1—12 preisen den Dharma und die Frommigkeit. — III. Diese
Rede die angeblich auf der Erinnerung an fxuhere Lxxstenzen beruht , er-

b pitya Hss.
? Daher die Kenntnis der Jaina-Lehre.
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weekt in den Umstehenden den Erldsungsdrang, ,und der Aufseher gibt
diesem, seinem Staunen und seiner Ehrfurcht in einer Anrede an die Seinen
Ausdruek (die Sthne heilen Jannayatta, Vinhuyatta, Jannadeva, Vissamitta,
Sumaceddao). Die Frau verkindigt hierauf den Dharma, und alle ergreifen
das Ménchtum bei dem #havira (so!) Gunamdhara.

(IV.) Dies iiberaus leichte Gewinnen der Erweckung ist bei der Auf-
sehersfrau die Wirkung restloser Beichte im friheren Dasein (also als Nonne).
Sie ist darauf Surinda’s Hauptgemahlin, dann der Fiihrer eines Gacehas (gacchd-
hivai) geworden, und zwar war dieser so hochgestiegene Ménch vordem
ein méchtiger Fiirst, bis er alle seine Machtfiille wie einen Grashalm liegen
lieB. Trotz seiner grofien kirchlichen Verdienste kam er nicht zur Erlésung,
denn in einer Vorexistenz hat sich folgendes ereignet. -— (V.) Die Tochter
cines Konigs, der den Bettelménchen gewogen ist (samanna-narinda), wird
gleich nach der Hochzeit Witwe. Ihr Vater tbertrigt ilir die Sorge fir
die Bettelmonche (semanpa mahana) in funfhundert Dérfern. Sie selbst wiirde
allerdings den Tod auf dem Scheiterhaufen vorziehen, da sie ihrer edlen
Familie in nichts Unehre machen will. Doch der Konig, obwohl hoch er-
freut iiber ihren Familienstolz, bestimmt sie, seinem Plan zu folgen, zumal
die Selbstverbrennung in seinem Gesehlecht nicht fiblich sei. Nach seinem
Tode geht die Wiirde, da kein Sohn da ist, auf sie tiber. Fines Tages
gewahrt sie im Audienzsaal einen jungen Mann von groBer Schénheit und
betrachtet ihn Verlangend Er aber, da er schon zum Jainatum hinneigt,
flieht die Leidenschaft und beschlieBt, Monel: zu werden. Deshalb begibt
er sich in die Residenz Hirannukkurudi’, um da auf einen Lehrer zu warten.
Der First des Landes sieht ihn und fragt ihn nach dem Namen auf dem
Siegelring (mudda-rayana) an seiner Hand®, Der junge Mann aber will' den
Geber nicht nennen; es sei ein Mensch, dessen Blick unheilig sei nach
allen 63 Arten (s. 8. 67), auch diirfe man den Namen eines solchen nicht
ungegessen (qjimiya) aussprechen, da man sonst an dem Tage kein Almosen
erhalte. Verspreche aber der Konig, sich seinem Glauben anzuschlieBen,
so werde er ihn ihm offenbaren. Darauf 158t der Kénig eine reichliche
Mahlzeit auftragen und gibt die verlangte Zusage. Der Jiingling nennt nun
den Namen, aber er hat noch keinen Bissen gegessen, da néihert sich ein

U Hirapnakurudi =, Hirapugurudi ©, Hirapnukaradi pe
* DaB er diesen geschenkt bekommen hitte, ist vorher nicht erzihlt worden.
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feindliches Heer der Stadt. - Der Kénig macht sich cilends aus dem Staube,
kaumn daB er dein Jingling noch seine gliubige Verehrung bézeugt Dieser
selbst i8¢t das Mahl gleichfalls im Stich, da er es fiir eigens bereitet an-
sieht. Er wird, ohne daB er sich zur Wehr setzte, von den feindlichen
Kriegern aufgegriffen, die ihn fiir den verkleidet fliehenden Konig halten.
Da er sich ohne Vergehen wei, so bietet er sich der Hinrichtung tapfer
dar. Die Feinde aber bleiben bei seinen Worten wic gebannt stehen; er
selbst sinkt ohnmichtig zu Boden. Der Kénig beauftragt inzwischen Leute,
in der Stadt heimlich nach seinen zuriickgelassenen Kostbarkeiten zu forschen
und nach dem jungen Mann zu sehen. Als sie in die Stadt kommen, werden
sie Zeugen, wie dieser gerade das Haarausraufen der Minchwerdung vor-
nimmt und die Gottheit der heiligen Lehre ihn unter cinem Blumenregen
preist (Arya-Str. 13—19), worauf sie verschwindet. Auf die Botschaft hicr-
von naht sich der Konig voll Freude, Furcht und Neugier und sieht, wie
der Jiingling, iiber den inzwischen die Ohi-Erkenntnis gekommen ist, im
Schatten eines Schirmes, den Sakka ihm hilt, den Dharma predigt. Dieser
wunderbare Anblick bestimmt ihn, Ménch zu werden; scine ganze Um-
gebung und der feindliche Konig tun desgleichen. Alle Gotter und Gottinnen
fahren mit Segensspriichen vom Himmel herab.

(VL) Auch hier wird das leichte Gewinnen der Erweckung erklirt. Der
Jiingling war schon in einer Vorexistenz Monch, nur beging er damals eine
Wortsiinde, die ihm eine lebenslingliche Strafe eintrug. » AuBerdem miissen
die drei groBen Vergehen, gegen Wasser, Feuer und Keuschleit, in jeder Weise
vermieden werden. Deshalb hat er die Krweckung so leicht gewonnen.«
— Der Jiingling, jetzt ein berithmter Prediger, macht sich mit groBem
Gefolge nach dem Berge Sammeyasela auf, um sich dort zum Fastentode
su bereiten. Lir beriihrt dabei die Residenz der Kénigin (itthi-narinda), und
nach seiner Predigt ergreift anch sie mit ihrer Umgebung das Ménchtum
und sehlieit sich dem Zuge an. Auf dem Berge soll die groBe Beichte
stattfinden, und dev Lehrer erinnert die frithere K6nigin daran, auch jenen
Vorfall zu beichten, als sie ihn einst verlangend Detrachtet habe. Sie macht
aber, um ihr Ansehen als des Konigs Tochter nicht zu gefihrden, geltend,
sie habe ihn angeblickt, nur um zu prifen, ob seinen korperlichen Vorziigen
auch sittliche Kraft entspriiche. Sie sieht also keine Siinde, die zu beichten
wiire, eher ein Verdienst. Der Lehrer ist tief entriistet {iber diese Ausfliichte
einer weiblichen Natur und hélt ihr vor, daB sie die ganze Wirkung ilirer
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(bis dahin geiibten) Askese aufs Spiel setze; sie aber bleibt bei dem Ge-
sagten. Wihrend daher der Lehrer dureh den Fastentod ins Nirvana ein-
geht!, hat sie viele weiterc Existenzen durchzumachen, bis sie endlich,
wie oben erziihlt, sich als Filirer eines Gacchas verkdrpert. — Wohl er-
reicht jeder, der Monch wird, nach spiitestens sieben oder ac¢ht Daseins-
formen die Erlosung, jedoch nur wenn sein Leben als solcher ohne Fehls
tritt verlaufen ist.  Far Irrtum und Verschweigen (maya-salla), fir Wasser-,
Feuer- und Keuschheitssinden ist eine Unzahl von Existenzen der Lohn.

(VIL) Hier setzt: die mit IV verlassene Erzihlung wieder ein. Die
Hirtenfrau bestimmt Sujjhasiri, mit ihr zu gchen, und versorgt ihre Familie
dafiir tiglich mit Milch. Hndlich ist die Hungersnot voriiber. Da kehrt
Sujjbasiva, der Vater Sujjhasiri’s, als reicher Mann zuriick. Er gewahrt das
schone Midehen, olne ¢s zu erkennen, und trigt ihr die Ebe an. Nach-
dem er der Hirtenfran von seinem Reichtum Beweise gegeben, fiibrt er
sie heim und lebt mit ihr sehr gliicklich. Doch eines Tages, als Sujjhasiri
sich beim Anblick zweier Monche ihrer Pllegemutter éril1nert, erzihlt sie
Sujjhasiva ihre Herkunft, und diesem wird alles offenbar. Verzweifelt er-
wiigt er alle moglichen Todesarten; cr besteigt, seine Untat tffentlich: ver-
kiindend, am groBen Weg, der zur Leichenstitte fiihrt, einen Scheiterhaufen,
aber das Feuer brennt nicht. Da verstoBen die Hirten die heiden aus ihrem
Bereich. Nicht weit von da treffen sie auf den Monch Jagananda mit seiner
Anhangelschafr Bei ihm wird Sujjhasiva Monch, er beichtet vollstindig
und erhiilt eine schwere Bufie anferlegt, an deren Ende ihm die Kevalin-
schaft und die Erlésung zuteil wird.

(VIL) DaB ihm dies trotz seiner unerhorten Schuld so schuell zu-
fillt, hat scinen Grund in der von ihm abgelegten restlosen Beichte und
n seinem makellosen Wandel als Monel. Von wem solches zu rihmen
ist, der wird nicht nur selbst erlost, sondern er bringt auch anderen die
Erlgsung, soweit sie dazu bestimmt sind. Freilich sein Karman biiBt jeder
selbst.  Die Tilgung aber erfolgt durch die Hemmung der Funktionen, nicht
etwa durch die Zeit. Sloka-Str. 20—25. In der Zeit wird Karman nicht
nur getilgt, sondern auch gebunden. Wer die Funktionen hemmt, kostet
fritheres Karman zwar noch aus, bindet aber kein neues.  In Zeit, Ort usw. soll
man sich keiner Fahrlissigkeit schuldig machen, dann sehiwindet das Karman.

L An dieser Stelle ‘vha’ in den Iss.
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(IX.) Sujjhasiri ist von Sujjlasiva schwanger, sie soll ihre BuBe des-
Lalb erst nach der Entbindung beginnen. Aber sie faBt den Vorsatz, ihr
Kind umzubringen, und stirbt dafiir gleich nach der Geburt, worauf ihr
die sechste Hdllenregion beschieden ist. Den Knaben, den sie ausgesetzt
hat, rettet ein Topfer und zieht ihn mit seiner Frau -unter dem Namen
seines eigenen Vaters, Susadha, auf. Susadha wird spiter Ménch. Er
ibt sehr starke Askese, aber er verstofit aus mangelhafter Kenntnis gegen
die Selbstzucht mit ihrer stetcn Anspannung. Die BuBe, die ihm auferlegt
wird, verschmitht er. Dafiir muB er eine lange Daseinsfolge auf sich nehmen.
— Die Anspannung des Ménches besteht in dem unverbriichlichen Halten
der achtzehntausend Gebote (s. 8.69); das -hat Susadha nicht erkannt. Kin
Achtel seiner Askese hitte ihm schon zum Heile gedient. Seine besondere
Siinde war der GenuB von unreinem Wasser. . Die Stinden mit Wasser und
Feuer und die Unkeuschheit sind aber drei Hauptvergehen; durch sie wird
das erste Geliibde verletzt, und die ganze Monchszucht erleidet Schaden.
Alle Askese ist dann vergeblich getan. Wer dagegen Selbstzucht Gibt, wird
spiter oder frither erlost, je nachdem er in der Beichte aufrichtig ist oder
nicht. Der Erloste aber weilt an der Stitte unendlicher Seligkeit.

(X.) Auf das Kolophon des ganzen Textes folgt noch die Verehrung
(om namo) der 24 Tirthakaras (hier titthamkora), der Lehre (tittha), ihrer
Gottheit (suya-devaya), der Kevalins, aller Monche, aller Vollendeten und
Mahdvira's, darauf der schon in 3 XI angefiihrte Spruch (s. S. 76) und die
Grantha-Angabe (s. S. 4, Arya-Str. 26).

3.
Ubersicht.

Nach dieser Wiedergabe des Inhalts kommen wir zu einer Betrachtung
des Mahanistha im ganzen. Sie notigt uns freilich zunichst, das Werk in
andere Teile wiederum aufzulosen. Was der Text enthilt, IaBt sich in
groBen Zigen folgendermaBen darstellen:

A. Die Beichte ohne Vorbehalt: (Kap.) 1.
B. Die schlimmen Folgen iiblen Tuns: 2 I—V. Xf.
C. Das Meiden der Gemeinscehaft mit schlechten Ordensgenossen:

335
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a. Die Arten des einzelnen tadelnswerten Monches: 3 L. XIIIf.
Die Wirkung des Umgangs mit solchen: 4
b. Beschreibung des schlechten Gacchas: 5 1. IIL.
¢. Beschreibung des schlechten Lehrers: 51V—VIiL,
D. Die Treue gegen die Vorschriften: 6 I II[—V. VIIIf. Die
Erzihlungen legen ein starkes Nebengewicht auf
E. die Beichte ohne Vorbehalt: 6 VI und die BuBe: 6 V. 6 IIf, VII be-
handeln beide.
Anhang. Uber die Bufe: 7 I—IIL V£ Uber die MiBachtung der
BuBle: 7 VII; 8.

Der Aufbau des Mahanisiha ist somit wohliiberlegt. Fin gegliederter
Mittelteil (C) schiebt sich in die Hauptdarstellung cin. Er ist in Prosa ab-
gefaBit, die Hauptdarstellung — immer im ganzen betrachtet — in Versen.
Von der Beichte (A) ausgehend, kehrt sie, wenigstens hmdeutend zu ihr
zuriick (E). Die Themen B und D stehen in natiirlicher Gedankenverbmdung
Wiren endlich die beiden letzten Kapitel nicht im Kolophon selbst als Anhang
bezeichnet, so wiirde die Anlage von 1 bis 6 schon sie als solche erweisen.
Sie schlieBen sich an den Haupttext logisch an: auf die Beichte folgt die Bufe.

In diesem Aufbau und seinem Anhang lassen sich mehrere Hinlagen
unterscheiden. Mit diesem Wort bezeichnen wir solche Stiicke, die sich
aus #uBeren und inmeren Griinden von dem iibrigen deutlich abheben
Dies sind:

Eine Darstellung des geschlechtlichen Empfindens: 2 VI—IX.
Eine Abhandlung iiber das » Achtungsfasten«, mit einem Zwischen-
stick tiber die Frommigkeit von Ménch und Laien: 3 II—XII.
Beschreibung des guten und schlechten Lehrers und Gacchas: 5 IL

Spriiche und Abzeichen zum Schutz in Gefahr: 71V.

Das VersmaB des Hauptteils ist der Sloka. Die Arya erscheint in ihm
als Zitat, wie in mehreren Fillen nachzuweisen ist (s. S. 57£). In gréBerer
Zahl steht sie nur an seinem SchluB, in 6, 390—415, ein Wechsel im Metrum
gegen das Ende eines Abschnitts, der in indischer Dichtung keine seltene
Erscheinung ist. Der Mittelteil, wo er, ebenfalls in der Form von Zitaten,
dberhaupt Verse lat, zeigt Aryas, ebenso die Einlagen. Deunn die Slokas
in 3 bis 5 gehoren dem Mittelteil nicht eigentlich an, sondern halien beson-
dere Aufgaben. Es stellen namlich dar:

Phil-hist. Abk. 1918. Nr. 5. 3
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35 114 den Ubergang vom Hauptteil zum Mittelteil!,

132--135 v » von der Theorie — wie wir noch sehen
werden, einem fremdartigen Bestandteil
(S. 95) — zum Beispiel,

5, 1—8 » » vom Beispiel zur Theorie zuriick,
I15—121 » » von der Einlage zum Mittelteil;
fifcht anders als »
2, 149—157 ». » vom Hauptteil zur Einlage,
7, I—5 » - » vom Hauptteil zum Anhang

‘Die. Slokas 3» 39 45 enthalten die an eine Zwischenfrage sich kniipfende
Belehrung und: bilden ebenfalls' eine gedankhche EKinheit (8. 44). Im An-
hang wiegt die Arya ein wenig vor: Der Sloka gehort diesen Kapiteln,
so wie sie von Haus aus gedacht sind, nicht urspriinglich an, wie der In-
halt beweist. Kap. 7 und 8 handeln, nachdem im vorhergehenden von der
‘Beichte die Rede war, von der BuBe, und zwar werden in 7 -die. Strafen
fr die einzelnen Vergehen angegeben, wihrend die Erzéhlung in 8 das
warnende Beispiel eines bei aller freiwilligen Kasteiung doch die. vom Lehrer
verhiingte BuBe MiSlachtenden in Susadha vor Augen stellen will. Diese
-Abhandlungen sind von Aryas begleitet, auch -die Einlage 7 V ist. von
solchen umgeben. Die Slokas dagegen treten auf, wo von der Beichte ge-
sprochen wird, und in 8 VIII, auf einem kurzen dogmatischen, ven der
Erzéihlung abbiegenden Seitenpfad. Gemischt sind beide Versarten, wie es
natiirlich ist, in einer Art Sammlung von Darstellungen der Monchsgeliibde,
7.IX, die jedoch in Aryi anheben. =

Nach all diesem ist der Sloka als das eigentliche Mctrum des Ver-
fassers zu bezemhnen Er bedient sich seiner im Haupttell und dort, wo
dessen Gedanken sonst zum Ausdruck kommen, wie auch da, wo er Ein-
schaitte zu 11be_1brucken unternimmt. Durch uberzahhge Silben ist dieser -
Vers oft sehr frei gestaltet. Eigentimlich ist anderseits das Vorkommen
‘sines zweiten oder vierten Pada von sieben Silben:

6, 2.64 »ahaed hi ha na juttam inam, dhgya-tull esa vi me !«

Wie in diesem Beispiel (vgl. auch 8. 27), so -sind in etwa drei Vierteln -
aller Fille die vier ersten Silben des Padas simtlich lang. " Diese fitr unseren

A RS S

-+ Die Aryd 3, 3 ist ein Zitat (s. . 58),
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Dichter bezeichnende Form erscheint, doppelte und zweifelhafte Zeilen un-
’ gerechnet, 'tm gdnzen einige dreiﬂigmal undm allen Kapiteln seiner -Axbéit‘.,

Erwihnen wir noch die Haufigkeit von prosaischen Einschiiben in- und.
zwischen den Strophen, deren Umfang sich. von einem Wort iiber halkie
und ganze Sitze bis zu einer Fillé schmiickender Beiwdrter (6 VI Anf))
steigern kann, so haben wir den Hauptteil in seiner Form hinreichend be-
schrieben. Bei den Legendenstoffen verweilen wir noch. .Im Gegensatz zu
den tbrigen Erzihlungen scheint die von, der Nonne Rajja (6 V) nicht eine
eigene Erfindung, sondern aus éiner anderen Quelle entnommen zu sein.
Dafiir spricht’ erstens jhre Prosagestalt durch die sie sich von der Um-
gebung scharf abhebt; nur zwei Sioka-Stmphen dienen als Einfihrung.
Zweitens haben wir schon gezeigt (S. 8), daB die Absichten des Verfassers
ibn darauf fithren, seine Geschichten in wejt zuriicklisgenden Epochen
spielen zu lassen. Bei Rajja fehlt dies Moment, sie lebt einfach zur Zeit
des @yariya Bhadda. Dasselbe Stillschweigen hinsichtlich der Zeit nicht
nur, sondern auch des Ortes und der Person begegnet-bei Nandisena (6 I).
Man hat hier den Eindruck, daB die Geschichte als bekannt vorausgesetat:
wird. In der Tat ist Nandisena eine historische Personlichkeit, als Sohn
Konig Seniya’s ein Zeitgenosse Mahavira’s. Am frithesten erscheint er in
Bhadrabahu’s Avassaga-nijjutti, Str. g, 63. Haribhadra erziihlt den Vorgang,
auf den diese Stelle anspielt, in seiner Avasyaka-tika, und zwar init den
Worten der Cunni, und gleichfalls in dem Kommentar zu seinem Uvaesapaya,!
dessen Strophen 38---51 er aus der Av.-nijj. entnommen hat (Stz. 9, 52--65)%
Seine Erzihlung deckt sich indessen nicht mit der des Malanisiha; Nan-
disena ist in ihr iiberhaupt nur eine Nebenfigur. In unserer Form findet
sich der Bericht, moglicherweise auf das Nisiha-bhisa zurtickgehend®, erst
bei spiteren Verfassern: Es sind dies, soweit wir bisher,'sahen, Dharma-
dasa Ganin, Uvaesamala* Str. 248; Jayalorti, Silovaesamala Str. 313 Hari,

U Eine Beobachtung in der Ausdrucksweise s. S. 79.
* Upadeifapada, Bhavnagar 1goo. Der uns allein vorliegende cyste Teil 1e1cht leldel
noch nicht bis zu dem Komnentar zu Str. 49.
* Es heilt dort 7, 7: .
sa-vikaro mok’uddirana ya vakkheva-ragan'Ginnam
gahanam ca tena dandiga ditthanto Nandisenenam,
Die Cunni war zur Zeit nicht zuginglich. .
¢ Herausgegeben von Tessitori, Giorn. della Soc. asiat. ital. 25 (1912). Fiir die
anderen Werke und ihre Kommentare verweisen wir auf Verz, II.

B*
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Karpiraprakara Str. 121; Merutunga, Mahapurusacaritra oder Upadesasata,
" Nandisenakatha. ~Sie begniigen sich damit, auf die bekannte Geschichte
“anzuspieledt; deren Hergang erfahren wir durch die Kommentatoren bezw.
‘Merutunga selbst. Am ausfiihrlichsten sind Somatilaka Siri zu Jayakirti
in'‘dem Nandisenamaharsikathanaka von 67 Slokas und Ramavijaya zu
Dharmadasa. Hier wird auch die Vorgeschichte. gegeben. Sie erzihlt, wie
Nandisena durch sein bloBes Erscheinen einen Elefanten bindigt, der in
plétzlicher Wildheit die Einsiedelei, der er gehért, zu zerstoren droht. In
diesem Elefanten steckt nimlich die Seele eines Brahmanen, bei dem Nan-
disena in der Vorexistenz im Dienste gewesen. Er hatte dabei die Ge-
wohnheit, die Reste des Opfers an Jaina-Monche zu schenken. Srer_xika
wird nun spiter mit den Seinen, dabei auch Abhaya und Nandisena, von
Mahavira fiir das Laientum gewonnen. Nandisena aber will Ménch werden.
und begibt sich zu Mahavira, obwohl eine Gottheit, in der Luft erscheinend,
ihm abrit. Tilgung des Karmans ohne Auskosten des Karmans gebe es nicht,
er misse seine Zeit abwarten und diirfe nicht ungeduldig dringen, daher
solle er im Laienstande verbleiben. Von Mahavira erhilt er dieselbe Weisung.
Trotzdem setzt er es durch, die Weihe zu erlangen, und gibt sich der
strengsten Kasteiung hin. SchlieBSlich gedenkt er sein Leben gewaltsam
zu endigen. Dieselbe Gottheit indessen verhindert den Selbstmord, unter
anderem fingt sie ihn in der Luft auf, als er sich von einem Felsen stiirzt.
Sie tadelt ihn und wiederholt ihre Mahnung. Er setzt seine Ubungen fort
und erlangt dadurch Zauberkrifte. Mittels ihrer verwandelt er, als er an
die Hetéire geraten ist (s.o. S.21), das Gras auf ihrem Hofe in Gold. Durch
ihr-flehentliches Bitten 1aBt er sich . bestimmen zu bleiben und gibt da-
mit das Ménchtum. auf (fyakio-linga). Wihrend er die selbstgestellte Aufgabe
(s. 0.) durchfihrt, genieBt er sein Leben. .So vergehen zwolf Jahre. Eines
Tages aber will sich die zehnte Person, die zu bekehren wire, nicht finden;
da gibt die Hetire ihm den Rat, selbst dieser Zehnte zu sein. Dies be-
folgt er und begibt sich zu Mahavira in der Erkenntnis, daB sein Karman
bis hierhier getilgt und er zum Monchtum reif sei, beichtet bei ihm und
geht am Lebensende in die Gotterwelt ein.

Kiirzer in der Darstellung sind Somacandra zu Hari und Merutunga.
Dem letzteren ist eine metrische Prakrit-Fassung bekannt, nach einer Strophe
zu schlieBen, die in seinem . Sanskrit-Text auftaucht:
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digjanti wvaesd atthe naccqviina annasse;
kim appana na. kirai? kim esa vikkipao dhammo?
hal!fw Hs.

Hierin spricht sich der Tadel des Meisters aus, Nandisena -habe den Dharma
gewissermaflen verkauft, ein Anklang an unseren Text, den die anderen
Erzihler nicht haben. In den Abweichungen von diesem stimmen alle
vier iberein. Die wichtigste ist am SchluB, wo im Mahinisiha der Anteil
der Hetfire an Nandisepa’s Reue und Bufle ganz ausgeschaltet wird. Es
heiit einfach: sameiggo (‘gge Hss.; sonst nur °0) guru-pamilam pavesai, und
den Hinweis, daB Nandisena selbst noch der Bekehrung bediirfe, spricht
der Lehrer selbst aus. Entsprechend der Absicht des Werkes ist dieser
nicht Mahavira genannt. Eigentimlich ist der Fassung des Mahdnisiha
auch das Gewicht, das auf die Einhaltung der Vorschriften gelegt wird.
Diese einzuprigen ist also des Nacherziihlers cigene Absicht. — Am An-
fang der Erzihlung heiBit Nandisena ein dasa-puve (6, 3), was, wie schon
Weber bemerkt hat, iber Mahavira herabzufiihren scheint (16, 451. 464).
Es ist aber hochst wahrscheinlich, daB statt puvei vielmehr duddhi zu
lesen ist', wie denn Nandisepa von Jayakirti ein duka-daha-bokige genannt
wird. Merutunga, der doch uber die Dasapurvin Bescheid wufite, schweigt
tiber ihn in seiner Liste derselben® und erzihlt an unserer Stelle vielmehr,
daB Nandiscna die elf Angas studierte®.

Noch ein Stiick des Hauptteils kann durch einen anderen Text iiber-
prift werden. Die Geschichte von Lakkhanadevi (d. i. Laksmanadevi, 6 VII)
ist durch Devendra Siri seiner Susadhakaha einverleibt worden, einem
Werk, iiber das wir nachher berichten werden (S. 48). Devendra hat die
Erzéhlung auvs eigenem Vermdgen ausgeschmiickt. Er schildert uns die
Gattenwahl, Str. 281-—284, gibt Trostworte des Konigs, in denen er seine
Tochter auf die Jaina-Lehre hinweist, in der sie sich alsbald betitigt,
Str. 287—292, 146t den Konig den Jina preisen, Str. 298—306, diesen

e

' Falsches p fiir b kommt in unseren Hss. mehrmals vor: 1, 195 pahii; 3, 13 pavisai-
vihe; 8 Koloph. pitya caliya. Dies weist anf die alte Schreibung von ba als pe mit innerem
Punkt zuriick.

* Mitgeteilt von Leumann, ZDMG 37, 501.

* Die Legende kennt, wie wir hier anliigen méchten, mehr als einen Nandisepa. Bei
Bhadrabahu (4, 27), Dharmadiisa. Merutunga und Hari it auBer dem unsrigen un(h ein
anderer auf, bei Hemacandra in der Uvaesamala (alias Pugpamald) nur der andere.
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selbst eine Ansprache halten, Str. 308--313. -So hat Devendra im ganzen,
bis die Erzéihlung von Lakkhanadevi selbst einsetzt, 44 Aryas (306 eine
gereimte Vasantatilaka) gegeniiber 14 Slokas des Mahinisiha. Im weiteren
Verlauf halt er sich enger an das Gegebene, doch bringt der Unterschied
der VersmaBe immer noch ein gewisses Ausspinnen mit sich, Was ‘die
(Geschichte A_sevlbst betrifft, so bemerken wir die Nebenabsicht, den Gedanken
der Vergeltung einzuflechten. Das unreine Verlangen der Lakkhanadevi
wird an Khaxg@otghﬁ, gerficht zuniichst in der b8sen Absicht der alten Hetiire,
sie. geschlechtlich zu verstimmeln, dann in dem tédlichen Vollzug dieses
Vorhabens durch die erste Gemahlin ihres Mannes. In einer der spiiteren
Verkorperungen fiihrt sie ‘als Hund ein wolliistiges Dasein, bis (so figt
Devendra ein) der Pfeilschul eines Topfers sie totet, worauf ihre Seele
in die Tochter einer Hetire eingeht. Der Neid der Lakkhanadevi auf die
Liebesfreude der Vogel erscheint wieder in -der Eifersucht der Hetéren-
mutter und der gekrinkten Mitgattin auf Khandottha.

Zum SchluB des Hauptteils, 6 VIII, ist hervorzuheben, daB allein hier
‘Goyama eine selbstindige Rolle spielt. In den Versen und Erzihlungen
des ganzen Textes stellt er nur den stummen Zuhorer dar, in den dog-
matischen Prosa-Partien ist er, wie man es aus der Viyahapannatti, dem
Uvavaiya usw. kennt, nicht mehr als sozusagen ier Hebel, durch dessen
Druck die beziiglichen Darlegungen ausgelost werden. Wenn er in 6,310,
{worauf noeh 7,1 zuriickgreift) eine eigene Theorie vortrigt, so wird mit
dieser augenscheinlich eine Anschauung abge]ehnt die zu der Zeit des
Verfassers Anhéinger gefunden hatte.

Der Mltteltell, in Prosa verfaﬁt‘, ist, wie wir schon salen, dreifach
gegliedert, und jede dieser Abhandlungen zerfsllt in Theorie und Beispiel ',
An der Spitze stehen die verschiedenen Arten des einzelnen Monches, der
seine Pflichten nicht voll erfillt. Die Sloka-Einfi ilnung verheifit, daB die
kusil adi dargestellt werden sollen (3, t1), d. h. der kusilo, osanna, pasattha
(es fehlt der sacchanda) und der sabalo (3, 13). Aber am SchiuB des Kapifels,
nachdem der fusila ausfiihrlich behandelt worden ist, wird auf die Beschrei-
bung des zwiefachen osanna, des dreifachen pasatths, des sacchunda und des
22fachen sabola verzichtet (den Wortlaut s. S 5) :

1 Vielleicht geschieht es unter dem Einflu des Mittelteils, daB nach ibm anch der
Hauptteil in Kap. 6 mit Erzahlungen einsetzt.
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Ebenso wie es beim Hauptteil geschah und bei den anderen Bestand-
teilen gesehehen soll, heben wir auch hier aus dem Mittelteil die Legenden-
stoffe hersus. In den Personenkreis des Ramayana -fihrt folgende Stelle,
die ‘Charakterisierung eines Unzuverlissigen und Wandelbaren, “wie man
ihn nicht im Orden brauchen kann (5 VI): je nam osanna-vik@rinam osanne,
ugjaya-vihdrinam wjaya-vihari, niddhamma-sabalianam niddhamma-sabale, baku-
ravt ranga-gae, carape fva nojthe,” khanena Rame khanena Lakkhane khanena
Dasagiva-Rivane, khanenam  fhappa-rayanna-dantura-jarajunna-gutia-pandura-
kesa-bakue  pavanca-paribharie vidisege, khapenam tiriganca-jai  v@pura- Fopi-
manta-Kesari — jahd npam esa, Goyamd, tah@d nam se baku-rive. Wie dieser
Zusammenhang zeigt, handelt es sich- um mimische Darstellungen der
Rama-Sage; bahu-rivi wird vom Schauspieler gebraucht, vgl. Pischel,
SBAW 1906, 489.

Zehn merkwiirdige Kreignisse haben einst stattgefunden (5 VII): tittha-
yardnam woasagge (1), yabbho-samkamane (2), vama titthayare (3), titthayarassa
nam. desande abhavva-semudd@e pamp porisa-bandhe (4), se-vimanapain cand’d-
iccanam titthayara-samavasarane agamane (5), Vasudevinam saikha-bbhani anna-
yarena v@. raya-kouhenam  paroppard-melavage. (6), thaim tu Bharahe khette
Harivamsa-kul uppatit (7), Camar'uppde (8), ~ega-samaenam  atthasay Ja -sicldhi-
gamanan (9), asam)ayanam piEydkarage i (10). -

1. %saggo =l “sogga p. 2. 'mano wP. 4. samuddae =P. vemdhi p. 6. sam-
. khajjurie wp, %janie D, ji (wie binfig) fiir jih, und dies statt bbA? (dhvand).
7. tha tu tep. . wppattie Hss,

Diese Vorgiinge sind Than. 592" in zwei Ar‘yas aufgezahlt (die Abh.iya-
deva_ erldutert), jedoch in anderen Worten und unter Umstellung von 3
und 6, so daB die beiden Stellen voneinander sicherlich nicht beeinfluBt
sind. Dleselben stehen in Vinayavijaya’s Subodhika', 8. 67. Das Fol»
gende stammt groBtenteils von den genannten beiden Verfassern. 1. Gitter,
Menschen und Tiere. bereiten Mahavira Hemmnisse in seiner asketischen
Laufbahn: vgl. Vinayavijaya a.a. 0. u. 301 2. Mahavira wird als Embryo .
umgebettet: Ayar. Il 15; Jinacaritra. 3. Ein weiblicher Tirthakara ist Malli,
4. Mahavira’s erste Predigt als Kevalin hat Erfolg selbst bei einer Zuhdrer-
schaft, deren geistige Verfassung nicht giinstig ist. 5. Die Gottheiten ,Mond
und Soune nahen sich, ihm xerehrend mit ihrem Gefolge (s. u. Str, 3, 41)

U Einem Kmumuxm e s0g. Kalpwwu 2, Devacandra-Lalabhai- Tdmapusmkoddhnm
N1, 7, Bombay 1911, .
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6. Als der Vasudeva Kanha die Dovai heimbriugt, die er dem Paumanibha
wieder entrissen hat, 148t zusammen mit dem Ruf seiner Muschel ein
zweiter Vasudeva, Kapila, das gleiche Signal ertonen, oder: Kanha hat
einen Kampf mit einem bdsen Konig zu bestehen, eben jenem Paumanabha:
Nayadh. 1, 16, vgl. Leumann, Reziehungen d. Jaina-Lit. S. 548. Die
Stichwérter von 6 lauten im Than. nur: Kaphassa Avarakaidi, letsteves
(besser Ama’) Paumanabha’s Residenz. 7. Das Hari-Geschlecht entsteht
in Bharatavarsa dadurch, da ein Gott das Paar Hari und Hari aus Hari-
varsa dorthin versetzt, wo sie eine Konigsherrschaft fihren. Diese drei
Personen waren vorher ein gewisser Virakuvinda, Konig Sumukha und
des ersteren Gattin Vanamalika, die ihm jener entrissen hatte, und die
Tat des Gottes entspringt seiner Rachsucht. Die Namen haben wir nach
Satrumj. 10, 239 fF. erginzt. Die Vorgeschichte scheint in Jinasena's Hari-
vamsapurana 14 #hnlich erzéhlt zu werden, vgl. Rajendralila Mitra,
Notices of Sanskrit Mss. 6, 85. 76, 8, Camara, ein Fiirst gewisser Unter-
weltsgottheiten, wallfahrtet zu Mahavira auf die Oberwelt und sucht Schutz
bei ihm, als Sakka den Donnerkeil nach ihm schleudert: Viyahap. 3, 2.
9. Rsabha, seine hundert Sthne mit Ausnahme von Bharata, und dessen
acht Sdhne erlangen gleichzeitig die Erlosung. 1o. Auch Nichtménche
erfahren Erweisung von Ehre. Dies schreibt Vinayavijaya der Epoche des
Tirthakaras Suvidhi zu, wie er 6 mit Nemi, 7 mit Sitala in Verbindung
bringt. Man sieht also, daB diese zehn Vorgiinge nichts anderes als der
Ausdruck fiir eine gewaltige Zeitspanne sind. = In ihr hat es — so wird
Goyama's Frage beantwortet — allerdings viele gegeben, welche die heilige
Lehre verachtet und verletzt haben.

"Noch andere Partien sind im Mittelteil enthalten, die nicht das geistige
Tigentum des Textverfassers sein diirften. Gemeinsam ist ihnen eine un-
gewdhnliche Anwendung des Optativs. Er steht als erziihlende Form des
Zeitwortes, gleichgiiltig ob das Berichtete in der Vergangenheit oder in der
Zukunft liegt. Man darf darin eine hypothetische Firbung sehen, die etiwa
ausdriicken will: »nach dem, was iberliefert wird, mochte es sich so und
so verhalten«. Dies entspricht dem Inhalt der Darstellung, Der erste Fall
liegt wor in der Erzahlung von der List, deren sich die Rayanadivaga be-
dienen (4 I). Wie kann Sumai sich von seiner Existenz als einer der
tiefststehenden Gotter (paramdhammiydsura-deva) wieder hinaufringen? Er
hat sich dureh seine Handlungsweise das Bleiben im Samsira bereitet.
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Eine rihmliche Wiederverkorperung kann im Laufe der Existenzen wohl
einmal eintreten: kittie uravie tassa sohejja, jassa pam anega-poggalapariyatiesy,
vi n'althi caugai-sarpsdrao vasanam t. loha vi samkhevao supasw: und nun
folgt unsere Erzihlung., In ihr fehlt jede Bezugnahme auf Sumai. DaB
er zu den Hohlenmenschen gelitrt, denen so iibel mitgespielt wird, geht
erst nachtriglich aus der mit diesem Dasein beginnenden Aufzihlung seiner
Nachexistenzen hervor, : . .

Die Gegenstinde, welche die listigen Insulaner in ihren Besitz zu
bringen wissen, heillen antarandaga-goliyGo. Nach dem letzten Wort zu
schlieBen — die vorangehenden widerstreben der Deutung — sind es runde
hohle Korper, die zur Fortbewegung des Einzelnen dienen. FloBe nidmlich
sind vielmehr im Besitz der Rayanadivaga selbst (kariya-surunda-dika-mahad-
duma-kagthaip), und es wird gerade das Vehikel fiir den personlichen Ge-
brauch sein, das sic reizt. Von Fahrzeugen mit Schliuchen, wie sie nach.
Herodot 1, 194 und bis auf die Gegenwart auf dem Tigris verkehren, ist
deshalb abzusehen. Aber auch das Folgende bringen wir nur mangels
ciner schlagenderen Erklirung bei. Kalhana's Rajatarahgini lehrt uns (4,
544. 560. 575) aufgeblasene Hiute -als Mittel zum Ubersetzen einzelner
Personen kennen', am deutlichsten die lctzte Stelle, wo Konig Jayapida
den FluB auf dem Leichnam seines Ministers kreuzt, der ihm, unmittelbar
nach dem Selbstmord; als luftgefillte Hiille dienen will. Noch gegen-
wirtig ist im Tale des Satledj ‘die durch zwei Ruder hewegte, mit Gras
gefiillte Tierhaut gebriinchlich®. Der Text sagt iiber die Anwendung
der goliyao: tav goh@ya camarinam santichim seya-puccha-valekim yunthinam
{folgt: je kei, zu tilgen) ublaya-kannesu (*nne’ Hss.) nibandhizina mahaggh'-
uttama-jacco-rayan atthi - sagaram  apupaviseja. Diese Worte sind so viel-
deutig, dal3 wir davon absehen, sie zu Gibersetzen. Moglich, daB der (wieder-
holte) Hinweis auf die vorziigliche Knochenbeschaffenheit die Tragf’ﬁhig-
keit des Apparates beleuchten soll. — Was wir auf Rayanadiva » Trichter«.
“genannt haben, sind im Text ciswp-cginavisam-agiharasa-das atiha-sutta-dhagu-..
: pﬁdnffn&‘im gharaia-samthandim i:rzra-vaim-silﬁ-sainpudmfm- Ein soleher harrt,
_;oﬁ'en ‘wie der Mund eines giihnenden Menschenc, der Hbohlenleute, und
dort leiden sie ihre Pein, arahaffe-gharatta-khara-sonhige-sakkam iva  pari-

L Wir verdanken diesen Hinweis Prof. Ja (:ohi.
¢ EKin Exemplar aus der Sammlung Schlagintweit bewahrt das Museun fiie-Volker-
kunde in Berlin,
Phat.-hist. Abh. 1918, Nr. 3. 6
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mondalam bhemaliya. Zu einem (zegenstand dieser Art ist uns kein Beleg
iii der Wirklichkeit bekannt. Aber Rayanadiva selbst ist —— mag auch die
Vorstellung von den »Zwischenkontinenten«, welche die’ Enden des Hima-
laya fortsetzen, besonders im Osten auf eine ferne Kunde von Hinterindien
zuriickgehen — geographisch nicht bestimmbar!, wihrend das »hohlenreiche
Land siidlich von der Mindung der Sindhi« ohne Zweifel Gujarat, genauer
Kathiawad, widerspiegelt.

Etwas Wahres liegt dem Bericht jedenfalls zugrunde; gerade an ihm
aber nimmt Haribhadra — wie schon S. 6 mitgeteilt — AnstoS. Denn
im Than'ahga, Samavay’aiga, dem Jivabhigama und der Pannavana steht
nichts von diesem Lande, seinen Hohlenbewohnern, der ‘Wiederverkdrpe-
rung unter ihnen und der Pein, die damit verkniipft sein kann®. Es hiingt
mdgli‘cherv}eise mit seinem.Miitrauen zusammen, wenn er in der Samarai-
ccakaha (Jacobis Ausgabe, Bibliotheca Indica, S. 447) bei Rayanadiva in
gehiuften Attributen verweilt.

Zum zweiten greift der Mittelteil in der Legende oder besser Weis-
sagung von Duppasaha auf einen gegebenen Stoff zuriick. Zusammen mit
der Nonne Vinhusiri und’ dem Laienpaar Jinadatta und Phaggusiri wird
dereinst der Monch Duppasaha der letzte Vertreter seines Standes sein
(5 ). Tn Dharmaghosa’s Kalasattari Str. 50 (Verz. Il g54) heiit es:

' taha sagga-cuo sury l)uppasaho sahunt ya Phaggusiri,
Naila-saddho, [saddhi] Saccasiri: antimo safgho.
Dieselben Namen stehen im Rsimandalastotra Str. 215 (Sthaviravali Charita
by Hemachandra, ed. by Jacobi, App. S. 35). Der Name Jinadatta steht
in der Kalasattari zwei Strophen. frither, wenn auch in anderer Beziehung.‘
Die Frage muf offen bleiben, ob das Mahanisiha vielleicht eine andere
Uberhefelung vertritt oder ob es irrig wiedergibt. " Uber Duppasaha s. noch
Dhanesvara’ sSatmm,]ayamnhatmya(Iamnagar 1908) 14, 317, wonach Weber,
Uber das Catrudjaya.Mahatmyam, S. 48. 112; Nemicandra’s Pavayanasarod-
dhara Str. 451.

1 Die »Juweleninsel« erscheint noch bei Leumann, ZDM(: 46 6o2.

! Weber konnte die Stelle 16, 457 und Verz II 635 nur sehr verstiimmelt wieder-
geben. Soweit sie nicht schon 8. 6 angefithrt ist, lautet sie: yatah Sthana-Samavaya-Jiva-
bhigama-Prajiiapon’adisu na kathameid idam, Gcakhye yatha PratisamiGpasthalam asti, tedguhi-

vasines lu manujds, tesu ca paramdrtba-dhamukanam punah-punal soptdsta-varsan yaved upapitas,
" tegii ca tair darunair vajrasila-gharat tai
yivad prage-vyGpattiv na bhavetiti.

y g

yalitanam paripidy api san am
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Unmittelbar anschlieBend erzihlt der Text drittens die Entstehung
des Dasaveyaliya-suyakkhandha., Vor nicht langer Zeit (io @sanna-kalenam)
hat ihn der duvalas angasuyo-dhari Sejjambhava als ein Kompendium aus
den elf Ahgas und vierzehn Purvas hergestellt, und zwar im Hinblick auf
seinen Sohn Managa (s. S. 60), da fiir diesen die Zeit nicht ausreichte,
sich die ganze heilige Lehre (sevvann’uvaesa) zu eigen zu machen. Das ist
auch das Wesentliche in dem Bericht Hemacandra’s, Parisistaparvan s, 81ff.

Zeitlich sind von Puppasaha nicht weit entfernt der Konig Kakki —
Kalkin, siehe-die eben genannten Texte — und der Mdnch Sirippabha.
Auch sie endlich finden Erwihnung, und das mehrfach, ausfihrlich in
51V. Kakki wird schonungslos und grausam sein und den Orden ver-
folgen und peinigen (se nam pave pahudiyam bhemadivkame siri-samonasan-
gham kayaithejja). Der Gotterfiirst von Sphamma aber wird den frommen
Ménchen wunderbar helfen (padiherayam hyjja). Sakra nimlich — so er-
zihlt das Satruxpj. 14, 303f. — wird sich in Gestalt eines Brabhmanen dem
Kalkin nahen und ilm dureh weise Spriiche zu wehren trachten; da dies
nichts hilft, wird er ihn téten, So wird der Orden gleichwohl weiter-
bestehen. Den Kakki wird Sirippabha, das Musterbild aller Tugenden,
iiberleben. Dieser ist dem Satrumj. unbekannt.

Wir kommen zu den Einlagen. Sie stehen teils in Prosa, teils in
Versen, teils sind ‘sie aus beiden gemischt. Ganz ohne Strophen ist die
Darstellung des geschlechtlichen Empfindens (2 IV---1X). Sie hebt sich
hierdurch von den Slokas, in die sie einer naheliegenden Gedankenverbin-
dung zufolge eingebettet ist, besonders scharf ab. Uber die gefalirab-
wendenden Spriiche (7 IV) handeln wir unten (s. S. 761.) und geben dabei
auch die einrahmenden Strophen wieder. Was die Einlage in 3 betrifft,
so ist hier ein Grundstock in Prosa {3 II—V. XIf) und ein Zwischen-
stiick in [&ryé-Str. (3 VI—X) zu unterscheiden. Der erstere geht seiner-
seits am SchluB (3 XII) in Aryd tber. Diesen und den Aryas der anderen
Abschnitte gegeniiber treten die Strophen des Zwischenstlicks durch eine
unverhiltnismiiBige Menge von Gitis und Vipula-Formen hervor; unter den
go Strophen in 3 VI—X zihlen wir (mit dem Vorbehalt, da die Text-
gestaltung in der Ausgabe die Zahlen hier und da etwas verindert) 26mal
die Giti und 35mal eine Vipula-Form (vgl. Jacobi ZDMG 40, 336). Ganz '
augenscheinlich hat das Textstiick seine besondere Geschichte. Wir erinnern

63‘
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uns hierbei an den auf 8.4 wiedergegebenen Bericht Nr.2a. Danach
sollte die Abhandlung iiber das Paficamangala zusammenfassen, was seiner-
zeit ausfiihrlich und in groen Kommentaren gegeben worden war. Da aber
diese Kommentare verschollen waren, hiitte Vajrasvamin aus der Abhand-
lung einen Auszug hergestellt und ihn eben dieser einverleibt'. Die besagte
Abhandlung stamme demInhalt nach von Mahavira, in der Fassung aber
von seinen Nachfolgern.

Der Ort, wo diesc Angaben eingefiigt sind, niimlich am AbschluB
der Verse von 3 IX, zeigt, daB mit den Worten eso Pancawmaigala-mahi-
suyakkhandhasso widharo eben diese mit Prosa vermischte Darstellung ge-
meint ist, die als sar'atthe eingefithrt warde (s. S. 14). Sie wird also als
das Werk Vajrasvamin’s hingestellt. Dies kann der Wahrheit nicht ent-
sprechen. Wir schiitzen die Glaubwiirdigkeit des Verfassers jener Angaben
sehr gering ein und kennen sein Bestreben, klingende Namen herbeizu-
ziehen, um das Ansehen des Mabanisiha zu lLeben (s. S, 7). Die Beziehung,
die Vajrasvsininin zu unserem Textstiek hat, ist ganz anderer Art. Sie
beschriinkt sich darauf, daf er cine Strophe itberliefert haben soll, die es
enthilt, nimlich die hekannte Verherrlichung der Pancamangala (den Wort-
Jaut s. 8. 14). Anderseits kennen wir Vajrasvamin auns der Tradition znm
Ayir'anga. Nach ihr soll er aus der Mahiparinna (Ayar. I 8) die agasa-
gamini i@, einen Zauberspruch, dev die Fihigkeit des Wandelns in der
Luft verlieh, ausgezogen haben. Beide Uberlieferungen, deren gesehicht-

licher Grundlage hier nicht nachgegangen werden kann, sind an unserer
Stelle augenscheinlich miteinander verquickt auf Grund des Wortes s atth.
Die von 1ns als ein Zwischenstiick erkannten Slokas 3, 39 45 (S. 34)
enthalten in gof. die Bezugnahme anf melhr als cine Legende.
40" bha? acemaya uttamayam Dasonpabluddena payade.
41. jahéva Dasenpabhaddenam wydharapam, tohéva yo
cakkahara-bhamu-sasi-Datto-damoy @t vigdddise,

40. payade st. °dam! == prakkrtom od. prakatam (He. 1, 44). 41, viniddise == “sai st. “santi.

t Hiervon ausgehend kommen Jifnasigars und Dhavmasiigara dazn, onseve Stelle
Nr. z au zitieren: vgl. Weber, Kup. S. 811, wo der Ilinweis auf das Zifat Z. § v, u. ein-
zutiigen wire. Die Stelle, die Dharmnasigara (Alschlich dem 4. Kapitel statt dem 3. zuschreibt,
soll beweisen, dall Vajrasvimin in Kanon nichts geiindert, sondern eigene Zusitze einge-
fligt habe (»mgjjhe likio<). S.a. Vern 1l 964, — Wilson’s beiliufige Bemerkung, Vajra-
svimin sei der Stifter der Mahimicitha-Sekte {Selected Works ed. Rost, 1. 341), entstanmmt
woh! einem MiBverstinduis jener Uberlieferang.
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Konig Dasarnabhadra will Mahavira chren wie niemand zuvor. Sakra
aber, der dics mit ansieht, veranstaltet einen noch gréBeren Aufwand.
Jener zieht die richtige Lehre daraus, daB ein frommes Leben (wie es
Sakra in der Vorexistenz gefihrt haben, miisse) die wahre Ehrung des
Heiligen sei, und wird Ménch. Nun erklirt Sakra sich fiir unterlegen.
Dics in Kiirze der Gehalt der von Laksmivallabha zu Uttarajjhayana 18, 44
(Ausg. Caleutta 1936, S. 5491fl') mitgeteilten Erzihlung'. — cakkakara, eigent-
lich Visnn, ist wohl eben Sakra. Zur V erehrung durch Sonne und Mond
vgl. 8. 39. Datta ist der Sohn des Konigs Kalkin und wird — denn beide
gehoren erst der fernen Zukunft an - Tag fir Tag ein Heiligtum er-
richten®. Von Kalkin selbst und den mit seiner Epoche verbundenen Weis-
sagungen iiber die letzte Zeit des Jainatums horen wir in 5 IL 1V; 7 II,
s. oben S. 43. Mit dem demage kann der arme Schlucker (drumaga) gemeint
sein, der in der Geschichte von der Nonne Ajjacandana, Str. 5, 9o (s. S. 52)
eine Rolle spielt. )

Dic Lreignissc aus Mahavira’s Leben, bei denen die Gotter verehrend
zur Stelle sind, werden in dreiBig kurzen, dureh jofe eingeleiteten Vorder-
siitzen erzihlt (3 1X), bis endlich bei Str. 102 der erwartete Nachsatz ein-
tritt: tom sacvem maha-vittharene  Arahantacariy@ bhikipe (ganthe o. A. ist zu
erganzen) Antokodadasay’ anta-majjhao kasipam vinneyam. s ist dies der
Hinweis auf eine uns sonst unbekannte Lebens- und Vorlebens-Besclirei-
bung sei es Mahavira’s allein, sei es aller 24 Tirthakaras, namens Arahan-
tacariyd. Was hierbei der Name des zehnten Angas bedeutet, ist nicht
zu sagen; dieses Werk enthiilt bekanntlich nichts dergleichen. Von den
Ereignissen, auf die angespielt wird, sei mitgeteilt, wie Indra den noch
Ungeborenen im Mutterleibe speist:

82. juhu sura-niho ahguitha-pacrana-miyam mahante-satti
amay Thirum bhatlic dei, somthunei jrca ya puasio,

cingefiigten Strophe heviithrt sieh Jdamit Merutunga in dem schon genannten
Mahapurusacaritva,  Sie lautet:
samasamdhydoayaval san purnsel purvsam kim anyom abhyetr

punyalr adhikataras cen nanu so pi karotu tlany eva!

Ohne die weitliufige Vorgeschichte steht die Legende auch in 29 Slokas bei Devendra $
Vandaravetti zam Saddhapadikkamana-Sutta (Devacandra-Lalabhai-Jainapustakoddhara Nr. 8,

Bombay 1912, Bl 21").
Y Vgl Verz 1L 9341 ausfithrlicher Satrunj. 14, 3061,
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da dieser Vorgang im Text noch einmal begegnet — ein Zeichen (s. auch
gleich bei 5, 55) der verschicdenen Herkunft beider Stellen —:

Jena (6, 316) gubbha-ghanammi decindo omayam aigutthayam kayap,
aharam dei bhattie, samthavam sayoyam kare.

dpam i dee Hss.

Die Zeile 87": juha indamp viyaranam bhayovap cayarai aftha-variso vi findet
ihre Erklirung durch die von Kielhorn Ind. Ant. 10, 78f. iiber Bezichungen
Mahavira's zur Aindra-Grammatik mitgeteilte Legende. Gedruekt ist sie
jetzt in der Subodhika (s. 0.) S. 263. Ihre fritheste Erwihnung ist Avassaga-
nijjutti 3, 303. )

Die Abhandlung 5 11 wird von uns unter die Einlagen gestellt, zu-
nichst weil sie inhaltlich iiber das hinausgeht, was an dieser Stelle im
Mittelteil zu crwarten ist. Denn die 105 Strophen — auch diese metrische
Form wiire dem Mittelteil nicht entsprechend -— behandeln nicht nur den
(accha, sondern gleichzeitic auch die Higenschaften des Lehrers. Aller-
dings hat schon die Prosa sich mit diesen zu besehéftigen begonnen durch
den Gedanken, daB dem echten Lehrer einzig das geistige Wohl und das
endliche Heil seiner Jiinger am Herzen liegt. In der Entwicklung des
[nhalts der Strophen konnte man eine Gruppierung fiber Kreuz erblicken;
auch sie spriche fiir die Selbstindigkeit dieses poetischen Stiickes. Die
Strophen gliedern sich folgendermafen:

5, 9—13. Gehorsam gegen das Geheifs des [guten] Lehrers.
14—16, Das Wirken des guten Lehrers.
17—19. Der gute Lehrer.
20. Selbstbeschriinkung in der Darstellung:
savvam avi ottha pae duc@las’aigam suyam bhapeyaveam
bhavai; tah@ vi-m-inamo samasa-savam param bhanne,
bhavai Hss.
2

. Synonyme von gaccha:
munine sultam tittham gana pavayane mokkha-maegga eg'atthd
damsana-nana-caritts ghor'ugga-tavam 'eva gaccha-na

suyarmp Hss.

22—70. Der gute Guccha.
71— to1. Der schlechte Gaccha,
10z—i1r11. Der schlechte Lehlrer.
112—114. Das verhingnisvolle Wirken eines solchen.

Melirere Abweichungen von diesem Gedankengang und einiges metrisch
und grammatisch Auflillige dréingen uns die' Vermutung auf, daf wir in
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diesem ganzen Stiick mit Einschiiben zu rechnen haben. Doch lassen die
Beobachtungen nicht genug zwingende Schliisse zu, um etwa die Strophen
hier vorzufihren. Erwihnt sei noch das Schwanken zwischen tam gaccham
und sa gaecho; die erste Form ist die Regel, die zweite mit 4 Fillen die
Ausnahme.

Unsere Auffassung vom Wesen dieses Abschnitts wird durch mehrere
Grinde verstirkt. In der ihm vorhergehenden Prosa kommt ein Gedanke
zum Ausdrack, der.nachher in 3, 55 wiederkehrt: (5 1) Goyama, titthayare
nap tava titthayare, titthe puna civcane samana-sanghe, {sanghe] se nam gacche
supaifthie, gacchesum pi nam sommaddamsana-nana-caritte (tta Hss.) paitthie.

55. titthayare titthayare, tittham puna jopa, Goyema, sangham,

sanghe ya thie gacche, gaccha-thie namo-damsana-caritte.
Ferner findet sich in 58 ein Zitat wieder, das schon als 1, 37 begegnet war
(s. 8. 57). In beiden Fillen konnen wir nicht glauben, daB ein Verfasser sich
in einem_und demselben Werk in dieser Art zweimal wiederholen sollte.
Nach dem Vorbilde der andercn S. 34 zusammengestellten Sloka-Strophen
spricht endlich anch hier die Rickkehr zur Prosa des Mittelteils iiber
Slokas fiir eine Finlage.

An das Epos rithrt die Strophe:

5, 37 Jattha ya paccary ubbhadu-thyjaya-jocvana-marattha (?)-dappenan
bahijanda vi munt nékkhanti Tilotamam pi, tom gaccham.
Jovapa 7P, v p.
Tilottama, von Visvakarman erschaffen, sit Zwietracht zwischen Sunda und
[pdsunda, die sic ihrer Schonheit wegen beide begehren, so daB sie ein-
ander erschlagen: Mahabharata 1, 211.

Im ersten Anhangskapitel macht das sogenannte pacchitto-sutla den
Hauptbestand aus, und der Verfasser legt ilom groBen Wert bei. Wenn
es in Verfall geriit, werden die Gestirne sieben Tage und Niichte nicht
scheinen: (7 1) jaya pam, Goyami, ipamo pucchittu-sutlam vocchilii, tay@ nam
cond dicea-gaha-rikkha-taraga” nam sty alw-ratte teyam no vipphurejji’ ; tmassa
nam vocchede, Goyama@, kasina-samjomassa abhdvo. Auch erfahren wir, dal
es viele Erliuterungsschriften dazu gebe: (7 VI) payocchitia-suttassa nam
wmk/ny/uo nigjuttio [?mnkﬁwao] mnua/mnw mmk/z jitd '

! Der Optativ ist ndch S. 40 zu erkliven.
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khejje akkchare anante pajjace java pom dapsijjonti . . .. Dies Stiick ist es,
von dem das ganze Werk den Namen fiihrt, denn allein hier ist.eine Be-
ziehung zum Nisiha-Sutta zu erkennen. Sie ist allerdings nur ganz iuBer-
lich: auch hier werden Strafen {iir Vergehen im tiglichen Leben festgesetat.
Die Einkleidung weicht vollstindig ab. Ist sie dort, wie unsere vorbe-
reitete Ausgabe zeigen wird, gleichformig und gewissermaBen tabellarisch-
steif, so wire die Darstellung hier parlando zu nennen; die Toga des
Gesetzgebers fehlt durchaus. Auf den Inhalt kommen wir noch zuriick
(S. 81ff.).

Das 8. Kapitel, der zweite Anhang, hat eine metrische Bearbeitung
erfahren, die den Namen Susadhakaha trigt und von Devendra Sari ver-
faBt ist'. Er hat den Stoff in 519 Aryis behandelt, in ziemlich enger
Anlehnung an das Vorbild, insofern er sich nicht auf die Erziihlung be-
schrinkt, sondern auch die Zwischenfragen und Abschweifungen fast alle
wiedergibt. Im Ausdruck wei er zu schmiicken, Weitliufigkeiten kiirzt
er- und bringt dafiir zum Teil umfangreiche Einlagen. Die lingste hiervon
ist die Erzahlung von Lakkhauadevi, die er gleichfalls dem Mahanisiha ent-
nommen hat (s. S. 37). Fiir die Beurteilung unseres Textes ist es besonders
von Wert, zu verfolgen, was Devendra unterdriickt hat, weil es seinen
Anschauungen nicht entsprach, und wir halten daher eine Vorfilhrung seines
Werkes fiir gerechtfertigt. Was ihm eigentiimlich ist, machen wir in der
folgenden Ubersicht durelr kursive Schrift kenntlich, soweit es Namen oder
gescllossene Teile sind. Von den Strophen des Mahanisiha macht Devendra
keinen Gebrauch, nur an 8, 13f. 16 lehnt er sich in Str. 169 bis 171 an.

(Str.) 1—4. Der Ort des Gespriches (Rayagihe Gunasilae). Susadha als Beispiel eines

Veriichters der jayar@ (vgl. Kap. 7 SchluB).
5—477. Erzéhlung von Sujjhasiva.
7—13. Vorgeschichte von seiner wnd der Jannajas@ 'Tochter Sujjhusivt als
Narokantd, Nebenfran des Kénigs Arimaddana. 14f. Moral.

47—82. Krweckungsredt “der Gatlin des Aunfschers. Die Rede dieses solbst
Sallt weg.

So nach den Handschriften in Wien und Poona, wihrend die Berliner, mss. or,
fol. 1079 und 2435, keinen Verfasser nennen. In der ersteren ist die Ziblung insofern
gestort, als Str, 232—262 auf Bl 7 Str. 7—46 heiBen, in der zweiten, als von vier einzelu
eingefiigten Sanskritstropben zwei mitgesziblt sind. Hier geht auBerdem der ersten Strophe
eine voraus, die aber [ragwiirdig ist. Im Kolophon heiBt es yﬂtah&-m.saye {geschrieben gha,
aber nicht ghata®, wie Verz [l 1136 stehr). wozn man St 1 vergieiche.
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83—-93. Vorexistenzen der Gattin dls Indra’s Gemahlin und als Fiirst, nachher
Gaccha-Haupt, und vordem als

94—4o1. die Kénigin, nachher Nonne Ruppi.

. 114—125. Rode ihires Vaters, des Komigs, iiber Fasteni Der Feuertod
ist nicht erlaubt, weil durch ihn ein langes Fasten umgangen wird.

(156. Als den Namen dessen, der ihm den Ring geschenkt, gibt der
Jiingling den der Kuppz an', Als Urheberin des feindlichen Uber-
falles bezeichnet Devendra die pavayena-devt, welche die Aussage
des Jiinglings nachtriiglich wahr machen wolle.) ’

182—183. Lobpreisung von seiten der Gétter und Gottinnen.

190—192. Die Wortsiinde des Jiinglings in der Vorexistenz. Die kurze
Erwiknung der Wasser-, Feuer- und Keuschheits-Siinden unterbleibl,

(193. Der Berg Sammeyasela ist dem Jina Ajiye heilig.)

196-—201. Predigt des nunmmehrigen Lehrers iiber den Dharma: Gottliche
und fiirstliche Wiirden sind leicht zu erlangen gegeniiber dem
Dharma, weil hierzn ein guter Lehrer gehért. Der Dharma ist
der der Monche oder der der Laien.

215—264. Rede des Lekrers ither die Beichte, als Ruppi um Zulassung
zu dieser bittet, In der Hauptsache eine Klassifikation. Zum letaten
Punkt zwei Parabeln, welche Nisiha-bhaniya naya heiien (245)%:

246—253. Das kostbare Rof eines Konigs siecht dahin, durch
einen Neider #uBerlich nicht sichtbar verwundet. Der Arzt
heilt es durch Entfernung des Fremdkorpers (sellap niniya).

254—259. Ein Monch, der heimlich Unerlaubtes genossen hat,
erkrankt und wird nicht eher gesund, als bis er sich dem
Arzt anvertraut und dessen Verordnung befolgt. .

272—383. Auf Ruppi’s Ausflucht in Hinsicht des ihr vorgehaltenen
Vergeheus Ersihlung von Lakkhanadevi und ikren Nachewistenzen
(s. S. 24).

401—403. Unvollkommene Deichte vereitelt die Erlésung, die sonst nach
sieben oder acht Existenzen eintritt. Die Eyrwiknung der Wasser-, Feuer-
und Keuschheits-Siinden findet nicht stait.

404—411. Folgerung aus der Erzihlung von Ruppt: vollkommene Beichte, Ver-
ebrungsformeln, Nahrungsverzicht, Verséhnung und Fastentod..

463—468, Ansprache des Lehrers Jagadanandage an Sujjhasiva.

477f. Sujjhasiva’s schnelle Erldsung beruht auf sciner aufrichtigen Deichte und
dem Vollzug der auferlegten BuBe. Die zum Teil motriscke Darlegung iber
das Karman fillt weg.

! Er will zuerst {so auch bei uns) keine Auskunft geben und sagt daher: me jassa
muddésa, »der Ring ist mein<. Von der Schenkung selbst haben wir weder im Mahzuisiha
noch bei Devendra vernommen.

? Diese Parabeln stehen nicht im Nistha-Sutta, das dergleichen fiherhaupt nicht ent-
hiilt.  Vielleicht ist an die Nistha-Kommentare zu denken,

Phil.-hist. Abh, 1918, Nr. 5. 7
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479—519. Sujjhasiii’s Schicksal und” Frzihlung von Snsadha.  Schluf.

494—507. s bedarf einer nochmaligen Ermabnung. ehe Susadha die BuBe anf
sich nimmt. Bald aber macht er sich eines neuen Vergehens schuldig, niimlich
des Genunsses von ungekochtem (s7yafa) Wasser. An Stelle der verhingten Strafen
betreibt er 'asten nach eigenem Ermessen. Endlich wird er aus dem Gaccha
ausgoestollen.  Die Darlegung iiber die Selbstzucht und die Sinden an Wasser, Fener
und Kenschheit unterbleidt also, awch ist die Anordrnung etwas anders und der Stoff
mehkr. ausgesponns .

4.
Parallelen.

In Devendra’s Susadhakaha haben wir eine Ausstrahlung des Mahi-
nistha in das spiitere Schrifttum kennen gelernt; in der Erzihlung von
Nandisena und bei mehreren anderen Gelegenheiten sahen wir einen Nieder-
schlag vorhandenen Stoffes in den vorliegenden Text. Beide Richtungen,
nach vorwiirts und nach riickwirts, werden wir nun verfolgen und die
itbrigen Ankniipfungen und Parallelen im Mahanisiha zusammenstellen. Die
Fille, in denen es fiir andere Schriftsteller die Quelle ist, machen den An-
fang. Die jlngsten Zeugnisse, ausgesprochene Zitate, sind literargeschicht-
lich ohne Bedeutung. Uber Jianasigara und Dharmasagara haben wir schon
berichtet (S. 5 Anm.). Der letztere hringt mehrere Anfiithrungen auch aus
dem eigentlichen Text. Zweitens hat Ratnasekhara seinem Acfrapradipa,
samv. 1516 (Bd. 1, Ahmadabad 1958) ein gutes Stiick ans dem 3. Kapitel
einverleibt: als er (Bl. 52%) zur Behandlung des wpddhan'dcara iibergeht,
bietet sich ihm die Darstellung des wraAd@pe im Mahanisiha als gecigneter
Beleg aus dem Kanon. DaB unser Text diesem angehort, Detont er mit
Nachdruck. Die von ihm angefithrte Stelle béginnt bald nach dem Anfang
von 31 und reicht bis in XII hinein. Leider aber hat er so stark abge-
kiirzt, daB u. a. IV bis X ganz weggefallen sind.

Die eigentlichen Entlehnungen stehen der Zeit des Mahanisiha weit
nither.  Am bedeutendsten, nédmlich 48 Strophen winfassend, sind diejenigen,
die der Verfasser des Gacchayara vorgenommen hat. Wenn'er in Str. 136
seines Werkes sagt’:

Mahanisiha-Koppio Vacahiarao lahéva ya
sihu=sahuni-afthie Gacchityiram samaddhiyon,

L vgl. Weber 16,445; Versn [ 622f,
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so gibt dies keine richtige Vorstellung. Der EinfluB des Kappa- und des
Vavahara-Sutta’ ist anders als etwa in den Fachausdriicken itberhaupt nicht
erkennbar. Dagegen stammt fast ein Drittel der 138 Strophen des Gacchayira
aus dem Mahiinistha. Es sind dies die Slokas 3—8-aus 31 und im tbrigen
Aryds aus 511, genaucr: -

Mahanis. 5, 3-8 = Gacch. 2—7; 22—27 = 50—55; 30—33 = 56
-=59: 45—47 = 60—62; 48 = 72; 50 = 71; §1=73; 52=74; 6O
= 75: 61 = 77; 62 = 79; 64 = 82; 65 = 83; 66 = 835; 67f. = §7f.;
69 = 9o; 71 = 130; 78 = 96; 83f. = 91f.; 86 = 94; 87 = 95; g6f.
= 97f: 98 = 100; 100f. = 101f; 102f = 27f; 104 = 30; 106f
= 36f.

Im Wortlaut sind die Unterschiede oft nicht unbedeutend, doch stehen
sich die Lesarten im allgemeinen im Wert gleich. Die Giti-Strophen des
Mahanisiha sind im Gaechayara Aryds, doch ist 105" unverindert geblieben:
anderseits hat 44" im Mahanistha Arya-, im Gaecchiyira Giti-Form. Hier
teilen sich unter dem EinfluB des Vorbildes, dessen textliche Verhiltnisse
der Entlehner natiirlich nicht durchschaute, Sloka und Arva in das Vers-
maB. Es stehen im Gacchaydra 33 Sloka-Strophen den 57 Aryis gegen-
iiber, die nach Abzug der entlichenen verbleiben. Der Aufbau ist eine
kunstlose, ungleiche Zweiteilung: auf die einleitenden Str. 17 folgt eine
Sehilderung des Lehrers 8—39, des Gaechas 40--135, dann der SchluB
136--138. )

EinunddreiBig Strophen finden sich in der schon S. 35 erwilhnten Uvaesa-
mala von Dharmadasa wieder. Zum zeitlichen Verhiltnis zwischen ihr und
dem Mahanisiha vgl. 8. 98. Da die Uvaesamala schon gedruckt ist, lohnt
es sich, die Abweichungen des Mahanisiha hier mitzuteilen. Zur Erklirung
haben wir Ramavijaya's Kommentar (Berlin ms, or. fol. 1720) benutat.

Mahanis. 1, 10 = Uv. 84,

Jen jassdyumayom higae, so fop thovei sundara-passie :
sucddiili wiya-tanae tivisa-kigre i manmai visifthe.
thavei =P, Am Anfang metvische Stérung in beiden Texten. (iti.
3, 36 = 492. WA’ accunam wgga-ciharaya@ ya, dave accanam tu jina-piya ;
padhama jaina, donni vi gihina; padhama coiya pasatthi.
10 = 94. ‘ming gonas angulie ganehi ca dinto-cakkolaim s :
5 / 4 [ y L
tam deha-m-eca karejja, kajjam e [tafm eca janant.

7
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Gegeniiber Tessitori halten wir die Lesung kafjem tu fiir richtig: »Sie wissen, daB
dies getan werden muB.« Das ¢z era der Uv. kann, das bestiitigt unser Text, nur als /4 eva
erklirt werden, auch wenn die Erklirer fe eva geben. Dieselbe Erscheinung in der ersten
Zeile bei gonasa aus gopasi. In der Uv. haben auch die Berliner Hss. bhanitinam, wie dort
das Register verbessert.

11 = §5. agama-viti koyaim seyam kayom bhanejja ayariyd;
tam toha saddahiyavvam, bhaviyovvam kiranena talim.
bhangjja Hss.
12 = 96. jo genhai guru-vayonam bhamantam bhavao pesatta-mano
oseham iva pifjantam, fam lassa suhdvaham hot.
%% pajja® wP.
13—15 = 101—103. Keine Abweichungen. Kesi und Paesi sind
aus dem Rayapasenaiya-Sutta in Leumanns Abhandlung
(Verh. d. 6. Orient.-Kongr. 3, 2, 503ff.) bekannt.
16 = 104. dhamma-maiehi aisundarehi karana-gundvaniehim
palhayanto hiyoyam sisam coijja @yario.
pithae .
85 = 182, souna gaim Sukumaliyaé taha Sasaga-Bhasaga-bhainte
tiava na visasiyovvam sey alihi dhammio java.

Sukumalika ist eine Konigstochter in Vasantapura. Sie hat zwei Briider, Sadaka und
Bhasaka. Alle drei werden zum Ménchtum bekehrt. Der Sukumalikd ist indessen ihre
‘groBe Schonheit hinderlich, indem ihr die Ménner in dem Girade nachstellen, dal sie ihr
Nonnenkloster nicht verlassen kanu und ihre beiden Brilder als Wichter bestellt werden
miissen. In dem Gefiihl, ihnen eine Last zu sein, und aus Betriibnis {iber die Verfolgungen
will Sukumalikd bis zum Tode fasten. Als sie schon bewubtlos daliegt, halten die Briider
sie fiir tot und tragen sie weg. Ein Kaufmann aber bringt sie zum Leben zuriick, und sie
willfahrt seinem Dringen, seine Gattin zu werden, Nach langer Zeit hetreten Sasaka und
Bhasaka auf dem Almosengange ihr Haus. Es kommt zur Erkennung, und Sukumilika wird
mit der Erlaubnis ihres Gatten wieder Nonne. Sie erreicht dann die Wiedergeburt in der
Gdtterwelt. Die Moral, die unsere Strophe hieraus zieht, ist die, daB der Glaubige (dham-
miyd) auf der Hut sein soll, bis seine Gebeine Lleichen (sey'aithi java).

90 = 14. dina-dikkhiyassa damagassa abhimuki Ajjecondand ajja
nicchai @sana-gahanam: so vipao savva-apanam.
Arya.uandani oder bloB Candand ist die erste Jiingerin Mahivira’s!, und alle Welt
begegnet ibr mit groBer Ehrerbietung. Dessen wird einst Zeuge ein armer Schlucker

(drumaka), der fremd nach Kausimbi kommt. Man erzdblt ihm den Zusammenhang und
die Vorgeschichte der beriihmten Nonne, und er sieht sich veranlaBt, Ménch zu werden.

* Thr ibergibt er die Devapanda, die er als seine Mutter anerkennt, zum Unterricht
und zur Weihe als Nonne (Viyahap. 376b).
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Um seine gute Gesinnung zu festigen, entsendet Mahavira ihn nach dem Nonnenhause, dem
jene vorsteht. Dort wird ihm durch sie die giitigste Aufnabme zuteil. Er gewinnt dadurch
Starkung zu ausgezeichnetem Wandel.

Q1 = 15. vasasaya-dikkhiyae ajjde afja-dikkhio sahi

6, 394

395

396

397

398

399

402

403

404

405

195.

197.

1g8.

199.

200,

201I.

202.

212

bhatti-bhara-nibbharae vandana-vinaena so pugjo.
Pavo pam@ya-vasao jivo samsara-kajjo-m-yutto
dukkhehi na nivvinno, sukkhehi na, Goyama, tippe.
Keine Abweichung.

pavvehim (geindert zu pue ) #P. Vgl S. o8,
naha-danta-muddha-bhamul’ akkldi-kesa-jrvena vippamukkesu
tesw vi havifja kulasela- Merugivi-sannibhe kide.

gide p.
Himavanta-Malaya-Mandara-davddaki-dharani-sarisa-risio
ahiyayaro @hdro jiwen'ahario anantahutto.

Mandira wP. In der Uv. ist die erste, hier die zweite Zeile

fehlerhaft. Giti.

guru-dukkha-bhar’akkantass’ amsu-nivaena jam jalam goliyam,
tam agada-talaya-nar-samudda-m-aisu na v hopa.

°tassa Hss.
aviyam thana-chiram sagara-saliliu baluyaram hojja
samsiirammi ananle avila-jonie ekkae.

Eine Kreuzung dieser heiden Stropheu zeigt Bhavaveraggasayaya

(brsg. von Tessitori, Gi. SAT 22) Str. 48,

patte ya kima-bhoge kilom apantam iham sa-uvabhoge -
apuvvam ciye manme jivo toha vi yo visaya-sokkham.

Lies appuvvam.
— Bambhadattakaha 4 (Jacobi, Ausgew. Erz. 4, 4) = In-
diyaparajayasayaya’ 27.

= 204. jananti anuhqvanti ya jummasjara-marana-sambhave dukkhe,

210

na ya visaesu, virejjenti (Goyama) duggoi-gamana-patthie jive.
Gti,
= Indiyap. 26.
savva-gahanam pabhavo mahdgaho, savvadosa-payaddht
kama-ggaho durappa, tass avasamjogaya papi.
maham goho 7. .

! In: Prakarapamila cha Karmagrantha tabartha sahita, 4. avrtti, Amadivad 1908,
S. ¢6. Das Indiyap. auch im Prakaranavatnikara, Bh. 4, Mumbiipuri 1881,
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406 == 203. janpanti jahi bhogiddhi-sompoya saveam eva dhamme-phalun,
taha vi dadha-mudha-liyae pavam kauna doggaim jonti.
ok bl =P, Giti,
407f. = 465f. Keine Abweichung.
408. ayarie, °roya Hss.
409 = 469. swla-alivisa-visuiya-paniya-satth ogyi-sambhamelin o
del’ antara-samkamanam karel jico muludtenam.

413 = 251. vasa-suhassam pi jai kawnam samjaman suvadem pi
ante kiliftha-bhitoo no visugjhol Kundariv vea.
Ehenso in der Uy, kilattha Hss.
414 == 252. appene vi kalenam kel jahd-gahiya-sila-samanni
sahanti miyaya-kajjom Pondariya-maharisi vea jahi.
Ebenso in dev Uv. kalam p. Pande® ).

Pandarika und Kandarika (auch Pac und Knv} sind die beiden Séhne des Kon
Pundarikini in Mahavideha, Als ihe Vater Ménch wird, setst or sie als Nachfolger und
Stellvertreter ein.  Bald aber folgt Kandmika ibm nach. Naeh tausend Jabren hat er in-
dessen das Ménehtum satt und wiinscht den koniglichen Rang wiederzuerlangen, worin sein

Bruder il willfahrt.  Die Verindernng der Kost (die ibn schon zu Anfang seines Ménehs-

lehens niedergeworfen hatte) LiBt ihn sofort evkvanken.  Da sich niemand dringt, ihm, dem
Abtriinnigen, zu helfen, enthrennt sein Zoen, und in diesem Zorn stirht er und Fihet in die
siehente Hollenvegion.  Pandarika dagegen nimmt die vou jenem weggelegten Monchsgerite
an sicl: er gelobt zn fasten, bis er Lehver gefunden, -und macht sich anf, sie 2u suchen,
Nach zwei Tagen @ifit or sie endlich (1) und erhilt die Weihe,  An schwerem Fasten stirht
er bald und geht in Sarvarthasiddba ein. — Dies ist REmavijaya's k
Punkten anders ist der Hergang in dem dilteren Bevieht Nayiidh. 1, tgt

rziiblung. In manchen

7, 17 = 92. jo candapene b@hum alimpai vd@ "sin@ @ jo locche,
samthunai jo yo windai, sema-bhivo o dunham pi.
a st ya Uss. hajja Do huttam (st. dunnam) wp.
8, 3 == 394. no dhamnassy bhadakk@ wkkancana eaicand ya cavahiro,
nicchammo bho dhammo ma@yddi-sallu-rakio .

12 = 292 s. 8. 60.

Von den Fillen, in denen unser Text von anderen Verfassern benutzt
worden ist, kommen wir zu denen, wo er seinerseits zitiert. Zwischen
beiden Moglichkeiten jedoch steht eine Prosastelle inmitten von Prosa. In
5 IV heilt es: coucciha ayariy@ bhavanti, tam-joha: nam’ ayariya, thacay’ Gyariyd,
dwev’ @yariya, b ayariyd.  tattha pop je le bR Gyarig® e titthayara-soma
c'eva dafthaved. Ein nahe verwandter Wortlaut steht in der Ahgaculiya,

' Vgl Hitttewann, Die Jidte-Erzihlangen im seelisten Ang

L 1907, N2y 0
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einem bisher-noch nicht beschriebenen, dem Kanon zugerechneten Text.
Wir lesen dort: . . . te @yiriy@. tatthe ege (zu tilgen) ndm’ ayariya, davr’

uya-

riyd, thacay’ dyariya, bhav' ayariyd.  Jambi, je bhav ayariya te titthayora-samd.
the v tao Gyariya pannatta: . .. Unser Gefiibl spricht dafiir, daB die Ent-
lehnung auf seiten des Mahiinisiha ist; auch in der Form wirken die beiden
Sitze als Fremdstiick (s. S. 8¢). Anderseits steht es fest, daB die Anga-
culiya jiimger ist als unser Text, da dessen Erzihlung von Susadba ilr, wie

der Hinweis Susadhu voa zeigt, bekannt ist, ja auch, wie sich aus einem um-
fénglichen entlehnten Mitteltcil ergibt, jiinger als der Ayiravihi, der seiner-
seits dem Mahanisiha im Alter nachsteht (vgl. Verz 11 § 30 unten).  Also
cinwandfrei ist das Verhltnis beider Werke noch nicht geklirt.

Bei der Feststellung entlehnter Prosa in Prosa kann uns manches ent-
gangen scin; bemerkt haben wir zwei Stellen. Die Ménche, die (5 VILI)
den frommen Verrichtungen zuviel Gewicht beilegen, entfernen sich weit
von der Lehre des Allwissenden: Sumayasira-paran savronnu-vayunam dira-
yarewan wihiyonti, bop-jahit: sacee Jist savce piagi savee bhipyd savee sutld
n ajieyave® na pariyFeeyaved na parighettared na vir@heyavv na kilame-
yaer® na uddnveyarea, also Ayir'aiga 14 Anf; 17, 18 1f. unserer Ausgabe,
mit einigen Ungenauigkeiten. Nach zwei Zwischensitzen schlieBt die An-
filhrung mit den Worten: esa dhamme dee sasar nite samicea logam. khe-
yanwahim paveiyam (3 #. Die Quelle wird der Samayasira genannt, withrend
an zwei anderen Stellen der richtige Name Ayaranga vorkommt. Ist es
daher auch denkbar, daBl Samuyasira eine MiBbildung aus den Titeln von
f&yir. 4 und 3, Sammatta und Logasira, wire, so ist es uns doch wahr-
scheinlicher, daB der Verfasser wirklich einen Text dieses Namens im Auge
hatte, der ja die Ayir-Stelle enthalten haben kann. Aus ihm, den -er
fibrigens zum Kanon rechnet, zitiert er niimlich noch ein zweites Mal, und
ohne daff sich die Worte im Ayiir. wiederfinden: (5 Il evam co Samae
pnnatli{e p) Juhi® e kel sabioed sithunt v v

d-mittendri asamjamom anu-

citthejja, se pam sarejji 3. se pam i

ifjonde ©a carijjunte ©@ padicoijjante A
Je nam fum cayupam acamunrniya olaswimime (i) v abhiniceitthe § o@ na taha
Ui pudivujiiye iccham padingitianam tattha-ue-o (%, “a mir p) pudikkamei se
i Aassa vesa-ggahanam suddlejii (S, 79). ecamp la dgam utti-nienap . | .
ndlich erinnern wir uns aueh an ‘den Hinweis auf den Suminiyasara und
den Samayasara von seiten cines Spiteren (s. 5. 5). Die Texte, dic in
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den uns zur Zeit erreichbaren Handschriften Samayasara heiBen, haben
mit der obigen Stelle keinerlei Beriihrung.
Es folgen die Verszitate.
1,195 = Dasaveyaliya-S. 8,39.
koho ya mamo ya aniggakiya
maya ya lobho ye pacaddhamand :
cattari ee kasina kosaya
payanti salle suduruddhare baki. ‘
hiyd Hss. pahii Hss.
Durch Ersetzung der letzten Zeile wird die Strophe dem Mahanisiha an-
geglichen. ‘
196 = 8, 38. wwasemena hane koham, manam maddeviya gine,
mayam ¢ ajjova-bhavenam, loham samtuithic jine.
‘vaya p. samtufthic st. samtosao des Dasav. hat auch Silanka in
der Sitrakrtanga-tikd, Auvsg. S. 799
2, 150 = 8, 34. citta-bhittim na nijjhae narip va su-y-alamhiyam;
) bhakkharam piva dagthinam ditthim padisamahare.
151 = 55. hattha-paya-palicchinnam, kanna-nis otfhi-viyappiyam,
sadamanam kuttha-vahie
tam @' itthiyam dirayarenam

bambhayari vivagjae.
150. bhittam od. “anam = P. laddhdnam p. 151. hatth =P, payi .
°migi Hss. @v’ Hss. Beide Strophen (mit dem Wortlaut des
Dasav.) auch bei Jayakirti, Silovaesamala 72f,, wo iiberhaupt
Str. 69—73 = Dasav. 8, 56. 53. 57. 54 35
7,44bf. =8, 35. ta ja jorad na pider, vaki javae no kei me,
Jav’ indiya na hayanti, tave dhammam carittu ham
(niddahaw’ airepa pavaim . . ).
(311) “se bhayavam jai evam, t@ kim panca-mangalasse woehdnam kiya-
voam?’  Goyama,
(= 4, 103) padhamanm ninap tao dayi,
dayde ya . . . .
(7 W) eydvasaramhi u, Goyama, je nam bhikkhw Pindesana’ bhilienom vikina
wdipa-manaso -
(== 5,1, 3L.) vajjanto biya-hariyaim pane ya daga-matiyom
vedyam visamam khanum
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rapno guhavainam cu sumkafthanam vivajjanto . . . goyara-cariyde pahudiyam na
padiyariy@, tasse pam cavitham payacchitiom wooisejja.
khanam Hss. gika® p.
1,59 == Padikkamana-S. SchluB (Verz. II 741).

khamavemi aham sovve, savve jivd khamanty me,

mitle me sacva-bhiwesu, veram magjha no kepas.
Die Strophe des Padikk. beginnt Ahamermi savva-jive, und so wird sie von
Devendra Stri, Saddhadinakicca 295 zitiert (Srﬁddhadinak;’tya aur Atmaninda-
bhavana, Banaras 1876). Die bei uns folgende Strophe gehdrt mit der vor-
stehenden zusammen, wie in 58 eyam ghosejja und in 61 evam ghosettu zeigt;
sie ist aber noch nicht zu belegen:

60. khamami aham pi savvesim sacca-bhavena saveaha
bhava-bhavesu vi jont@nam viaya manesa yo ko,
Der letzte Pada begegnet noch einmal inmitten von Prosa (2 VII).
1, 35 = Bhadrabahu, Avassaga-nijjutti 2, 22 = Jinabhadra
Ganin, Visesivassaga-bhasa' 1158.
hayam ninam kiya-higom, hoya annapao kiya:
pasanto pangulo daddho dh@wamano yu andhao.
36 =23 =1159. swpjoga-siddhvi v, Goyamd, pholam;
' na hy ega-cakkena raho poydi;
andho yo pang yo vane somiccd
le sumpautta nagaram pavtith.
Die Erzihlungen zu diesen beiden Strophen sind von Leumann, Avasyaka-
Erz. S. 19 wiedergegeben worden.

37 (=5, 58) = 24 = 1169.
nanam poydsayom, sohao tavo, samjomo ya gutti-karo:
tinham pi somdoge, Goyama, mokkho, na annahi.
36. siddhia Hss, siddhii phalam vayanti Av., Vis. 37. °oge mokkho,
n'ekkassa v abhave (iWeke® Hss.) 5, 58; °oge mokkho jina-sasane
bhanio Av., Vis. “AZ u p-

Kv.-m',j‘j‘ nach ms. or. fol. 665, Haribhadra's Tika, ms. 763. Wir folgen Leumanns
Verszihlung am Rande dieser letzteren Handschrift. Visesav. nach der Ansgabe Jinabhadva
Gapin, Videsivasyakabhigya (mit Hemacandra's Sisyahita), Benares 2437 (1gr1) fI. {Sri-
Yasovijaya-Jainagranthamala Nr. 25. 27. 28. 31. 33 [noch nicht abgeschlossen].}

Phil-hist, Abk, 1918. Nr. 5. 8
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3,3 = Av.nijj. 18, 106.
wmand@yom. o« labhejyd rog @yaikam co paune. diban,
bhamserja sampamdo maray’ ante cd na ydoi @rahe.
titthayara-bhasigio bhassai so samjamio vd Av. Giti.
(3 1) tuhéea tam atthdpugamiyom ekkarasa ()-paya-paricchinn-ti-y-alavaga-
tittis’ akkhara-parimanan
3,15 = Q,131. 80 panca-numokkaro saved-pacu-pundsano
maigalanam ca saceesim padhamam hovai meigaelom
it culam ti-chaftha-satf offhama-diye teycea Fama-cibhayena. ayambilelim alijye-
yarvam.
Im Mahanisiha heiit es:
3, 37. davea-tthavdo bhia-tthavam tu. duvrva-thao balu-guno bhavan tamhi
abuh=pane buddht “yop, chokkaya-hivam tw, Goyama, anutihe.
38, akasinu-pacittaganam viraydeiray@e esa khale jutto ;

Je kasina-somjama-vin, puppl’ @liyam na koppae lesim (tn).

37. tthan bake® Hss. jona = In dyam liegt ein Sanskritismus vor.
Goyama Hss. 38, esa nimlich davva-tthao. Beide Male (iiti.

[n der Av.nijj. finden wir dagegen:
11, 4. davva-thao bhara-thao: "davva-thao bahu-guwe’ th buddhi siya;
agbing-mai-cayanam iuan, chajfica-fiyam jing bindi,

5. chagjiva-kirya-samjamn davea=thae so virujhat kosino,

to kasina-sapjama-cisi pupph’ aiyam aa icchonti.

6. whasina-pocatiagdnan ciraydvirayane ese kholu jutto,
sumsara-payapu-karane duceasthae kivea-ilitthanto.

Iiermit deckt sich diec Uvaesamiln Hemaeandra’s des Alteren’, aueh Pugpa-
wmala genannt?, Str. 233—235. Dic erste Strophe steht auch in Ilema-
candra’s des Jingeren Yogasastra-vriti (hrsg. von Vijayadharma Suri,
Bibliotheca Indica, S. 504).

4. Dax erste- und zweitemal fhao Av.. Uv., Yog. tthao ya beide
Male Uv., Yog. gyuno dieselben. 5. #thae Uv. %jhai Uv.-Toxt-
Hs.. ®jhae Uv.vrtti.  samjema Uv.  yacchanti Uv.-Text-Hs.
6. karano Av.

' Leumann ZDMG 36, 331,

% Verz, [l 10811, auBerdem mss. or. fol. 1854. 2329, erstcres eine fitr uns anonyme
Vrtii, da die Anfangs- und SchluBblitter fehlen.
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Mit dem Anfang von (1,5 der Av.-nijj.,, der auch in der Tat nicht gainz
‘befriedigt, haben die anderen Verfasser nichts zu beginnen gewuBt und
sich auf ihre Weise geholfen. Im Mahanistha soll bakwu-guno o. &. erginzt
und iibersetzt. werden: »[um vieles besser] als die materielle Ehrung (durch
Spenden und Zeremonien) ist die Khrung durch fromme Gesinnung« ;' bhaa-
tthavmn ist, nach vielen anderen Fillen von Geschlechtswechsel zu schlieBen
(s. S. 94), Nominativ. (Das Gleichnis in Str. 6 setzt das Lkiithle Wasser, das
endlich der Lohn des Durstenden ist, nachdem das Graben danach seine
Qual noch gesteigert hatte, der Forderung gleich, die der Laie schlieBlich
doch erfihrt, wenn auch die Verwendung von Blumen, mit denen er die
Heiligen ehrt, eigentlich eine Stnde ist.)
5. 43 = 7. 1. icchd anicchd tuhakkdro arassiyd yo nisihiya
apucchana ya padipucch® chandawd ya simantand
a4’ = 2" wrasampayd@ ya kile: samiyart bhace dasavihd .
43. aucchana Pp. 44" feblt. Die drei Zedlen im Vis. bei Str. 2040,
Than. 566 u. 6.
92 = 12, 86. wjjiya-libhe giddha suena libhena je asamtutthi
bhikkhiyariya-bhogy® Anniyauttom viriahenti.
“puttaye Av.  gird® Hss., vavaisanti Av.

-Die Geschichte von Annikaputra — Ramavijaya zu Uv. 171 nennt ihn
Arnikasuta — wird von Ilemacandra, Pavidistaparvan 6, 43ff. ausfiihrlich

erzihlt. In der Av.-nijj. dient zur Erliuterung die anschliefende Str. 87:
Anniyapat’ ayario bhatlam panam ca  Pupphacilae
uvaniyam bluijanto tew’ eva bhavepa antakado.

Unser Text iibergeht diese Strophe und 146t gleich die eigentlich schildernde

folgen:

93 =: 88. gayu-gisaganom ome bhikkhiyariyi-opabbalog theram
gaiihinti e wa pave ajpiya-libhe gaeesanti.
ome, durbhikge Av, aparvalam Hss., Av. (asamastha, also aprabala).
gat te na te pider Hss., na gananti sah@ vi saha Av. labham 1.
Anus der Schilderung ist aber (durch das Fut.) eine Sentenz geworden.
94 == 82, ome sisa-pavasam appadibandham ajangamatiom. co
w gapegja, ega-khette gayeja vasmn niyaya-rass.
baddhem Hss. gapanti zweimal Av. khitte Av. nivaya = p, piya .
95 == 92. dlambunana bhanio loo jicasse ajoukamassa;
Jom jam picchai loe tam tam @ambapam kuna.
logo bhanio Av.
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8,12 =11, 58 == Dharmadasa, Uvaesamala 292.
laddldlliyam ca bohim jo ndnpuithe, an@gayam patthe,
bho bho annam bokim lokiki kayarena mollenam?
laddheliyarp wP. ettha st. patthe p. apham w1. kai® p.
Dharmadasa hat die Strophe aus der Av.-nijj. entnommen, denn sein Text
ist der ihrige. Fiir sein lucchisi steht dort lobbhisi.
(5II) /Sejjambhave/. . . Dusaveyaliyom name suyakkhandham niwhejya. ‘se
bhayavam, kim paducca?’  Goyami,
Managam paducca.
So beginnt Dasaveyaliya-nijjutti 15 = Str. 2, Sthaviravali Charita App.
S. 36. Unsere Hss. haben Monugan.
3,119 = Vavahara-bhasa 1, 291"
pindossa ja visol: samito bhawvand tuvo duviko
padim@ abhiggah@ ciya uitera-gunam o viy@ndhi.
bhavo st. tavo Hss. — Auch bei Silinka zn Siiyagad’anga-nijj. r3r
(Ausg. S. 510); Nandi-cunni S fol. 78 3; bei Malayagiri #u
Nandi-Sutta Therav. 4 (Ausg. S.61): Hemacandra, Yogadastravrtti
S.123.
120 = Pindanijjutti 707.

solasa uggama-dos, solase uppiyonaya dosi n
dusa esande dosd,- sumjoyana-m-Tiyem ¢ eca.
Dies stellt die Gliederung der pinda-visohi dar. Die Strophen 3, 121ff.
erliutern die genannten vier Gruppen. Es sind
121f. = Pindanijj. 108f.

Auch bei Qilﬁkaa, ﬁcﬁrﬁﬁgn-gikﬁ., Ausg. Il 65; Hemacandra a. a. O.
S.132,

123f. = 439f
Auch bei Silaika ebd. IT 74f.; Hemacandra cbd. 8. 134f.
125 = 558. ,
’ Auch bei Silanka ebd. I1 61; Hemacandva ebd, 8. 136 (mamkhiya).
126% (b fehlt) bei Silanka ebd. 1175 (bei uns paiico st. c’eva).
127* (b fehlt) = Pindanijj. 679"
Auch bei Santisiri zu Uttarajjh. 16 Einl. 8; 30, 15; Haribhadra
zu Dasav.-nijj. 47.

128* (b fehlt) = 696*
Auch bei Silinka ebd. 11 6; Haribhadra ebd. 119 (bei uns 4 na-
yavvam st. tu neyavoam u. mune’ der Pindanijj., vijanehi bei SiL.).

¢ Die Stellen {iir 3, 11g—131 hat uns Professor Leumann freundlichst mitgeteilt.
;
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129131 = 699—701 = Ohanijjutti 883 —88s.
129 = 5, 33. Auch bei Silinka a. a. 0. II 4; Haribhadra ebd. 120;
Harsakula, Satrakrtinga-dipiks, Ausg. S. 660. 131. Bei uns
iriyam pi na sahissone. )

Die bisher gegebencn Strophen sind nicht als Zitate bezeichnet, aber
als solche nachzuweisen. Umgekehrt finden sich Stellen, deren besonderer
Ursprung angedeutet wird, die wir aber nicht belegen kénnen. An die
Arahantacariya (S. 45), den Sumipiya- und den Samayasira (S. 55) sei im
Voritbergehen erinnert. Die einzige Strophe, bei der die Herkunft genau
angegeben wird, ist ein Selbstzitat unseres Textes (5 VII). Kuvalayappabha
stockt in der Darlegung, als er bei dem 5. Kapitel des Mahanisiha ange-
langt ist, wo es angeblich heift:

5. 123, jadth’ itthi-kara-pharisam antariyem karage ol uppanne
arahii vi kavefja sayom, tam goccham milagupa-mukkam.
mokam x, mokkam U, mekkam p.
So steht diese Strophe indessen nicht im Vorhergehenden. Dort finden wir
vielmehr:
5,63 (== Gacchayara 83).
Jadth itthi-kara-pharisam antariyan karawe vi uppanne
digthivisa ditf aggi visam ve vajjijjoi, sa goccho.
66 (= 85)."
Jatth itthi-kara-pharisam lingt araha vi sayem avi karejja,
tum nicchayao, Goyama, janefj@ mulaguna-baham.
65. jattha Uk p. “jjae gaccho Gaceh. 66. bako =, viha P, vahd P
bhattham Gacch,
Die Einfihrung als Zitat findet in folgenden Fillen statt:
(5 II) esz upa titthoyar’ deso johd
5. 122. appa-hiyam kiyaveam; jai sekki, pora-hiyom co payare;
attahiya-parahiyanam ot atthiyam ¢eva kayavvan.
(5 VI) juo' 126. a@me ghade nikittam jaha jolam tup ghadem vindsei
wa, siddhonta-rahassom app @haram vipdses.
Anch bei Hemacandra, Uvaesamala 27; Munisundara Sri, Upa-
desaratndkara 1 (Bhavnagar 1964), BL 13

! Die folgende Strophe ist, wie man sieht, in spiteren Texten nachweisbar, die sie
nicht aus dem Mahanisiha bezogen haben diirften. Die Einfithrung durch jao allein wiirde
uns nicht geniigen, weshalb wir dic auf gleiche Weise eingeleiteten Slokas 8, 20—2 5 in 8 VIII
einstweilen nicht als Zitat ansehen. )
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(6 VI) jenam tu erisam dyame padlijjai, tam-jaha :
6. 207. ko dei, kossa defjui, vihiyam ko harai, hirae kassa:
suyom appana vidhattem alliyai suham pi dukkhom pi.
Leider sind wir nicht go gliicklich, diese Strophen anderwiirts nachweisen
zu kénnen, und dies gilt auch von einer Reihe von Fillen, wo die Ein-
fihrung als Zitat zwar fehlt, man iber diese Figenschaft der Strophe
aber micht im Zweifel sein kanu. Mit dieser Annahme ist eine gewisse
Vorsicht geboten. Ein Blick in die Literatur, z. B. in Haribhadra's Sa-
maraiceakaha, zeigt, wie behende der Erzihler aus der freien in die ge-
bundene Form iibergeht. Die Verse in den Geschichten von Sumai und
Naila sowie Susadlia sind daher als urspriinglicl anzusehen. Vollstindige
Strophen, die in Krzihlungen vorkommen, erscheinen uns. als Zeugnisse
der Gewandtheit des Verfassers, Bruchstiicke dagegen als bewuBte oder
unbewufite Erinnerungen, wie es Dasav. 5, 1, 3 f. (S. 56) eine war. Der
Befund ist folgender:
(2 V1) jai keha vi tudi-tihme wan manase somayam ekkam ablilase, tda
vl biya-sanae manam saprironbhiya alldnam windeja garahej)a,
na puno biena taj-jamme Wihiyam inapas@ vi v
abkiluse)ya.
(3 1) Goyama, imaw vihie paica-maigalussa nam vinadeakanam kiyavean,
tam-juha:
supasatthe (¢ eva) sohane [dine]
tihi-karapa-muhutta-nalkhatia-joga-tagga-susi-bole
vippamukha-jiy @imay Taikepo sopjaya- . . . sulklajjhavasiya-bhattie . . . inaono . .
pad/tam’ajj:/zag/azmm chijjeyarram.

(3 XI) evam . . . citvandana-vihitnam ahigjiti@nan tao
supasatthe sohane [dine]
tiki-karapa-mditta-nakkhate-joga-lagga-sasi-bale
Jah@-sattie jaga-gurtinam sampdiya-pi vayirepam padiahiye . . . padhaman ceie
vandeyavee.
Jogga Hss,
Beide FErgiinzungen nach
o, 40. sullem wddharinkamenam supasatthe sohane dipe
tihi-karapa-nodiutta-nakkhatta-joga-laygu-sasi-bale
g1. kiyave’ ayambila-klkhamanam . . .
nakkhatte joge layge Hss.
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Diesc Worte werden hier wohl schon selbst entlehnt sein. Man liest in
Iaribhadra’s Samaraiccakaha 11, 2: pasatthe tihi-karaja-mubutta- joga-lagge
dinnd se tavasa-dikkha, dhnlich 181,185 192,18; 400,18, was anzeigt, daf
dergleichen Weéndungen geliufig waren.

(3 A1) "se bhayavaip, jai evamp (niml. bhasae vi bhasiyde kusilattam bhavai),
ta dhamma-desanam na kayavvam?’ Goyama,
STvajjuna-vafjanam vayananan jo na janai visesam
cudlane pi lassa na khamam, kim aige puga desapam ki ?

(4 1) eesim swpsaggenam kayii amhanom pi carana-karanesum sighilattam
bhavejjia, jenamp .
puno-puno Ghindemo ghoram bhave-paramparan.
Jmam P,
(5 1) takd par, Goyemd, wihae wam evam cinteji (evam)} se pan Sejjam-
bhave johi
ananta-piram balw jiEiyaveam,
appo ya kilo balmle ya vi jayo-sara-bhiyan;
tan ginkiyaveam
hamso juhit khiram i ambu-misam.
atsaenam @ p. ga fehlt in = viyagja p, viygjam D,

Vgl. Indische Spriiche®, Nr. 243. 243.

(3 1V) to nam niyaya-duccariyam Jahdvattam sa-para-sisaganimanm pakkhis-
viya joha “durenta-panta-
lakkhane adatthacce
maha-pavakamma-kart saminagga-ponasao ahayam’
t evam nindittic . . . piyacchittam anucarej)a. ‘

te nam aya-dw® z 1’ mahd Hss.

{5 VII) tao puno vi suiram pariteppiiipam, Goyamd, annam porid@ragam

alabhamdinenam )
angtk@mna diha-samsaram
bhaniyam. (ca) sdvay’ dyarienam johd nom ‘wssaggdeavaehim ayamo thio. tubbhe
na yanal’ eyam.
eganto micchattam, jindnam and apeganbi’.

Die Wurte wssa usw. scheinen gleichfalls irgendwic etriseh zu

sein: gulissiy st wssegg’ara® 2u leséu. wa yapahery wp. Die

anget

mal: j

rte Rede erscheint n der Diskussion (5 1X) noeh cin-

wa dnd apeganty s,
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Waren die vorstehenden Stellen unserer Anschauung nach metrische
Zitate oder Anklinge innerhalb von Prosa, so diirfen endlich solche auch
inmitten der umgebenden Strophen angenommen werden. Anderer Her-
kunft verdichtig sind uns néimlich solche Partien, wo ein vom Haupthe-
stande des Abschnittes abweichendes VersmaB auftritt und der Inhalt etwas
Neues in geschlossener Form bringt. Da diese Gesichtspunkte aber nur
im Zusammenhang des Textes erdrtert werden kdnnen, sehen wir davon ab,
jene Strophen anderer Gestalt hier simtlich vorzufihren, und beschrinken
uns auf zwei hervorstechende Fille. Der erste ist cin Gedanke in Ary:i
inmitten einer Erzihlung (6 1) in Sloka:

6, 32. alavdo panao, panaydu rofi, ratié visambho,
visambhiio neho : paficaviham vatlae pemanam.

Der zweite ist eine Strophe in Sragdhara, die einzige ihrer Art, inmitten
der Slokas des 1. Kapitels. Voran geht ihr eine Aryd, die auch Dharma-
dasa kennt (s. S. 51).

I, 11. aft’altiya samiced sayala-panipo kappayant appaw appam,
duttham vai-kdya-celflum manasiya-kalusam jam jayanie carante;;
niddosam tam ca siddhe vavageya-kaluse pakkhaviyam vimuccs
vikkhant’, accanta-pave kalusiya-fiyayam dosa-jalehi nogtham.

Metrisch unrichtig: a. pa statt .., b. vai statt — (Skt. vak).
a. @ =P, kappahamt’ P. b. jam fehlt D, juyamte P. c. tam
niml. pakkhav@yam. siddhe v.-kaluse ist Nom. Plur. (S. 88).

d. desgl. a.-pave; zu erg. vikkhanti. Gleichwohl bleiben Schwie-
rigkeiten der Ubersetzung.

Es wird ohne Zweifel noch gelingen, die eben wiedergegebenen fremden
Bestandteile nachzuweisen, wodurch fiir die zeitliche Bestimmung des Ma-
hanisiha — dies ist ja der Zweck unserer Darbietungen -~ weitere Grund-
lagen gewonnen sein werden.

5.
Dogmatik.

Die in dieser Richtung erreichten Ergebnisse werden vervollstindigt,
wenn wir ‘das Bild des Mahanisiha noch von anderen Seiten her, von der
dogmatischen, disziplinarischen und sprachlichen, betrachten. Unser Tex{
ist reich an Hinweisen auf dic Zahlenlehre der Begriffe und stellt sie auch
selbst dar. Im allgemeinen entspricht das Vorgetragene dem, was aus
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dem Kanon und den sich ihm anschlieBenden Werken bekannt ist, und
wir konnen es {ibergehen. Manches aber weicht vom Hergebrachten ab, ist
dberhaupt neu oder verdient aus anderem Grunde vorgefiihrt zu werden.
2, 3. asanni duvihe nee: viyalindie eq'indie;
viyale kimi kunthu macch @i, pudhor’ade ey indie.
4. pasu pakkhi miga sanni neraiy@ manuy® ’mard,
3. macchiy'adi =, 4. nera Hss.
Die erste Strophe ist nicht genau gef{aBt, da es auch fiinfsinnige Wesen,
also nicht wviyalindiya, gibt, denen der »innere Sinn« fehlt, vgl. Panna-
vana 3I.
Nach 2, 19--27 ist das Leiden (dukkha) zweifach: korperlich und
geistig. Es verteilt sich folgendermaBen:
A. Das Leiden des Korpers ist
1. »schlimm«: bei den Menschen (Dauer: ein wuhuita),
2. »schlimmer«: bei den Tieren (Dauer: drei samaya),
3. »am schlimmsten«: bei den Héllenwesen (Dauer: lebenslinglich).
B. Das Leiden des Geistes ist
1. [im Verhaltnis] gering —
a) ganz wenig: bei den durch Koagulation cntstandenen mensehlichen Wesen
(solehe leben nicht linger als einen mukutta, Pannav. 53P),
b) stirker: bei den Gottern (insofern sie wissen, dal ihre Herrlichkeit niche
ewig ist), und zwar
«) zeitweilig: bei den hoheren Gottern {zur Zeit des Scheidens),

2

©) von Anfang an: bei den niederen Géttern (diese abhiogiy@ deva rechnen
zur Oberwelt, nicht zur UTberwelt),
2. [im Verhiiltnis] miBig: bei den [hoheren] Tieren und den durch Zeugung
entstandenen Menschen,
3. [im Verhiltnis] am gréBten: bei denselben letzteren und bei den Hollenwesen.
Nach A 1—3 wiire die Dauer eines sumoya, Zeitatoms (Jacobi), linger als
die eines muhutta! Das Richtige steht jedoch 2z, 137.

(7 V) Goyama gom, cauvviham @loyanam vinda, tam-jahd: nam’ doyanan,
thavund®, duvd’@’, bha’'@’. ee cauro vi pae anegoh@ vi ujjoijjanti. tottha tava
samdsenam  nam’ @oyanam  nama-mettenam, thavand® potthay disum  alibiyam,
davy’ @ ninna aloetimpam usaddha-bhivattae jaho' vaifthan payacchittam idpucijthe.
bhaw'a’ endlich ist die Beichte in frommer Gesinnung und Fiigsamkeit.

5 logo-pa@la kennen die Strophen 1, 189f.; 7, 27. Diese Zall ist mit
der hergebrachten von 4 Welthiitern unvereinbar, da fir jede Hauptrichtung
einer bestellt ist.

Phil-hist. Abk. 1918. Nr. b. 9
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(2 V1) chavoihe purise nee, tum-johii: chamdhome, ahome, vimagjphime, ui-
tame, uttwn’uttame, savv’uttume. Dies sind sechs Stufen des geschlechtlichen
Empfindens beim Manne. 1. Der sevv’wttama begehrt niemals, 2. der uttam’-
ufteina einen swmaye lang wihrend seines ganzen Lebens; im niichsten
samaye schon sehiimt er sich dessen. 3. Der uffama begehrt eine fremde Frau
ein kleines Weilchen (jan/ addha-jamam v@), ohne daB es zum Verkehr
kommt. Mit seiner eigenen Frau ist er nicht enthaltsam, doch begehrt
er sie nicht stark. 4. Der vimgjjhime verkelrt nur mit seinem Weibe,
5. Der ahama begehrt bestindig die‘eigene Frau und andere Frauen, doch
verkehrt er nicht mit Nonnen und Laienfrauen. 6. Der dhamdhwma tut
auch dies noch, er begehrt tiberhaupt bestindig alle Frauen in Gedanken,
Worten und Werken. Jener kann nach unmeBbarer Zeit zur Hrlosung
kommen, dieser niemals.

(7 1) sattapham karapa-jayinem asut vasahie bhim wiggacche, gaccha-
bajjhe (S. 82). Welches diese sieben Anlisse sind, war bisher nicht fest-
zustellen.

(3 XIIY) bhavanao duviluse, tam-joha: aniccatte-bhiacand, asarana-bh.,
egatto-bh., ann’anna-bh., vivitta-sums@ra-Oh., kam asava-bh., sumpoara-bh.,

Jara-bh., loyavitthara-bh., “dhamman su-y-akkhdyam su-pannatiom, titthayarehim
tatta-cinti’-bh., “bohi sudullahi jainm’ antora-kodihi ¢’ tH bh.

2 VIII) sahupam moha wubhdganam afthirase parihara-gthanain caya-
rigjanti. Entweder die 18 pava-thana: pandivaya, oliye, adult, meluna, pori-

—

ggaha, riai-bhatta; koha, mane, mayd, loha; viga, dosa, kelaha, abblakkhinu,
pesunna, para-paricdye, maya-mose, micchadamsana-salle (ohne die (esamtbe-
zeichnung stehen diese Uvav. § 56) — oder die 18 dosa: wnniina, koho, maya,
mana, loha, mdyd; rai, arel, widda, soyu; aliya-cayana, coriy@, macchar
pani-vaha, pema, kild, pusanga, hise (Nemicandra’s Pavayanasaroddhira 1365
—1367; 457f.). In jedem Fall ist der Ausdruck des Mahanistha ungenau.

3, 8o. [Mahavirenam/ titthayara-nomakamman joha baddham eguoisu-

; bhaya,

thimpesw,  Hs ist nicht zu sagen, in welchen 21 Fillen Mahavira dasjenige
Karman gebunden hat, das ihm zur Existenz als Twthakara verhilft.
(8 VI) bavisa-parisahdvasagydhiyasapa: Uttarajjh, 2 =

3

Samav. 63"
Iis ist aber darauf hinzuweisen, daB diese ‘beiden klassisclien Stellen nur
von 22 parisaha sprechen.  Von ihnen werden die weasogge durchaus unter-
schieden, wie Thin. 332" zeigt, dem Silifka zu Siivag. [ 16, 4 entspricht:
(samvidhuiya) parisuhcasagge dr

méati parisehan tathi dicy adikon wpasargan.
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Es geht also nicht an, hier von pariseha und wvesaggo zu sprechen. —
3, 13 sabole biwisavike. Auch hier ist AnstoB zu nehmen, denn der Kanon
keunt nur 21 Vergehen dieser Gattung. Sie stehen Dasi 2 und danach
Samav. 60"

(4 Ty [Nailenam] bavisaya-dhananatitthayara- Aritthonemi-namassa saydse
. gaenap Ayar’ angam . . . pannavijjominpam semavadhdriyam, tattha ca chal-
tisa dyarve pannavijjanti. Es sind nimlich der nano-, demsana- und carit @
yare je 8fach; der ta’@yara 12fach; die Einzelheiten s. in Silinka's
Acaranga-tika 1 S. 5 unten. Der viriy dydre. ist die energische Anwendung
dieser 36 Arten. Insofern, als nach der Ziyér’ahga-nijjutti (Str. 5} der bhav'a-
yara im Text behandelt wird, der eben jene fiinffache Gliederung aufweist,
kann man allerdings sagen, daB im ersten Anga die 36 Arten des guten
Wandels vorgetragen werden. Der Ausdruck des Mahinisiha beruht daher
wahrscheinlich auf der angegebenen Einteilung.

(3 XI) “sr bhayavam, kayare le apasatthe ti-safthi cakkhu-bhee? Goyama,
iy tam-jaki: safthii (%) kadakkli, tard, meda. medalasa (5), vanka, vivaika,
feuddla, addi’ikkhiya, kaw ikhiya (10), bhamiya, wbbhamiya, caliya, raliya, cala-
valiyi (15), addl wnmld, milimili; manusd, pasaed, pakkha (20), sarisivd; asantd,
apasantd, atthir@, bolu-vigard (25); sdpurdga, rog'wirant, roga-jannd, may up-
payani, mayani (30), mohayt, vimohini, bha-wirani, bhaya-jannd, bhayamkart
(35), Myaya-bheini, samsaydvaharani, citta-comakkar uppayant; nibaddhd, ani-
baddhit (40), gayl, @ayd, gy ageyd, gaye-paccdyeyd; niddhadant (45), aki-
lasani; araikard, raikard; ding, dayivand (50); swrd, dhird; hanani, marend,
samlaoant (5 3), tdvane; kuddha, pakuddha; ghord, mahaghord (60), canda, ruddz,
surudda, hihablwya-saroni, rukkhi (65), swuddha, rukkha-sapiddha . .

1.saddhic = . 4. 5. mamda© p. 8. kusu@ Hss.  g. addhao, affha® =P, 10. sipurdgs p.
13,15 cev w16 adue wp, aghue Pollg Hss. 27, rog@io Hss,, °n@ 7. 32. vapmoo Pp. 36, bhe-
yant . 38, camak(kier Uss. 51, sudh@ p. 64. ° bhigyarand = P.

Dies sind die 63 — in Wirklichkeit, wie man sieht, diese Zahl iiber-
steigenden — Arten des weltlich gerichteten Blicks, der einem Frommen
nicht ziemt. Sie bilden einen Teil des angeblich in zweihundertfach ver-
schicdenen Fillen tadelswerten Monches, der gleich dargestellt werden soll.
Es bertibrt sich hiermit die Strophe

s, 82. jottha ya tisatthi-bheyom colikhu-ray agg udiranim silon
ajjon nirikkhepd, tam, Goyama, kerisom gaccham?
aggi-dio p. sahi Hss,

g%
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Desgleichen die Worte: (8V) cakkhu-kusilo ti-sajihie than' antarehim (s. S. 29).
An’ unserer Stelle bediirfen mehrere Worter der Aufklirang und auch Be-
richtigung. Die Herkunft der weiblichen Form wird auch durch das, was
folgt, ndmlich, ein Bild der reizvollen und geschmiickten Frau, die alles

Unheils Ursprung ist, nicht deutlich.

3,13. kusitle tava dussayald. So im Gegensatz zu Av.-nijj. 12, 15,
wo der Ausila uur als dreifach gilt: n@ga-, dapsana-, caritta-k. Die Kinteilung

ist wie folgt:

A. parampara
1. sanneddha-guru-p.
2. ega-bi-ti-guru-p,
B. aparampara
1. dgamao
2. no agamao
1. nana
a) pasatihdpasattha
&) agamao
5 Arten
B) no dgamao
anegaha
b} apasattha

29 Arten
¢} supasaitha
«) agamao
ﬂ) no dgamao

8 Arten
I damsana
a) dgaman
8 Arten
b) no agamao
) cakkhu
1. pasatitha
2. pasatthdpasattha
3. apasattha
63 Arten (s. eben)
2) ghana

Auf die Zahl 200 ist kein besonderes Gewicht gelegt; sie scheint
nur anndhernd gemeint zu sein, macht doch schon das Wort anegaha die
genaue Zihlung im Schema unmoglich. Gegen das Ende tritt etwas Ver-
wirrung ein, indem 11 b 4, ¢ erst nach IV b erscheinen, und mit V eilt der
Verfasser zum Schlusse, ohne Unterarten aufzustellen, wie er denn auch

v} savana
1. apasattha
2. posattha
8) jibbha
‘azzegaha’
<) sarira
1. cettha
2. wibkitsd
1. caritta
) mila-guna
b) wttara-guna
«) pinda-visohi

5 mahaveaya, 1 raihhoyan

1. 16 uggama-dosa

2. 16 uppdyana-dosa
3. 10 esana-dosa

4. 5 samjoyana-m-ai

2) 5 samii
v) 12 bhavana
8) 12 padima
5) 4 abhiggaha
IV. tava
a) bajjha
6 Arten
b) abbhintara
6 Arten
V. viriya
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die folgenden osamna usw. ganz summarisch behandelt (s. S. 5). Von den
einzelnen Arten seien noch angefiihrt: Ia «) m’/uz/hga-m?r,n‘ ‘pannaviya-pasatthd-
pasaltha-payatthajaa-aligjana-kusila; B) pasatthdpasattha-parapasandass atthajald-
lipana-ajjhavona-vayanae pagthana-kusila; aus b die Erwerbung geheimer
Kenntnisse, das Studium der Astronomie, der Anatomie (puris itthi-lakkhana-
paunjay’ ajjhavana), der Erotik, der Bogenkunde, der Musik, der Taschen-
spielerei (kuhag indajala-sattha), des Malens (@ekkha-vijja) und des Schreibens
(lipikamoma [Hss. Hppak.)-vijj@). Es handelt sich, das ist festzuhalten, nicht
um den Besitz, sondern um die Aneignung dieser Wissenszweige. So wird
auch unter IIby das Anhdren eines Vortrags iiber Musik- und Schauspiel-
theorie, Bogenkunde, Elefantenzihmung und Erotik untersagt.
5, 70. duddhara-bambhavoaya-pilary’ altha ajjana cavalo-cittanam
satta sahass@ parih@ra-thana jath atthi, tam goccham.
v vor ja® Hss.

Diese 7000 Fille sind uns ehenso unbekannt wie die niichste Zahl
und mehrere der folgenden.

(3 VI) attha-lakkhana-sahassa-mandiya-jaga.

Die attharase i1’ anga-sakassiip bilden die im Mahanistha wohl am
hiufigsten (16mal) vorkommende Begriffzahl. Dic Zahl 18000 ergibt sich
fir die Gliederung der gelebten Frommigkeit auf folgende Weise. Die zehn
Eigenschaften, die einen guten Monch ausmachen (Samav. 26%), kommen mit
Bezug auf die finl einsinnigen, die zwei- bis fiinfsinnigen Wesen und das
Leblose, also abermals zehnfach, zur Geltung, und zwar unter Anwendung
der fiinf Sinne und unter Bindigung der vier Triebe Ernéihrung, Furcht,
Geschlechtlichkeit und Besitzesfrende (Pannav. 8). Die Betitigung erfolgt
durch eine der drei wirksamen Kriifte Gieist, Stimme und Korper, und sie
wird ausgefihrt durch den Mdnch selbst, in seinem Auftrag oder mit seiner
Billigung, also wiederum auf drei Arten. Die genannten Zahlen haben
miteinander das obige Krgebnis. Vgl. Nemicandra’s Pavayanasaroddhara,
Str. 846—853, die vom Erklirer hinzugefigte Ubersicht auch in der
Ausgahe von Devendra Suri’s Dhammarayana-payarana (Dharmaratnapraka-
rana, Palitana 1906), Bh. 3, 197. Am frithesten finden sich die 18000 i/’
anga wohl gegen Ende des Padikkamana-Sutta (Verz. I 741). Spiter erwiihnt
sie auch Haribhadra in der Samaraiceakaha, S. 34, 4; 54,3; 162,7: 394, 18.

(5 IV) sahu-sahuninam sott@oisam sohass@im thandil@nam swooa-damsihin
pannatizin.
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s

(2 IX) jasim ca nam [itthinam] abhilasivkame purise, lagjons
pancéndiyanam ekka-pasaigena ¢ eve navapham soya-sahass@nam néyamd wdda-
vage bhavejja. Diese Anschanung wird ausgefiihrt in den Strophen

-scngrtcehini-

6, 101. tie paicendiy@ jivd joni-magjha-nivasipo
samannam weva lokkhaim; savve pasonti kecoli,

102. kevala-nanissa te yammd, no akecali @ pasa,

ohi-nami viy@y ee, no pise manapagy
103." te pui
savves’ ultarieel ralt winmatta ok’ ennayi.

samghatlasdi kolhagammi tle joha,

104. cakkamantc ya gadhaim, katyap vosiranti i,

oFOTNT do tinni, ses@im pariyavad.

¥opim Hss. 101, tie fehlt in 1.  1o2. napassa Ilss. qe st po =P, ke* P. oki =P, mana®
p, manut mP.  103. gephagammi tilabhe ja° p, kolhag@mi P. osu sird@® p, su pir@e =P, in =
nachtriigl. #a iiber pu. relumma hopniya . 104. caukka® =, °jjaim Hss. (s.S. 9o).

Dies entspricht Pannav. 55°, wonach in allen Ausscheidungen des
Menschen flinfsinnige Wesen seiner Art durch Selbstzeugung entstehen,
deren Lebensdauer einen wuiutte nicht berschreitet. Thre bestimmte An-
zahl ist augenscheinlich die Erfindung unseres Textes. Kine entfernte, doch
unrichtige Kenntnis hiervon hat Virchand R. Gandhi. The Karma Phi-
losophy, S.145, wenn er die gooooo Wesen beim Geschlechtsverkehr
entstehen und sofort wieder getitet werden liBt. Wir werden noch
sehen, daB jene Anschauung vom Mahanistha in hesonderer Weise be-
nutzt wird.

eulasii joni-lakkha. 8400000 Ursprungsstitten von Wesen gewinnt man -
aus folgender Addition: Frd-, Wasser~, Feuer- und Windwesen viermal 7,
Pflanzen 24, zwei- bis viersinnige Wesen dreimal 2, II5llenwesen, fiinf-
sinnige Tiere und Gotter dreimal 4, Menschen 14 Hunderttausende (vgl.
Pavay. 982f.). Die Gesamtzahl ist ein mehrfach erscheinender Ausdruck
fur das unaufhorliche Wandern von Dasein zu Dasein.

1, 208. bhanddvagarana-pana-m-aharam nave-kodiim asuddham. Eine
Phantasiezahl, die Haribhadra gleichfalls kennt (Samaraice. 156, 6; 158, 13).

5, 17. ethamp o @yariyi@an. pana-pannap honti kodi-lakkhiu,
kodi-sahasse kodi-sae ya taha ettie ¢ eva.
18, etesim magihiio ege niveudai gupagar’ @nse
savv'uttama-bhangenan  titthayarossdpsorisa-
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Die allerbesten Lehrer ragen also aus einer Masse von

55 000 000 000 000
+ 550000000000
+ 55000000000
+ 5 500 000 000
Amtsgenossen heraus.

Das Vorstehende zeigt zunichst, daB mit den hergebrachten Begriff-
zahlen Ubereinstimmung zwar groBtenteils, doch keineswegs immer vor-
handen ist. Bei den asenni, loga-pala, parihiro-fthime, parischdraseggu, su-
bala, tberall fehlt die Genauigkeit oder ist ein Widerspruch zu den ge-
liufigen Anschauungen zu bemerken. Es scheint dies nicht auf Absicht,
sondern auf Unsicherheit in der Kenntnis der Uberlieferung zu beruhen.
Zwar sind die Abweichungen jede fiir sich unbedeutend, in ihrer Haufung
aber geben sie zu denken. Hinzu kommt die dem Text selbst nicht ge-
vecht werdende Angabe (4 I), das Ayar'anga lehre die 36 ayara; auch sei
an das ungenaue Zitat daraus erinnert (S. 55). Aritthanemi gilt (4 I) als
maragaya-cchavt statt als kalaga-cchavi, wie Uttarajjh. 22, 5'. Anderes bleibe
dahingestellt: so, ob die Weissagung auf die Zeit des Duppasaha (S. 42f.) mit
den abweichenden Namen eine andere Uberlieferung darstellt oder nur eine
Ungenauigkeit vorliegt. Das Auftreten des Sirippabha, der bisher nicht
bekannt ist, spricht mechr fiir das crstere. Ferner wurden von den »zehn
merkwiirdigen Ereignissen«, die oben angefiihrt wurden (S. 39), funf in
die Lebenszeit Mahavira's, eines 24. Tirthakaras, verlegt. Dhammasiri (5 VL)~
nimmt in seiner Reihe dieselbe Stelle ein, es wire also zu erwarten, dafl
ihm ebenfalls fiinf Ereignisse gehorten; es sind aber vielmehr siehen. Es
ist auch hier nicht zu entscheiden, ob wir eine bewuBte oder eine un-
freiwillige Abweichung vor uns haben.

Von denjenigen Ansetzungen, die anderwiirts bis jetzt nicht nachzu-
weisen sind, ist anzunehmen, daB nicht nur die, bei denen eine genaue
Gliederung stattfindet, dem Mahanistha eigentiimlich sind, sondern auch
‘die, welehe Zahlen von ungewdhnlicher GrdBe enthalten, ohne sie durch
eine Unterteilung aufzulésen. Die 53 Billionen von Lehrern stehen hier
an der Spitze. Einen Hang zum Ungcheuerlichen in den Zahlen, wie er

" Smaragdfavhen heiflt er auch im Aritthanemicariya (Charpenticr ZDMG 64, 408).
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sich auch in der Anwendung der Idee von den nacheinander ablaufenden
Tirthakara-Reihen ausspricht (S. 8), werden wir noch bemerken, wenn wir
die Disziplin des Mahanisiha ins Auge fassen’.

Auch auBerhalb der Zahlentheorie (um dies Wort hier anzuwenden) lassen
sich einige eigentiimliche Anschauungen feststellen, die wir kurz vorfiihren,
soweit sie nicht schon in der Inhaltsangabe erschienen sind. (1 II) Die
héchste Form des Erkenuens, das kevale-nima, wird schon durch die vor-
behaltlose Beichte erlangt. Es heifit:

... salluddharepam imam supe.
1, 63. sunetla laha-m-iloe jaha aloyants ceva uppae
kevala-nanam! dinn' erisa-bhava-tthehi nisalla

aloyand, jen' @loyamanimam ¢ eva uppannam tatth eva kevelay.
64. kesimei sahimo name moha-sattina, (foyami;

) Jelim bhawew' aloiyam, tehim kevola-nanem wppdiyam.

63. supetz P. Lies suniya? dloyant’ aha V. chim Hss. 64 kerisam p. sohemo p. siyamo 1.
63. »Nachdem er [es] vernommen hat, beichte er derart, dall er beich-
tend das Kevala-Erkennen zur Entstehung bringt. Von denen, die solehen
[aufrichtigen] Wesens waren, ist eine riickhaltlose (Beichte) gegeben worden,
so daB ihnen, als sie beichteten, das Kevala[-Erkennen| erstand.« Str. 63
ist eine Aryﬁ. inmitten von Sloka-Zeilen, vielleicht von anderer Herkunft
als diese, und erlauternde Zusiitze folgen ihr. Diese ganze Stelle bezieht
sich auf die Monche; von den Nonnen hdéren wir in 1V inhaltlich das
gleiche. Auf andere Weise, bei ciner, man kann sagen, einfachen Uber-
legung, wird der Nonne Rajja das Kevala-Erkennen zuteil (6 VI).

In seinem Besitz befindet man sich gewissermaBen im Vorhofe der
Erlésung, des Nirvana. Es ist fiir die Epoche des Mahanisiha bezeichnend,
daB das Nirvana durchgehends als ein Zustand der hichsten Seligkeit an-
gesehen wird: nicd @nonde siv'alaye 2, 122: apantu-sokkha 3, 531 akkhaya

1 Bezeichnend ist in dicser Hiusicht auch die Aufstellung, wie lange das Leiden wihrt,
mit dem die Schidigung lebender Wesen vergolten wird. Wer ein zweisinniges Wesen
stofdt (samghattejja), hat 6 Monate zu leidens ist der Fall schwer, 12 Jubre; wer ihm Schmerz
bereitet (pariyavejja), 1000 oder 10000 Jahre; wer es peinigt (kdlamejja), 100000 oder
1t Million Jahre; wer es tétet, 1oo Millionen Jahre, Ebenso bei einem drei-, vier- oder fiinf-
sinnigen Wesen (2 X: g5 ITI). — Wenn jemand bei (iooo Frauen das Kind im Mutterleibe
titete, so wiire das nur cin Drittel der Schuld, die ein Moneh auf sich lidt, der mit einer
Frau verkehrt. Das Tausendfache jenes Siinders stellt eine Nonne in demselben einen Fall
dar (mebun’ ekkasi sevic), bei der Wiederholung das Zehnmillionfache: beim dritten Male
schwindet die Moglichkeit der Erlésung (6, 106-—108).
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sokkha 3, 64 siva-suha 51, u. a. m. In diesen Ausdriicken beriihrt sich
unser Text mit didaktischen Dichtungen, wie den beiden Uvaesamala, dem
Bha\‘raveraggasayaya und anderen, sowie mit der Samardiccakaha.

Ist diese Anschanung einer ganzen Epoche eigentiimlich und geschicht-
lich leieht zu begreifen, so ist in anderer Hinsicht am Mahanisiha fast
ein riickliufiger Gand zu beobachten. Zu den Grundlagen' der Lehre rechnet
die Unverletzlichkeit der sechs Lebensformen und, wozu sie selbst gehort, die
funf Geliibde. Erde, Wasser, Feuer, Wind, Pflanzen und hohere Wesen sind
alle in gleicher Weise vor jeder Schidigung zu schiitzen; solche Gewalttat,
Liige, Raub, Unkeuschheit und Hang am Besitz sind alles gleich schwere
Siinden. Diese Unterschiedslosigkeit besteht im Mahanisiha anscheinend nicht -
mehr; dort spielen der MiBbrauch von Wasser und Feuer und die geschlecht-
liche Begier eine auffillig hervortretende Rolle. Der Kanon kennt wohl
Regel und Ausnahme and wird ohne AusschlieBlichkeit verkiindigt (amegantam
pannavijai); jedoeh die Verbote von Wasser, Feuer und Geschlechtsgenuf
gelten unbedingt, heiBt es am SchluB des 5. Kapitels. (Kuvalayappabha's
Schuld besteht darin, daB er diesc Klausel unterdriickt.) Diese Dreiheit
a, tew, mehuna begegnet ferner 2, 179f. 189; 5 VI {zweimal); 7 II; 8 VI
(zweimal); 2, 179. 190 wnd 6, 110 wird sie als aboli-labkiya komma, 8 VIIL
als abohi-dayaga, 8 VI als tinni mehapavaithine bezeichnet, Dieser letzte
Ausdruck kommt ihnen allerdings nicht allein zu, das lehrt die Haupt-
stelle 8 VIII: “se bhayacam, kenom affhenaip du-tew-mehuna t  aboli-dayage
somakkhie? Goyam@ pam, swwvam avi chakkya-sami@rambhe maha-pacatthime,
kim i aukdya-sam@ramblenam  ananta-satidvaghde [erginze etwa: leukdya-s.
asemkhegjo-s.), mehun Tsevanepam tu sam‘/c/w;jjdsa'mk/zq';d-.s“ Weshalb die Un-
keuschheit verboten ist, zeigen schon die letsten Worte. Zu ihnen stellg
sich der Satz: (7 I) evam je pom bhikkhu @u-kayam vid tew-kayam o7 itthi-
surdrdvayavam o somghalleja, no pam pardbhunjelyd, se nam . . .; je une pari-
bludijejji, se nom ... Endlich erinnern wir uns auch an die Theorie von
den gooooo Wesen, die, im SchoBe des Weibes hausend, beim Geschlechts-
verkehr der Beschidigung ausgesetzt sind. Die Enthaltsamkeit wird in
diesen Stellen also nieht um jlhrer selbst willen gefordert, sondern sie ist
herabgesunken zu einem Anhang zum ersten Geliibde. Wir haben hier sicher
eine Prﬁndung unseres lextver’faesms vor uns’. ‘Strem:glaublgen erschien

1 Die 'Xndeutuné voi efwas \hn[mhem «chemt huchstuls in der von lulmaun
ZDMG 46, Goof. mitgeteilten Greschichte IT 3 vorzuliegen.
Fhil-kist. Abk, 1918. Nr. 5. 10
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sie bedenklich. Denn die Betrachtung der Susadhakahi hat uns gezeigt,
dal Devendra, wie getreu er auch sonst dem Mahanistha als seiner Vor-
lage folgte, die drei Stellen unterdriickt hat, die sich mit ihr beschiftfgen.

Es ist dies nicht das Binzige, was in seiner Bearbeitung weggefallen
ist. Aufler geringftigigen Einzelheiten hier und da ist auch die kurze Er-
orterung tber das Tilgen des Karmans (8 VIII) bei ihm weggeblieben.
‘Warum, ist nicht ohne weiteres deutlich, denn wir- sehen darin nichts,
was ein Rechtgliubiger nicht unterschreiben konnte. Ks wird aber eine
gewisse Gewagtheit des Ausdrucks gewesen sein, die Devendra lieber
unterdriickte. Der Satz: Jarisepan . . . adipa-mapasenam . . . pIOVAYAMANALL
anasanam padicannanm, tarisepam . . . suhaphin’ afjjha Jrasdenam na kevalom se
ege sijjhefja kann wohl stutzig machen, da er eine unerhorte Ubertragbar-
keit der Wirkung guter Werke auf andeve ausspricht. Das Nichstfol-
gende hebt dies allerdings sofort auf: joi nam kehdi parakeyakomonu-
samkamam  bhavejja, T nam  savvesim  bhevea-sattiom  osesa-kammakkhayom
kawpan sijjhejji; naveram parokaya-kammam no kassei swpkamejid; »wenn
irgendwie ein Ubergehen von fremdem Karman stattfinde, so konnte
einer zur Erlosung kommen, nachdem er das Karman aller Wesen, die
ehenfalls dazu bestimmt sind, restlos getilgt Ixitte. Nun diirfte aber
auf niemanden fremdes Karman ibergehen«. Jedoch mag der erste Ein-
druck bestimmend geblichen sein. So tut Devendra auch der Strophe
6, 230 nicht Erwihnung, in der Lakkhanadevi, es beklagend, daB ihre
Nonnenschaft ihr Frende und Lust verbietet, vom Tirthakara mit Bitter-
keit sagt: .

ta niddukkho so, annesim suha-dukkhop na yapai.

Das Bild der charakteristischen Anschauungen des Mahanisiha wird
jedoch erst vollstindig, wenn man auf den tantrischen Einschlag im Text
aufmerksam wird. Es handelt sich um Spriiche (vijj@), die aus bestimmtem
AnlaB und zu bestimmtem Zweck gebraucht werden. Nicht alle sind uns -
verstindlich. Die Schuld hieran trigt die mangelhafte Uberlieferung. Die
Fihigkeit der Schreiber hat bei der Schriftart, die hier angewendet wird,
vielfach versagt. Die Formeln werden niimlich in der Weise anfgezeichnet,
dal jeder konsonantische Aksara durch den Konsonanten mit Virama und
das selbstindige Vokalzeichen geschrieben wird; o ist in a u aufgeldst;
.der Anusvara erscheint als*m. Wir lesen also: cum namau = op namo -
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usw. Diese Schreibung wird vom Verfasser »technisch« genannt: esa
eifja siddhontiehim okkharchim likiya, esa ya siddhantiyad livi. Sie darf Un-
wiirdigen nicht mitgeteilt werden.

Der Wortlaut ist nun folgender:

1. (1,'46.) canditte ceie sammam chagtha-bhattena porijuve,
imam suyodevayam vijjam lakkhah@ cety alae’ :
om nomo kuftha-buddhinam, o. n. paydpus@inanm, o. n. Ramb/zmno-sumam, 0. M.
khir’ asava-taddlinam, o. n. savv’osohi-laddhipam, o. n. akkhina-mahinasa-lod-
dhinam! Verehrt werden ferner (om namo) Vira Vardhamana, alle dhamma-
titthamkara, alle Vollendeten, alle Ménche, die finf Arten des Wissens
(bhagavasy . . . -napam) und endlich die Gottheit der Tradition (bhagavai
suya-devayi).  sijhaw. me say@ kiv@ vijja (sollte suyadevayam in der Strophe
ein alter Fehler fiir say@hivayom sein?). Verehrung gilt dann -wiederum
Mahavira (bhagovam), dem’™ wahren Glauben (sammad-damsana) und dem
heilbringenden erhabenen Lehrwort (pavayana). Es folgen die schon mit-
geteilten Bemerkungen tber die Schrift.

Der Anfang dieser Formel richtet sich an die umstehenden Ordens-
genossen. Die sechs Beiwdrter dienen niimlich Uvav. § 24 neben vielen
anderen zur Beschreibung der Monche in Mahavira's Gefolge. AuBer von
Abhayadeva in der Erklirung daselbst finden sich noch wenigstens die
ersten beiden Worter von Malayagiri in der Prajiapani-tika, Bl 620 er-
lintert, doch gibt die Zusammensetzung mit laddhi eine besondere Firbung.
Wir dbersetzen: »Verehrung denen, deren Einsicht [tiefgriindig] ist wie
ein Scheffel, die [im Unterricht] Folgerungsvermdgen besitzen®, die Sinn
und Nebensinn gleichzeitig erfassen®, die [durch Askese] die Fiihigkeit
erworben haben, Milch herbeistromen, alle Heilmittel [zur Stelle sein] und
Speise und Trank nicht ausgehen zu lassen.«

’

1 Str. 47, die hier folgt, besteht aus Nominativen und mu an St 45 oder 48 an-

geschlossen werden,

* Die paddnusari-buddhi besteht darin, dal man wus einem Wort des Siitrag anf die
anderen schlieBt, die (hier nicht genannte) djja-buddhi darin, da man aus einem Wort des
tieferen Sinnes (ertha) auf das {ibrige schlieBt. :

* Die von Leumann wiedergegebene Erklirung Abhayadeva's beschreibt doch wohl
einen, der verschiedene T&ne, welcher Art auch immer sic scien, gleichzeitig vernimmt
(bahu-bheda-bhinnan sabdan prthak prthag yugapac chypoti). Unsere Ubersetzung will nur an-
nihernd scin, es scheint uns aber sre ungemessener als srw, wenn wir den Zusammenhang
betrachten.

10%
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48. imde pavara-vijjae savvoh@ u attanogom
akimantetina so vijja’ khanto danto jiindio.

Die unmittelbare Fortsetzung dieser Strophe erwihnt die weissagende
Bedeutung von Traumbildern.

49. navaram suhdsuham sammam sivinagam samavadh@rae;
Jam jaitha sivipage pase, tarisom tam tahd@ bhave,
tattha Hss.
50. jai pam sundaragom pase siminagam, to imam maoha-
param’ attha-tatta-sor’ attham sall vddharanam sunethy pam
s1. deyj@ aoyanam suddhom . . .
49. suvi¢ (beide Male) P. so. ja7 P. suvi® P. su® npam fehlt in .

Diese Stelle steht, so mdchten wir vermuten, in Bezichung zu dem
S. 5 wiedergegebenen Hinweis auf den Suminiyasara. Vielleicht stammt
sie aus einem anderen Zusammenhang.

2. Die Feierlichkeit, unter welcher der Monch zum ersten Male im
Heiligtum betet (s. 5. 16), ist von einem Spruch begleitet, welcher lautet:
(3 XI) om namo bhagavao erahoo! sijjhaw me bhagavar mahir-vigja. Vire Ma-
havire Jayavire Sendvire Vaddhamana-Vire jayante aparajie, srihii, Nur mit
unbedeutenden Abweichungen findet sich derselbe Spruch, Vardhamitna-cidyi
genannt, im Ayiravihi, dara 10 (und danach in der Angaciiliya), und in
Jinaprabha Suri’s Vihimaggapava wieder (Verz. Il 876°). Mahavira wird
hier als Streiter und Sieger dargestellt. Es folgt der’ Zusatz: wpaciro cau-
ttha-bhatienam sahifjai, der die zugehdrige Fasteniibung Dbezeichnet. Des
weiteren erfahren wir, daB der Spruch bei der zweiten Monchsweihe und
bei der Zulassung zum Gana — damit liegt die #ltere Bezeichnung gegen-
itber dem Wort gaccha vor -— siebenmal zu rezitieren ist. Der Spruch und
was ihm zuniichst folgt, begegnet noch cin zweites Mal, nimlich am SchluB
des ganzen Textes, hinter dem Kolophon von Kap. 8 (s. 8. 32).

3. Wir geben nachstehend zundichst die Eingangsstrophen von 7 IV,

7, 19. jalajalana-duttha-sawoya-cora-narinddhi-jaginina bhae
taha bhigya-jakkha-rokkhasa-hudda-pisayana mariman
20. kali-kaloha-viggha-rohaga-kantarddai-samudda-magihe va
duccintiya-avasaune sambhariyavvd imiT vipa.
19. mudda p, thu(ghu?)dde P. zo. ducio =D,
Der Spruch selbst ist leider vollig verderbt. Man findet ihn auf der bei-
gegebenen 'Lafel, die zugleich als Probe der Handschriften dienen soll.

)
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Mit Sicherheit lesen wir auBer der viermal erscheinenden Endung elim
nur das letzte Wort havissam »ich werde sein«, dem wohl ein bestimmen-
der Nominativ auf e vorausgeht. Der Text fahrt fort: »Darauf, nachdem
er sich mit diesem vorziiglichen Spruch besprochen hat, mége cr folgende
sieben Aksaras auf dem Haupte, beiden Schultern, dem Bauch und beiden
FuBsohlen anbringen (statt nisejja lies likhejji)e -— wozu man wieder die
Tafel vergleiche. Danach kommen: auf das Iaupt (wohl die Stirn) omi,
auf den Hals an der linken Schulter iw, auf den Bauch links ru, auf die
linke FuBlsohle 4w, auf die rechte FuBsohle le, auf den Bauch rechts® Z,
auf den Hals an der rechten Schulter sza. Dies muBl bedeuten: om Kuru-
kulle svahi. Kurukulla aber ist, wie Taranatha's Vacaspatya mitteilt, eine
Form der Sy;imé (Durga) oder Sakti. Eine Zeile des éyémﬁkavaca lautet
némlich : .
Kale Kapalim Kulla Kurwkulla Virodhing.

Schiefner, Mélanges asiatiques 2, 179 vermutet in ihr eine Form der
buddhistischen Tara. Unsere Stelle widerspricht dem,”dagegen stimmt die
von ihm bezeugte mehrfache Erwihnung in Mantra’s aufs beste. Die
Todesgdttin soll, das ist der Zweck der empfohlenen MaBnahme, durch Ver-
elirung besnftigt und befriedigt werden. :
Von den abschlieBenden Strophen bezichen sich auf diesen Gegen:
stand:
21. dussumina-dunnimitte gahapid’ uvasagga-mari-rittha-bhae
vajasani-

vijjwe vayari maha-jonavirodhe
22. jam ¢ atthi bhayam loge, tam savvam widdole ime vijjie
sank afthe mangalayare pivakare sayala-vera-kkhaya-sokkha-da.
21. dusu® Hss. dunni® Hss, “mettep, ‘mittam. vasasani Hss. vadri m,
oayari p. virohe p. 22. Lies ima vijja und sayala-vera-khaya-dav
(Giti-Zeile). vara Hss.

Mit Ausnahme des letzten dieser vier Fille dienen die mitgeteilten
Spriiche dem .miindlichen Gebrauch. Es kommt also in Wahrheit gar nicht
darauf an, wie man sie schreibt. Wird darauf trotzdem Gewicht gelegt,
wie es bei dem ersten Spruch geschieht, so ist das ein Anzeichen, daB
unser Text von einem Buchgelehrten fiir Buchgelehrte geschrieben ist.

' In den Hss. ist zu erginzen dakipa-kucchie.
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6.
Ordeﬁsregeln.

Ehe wir indessen die Perstnlichkeit und Zeit des Verfassers weiter
erbrtern, behandeln wir noch das Ménchsleben, wie es uns im Mahanisiha
entgegentritt. Da die Ménchsordnung der Jaina am anderen Orte ausfiihrlich
dargestellt wird, kénnen wir uns damit begniigen, den hier sich hietenden
Stoff in Kiirze vorzulegen, ohne die Linien des Vergleichs mit anderen
Texten zu weit zu ziehen.

Der saiigha, dem Mdnche und Nonnen, Laien und Laienfrauen ange-
hoéren, wonach er vierfach genannt wird, gliedert sich in gaccha (mask. und
neutr., s. 8. 47) oder gopa. Letzteres ist die -iltere Bezeichnung, vgl. z. B.
das Kappa-Sutta. Im Mahanisiha erscheint sie nur vereinzelt, einmal im
Wechsel mit dem Ausdruck gaccha-nikkheve »das Anvertrauen eines Gacchac,
und in der {iberkommenen Reihe kula-, gana-, saigha-bajjha. Der Leiter
des Gaccha heiBt gacchdhivai oder (besonders in 7 II) gani, gelegenﬂich gana-
hara, einmal (8 VII) ganahairi. goni ist aber auch der Lehrer schlechthin und
teilt sich in diese Bedeutung mit ayariya, guru und (nur in Versen) sa@ri,
Der urajjhaya begegnet uns nur im Paficamangala und in seiner Besprechung.
Die bekannte Reihe @yariya, uoajhiya, pavalti, thera, gawi, gapahara, gond-
vaccheiya ist verschollen, dafiir heit es jetzt, unter Heranziehung eines weib-
lichen Vorgesetzten, @yariye, mayahara(ya), pecattini. Die beiden letzteren
finden wir auch in der Vihimaggapava (Verz. I1877). Die Handschriften

" haben zwar mehrmals mahayara, es ist aber klar, dal matadhara vorliegt,

»ein Bewahrer der Lehrmeinung«, und dalier wohl eine dem fritheren
wegjjh@ye in der Titigkeit entsprechende Person. Mit dem Femininum
mayahary oder makayar: wird in der Erzihlung von Susadha seltsamer-
weise die Hirtenfrau belegt.

Noch deutlicher als in der Art, wie die Vorgesetzten der Monche und
Nonnen benannt werden, liBt sich an der Bezeichnung dieser selbst ein
zeitliches Verhiltnis der alten Texte erweisen. Nach unseren Beobachtungen'
folgen dort aufeinander: niggantha, nigganthi — bhikkh, wigyanthi — bhikkhu,
blaklhuni. Die Ausdriicke swmana niggantha, apagara und samana mit ihren

! Vgl unsere Ausgabe des Vavahira- und Nistha-Sutta (Abhandl. f. d. Kunde des
Morgenl,, Bd. 15 Nr. 1), S. 8.
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Femininen stehen nicht in den eigentlichen disziplinarischen Sammlungen.
Auch im Mahanisiha erscheinen sie nur in der Erzihlung: samani nigganthi
in 81V, in den Legenden: apag@a und 77 in Verbindung mit den Namen
Duppasaha, Vinhusiri, Sirippabha und Sejjambhava, und im allgemeinen
Sinne: semapa und (bei der Beichte der Nonnen) samani. Herrschend ist der
(Gebrauch, den Monch s@hw za nennen, die Nonne, s@huni. Bezeichnend sind
folgende Ausnahmen: bhikkhu und bhikkiupi stehen da, wo es sich um dus-
driickliche (tebote und Verbote handelt, also im Pacchitta-sutta 7 I und in -
4TI, wo die Abkehr von jeder Gemeinschaft mit Ketzern feierlich gefor-
dert wird. Der Ausdruck ist ohne Zweifel altertitmlich gewihlt. Thm ent-
spricht, wie schon angedeutet wurde, in 7 II der gani an Stelle des gacchd-
hivai. Nur in einem einzigen kurzen Zusammenhang findet sich dort dieser
letztere und gleichzeitig der s@hw. s@hu und nigganthi stehen zusammen
beide Male, wo die Anhiingerschaft eines Lehrers nach Zahlen benannt
wird, nimlich bei Vaira (5III) und bei Bhadda (6 VI). Neben dem sahu
haben wir die aja in 51I, wohl ‘aus metrischen Griinden der s@hunt vor-
gezogen. samyjor wird die Nonne durchgehends genannt in der Geschichte -
von Rajja, auch dies (s. S. 35) ein Zeichen von deren besonderer Herkunft.

Die Laien heiBen swmandvasage und saddho(ge), soddhiya.

Von der Aufrahme als Ménch, dem pavvaveftae, wird unterschieden das
dikkhettae, die endgiiltige Weihe. zum Monchtum. Personen, denen beides
aus sittlichen oder aus korperlichen Griinden versagt werden muf, sind in
5 V ausfiihrlich genannt. Zu den ersteren gehdren alle Gewalttitigen, Be-
gehrlichen, Vergniigungssiichtigen, Unzuverlissigen. Geschéft und Herkunft
stehen im Wege den Dirnen und ibren Séhnen, ihre Vergangenheit den
mit dem Verlust von Ohr, Nase oder Lippe Bestraften, der Zustand ihres
Leibes denen; deren Auge, Hand oder Ful nicht gesund ist, die ein Blasen-
oder Darmleiden haben und die halb oder ganz lahm oder taubstunm sind. -

Die Einkleidung als Monch oder Nonne ist im Mahanisiha das vesa-
ggahana. Eine Frau, die sich mit einem Manne einliBt vesa-ggakanam acchad-
diya (2 VIII), ohne ihre Nonnenschaft von sich zu tun, verfillt dem schérfsten
Tadel und der tiefsten Verachtung. Als die Anhinger des Vaira (5 III)
sich wider sein Gehei3 entfernen, crinnert er sich daran, da man einem
Méneh, der die Verwarnung in den Wind schligt, miBachtet und nicht
befolgt, seine Stellung als solcher nehmen kann (se yom tussa vesu-ygyahapam
widalejja, vgl. 8. 55). So geschieht es auch dem einzigeu seiner Schiiler,
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der .zu ihm zuriickkehrt. Angesichts des Todes verleiht Vaira ihm aber
das Monchtum wieder (vihie uvatthiyasse sehassa jum wddidiyam vesa-ggahanam
tam dawpo thio). Man kénnte das Wort an diesen drei Stellen auch bild-
lich deuten, aber in der Wendung vesa-ggehane dhoijjamane, die auch be-
gegnet, ist es fraglos sinnfiillig gebraucht.

Ein allgemeiner Ausdruck fiir die Gegenstinde zum tiiglichen Gebrauch
des Monches ist finga. Es ist ein Hauptzweck der Erzihlung von Nandisena,
zu zeigen, daB das- linge (wofiir in dér Zusammenfassung 6, 46f. rayaharana
steht) von solchen, die aus dem Verbande zu scheiden wiinschen, dem
Lehrer zuriickzugeben ist. Die Ménche (und Nonnen), die Kuvalayappabha
(5 VII) belehrt, heiBen daher lingévajivi und lingina-linginiyao, letzteres aller-
dings eine barbarische Bildung. Genaueres erfahren wir dadurch, daB nach
Str. 7, 89 die Ausriistung sich auf 14 Stiick belduft. Diese Zahl ergibt
sich in Hariprabha’s Sédhudinak;'tym%?nmm, das uns auch fir
mehrere Einzelheiten niitzlich ist, aus der Almosenschale (pa#o) mit threm
Zubehtr von sechs.Teilen’, dem matraka, drei Kleidern (kalpa), dem Feger
(rajoharana), dem Gesichtstuch (mukharasana) und der ITifthinde der Monche
(pa,t_takd) (Str. 76). In unserem Pacchitta-sutta wird das meiste hiervon aueh
einzeln erwihnt. Vom Zubehor des AlmosengefiBes, das. Hariprabha Str. 69
bis 74 beschreibt, kommen die Knoten oder Kniipfungsstellen des Bandes
vor, an dem es getragen wird, als Teile, die sorgfiltig rein zu halten sind
(patta-bandhassa ganthio, chodefja, sohejja). Es selbst steht mit anderen Belalt-
nissen zusammen in dem Ausdruck pattega-maottaga-kamadha. Das zweite von
diesen ist nach Sadh. 407 fiir die Regenzeit bestimmt, das dritte nach
ebd. 77 ausschlieBlich im Besitz der Nonnen. Andere GefédBe sind die
chappaiyd, gleich dem chavva(ga), choppa Ay?u-. Il 1, 8, 1; Vav. 9, 40, ein
Korb, die samahi, wozu samahi-matiage Kappa-S. 1, 17 zu vergleichen ist, und
das khairollaga oder khayarollaga. Von Kleidungsstiicken finden der anfare-
kappe, ein Untergewand, der ¢7s7-kuppe, ein Gewand fir die Regenzeit,
und der cole-patiake Erwihnung. Vom Feger ist nach Sadh. 16 der payu-
pumchane ein Teil, weshalb die beiden Worter gleichzeitig gebraucht werden

1 Sadh. 66. patram, atha patro-bundhoh, patrasthapanaka-patrakesorike,
patalani, rajas-tranam ca gocchakah: patra-niryogak.
Dies ist die Sanskrit-{Thersetzung der von Siliika Acariuga-liki I 365 unten und danach von
Jacobi SBE 22, 64 mitgeteilten Strophe, die gleich Pavay. 498 ist.
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konnen'. Das Tuch vor dem Munde, muho-puntoge, kennen wir sonst als
muha-pottiya, -pattt oder paftiyd; in den alten disziplinarischen Sammlungen
fehlt es mit Ausnahme von Nisiha-S. 4,24. Daf dic Weggenossen des
Sumai und Naila zwei solecher Tiicher henutzen (4 1), dient ihnen zum
Vorwurf. Neben dem mula-nanfaga steht an einer Stelle die ke’ ofthiya,
die »von den Lippen bis zum Ohre« reicht. Zum Reinigen des Quartiers
dient auBer dem rayoharana das dapddpumchanage (oder -puccha’, danda aus
dendagu).

Die Vergehen, fiir die das Pacchitta-sutta eine Strafe festsetzt, kiénnen
hier natiirlich nicht aufgefihrt werden; dazu ist ithre Zahl zu groB und
ihre Bedeutung zu klein. Ks ist uns unwesentlich, wie derjenige zu biiBen
bat, der die Wohnung nicht nach Vorschrift siubert, der ein Gebet oder
eine Entschuldigung versiumt oder vergiit, oder der sich beim Essen oder
beim Studium etwas zuschulden kommen 188t — womit nur einige Bei-
spiele angedeutet scin sollen. Abgesehen von manchen Formen der Be-
strafung bringt dieser Abschnitt nur sehr wenig Neues.

Hs entspricht der Geringfiigigkeit der Ubertretungen, wenn die nie-
drigsten Strafen am héufigsten verhingt werden. Hier haben wir das nivvi-
gagyu, das Verbot gewisser Zutaten, das egdsane, die Beschriinkung auf cin
einziges Almosen, das pwrinduddla, den Verzicht auf die Frithmahlzeit, das
ayama wnd_dyombile, die Erlaubnis nur bestimmter Gerichte. Die letztere
hat auch lingere Dauer: es werden 4 oder 5, selbst 25 @yembila vorge-
schrieben. Den Fortfall mehrerer Mahlzeiten bezeichnet das ¢ hattha
usw. bis duvalasa(ma) pacchitia: es wird nur je die 4., 6. usw. bis 12. Mahl-
zeit erlaubt. Dabei machen wir die Beobachtung, daB das ifhama selten,
das dasama nur ein cinziges Mal, und das innerhalb der angedeutcten Reihe,
also gewissermaflen mechanisch, vorkommt. Das khavape oder khamana
ist die Bitte um Verzeihung; die Beichte allein geniigt, wo das micel ukkada
festgesetzt ist. Dies Wort ist ein Nachklang der Formel tossa wmiccha me
dukkadwn, die aus den I\vassaga bekannt ist®. Fir das Vorkommen aller

dieser Ausdriicke als Namen von Stihnungen, mit Ausnalme des letztge-
nannten, sei auf Jinabhadra’s Jiyakappa verwiesen®.

! AuBer in unserem Text auch Panhav. 372. 410.416.
* Vgl Vers. IT 7400 im Verse tassa micchd mi dukkadam 1, 435 6, 041 micchd e
dukkadam tassa in Devendra's Saddhadiyakicea, St 298.
' Leuwann, Jinabhadra’s Jitakalpa ... (SBAW 1892, S. 1195—1210).
Phil.-hist. Abk. 1918. Nr, 5. 11
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Die schwereren Strafen heifien cheya, Kiirzung des Monchsalters, wva-
Hhacana, Verlust desselben und Neuweihe, und drittens wird der Schuldige
als paraficiya bezeichnet, was in alter Zeit dic bedingungslose AusstoBung
bedeutete. dJetzt ist sie aber zeitlich begrenzt: swmvaccharam jave paran-
ciyom kaunam veatthavefpz. Von den zehn Arten der BuBe, die in der be-
kannten Strophe Avassaga-nijj. 19, 1 genannt sind' — ihre Kenntnis wird
in unserem Text vorausgesetzt —, sehen wir uns hiermit an die letzten
erinnert, doch ist eine gewisse Verschiebung eingetreten. Unser weafthavun
entspricht dem alten m@le, dem unmittelbaren Neubeginn des geistlichen
Alters, die Stellung als p@raiciye mit einer Frist, wie eben mitgeteilt, der
alten apavatthaya®. Es ist wahrscheinlich, daB, so oft der paranciya im
Mahanisitha vorkommt, er so gedacht ist. Denn fiir die Ausstofung auns
dem Orden hat der Text ein besonderes Wort. Kin Monch, dem diese
gebiihrt, ist sangho-Oajjha. Entfernt der Lehrer ihn aus seinem Jiingerkreise,
so ist er kulo-bajjha; muB er den Gaceha verlassen, so wird er gacche (ein-
mal: gana)-bajjha genannt. Friher war dies die nijjwhand.

Es mag hier eingefiigt sein, dal zum Eintritt in einen anderen Gaccha
die Kenntnis einer Formel notwendig ist. Diese Formel besagt, dafi den
Monch keine Aussicht auf Vorteil bestimmt, um die Zulassung in den neucn
Gaccha einzukommen. Sie lautet nimlich: ‘opadigile hala-kit anlavesum pi
aham imassa sisanam va swapigayem "¢ Hss.) #@’, »ich nehme nichts ent-

gegen, weder jetzt noch spiiter, von den Jingern oder Jingerinnen dieses
|Gacchas oder Lehrers].« Die Aufnahme darf nicht daran scheitern, daf

der Bewerber diesen Wortlaut —— er heilt cigentiimlicherweise sirig
etwa vergessen hat®. Vielmehr trifft den Lehrer die schwerste Strafe, der

1 —

seiner Bitte, sie ihm mitzuteilen, nicht willfahrt; durch seine Weigerung
némlich wiirde er mitschuldig werden, wenn jener vom Glauben abfallen,
Selbstmord begehen oder auch nur in den Laienstand ibertreten solite.

Zwei Strafen sind noch zu nennen, die der hergebrachten Reihe nicht
angehoren, beide von empfindlicher Wirkung., Fiir gewisse Vergehen, die
nicht ganz leicht sind, wird der Monch in Verruf erklirt, er ist ceanda

U S Leumann, a. a. O, 8. 1196,

* Vgl hieriiber Schubring, Das Kalpa-Siitra, 8. 12{

* tassa santic nom sirigare pam vimhie (vinhic w V) sumape anna-gacchesum pavesam
wa na lebhejjd. Da vismite hier keinen Sinu gibt, miissen wir otz der merkwitedigen
Wortfiigung cismpte ansctzen,
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oder acendunijje, ihm gebiihrt kein GraB, und er darf keinen GruB erweisen.
Dies wird sich nur auf ecinen gemessenen Zeitraum erstrecken; einige Male
ist diese Frist mit einem Jahr oder einem Monat angegeben, wohl im
Sinne besonders langer Dauer. Mit den Worten java pam visoli-kalom i
wird in 2 IX (am SchluB) angedeutet, da3, wie sich von selbst versteht,
anch eine BuBe stattzufinden hat. Das Pacchitta-sutta enthilt nichts da-
von; dort steht der avande ohne einen solchen Zusatz, wie etwa der mit
dem chattha oder dem purim’addha Bestrafte. Mit dem Verruf von einem
Monat ist ein Sehweigegebot verbunden: ma@sam jiava avonde (caw mitse Jawa)
‘Ilt?'l"l.‘m‘l’l‘/(ll’l/mﬂ ce. In cinem Talle folgt darauf die Neuweibe, wvagfhavanam
cr. Dem Jingling, von dem das 8. Kapitel erzihlt, trug in einer Vor-
existenz eine Wortsiinde sogar die lebenslingliche Strafe dieser Art ein
(8 VI). Ob unter dem m@pavcaye ein absolutes Verbot des Sprechens zu
verstehen ist -— wie wiire daun ecine Beichte moglich? - oder nur das
Schweigen bei bestimmten Obliegenheiten oder zu gewissen Stunden, ist
auf Grund unseres Textes nicht zu entscheiden.

Das MaB der Bufe hilt sich im Pacchitta-sutta in den Grenzen der
Vernunft, auch wo es streng ist. Mit seinem AbschluB selzt ein anderer
MaBstab ein. Dem Hinweis auf den Wert des Stiickes (s. S. 47) folgt die
Festsetzung des Vierfachen der Summe aller Buen, wenn ein Lehrer oder
der Leiter cines Gacehas sich vergeht'. Ein Ménch, -der Wasser und Feuer
schidigt oder die Keuschheit verletzt (ithi-sorirdvayavon v@ sopghaliejja),
wird, wenn eine vollendete Handlung vorliegt (je peribhunjega), mit dem’
Ausschluf3 bestraft (pdgrancie). Stand er aber in einer asketischen Ubung
(ah@ e lavassi havefja), so hat er scine Siinde bei 70 Monats- und Halb-
monatsbeichten zu* bekennen, fastet 7omal bis zur zwolften, 7omal bis zur
zehnten und so weiter bis zur vierten Mahlzeit und macht dann je 7omal
die einzelnen Arten des Verzichtfastens ayambile usw. durch. Dieser Fall
einer zu weit gehenden Strafandrohung istTait den drei Sinden verknipft,
die wir oben 8. 73 als das geistige Eigentum unseres Verfassers kennen-
gelernt haben. Die Folgerungen hieraus ziehen wir spiter. BufBlen, die
nur einer ausschweifenden Einbildung entsprungen sein konnen, finden sich
noch anderwiirts (vgl. schon 8. 72). (5 IV) Ein Lehrer bifit sicbzehnmal
so schwer wie ein gewohulicher Ménch; hat sein Vergehen aber die Folge,

' Ktwas Ahnliches s. 5 IV (8. 19).
11*
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daf andere vom rechten Wege abkommen, so biBt er das Dreimillionen-
fache. (6 III) Eine einzelne Nonne verwirkt das Neunfache der BuBe, die
zehn Monche, welche sonst keinen Tadel hervorrufen, vollziehen miissen
(also neunzigmal so viel wie ein einziger Monch); taugt sie fiir gewShnlich
auch nichts, so crhiilt sie das Hundertfache (also tausendmal so viel wie
ein einziger Mdnch).

-

7.
Sprache.

Die Behandlung des Stoffes hat uns dazu gefiihrt, die Proben aus dem
Text reichlicher zu geben, solange wir diesen selbst vorzulegen nicht in
der Lage sind. Manches in diesen Proben wird in sprachlicher Hinsieht
das Erstaunen des Lesers wachgerufen haben. Er lernt im Mahanistha einen
Bestandteil des Jaina-Kanons kennen, aber er sieht sich alsbald vor die
Frage gestellt: liegt hier dic Sprache vor, die den Werken des Kanons
eigen ist, die Ardhamagadhi, und nicht vielmehr die Sprache der nach-
kanonischen erziihlenden und erklirenden Literatur, die Jaina-Maharastri?

Ein Kennzeichen der AMg. ist der Nom. Sg. mase. auf ¢. Er ist in
der JM. unmdglich; hier endet cr auf 0. Diecse Form weist die AMg. in
den jiingeren Teilen des Kanons und besonders in den Strophen auf. Ihr
Loe. Sg. anf msi ist der JM. fremd, sie hat wwmi (mmi), das auch in den
Versen der AMg. stcht. Das Absolutiv herrscht mit der Form #@(nem) in
der AMg., mit #pe() in der JM. Die beiden Sprachen sind also nicht scharf
gegeneinander abgegrenzt. Das gleichzeitige und wiederholte Vorkommen
der genannten und anderer Merkmale in einem und demselben Textabschnitt
entscheidet, welche von Deiden vorliegt: die Gestalt einzelner Worter
kommt hinzu.

Hiernach ist die Sprache des Mahanisiha zu bezeichnen als JM. mit
cinem bald schwécheren, bald stivkeren Einschlag von AMg. Wir gelien
dabei vom Nom. Sg. aus und geben seine Form in folgender {Jbersicht.
Er endigt auf
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ausschlieBlich oder mit ver-
schwindenden Ausnahmen

e und o
gewischt

o
ausschlieBlich

 Einleitung

2 VI—IX

XTI bis zu der Feierlichkeit
X1 Sehl. X1I

X1t

X1V

51
11, Legenden
IV—V1

71V (Aryd)
v

VI (Ql()ku) : 4. Dastellung

{1 VI (Sloka)

21—V (Sloka)
X. X1 (Sloka)

3 Kinleitung (Qloku)
[ Einleitung (Sloka)
==V {in den Str.: o)
Vi

Vil
VI (Sloka)
X

X1 die Feierlichkeit

X1V (Sioka)

41
11 his Ravanadiva

111
5 kinleitung

11 (_,Qluka")

111
VIL VHI

7 1 Einleitung
111

VoSloka. Aryii)
Vi

Vil
811

1L 1V

VI VI

VI (Sloka)

x

X (Aryd)

X1V Ii.‘u\ry."n)

41 (Arva)

Il Rayapadiva -

3 11 [Aryﬁ)

61—VIIT (Sloka)
71 (Arya)

VI (.Kx‘)':‘l): 1. Darstellung
(Sloka): 2. 3.

811 (Arya)
v (Arya)
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Diese Ubersicht, fiir die es unerl#lich ist, unsere Inhaltsangabe zu
vergleichen, bestétigt zuniichst, daB fur die Aryai die o-Form die Regel ist.
Nur die Strophen, die den schiitzenden Spruch in 7 IV umrahmen - - den
Wortlaut s. S. 76f. — zeigen das ¢, und in 7, 5437, zu 7 V gehorig, er-
scheint es. Die Slokas weisen eine Vermischung der ¢ und o-Form auf,
und zwar gilt dies nicht nur fiir die groBen Komplexe in 1 und 2, sondern
auch fir diejenigen Strophen, die wir als einleitend und iberleitend er-
kannt haben (8. 34): 2 VI, 3 Einl., [ Einl., VIL. XIV; 3 Einl.: II[; 7 I Einl
Die sogenannte 4. Darstellung in 7 VI wird ihre eigene Geschichte haben.
Bei allen »gemischten« Abschnitten spielt die Dogmatik eine bemerkens-
werte Rolle. Es ist nimlich zu beobachten, daB diejenigen Stellen, die
disziplinarisehen und dogmatischen Inhalts sind und dadurch an den Kanon
anklingen, das ¢ entweder ausschlieBlich haben oder es offensichtlich be-
vorzugen, wihrend in den erzihlenden Teilen das gleiche mit dem o des
Nom. der Fall ist. Besonders deutlich wird dies Verhiltnis im 8. Kapitel.
Hier ist der FluB der Erzdhlung fiinfmal durch Zwischenfragen des Zu-
horers und deren Beantwortung unterbrochen: iiberall erscheint darin der
Nominativ mit ». bis die Handlang mit den beiden Formen wieder ein-
setzt. Die o-Form ausschlieBlich findet sich in erzihlender Prosa nur in
dem Bericht 4 I[; in dem metrischen Kapitel 6, auch in den sachlichen Aus-
einandersetzungen des Abschnitts III. Den Teilen, die nur das ¢ haben,
fehlt, die Legenden von 5 IT abgerechuet, die Erzshlungsform ganz. Wir
konnen uns also, den Nom. Sg. betreffend, so zusammenfassen: es haben
o die Arya-Str. und die erziiblenden Sloka-Str.; ¢ und o: die crzihlende
Prosa, die disziplinarische Prosa der Einlage in 3 und des Pacchitta-suita
in 7, die Kinleitungen und Uberleitungen; ¢: die tibrige disziplinarische
und dic dogmatische Prosa und die Finleitung zu Kap. 1.

Fassen wir auch die weiteren Kennzcichen ins Auge, so ist eben
diese Einleitung zu Kap. 1, dic Finlage in 2 (V[-—IX) und die Abhand-
lung iiber den Ausile usw. (3 L XIIIf) als in AMg. abgefaBt zu bezeichnen.
Bei den ibrigen e-Stiicken und den »gemischten« Partien erscheinen da-
gegeﬁ Merkmale des JM. Es darf uns nicht irremachen, wenn wir hier
auch auf Wendungen, selbst Zusammenhinge, in AMg. stoBen. Sie er-
klaren sich leicht aus dem Inhalt. In den dogmatischen und disziplinari-
schen Ausfithrungen finden sich, wie schon angedeutet, hiufig Anklinge
und Erinnerungen an den Kanonj sie enthalten natiirlich Formen, die von
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dorther geldufig sind. Im Vers kommen die Formen rvaya, manasa, kam-
mund vor. Neben dem JM. diyeha (auch anu®, pai’) begegnet vereinzelt
auch’ AMg. divasa. Dem Loc. Sg. fehlt zwar die Endung msi ganz, er zeigt
aber nicht nur kumhii (AMg. nach Pischel Gr.'§ 430") und jomhi, sondern
nach diesem Vorbild auch anfarambi, eydvasaramhi, swpthra(geymki neben
den iiberwiegenden Endungen mami {mmi) und ¢, Der AMg. gehoren dagegen
nicht an Worter und Formen wie uddha, unpa®, eie (elusyah), eftiya, eddakhametta,
kiya, navart, tlwyana, thavira, thane, de, puhee, vendowpa, hira, hullom,  Anch
die Erweichung in der Komposition hat dort nicht den Umfang, wie er
sich in aird, ayapnitnam, purisayarc, ayia, cirayala, sapghayila, Sicoyanda,
payayala, Viphwyatte, suhola . a. zeigt.

Wir gelien nun zu einer Vorfilhrung bemerkenswerter grammatischer
Tinzelheiten des Mahanistha iber, selbstverstindlich nicht in der Meinung,
durchgehends Nenes zu geben. Manche Erscheinungen verdienen immer-
hin festgehalten zu werden. Die Belege kann freilich erst der gedruckte
Text erbringen. Alles Unsichere scheidet vorliufig aus.

Vokale.— Samdhi. Zum Wortsamdhi machen wir nur auf Lokkhanpader -
ajfiyi, pudhav'di aufmerksam. Das Absol. auf #pa verbindet sich hiinfig mit
vokalischem Anlaut: gokitindbhigyaham, abhirametinéha. tenéham, kerisdvae
(»welches sind die Mittel?«), mokdyahiyap na citthae (»aus Verblendung«),

ke' e pavikkhi, ese @ . . . s@ Rajjiyd, ete te Goyamo “vae. kahew' chom, dv

<%

)

kahenp kit sihnd, m
dulaga (ksudraka), niviharana. Er unterbleibt in Ajya, kesa. Angleichung
- hat stattgefunden in mm;ls’iddlm (nimigdrdha), das viermal vorkommt. Um-
tritt liegt vor in gerana (garihana), gehanijje (garihanijja). Firbung des
« sz u durch vorausgehendes »® zeigen phanu-muddana, tenw mahonubhagena,

erisa-gunajuttassa, kim m’ eehim. Teilvokal in Zhwu-

Hugpgu, smunu=pajjace, manu-sompuya, mipuse (minasa), oiwura, cimau-dume-
mana, somapu-thamma, sapu-jai. Natiirlich werden hierdurch keine w-Stimme
geschaffen.  Auch punu (4T) gehort hierher, da es als Apabhramsa-Form
(Pischel, Gr. § 342) nicht in Betracht kommt.

Fiir itthe(yam) steht mehrmals afthi(yam): “se bhayavam, kim atthiyam
’ s bhayavam, kim afthiyem no dlavefia (itthi® P)?’

o e nEghie)
. e bhayacen, kim, ddthesun seddhine . . no sapoasegia (itthe” py 2 ... (da-
U Vavahara- S. 7, 181, steht jmamhi.

* pupa ist sellen.
So mochten wiv auch, gegentiber Pischel, Gr. § 104, paparsem crkliren,
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zwischen: ‘se bhayavam, kim itthisup [so) saddlim no addhinan padicagjejja 7)
ferner: ekkas’ atthi-pasangenom, je atthiswm thie ke (itthi° P) und, der ersten
Stelle unmittelbar vorhergehend: onn@swm va of yatthusum (itthe* p).  In
diesem Falle ist wohl nur ye fir ¢ geschrieben, win das Zusammentreffen
der beiden / zu vermeiden. Scheiden wir diesen aus, wie wir auch melirere
unsichere Stellen nicht verzeichnet haben, so bleiben immer noch fiinf
gute Lesungen. Sie setzen uns instand, auf Bezzenbergers Ableitung von
stré, Gott. Nachr. 1878, 8. 2711, zuriickzugreifen, wonach *usiri zu asu ge-
hort.  Thr ist Pischel Gr. § 147 Anm.* beigetreten.

Konsonanten. — Samdhi. mamakdra-d-itihase, Kimci-m-umnan, ekka-y-
aklkharam, ime-y-atthe, su-y-akkhitya, su-y-clampkariye, miya-silo /m—}/—zfsar/n.
Alter Konsonant zeigt seine Spur in chay ambile. Der Konsonant ist,
im Vers aus rhythmischem Grunde, verdoppelt in aggayaitha, apabbate (apra-
bala), amaya-ssama, itti, kussila, tikkala, mokkhamagga-ssema, saccitta.  »'Teil-
konsonant« steht in samucayn (somudoya); y fir o in bhuyapa, tihuyan,
weye (Waica); v fir y in parivedanti (paryatanti). In einer lingeren Reihe
von Vergleichungen finden wir nach o und #: 4ro, nach wm: piva, nach ¢
mira, eine Beobachtung, die Pischel, Gr. § 336, noch nicht vorgelegen hat. -—
Statt » stebt [ in durayale (duricird).

Nomen. FEinige Male, und zwar fast nur in den ;\ryﬁs von 3 I, tritt
der reine Stamm auf. Den Nom. und Loc. Sg. haben wir schon behandelt.
Im Plural ist heim Gen. der Vokal im Verse gekiirzt in joga-gurunam,
sahumam, jantupom.  Der Loe. endigt meistens auf swp. Bemerkenswert ist
vor allem der Nom. Pl mask. Die Endung ist in Versen wie in Prosa
ganz vorwiegend e statt @, worin man ein Umsichgreifen der pronominalen
Deklination zu sehen hat. Beispiele sind aul den vorhergelienden Seiten
nicht selten, doch mégen noch einige folgen.

1, 93. Goyuma, kesimel ndmai sahimo, tune nibodhayu,
e & @loyana-pacchitte bhava-dos ekka-kalusiv
94. su-salle ghoru-mulam dukkham durahiy@som sudisaham
anwhavanti vicitthanti paca-kammne nordhame.

(2 VIL Schl.) evam ete €eca eha pmriso-vibhaye. (3 1 Antl) je te aposatiha-
né-kusie te cyfipatisaivibe dulthacee. (3 W) suvoa=juy-uttam’ ultiome ya je kei
bhite je kei bhucipsu je kel bhacissanti te sacee ¢ eva avahent adao ¢ evdpu-
mannantl. (4 1) totthe Kusatthalop wimea purag. tomani yo wealoddho-punna-
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pdve susuniya-jic’ idi-puy atthe - Sunui- Naila-namadhijje duve sahoyare mall iddhie
suddhaye ahesi.

5. 76. nimmama-nirahamkare yjjamte(?) nano-dansapa-caritte
suyal @rambha-vimukke appadibaddhe sa-dehe vi
77. @yaram Gyarante ega-kkhette vi, Goyama@, mungino
vasa-sayam pi vasante yiyatthe *rahage bhanie.
(7 L) “se bhayavam, koyure te @vassage? Goyumd, ciyavandon adao.
(8 V) t@he naravaino pap@manp kaipam, Goyamd, goe fe niutta-purise
Jaca wam. . .. patte rayah@in.

Der gewohnte Plural auf @ bleibt durchaus in der Minderheit. Ver-
hiltnisméBig am stirksten ist -er vertreten in den Strophen von 1.2.6
und in der Einlage von 5, er herrscht ausschlieBlich in den Strophen von
3 VIII (die sich an bekannte Stoffe ankniipfen), bleibt zuriick in 4 und in
der Prosa von 5, verschwindet nahezu in 7, ginzlich in 8. Die prosa-
ischen Teile bevorzugen also das e. Stellen mit @ sind mehrmals nach-
weishar entlehnt, oder sie deuten auf fremde Herkunft, wie die oben (S. 54)
mitgeteilte Vierheit des Ey(ﬂ'él/t’; bei deren Besprechung dann das e eintritt.
In parallelen Strophen und Zitaten, so im Gacchayara und bei Ratnase-
khara (S. 50), ist » durch @ ersetzt. Beide Endungen stehen gelegentlich
nebeneinander: 1, 23 eeam-adi-pava-sallussa name eg althiya bakir; (5 1) parama-
duklhie . . . pome ime bhavea-satt@; (5 V) asamjay@ nan piaya-karege thi; 6, 8

bhayavam, te keriscoae swya-niboddhe  ciyar
babu-upae viyariya.

? 6, 42 ta Goyaw’, egu-naena
4 /

Die Folge dieser Bildung des Nom. mit ¢ ist seine Unterscheidung
vom Vok.; dieser behilt die Endung @: (5 UI) “bho bho uttuma-kula-nim-
malu-eamsa-cihEsand . .. mah@sattd sahiio!’ .

Aus dem Gehiete der konsonantischen Deklinationen ist nur der Nom.
Sg. rayane zu nennen, vgl. He. 3, 56.

Pronomen. mi steht far me in der formelhaften Wendung lusse
micchd mi dukkadwp (S, 81) und 3, 98 Adsa@ mi kaya ... Unsicher: (8 VII)
pie, ka w wpham (G’ p) samini ohesi? und (8 VI) no pap mae tuman . . .
ablilasivkamiie . . . nipghiio, kim € wjjha parimana-tolar’ atthom niphdio; 2, 187
tagp cayam apup@layand@nam no sim (si p) as@yanam bhove; 1, 142 1@ esenam
bhavegam dayacen aloyand. inamo steht mit dem Mask. in ipomo maha-
moha-pise.

Fhil-lust, Abh, 1918, Nr. 5, 12.
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Zahlwort. Wir vermerken ekhasi ‘einmal’ (He. 2, 162; 4, 428), bittiyo,
igavisaima; bitttse nach dem Vorbild von téttsa; sayarilm). In 3, 109 du-
valasuvihammi v tave s abblintera-bahire kusala-ditthe muB bFrasavihammi ge-
lesen werden. Beliebt ist der Sloka-Beginn atth’ ege, Goyamd, papi. Er
verbindet sich nicht, wie nach dem sonstigen Gebrauch von ege zu er-
warten, mit dem Plural (»es gibt einige Wesen, d. L. Menschen, die so
und so handeln«), sondern mit dem Singular. Das gleiche; jedoch in Ge-
" geniiberstellung, Samaraiceakaha 47, 15f.: lam ca patle sampe atthi ege Jive
Je tam bhindai, atthi ege jive je no bhindai. Anderseits der Plural ebd.
178, 1316.: alth’ ege' paussanti, afth’ vge weahasanti asw.

Verbum. Das Prisens ist sanskritisch in datte, payeydi (neben payai),
karomi, wihrend akkhasi sich vom Sanskrit entfernt. Im Indikativ haben wir
eine 1. Sg. niddakami 7, 34. 45. Die Nebenendung im Vers zeigt die fragende
Zeile 2, 35 gaccham cetthan suvemp utthon dhavam n@sam pal@vi wm? und ein-
zeln caram, na wiphacan, sakkanpam (fir “kkw’? sonst sakkunomi) u. a. In der
3. Sg. erfolgt vielfach, auch in Prosa, Vereinigung von ai zu e, so daf}
dic Form von der gleichfalls hiufigen kurzen Optativform nicht oder nur
dem Sinne nach zu unterscheiden ist. Die 1. Pl. wird gern mit ahape ver-
bunden oder steht sonst im Zusammenhang der 1. Sg., und das nicht nur
in Versen, sondern auch in Prosa. So ehayam ... anpucitthimo, ndham . . .
culdeimo, na yanimo “ham; kim chindami ahayam . .. se-gattam, kim v@ nam
tunga-giriyad@o pakkhiveum daddhap sapcupmimo? ("bhuttemo =, *bhuttoma P,
*puttemo p); andere Stellen in den Strophen®. (Ebenso pavajjimo *ham bei
Devendra, Saddhadinakicea 318.) — Der Optativ zeigt, wie eben erwihnt,
oft die kurze Form auf ¢ neben der auf ej@, in Prosa wie in Versen.
Monstrds sind (5 III) gucchejjai; 6, 104 vavaija (S. 70). Wenn Pischel
Gr. § 459 kuvvejja auf “kurcyat, bhacejja anf “bhavyat zorickfithrt, so stehen
diesen Ansetzungen die Formen kuvviya@ {(anch *wwiya) und (b)haviya ganz
nehe. pamajjiyi, somabhijaniy@ sind schon aus dem Ayaranga bekannt.
Hier kommen ferner hinzu wpupiliya, acekkhiy@, nibandhiyd, nis@miyd, pa-
diyariya, par@oattiy, bhunjiya, marijiiyd, samamuetthiy@.  Etwa die Hilfte aller
Vorkommen (es liegt nur die 3. Sg. vor} ist in Versen. Higentlimliche
Formen zeigt folgende Stelle. Es handelt sich (7 I} nm die Mitteilung

) I Es folgt, allerdings nicht nnbestritten, purise, das ein Nom, PL der eben beschrie-
benen Art wiire.

? Dabei auch wa yaramo, wie ndnpucitthamo (amhe); beidvs wohl Febler fitr ¢imio.
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des sirigara (S. 82). Sie erfolgt mittels Aksaras (akkhavesuny phusiyam havejja,
d. h. dem Ménch, der den sirigare vergessen hat, soll er silbenweise durch
Einhelfen zuriickgernfen werden). ‘se bhayavam, jay@ nam evamuibe akkhare
na payadi?”  Goyam@, joy@ nam . . . ne ppayadi, tayd pam Fsanna-povoyoninom
pakahitt@nan . . . akkhare davejja. “se bhayavam, joy@ nam eenam poyarenam
se nam kugurt akkhare na ppadejja, tayi nam kim kujja?  Goyema, joya nam . . .
nu payattht, tay@ nan “saigha-bajghe’ woaisejja. In payadi und payatthd kann
man nur verunglickte Aoristformen sehen, mindestens wire pay@dli (zu
Skt. adadi) und po(d)ittha zu erwarten. Die Anwendung dieses Aorists ist,
wie davejji, podejji und wuvaisefja zeigen, optativisch; sie entspricht dem
von Pischel Gr.§ 517 gerade bei den iffha-Formen angefiihrten Beispiel
Jai me pa datittha .. ., kim ajja . . . labkiftha, — Tm Imperativ begegnet die
bei Pischel noch nicht belegte 1. Sg. in (8 V) ue tujgham  panea sae
sugamanasm. demar und. danam demat.

Zum Aorist vgl. das eben Ausgefithrte. Neben der Endung der 3. Pl
énesu findet sich, ebenso wie Ayar. 1 g, isu, das dem ésuh des Sanskrit naher-
steht, in bhavisw, vihorisu. Letzteres ist, auch dies keine Seltenheit, mit
der 3. Sg. verbunden in saddhomma-kaham. kahanto viharisu. — Plusquam-
perfekta enthalten die Sitze (2 VI) jave nam ... sa-rigenom sarivepam
difthie i v@ purise |ndml. itthiyam| wllaveja (so) nijhaeya, tave nam jam

tam . . . kammam Tamkabiyap @57 u, top nibandhefja, no nam baddha-puttham.

karegja, und 7, 1 gam bhagiyem asi me tuman (1) .., kim ne akkhasé payacchit-
tamp (metrisch wive: kim pocchittam na okkhasi)? -~ Das Futurum zeigt oft
die Nebenéndungen. Bindevokal und Futurzeichen kdnnen 7 statt iéss werden,
so vimuccisam, sujjhisom als 1. 8g., bhavisamp als 3. Pl Fir das letztere
wird bhavisum, einmal sogar bhavimsum geschrieben, als wenu Aor. vorlige;
der Zusammenhang, in dem auch bhevihenti vorausgeht, macht aber das
Fut. zweifellos. Als (8 VII) Sujjhasiva und Sujjhasiri ihre Schuld erkannt
haben, treffen sie auf Jagananda und scine Monchschar und denken: ‘de
magyisi visohi-payom esa mahdyase’ i, »wohlan, dieser beriihmte Mann wird
uns zeigen, wie wir uns entsithnen«. So iibersetzen wir, da der Zusammen-
hang ein Fut. zu erfordern scheint; die Form Lkonnen wir allerdings nicht
erkliren. »

Vom Passiv in der gewolmten Gestalt weicht nur ab dic Bildung
in dem Satze (8V) ". .. kim v@t nam ajimiekim lussa [sudda ]J-karanam na samuc-
cariyae?’ »oder warum wird von jemand, der noch nicht gegessen hat,

12*
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der Name jener Person nicht ausgesprochen«? Ebenso sompa@diyau Samar.,
438, 3. Dem Sanskrit entsprechender wiire samuccariyar, und so heiit es
auch in der Antwort sumuccarie, wobei entweder die Silbe yo vergessen
ist oder die schlieBenden i zu ¢ geworden sind. — Das einmalige faro-
yami des Kausativs ist ebenfalls rein sanskritisch. Zu bhram wird bhama-
diwm und bhamaliya belegt, vgl. He. 4, 30. — Im Denominativ sind ehifjone
»studieren« und vakkhimei »erkliren« anzufihren. —- Uber das Intensiv
s. gleich.

Partizipia. (8 1) tenam kalenam. tepam samaegoy Susadho na@mardhejje
anag@re habhmyavam (s@° 7). Dhigyacap wire Part. Praet. Par.; die Silbe
ha Dbleibt unerklirt. — Zum Part. Fut. vermerken wir paya (pijya)' und
venda (vandye) neben e und candapijja, vandapiya. ke bildet (kattavea.
Vom Part. Praet. Pass. stammt duppaitijja (duhpraponiye). — Der Infinitiv
auf wp wird gelegentlich durch das »expletive« je (Pischel Gr. § 336)
verstirkt, wie es in der JM. hiufig ist: gohewpsje, pay@un-je, cayarenp-je.
— Als Inf. gebraucht erscheint das Absolutiv in den Sitzen (8 VI) na
sakkiram. fesim mullom k@nam »sie konnten keinen Preis machen< und
(8 1) ndham visiyamane (s’ Hss.) bandhave kha oddham avi dedthingem sok-
funomi »ich kann es nicht einen Augenblick mitansehen, wie es den Meinigen
sehleeht gehte. Das Absol. auf yo liegt in gacchiya vor.

Wortbildung. -~ Das Suffix v liegt vor in asajjhdailliya, padilliyo.
mdsille (alle in Kap. 6) und lvddhilliya; ira in gadhira, bhayira and bhaira,
die der Doppelform bhanai und bhipai entsprechen, wivcchira, rajjire, vivintira
und sakkira. Eine Anzahl verbaler Intensivbildungen (PischelGr.§558)
ist teils schon belegt teils nen; die Bedeutung ist nicht immer zu bestimmen.
¥s sind: ghadahadinta(ya) »rasselnd, krachend« (Mar. ghadaghadayem); dhini-
dhininto ; tharalord and phuraphurei szittevn; bhinihiyinda » summend « (mac-
chiyalim ; Dbhinabhingyomima-mosaya-makkhiya-jale Samaraice. 126, 12; Mar.
bhinabhinanem); maghamaghamaghanta »sich verbreitend« (vom Geruch); ru-
parunai sbrommenc (¢fi vea kamalo-vane; Mar. runarunanem)®; sadahadania
»zusammenbrechend« (Mar. sadasadonen; Guj. sadasadavur  dagegen »to
make sharp, successive sounds«), und zwar Augtha-valic galamapa-sadaha-
danta wie sidikidanta-kutthu-vahie parigalomigo, welch letzteres Int. daher

v paya-hhatte Kappa-S. z, 25—28 ist danach wohl besser als piiyaga-bh. denn als
bhakta wn erkliren,
* Verwandt ist rupujhugs, von gleicher Bedeutung He. 4, 368.
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denn wohl nicht mit Mar. &idusidanem »pladdern« zu vergleichen ist; soda-
salai sarasar@yate’ »krabbeln« (von Witrmern), Stimme dieser Art mit der
Gen.-Endung stellen Intensiv-Adverbia dar, so in der Arya-Zeile 3, 73
kadhakadhakadhanta-calacalacalussa - tlatalaalassa ragjjanto (Max. kalakalanem,
cafacafe wnd  fofatrie passen in der Bedeutung nicht); khandakhondre (pat-
lagin pavisadiya) »in Stiicke«; tharathorassa (kampai) »zitternd «; dhagadhaga-
(dhaga)dhagasse (pagjaled) >knackend, knisternde«; sadakadasso (sade tanm)
»schmetternd«*; phadaphadassa (vaukkayam udiriyan) gehort wohl mit dem
Gen. fem. phettaphettie (jaum mraddhe) »entzweic und phaddaphaddin » grup-
penweise« (Uvav. 31) zusammen®; smajihamajjhie (maghomagiiiya Hss.) (do
khawdd phaligjami) > mitten durche.  Akk.-Intensiva wie gacchayacchin, gum-
maymomim (gleichfalls Uvav. 31), sind klondakhandim und das auch sonst
belegte ghardgharim. Rein nominal sind kadayada, khadehada, vadavada
(He. 4, 1485 Des. 6, 92). In das Gebiet der Komposition gehéren die Ver-
doppelungen ananta-m-unonta, apantdpanta, apantardpantara, atna-m-enne
vandere«, devinda-vonda-vanda, bhdva-bhaw antar’-antera. Pleonasmen sind
anna-des' angava und anno-bhat’antara. Die Bildung von Zusammensctzun-
gen ist kiilm, wo sic die Art und Weise, wie die Kevalinschaft erlangt,
oder die (resinnung, mit der die Beichtc abgelegt wird, ausdriieken (1 III
bis V). Genannt seien der ‘47 AT andy@rd’-kevali (apa® Hss.), der “anasane
thiami’-keealz, der “annam hohi sarivam me, no bohi ¢ era’-kerali, der ‘aniti-
pacakanmu-malag niddhovemiha’-kevali, dev kimkind @oyage, der nakime a-
logagn. Anderseits ist die Zusammensetzung filsehlich gesprengt in dir'-
wijhigga-jutt aisuw mamattam (dardjhita-paty’ adi-namaea), Ty a-Prs-para-
wop eiseso (avifnato-punye-papa-cidesah).

Dies fithrt noeh zu einigen Worten iber die Ausdrucksweise und
Satzbildung. Dic Prosa liefert hier vor allem Beispiele. Aus den bisher
angefithrten Stellen geht der verschwenderische Gebraueh, der von dem
enklitischen 2 gemacht wird, bereits zur Gentige hervor, #u ist tiber-
fliissig, wenn es heiBt: (8 III) e ya (néiml, mihayic) sempavakkhayam . . .

! Zachariae, GGA 1898, S. 466, Sonst swlasnle’: so, zusammen it bhinio, misie
und ghivighivighiviyanta Tandulaveyaliya V1L 28. 30 (Dasapayanna, Banaras 1886, B. 10b).

2 Hinzu kommen dovadavassa wnd %de aus Dharmadis
dort 8. 16, ersteres auch Dasav. 5, 1, 14 {also in AMg): kehakohakahassa hasanam Kappa-
bhisa 1, 490 (Lenmann, Aop.-S. S. 113). -

*Ob auch mit Hindi phadaphadara »to flutter, twitche (Beames, Compar, Grammar

3, 90)!

s Uvaesamald, s. Tessitori
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sumana-dhammam dilthanto-heithim ca . . . vigiyom tesim tu oder (8 V) i@ nam
tu ahayam te parinemi. Oder man liest: (51I) toha nam, Goyama, aikae nam
eoam cintefj@ evem se pap Sejjambhave und weiter se ya . .. Dasaveyaliya-
suyakkhondham suttao ajjhiye, Goyoma, se pam Duppasahe . . .; an anderer
Stelle wird von dem Kuvalayappahdhihime nivma. anagare gesprochen. Minde-
stens zwei Konstruktionen sind vermengt, ‘wenn es heit: (8 V) kumare-
‘nam bhaniyam. “n@mam gjimienap tassa cakbhukustldhamassa gpom sadda-kara-
nam na  samuccaremi’.  Sicher liegt an manchen Stellen, die wir zur Zeit
kaum sinngem#B zu deuten wissen, eine fhnliche Verderbnis des Aus-
drucks vor.

Auffallend "ist ferner der weite Umfang, in dem ein Wechsel des
Geschlechts stattgefunden hat. Wir lesen: aikkamam, antamp, abhavam,
abhiggaham, esamjaman, ak i, @savam, dharam, udayam (udayak), veaesam,
uvaraman, kalem, kirigam, (suya-)kkhandham, gendham, candam, dambham,
tamum, tuithim, thecamp, diyohani wnd haim, divam, (dvipal), desapam, dehan,
dhammanm, namokkaram, wikkhevam, peesap, paccayam, pamodam, pariosam,
paribhogom, bandham, mokkham, labham, vigiogam, vivegam, visesam, voccheyam,

samsayany, sugyam, Sejjhiyam, somjaman, semdeham, sambhavam, sEriyam, se-
sam. Ks steht also eine groBe Anzahl maskuliner Nomina in neutralem
sebrauch. Das Umgekehrte ist weit seltencr der Fall: es finden sich die
Nom. dayo, duko, pacchitto, rayene, wgghe (so auch das Sanskrit), s@mapsye,
die Akk. Pl katthe, playacchitte, vayane. Fem., daneben auch Mask., ist -
viki. Mehrere Nomina stehen mask. und neutr. in unmittelbarer Nachbar-
schatt. So heiBt es esa samas'attho, vitthar’attham tu éman; Gyamam gleich
hinter agamo; padibuddham asesam  pi bandhu-janam bahw ndgara-jano yay
gacchan wechselt, worauf wir schon hinwiesen (S. 47), mit gaccho.

Die Unbekiimmertheit um das grammatische Geschlecht geht aber
noch weiter, sie zeigt sich auch in der Beziehung von Substantiv und
Attribut. Man liest kesim dtthinam, jom itthiyam ... se pap dhannd usw.
(nachher se pam ahanne), majhimam gai, esa dhamme paveiyam, nme savvam
avi payacchitte, savoam logdlogo, navae wWeva samjamam, ke vi samanio, je kei
SahG . . . se nam garatthili weameyam, posotthiim siddhant @yara-cariya~-purdna-
dhamma-kah@o ya anndim co dhamma-satthiim, ime . . . suyakkhandham, eyahip
hewhim. Merkwiirdig sind die Sitze: (4 1) dittham teli panica sithuno chatfham
samandeasagap und (8 V) jui kahdi tamp (= tume) diftha-paccayam holi (statt
hokisi'), ta puna visattho sahthami. Der Plural hat neutrale Form in 3, 19
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se vl (vt Hss.) ya, Goyaw’, adeya-vayane-suri’tha, no ya sesd@im und 6, 102
kevala-napissa te (niml. pancendiyd@ jiva) gomma, no akevalt taim paseft; (in
103: fe;) 104 v@vayj@ do tinmi; seszim pariy@vai. Es whre denkbar, daB
hier der P mask. auf zi vorlige, dessen Vorkommen Liiders (SBAW 1913,
S. 994ff) nachgewiesen hat — #inné stinde dem nicht entgegen, da es fir
alle Geschlechter gebraucht wird — doch ist uns dies nicht wahrscheinlich.

Der Kasus ist verfehlt in (5 V) jom janejja jaha nam . . . virdhe)ja, se
wam saveald vl eajjej@ statt tam pam; 6, 14 okale W atthi fe mace@ visam avi
samiditum gao statt gayassa; 7, 1 jam bhamiyam @si me tumam statt foe
oder tumae.

8.
Zusammenfassung.

Der SchluBabschnitt soll dazu dienen, die bisherigen F eststellungen zu-
sammenzufassen und die Folgerungen daraus zu ziehen. An die Spitze tritt
die Frage, ob und inwieweit das Mahanisiha als das Werk ecines einzigen
Verfassers zu gelten hat. Wie der Text uns heute vorliegt, ist dies der
Fall. Aber der Verfasser hat eine Einheit erst geschaffen aus Gebilden,
die zwar in der Mehrzahl sein Werk, zum Teil aber von ihm entlehnt
oder benutzt sind. Die Herstellung von Ubergiingen (S. 34) hiitte schwer- ’
lich stattgefunden, wenn es sich nicht daram handelte, zwischen zusammen-
gesetzten Teilen die notwendigen Verbindungen zu schaffen. Sprachlich
ist die besonderec Herkunft am deutlichsten bei der Abhandlung iber die
Gescllechtlichkeit (2 VI—IX) und der Darstellung des Ausila (3 1. XIII £,
die beide nicht wie das Gbrige’ in ciner allerdings nicht reinen Jaina-"
Maharastri, sondern in Ardha-Magadhi verfaBt sind. Inhaltlich spreclien
fiir sie bei der Einlage in Kap. 5 mehrere Beobachtungen, die schon dar-
gelegt worden sind (S. 46). Im Pacchitta-sutta (7 I) wurde eine Verniinftig-
keit des StrafmaBes beobachtet (S. 83), die sich von den Ubertriehenheiten
fernhilt, wie sic sich in anderen Textteilen zeigen, ja nach dem AbschluB
dieser Ausfibrungen sofort wieder einsctzen. Wir machten auch annehmen,
daB der ganze Mittelteil, nicht nur der kustla-Traktat, dem Aufbau erst
eingefiigt worden ist. Dafir spricht auBer dem Inhalt seine vom Haupt-

.1 Mit Ausnahme der aus kanonischen Wendungen zusammengesetzten Einleitung zum
Ganzen



96 W. ScHUBRING:

teil abweichende Form, nimlich die Prosa, und, wo Verse stehen, deren
abweichendes MaB, namlich die Arya.

Uber alles aber, die AMg.-Teile nicht ausgenommen, hat der Durch-
gang durch den zusammenfassenden Geist einer bestimmten, uns frei-
lich nicht bekannten Personlichkeit das sprachliche Gewand geworfen, das
dieser eigen ist. Der Verfasscr bildet den Nom. Sg. mask. auf ¢ und o,
und zwar in der Prosa, soweit er nicht erziihlt, vorwiegend auf ¢, in den
Strophen ausschlieBlich auf o; den Nom. Pl. mask. auf ¢ und 7, und zwar
in der Prosa vorwiegend auf e, in den Strophen auch auf . Er hat, bei
einer allgemeinen Vernachlissigung des grammatischen Geschlechts, doch
eine deutliche Neigung zum neutralen Gebrauch maskuliner Nomina, Seine
Prosa leidet nicht selten an einem sprachlich falschen UbermaB des Aus-
drucks und anderem stilistischen Ungeschick. Im Verse scheut er sich
nicht vor dem geraden Sloka-Pada von sichen Silben und formt nicht un-
gern Gitis statt Aryas (3, 3. 37f. s.S. 58); es macht ihm nichts aus, eine
Strophe gelegentlich durch einen prosaischen Einschub zu stéren. Inhalt-
lich ist fiir ihn bezeichnend ein Uberschwang in den ihm eigenen Angaben,
die mit Zahlen verbunden sind, eine gewisse Unsicherheit in seinen Be-
ziehungen auf den Kanon (S. 55), dafir eine Hinneigung zur Mystik in
der schriftlichen Form der Gebete und Heilwiinsche, die doch fiir den miind-
lichen Geebrauch nicht in Frage kommt, und in einem schiitzenden Spruch,
durch den eine tantrische Gottheit goiidig gestimmt werden soll (S. 77).
Frwihnt sei auch das Gewicht, das auf die Sternengunst gewisser Tage
gelegt wird (8. 62) wie auf Traumbilder und Vorzeichen (8. 76. 24). Es scheint
ferner, daB der Verfasser brahmanischem Leben nicht fernsteht. Er bringt
Indrani und Sarasvati an (2 VIII), nimmt von Personen des. Mahabharata
und Ramayana Notiz (S. 47. 39), liBt die Eltern der Lakkhanadev: (6 VII) eine
Tochter ersehnen und diese selbst die Gattenwahl vornehmen, nennt die Sshne
des Brahmanen mit Namen, obgleich es fiir die Erzihlung ohne Wert ist
(8 ). Die weltlichen Wissenschaften sind ihm wenigstens von fern be-
kannt (S: 69).

Gewisse Krscheinungen sprechen, an sich betrachtet, fiir die verhilt-
nisxfliiﬁig frihe Zeit des Verfassers. Leumann sagt zu den Avasyaka-Er-
zihlungen (S. 5): »Uberhaupt macht man in der Erzihlungsliteratur die
Wahrnehmung, daf, je diter und echter das Praket ist, um so weniger eine
grammatische Schulung Leryortritt.« Das scheint zunichst auf die beschrie-
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henen Mingel in der Prosa zuzutreffen. Aber die Geschichte von der Nonne
Rajja (6 VI), die dem Mahanisiha einverleibt ist (S. 35), zeigt uns, daB die
prosaische Ausdrucksfihigkeit jener Zeit durchaus auf der Hohe stand. Die
anderen Erzihlungen unseres Textes bleiben vielmehr hinter dem Durch-
schnitt zuriick. Ferner bedient sich der Verfasser, wo er selbst das Wort
fihrt, fast ausschlieBlich des Sloka’s. Dabei ist in seiner Zeit die Arya
bereits durchgedrungen, wie die Anfiihrungen aus den groBen metrischen
Werken zeigen. Wie diese zeitwidrigen Tatsachen zu erkliren sind, steht
" dahin. Man konnte annehmen, es handele sich im Einklang mit dem von
uns nachgewiesenen Streben (S.7) um eine bewuBte Alterttimelei, hieRe
dies nicht dem Uberblick des Verfassers iiber Sprach- und Stilerscheinungen
zuviel zutrauen. Eher mochten wir an eine Verschiedenheit des Ortes,
wo unser Text entstand, von dem gewdhnlichen Sehauplatz literarischer
Betitigung glauben. Die e- und o-Form des Nom. in ihrer Vermischung
weist auf eine geographische Lage zwischen dem ostlich herrschenden e
und dem westlichen o, also, mit der echten AMg. verglichen, auf eine Ver-
schiebung nach Westen. Es mag hiermit zusammenhéngen, daB den Ver-
fasser eine Ahnung von Verhiltnissen in Kathiawad gerade noch erreicht
hat (S. 42).

Was die aus dem Text direkt zu gewinnenden Daten betrifft, so liegt
der Kanon, agama, auch siddhanta, fertig vor. Indem das Werk ihn als
solchen nennt, fihlt es sich s selb‘;t als auBerhalb seiner stchend. Bekannt
ist ihm nachkanonisches Schrifttum, wie der Ausdruck (3 \III) siddhant -
ayara-cariya-purdna-dhammakahio dartut, und zwar zeigt das Adjektiv pasattha,
daB jinistische gemeint sind. Fiir die Lebensgeschichte heiliger oder frommer
Personen (cariya) wird dies durch den Hinweis auf die Arihantacariya (S. 45),
fiir die Purana’s durch die Andeutungen von Legenden bestitigt. Die
Gattung erbaulicher Erzihlungen ist iiberhaupt schon reich entwickelt.
Die nachgewiesenen Zitate zeigen den Mahanistha-suyakkhandha jiinger als
dic Avassaga-, Dasaveyaliya-, Pinda- und Ohanijjutti, das Vavahara-bhasa.
Mit der Panhavagarana-cunni, die wir nicht mehr besitzen, scheint an einer
Stelle eine enge Beriihrung stattgefunden zu haben (S.6). Erliuterungs-
schriften mit dem Titel samgahanz werden neben den nifjutti genannt (S. 47).
DaB angesehene Kirchenlehrer friiher Jahrhunderte unsere Texte hochge-
schiitzt hiitten, ist nicht glaubhaft (S. 7); eine Ausnahme macht nur Hari-
bhadra. ‘Nach unverdichtigem Zeugnis hat er das Werk gekannt. Dazu

Phil.-hist. Abh. 1918. Nr. 5. 13
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stimmt auch eine sprachliche Tatsache. »Die &lteren«, fihrt Leumann
a. a. 0. fort, »verfehlen sich gegen die Grammatik, die spiteren aber,
welche unerhorte Samskrtismen wie Zisa statt erisa (idrise) und dergleichen
konstruieren, sindigen an der Sprache.« Nun lautet das angefiihrte eit-
wort bei Haribhadra in der Samaraiceakaha durchweg #ise, im Mahanisiha
dagegen erisq, nur einmal (6, 314) dérise. Unser Text hiilt sich also von
jenem Sanskritismus frei, wie seine Hinneigung zum Sanskrit tiberhaupt
nicht grof ist.

Die Zeit des Mahanisiha liegt demnach zwischen dem Absehluf, so kann
man wohl sagen, der Erliuterungsschriften in Prakrit und Haribhadra.
Man setzt diesen jetzt' in die zweite Hilfte des 9. Jahrhunderts. Sein
ilterer Zeitgenosse war Dharmadasa, mit dessen Uvaesamala unser Text eine
Anzahl von Strophen gemeinsam hat. Der Entlehner ist augenscheinlich
Dharmadasa. Denn tber die Hilfte der gleichlautenden Strophen steht im
Mahanistha am Schlusse des Hauptteils (6 IX) in gutem Zusammenhang.
Dharmadasa diirfte diese Stelle gepliindert haben, um die Strophen da und
dort unterzubringen, je nachdem es die Zusammensetzung séines Werkes
aus vielen kleinen Teilen zu erfordern schien. Wo sich in den Aryas des
Mahanistha Hinweise auf Jaina-Legenden fanden, waren sie ihm bei seiner
Absicht, durch Beispiele zu wirken, willkommen. Man kann endlich geltend
machen, daf bei Dharmadasa in Str. 197 das Neutrum dehani auffillt, wih-
rend es in 6, 395 unseres Textes nur einer der vielen Fille ist, in denen
ein Maskulinum neutrale Form hat. Dasselbe Wort steht 6, 400 noch einmal.

Hat sich die Entstehungszeit des Textes somit als verhiltnisméBig
spilt erwiesen, so fragt man, wie es mdglich ist, daB er als ein Bestandteil
des Kanons gelten kann. Im Kanon erscheint das Werk ein einziges Mal,
und zwar in einer Liste von Werken, die nur Namen anfiihrt, nimlich
Nandi-Sutta Ausg. S.415 (s. Weber 17, 13). Mit dieser Stelle gleich-
lautend ist die des Pakkhiya-Sutta S. 66a, das gelegentlich dem Kanon
zugerechnet wird, ihm jedenfalls nicht fernsteht. Die Kommentare geben
in wortlicher Erklirung des Namens nur an, daB damit eben ein gréBerer
Umfang als der des Nistha bezeichnet werde. Auf dieser Erwihnung im
Nandi-Sutta beruht die Einbeziehung des Werkes in den Kanon®  Die

! Jacobi ZDMG 6o, 289,
* "So wenigstens in Str. 5 des Uvahanapaitthanapaficasaya, cines Werkelhens von 30 Aryis,
das Jinaprabha Siiri in seiner Vihimaggapava, dara 8, mitteilt. Der Verfasser wird nicht genannt,
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ganze Liste ist aber erst nachtriglich dort hineingekommen, was schon-
daraus hervorgeht, daB das Nandi-Sutta selbst darin auftritt. Das Wort
Mahanisthen. in ihr kann auch leicht auf Interpolation beruhen. Denkbar
ist jedoch noch ein .anderes: daB der Urheber der Liste einen anderen
Text dieses Namens kannte als wir heute. Dies wire nicht ohne Vorgang,
hat doch das 10. Ahga einen ganz anderen Inhalt als sein Titel Panhava-
garanaim, »Fragen und Erklirungen«, ankiindigt, und fehlt doch dem 8.
und 9. Anga jede Zchnteilung durchaus, die man nach ihren Namen
Antakada- und Anuttarovavaiya-dasao erwartet. Kinem Mahanisiha, das in
fritherer Zeit an der Stelle des unsrigen gestanden.hitte, sind wir denn
auch vielleicht auf der Spur, wenn wir uns an das Pacchitta-sutta (7 II)
erinnern. Die Betrachtung des StrafmaBes zeigte uns, daf es in seiner
MiBigung unmdglich den gleichen Urheber haben kann wie die MaBlosig-
keiten der anderen Stellen. In ihm liegt augenscheinlich ein Niederschlag
dlterer Praxis vor, der aus einem fritheren Mahanisiha stammen kann.

Die Zugehorigkeit unseres Textes zum Kanon ist in der Tat seit
langem bestritten. Das geht nicht nur gerade aus der Bchauptung der
von uns (8. 6) angefithrten Sanskrit-Glosse hervor, daB dies Sitra arsam,
d. . kanonisch sei, sondern noch deutlicher aus allem, was von seiten
eines Spiteren das Ansehen des Textes zu heben ersonnen worden ist.
Aus den Namen war zu schlieBen, daB die Darstellung friithestens ins 12.
oder 13. Jahrhundert gehore. Sie diirfte sich —- ebenso wie Jinaprabha
Suri’s Bemerkung samvat 1363 in der Vihimaggapava (Verz. Il 862) —
gegen gewisse Abtrinnige richten, iber die Dharmasagara in seinem
Kuvakkhakosiyasahassakirana berichtet. Bhandarkar teilt nimlich im
AnschluB an die oben (S. 6) aus Kap. 3 dieses Werkes wiedergegebenen
Worte mit: »Chandraprabha and his sect as well as the Lumpékas and
the Chaityaviasins do not .recognise the Mahanisitha at all.« Candraprabha
aber ist der Begriinder der Paurnimiyaka- oder Paurnamiyaka-Sekte
samvat 1159.

Aus den Angaben, die sich bei Bhandarkar und in Webers Ab-
handlung iber das »Kupakshakangikiditya« finden, wiirden wir wiinschen,
ungefihr zu schlieBen, was die Genannten veranlaBt hat, das Mahanisiha
abzulehnen.  Hinsichtlich der Paurnimayaka ‘bleibt einige Unklarheit.
Candraprabha steht auf dem Standpunkt, daB cin Ménch an den Feierlich-
keiten, die die Aufrichtung des von einem Laien gestifteten Jinabildes
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begleiten, nicht teilzunehmen habe; das sei vielmehr nur Sache der Laien.
Er wird abtriinnig mit aus dem Grunde, weil er diese sogenannte éravaka-
pradisth@ zu Ehren bringen will. Nun wird aber die Forderung, daB der
Ménch nicht spenden dirfe, gerade vom Mahanisiha in 3 VII unter Bei-
ziehung der Avassaga-Nijjutti, also im Einklang mit diesem Werke gréBten
Ansehens, vertreten. In diesem Punkte hitte der Text mithin keine Ab-
lehnung verdient.

Lumpaka oder Lonka §$4, Sehreiber von Beruf (lekhaka), wurde samvat
1508 der Begriinder der nach ihm sich nennenden Sekte der Lumpika
oder Lunka, Lohka, Launka. Diese verwirft die Ierstellung und Ver-
ehrung von Jinabildern. Sie muf folgerichtig auch dem Mahanisiha die
Geltung absprechen; denn in ihm spielen diese, die padima oder bimba,
in der Tat eine Rolle, ebenso wie die Heiligtimer und Kloster (ceiya),
beides im Gegensatz zu den ibrigen Texten des Kanons, wenn man das
Werk dort hineinrechnet; vgl. 1 III, 3 III, VIIf, IX u.a. In der Gegenwart
heifien die Anhinger jener Forderung die Sthanakavisin oder polemisch
Dhundhia; von den 45 kanonischen Werken gelten bei ihnen nur g2
Zeitlich dem Lumpaka nahe steht Ratnasekbara mit seinem Acirapradipa
(samvat 1316); seine Bemerkungen (S. 50) werden daher auf diesen und
seine Schiiler gemiinzt sein.

Uber die Caityavasin endlich finden sich einige Mitteilungen in
Bhandarkars Bericht iber das Jahr 1882—83. Schon aus dem
Namen geht hervor, daB diese Gliubigen das Wohnen in den Heilig-
timern als erlaubt ansehen, ja geradezu fordern; sie miissen sich
also eben hierin von der Masse ihrer (laubensgenossen unterscheiden.
Eine dirckte AuBerang zu dieser Frage liegt nun im Mahanisiha selbst
vor. Kuvalayappabha wird (5 V1) von den Monchen zum Bleiben ein-
geladen: . ettham ele ceiyyalae  bhavanti nimom tupl’  anattie, ta kirow

i eva caummasiyam!  Er aber antwortet: ‘bho bho piyam vae! jai vi
Ji e, taha vi sauajjam. inam, ndhop ciya-mittenam eyam ayarijia’®, wofir

<

er den Beinamen savaj/ayariya erhilt. Dem Standpunkt der Caityavasin

' »Seeker«, Notes on the Sthanakwasi or the non-idolatrons Shwetambar Jains.
0. 0. 5911,

* Die Handschrift = hat hier ama Rande ein Swastiks, nach Biihler (Ind. Paliogr.
S.86) ein Zeichen des Nichtverstehens. Vielleicht ist hier aber eine Hervorhebung be-
absichtigt.
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lief diese Ablehnung natiirlich stracks zuwider, was ihnen geniigte, den
ganzen Text zu verwerfen.

Fs mag bei diesen drei Arten von Abtriinnigen einiges hinzugekommen
sein, was ihnen das Werk verddchtig machte. Auch die Orthodoxen
muflte aber manches stutzig machen, wie wir in unseren Darlegungen
gezeigt haben. Zeugen dafiir sind die mangelhafte Uberlieferung und - die
Unsicherhcit, wobin das Werk im Kanon zu stellen sei. Jinaprabha Suri’s
Vihimaggapava und Paramananda’s Samayarivihi behandeln es als letztes
der kanonischen Warke, die anderen Ubersichten stellen es zu den Cheya-
sutta, und zwar nimmt es im Ayaravihi unter ihnen die fiinfte, im Sid-
dhantadharmasira mit scinen angeblichen drei Fassungen die erste bis
dritte, in der Jaina-Granthaval die sechste Stelle ein. Die jetzt tibliche
Zihlung 148t es seinem Namen entsprechend dem Nistha-Sutta als zweites
Cheyasutta folgen. Fir uns Dhesteht kein Zweifel, daBl dem Mahanisiha
nach seiner KEntstehungszeit. seiner Sprache und scinem Inhalt keine
kanonische Geltung zukommt. -

DPhil.-kist, Abk. 1915, N, 5. 14
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