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Vorwort.

Eine neune Bearbeitung der indischen Religionsgeschichte
bedarf wohl keiner Rechtfertigung. So trefllich Wuttke in seiner
Greschichte des Heidenthums den eigentlichen Brahmanismus
gezeichnet hat, so kann doch dieses Buch fiir den jetzigen
Stand der Wissenschaft nicht mehr geniigen. Aber die Ge-
lehrten sind so sehr mit Detailforschungen beschiftigt, dass uns
seitdem keiner eine Uebersicht iiber den ganzen Entwicklungs-
gang der indischen Religion geliefert hat. Nur fiir den Buddhis-
mus hat man das allgemein anerkannte Werk von Koppen.
Fiir den Brahmanismus bleiben Lassen und Duncker im Alter-
thum stehen, behandeln auch nicht die Religionsgeschichte als
solche, und Lassen’s Werk behilt gewiss fiiv 'den Forscher
seinen Werth als die zuverlissigste Fundgrube, wird aber nur
von wenigen ganz duorchlesen werden. Die Darstellung der
indischen Religion in Pfleiderer’s ,Wesen und Geschichte der
Religion® ist zu fragmentarisch und beruht zu wenig ‘auf ein-
gehenderen Studien; auch K. Werner’s Schrift ,Religionen und
Kulte des vorchristlichen Heidenthums“ gibt kein Gesammthbild
vom Entwicklungsgang der indischen Religion. Und doch wére
ein solches heutzutage nicht nur fiir Historiker und Philosophen,
sondern namentlich fiir Theologen von besonderem Werth.
Denn nirgends finden wir eine solche wmnfassende, ein ganzes
Volk beherrschende, Jahrtausende iiberdanernde Geschichte des
Pantheismus, wie in der indischen Religion. Wir kennen den
modernen Pantheismus nur als Philosophie; der indische ist
Volksreligion, und zwar in einem wirklich tief religios an-
gelegten Volk, das viele Ideen, die wir gerne als urspriinglich
christliche betrachten, schon vor Christo bewegt hat. Aber es
kursiren noch sehr viele falsche Vorstellungen von der indischen
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Religion. Darum muss vor allem das historisch Begriindete
einem grosseren Leserkreis zuginglich gemacht werden, wenn
die Geschichte der indischen Religion fiir die theologischen
Kampfe der Gegenwart verwerthet werden soll. Dass das posi-
tive Christenthum eine sorgfiltige historische Untersuchung
nicht scheut und nicht zu scheuen hat, dafiiy wird auch dieses
Biichlein Zeugniss ablegen. Max Miller sagt in der Vorrede
zu seinen Essays (deutsche Ausg., S. XVII):  Die Religions-
wissenschaft allein kann dem Christenthum zum evsten Mal
seine vechte Stelle unter den Religionen der Menschheit an-
weisen ; sie allein kann zeigen, in welchem Sinn die Zeit er-
fillet war zur Erlosung von dem (tesetz und zum Empfangen
der Kindschaft Gottes; sie allein wird der ganzen Geschichte der
Menschheit in ihrem unbewussten Fortschreiten znm Christen-
thum ihren wabren und wahrhaft heiligen Charakter wieder
verleihen.“ Dieses von M. Miiller gewiinschte Resultat, dem
auch wir nachstreben méchten, wird aber nur dann erreicht
werden, wenn man die Religionsgeschichte unter die theologischen
Wissenschaften anfnimmt und nach theologischen Prinzipien
behandelt; denn um die Rechnungsprobe fiir die Wahrheit die-
ses Satzes zu machen, muss man denselben auch wmdrehen
und sagen: ,Durch das Christenthum bekommen wir erst das
rechte Verstindniss fiir die Religionen der Menschheit, wie man
durch den Anblick eines Meisterwerks einen bessern Begriff
von der Aufgabe einer Kunst bekommt, als durch hundert
Pfuschereien. Wie der Stoff fiir die Kirchengeschichte zur all-
gemeinen Weltgeschichte gehort, aber das Wesen und Wirken
“der Kirche Christi von profangeschichtlichem Standpunkt aus
nicht vollstindig erkannt wird, so kann wohl die Religions-
goeschichte auch von allgemein historischen oder philosophischen
Prinzipien aus behandelt werden, aber ein Verstindniss ihres
ganzen Entwicklungsgangs ist doch erst unter dem Gresichts-
punkt des Ayog ameppotixds moglich, Es ist die Herstellung einer
solchen Religionsgeschichte als theologischer Wissenschaft keine
leichte Arbeit; denn zuvor miissen die Bausteine gesammelt
werden, und desshalb niochte ich .die Theologen bitten, diese
Darstellung, die ihnen vielleicht noch zu viele fremdartige
Namen enthélt, mit Nachsicht aufzunehmen.
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Auch die Orientalisten muss ich um ihre Nachsicht bitten;
denn so dankbar ich fiir die Anfiinge im Sauskrit wnd die erste
Einfithrung in die Religionsgeschichte durch Herrn Prof. Dr. Roth
in Tiibingen bin, so darf ich mich doch nicht zu den Minnern
des Tachs vechnen. Ich hatte finfzeln Jahve lang keine Zeit
diese Studien fortzusetzen, bis mir vor neun Jahren bei meiner
Anstellung im Basler Missionshaus der Unterricht in der Reli-
glonsgeschichte ithertragen wurde, und auch hier konnte ich mich
nicht mehr so weit in die Sprache hineinarbeiten, dass ich die
Sansirittexte ohne Uebersetzung hiitte lesen kimnen. Ich wire
sohr dankbar gewesen, wenn irgend ein Mann des Fachs eine
Uebersicht iiber die Geschichte der indischen Religion veriffent-
licht hiitte, denn das Diktiren raubte mir bei meinem Unterricht
viele Zeit. Nun wage ich’s, in Ermangelung eines Handbuchs,
meine Darstellung der indisechen Religion dem Druck zu itber-
geben, zuniichst fiir das Bediirfuigs der Missionare, hoffe jedoch,
dass sie auch angehenden Studirenden der Sanskritliteratur zur
ersten Orientirung in diesem Urwald behilflich sein konnte. ¥in
Register wird den Gebrauch fiiv diesen Zweck erleichtern.

Unsere Basler Missionare arbeiten unter dravidischen Véllkern.
Teh musste also meine Ziglinge besonders in das Verstdudniss
der siidindischen Religionsformen einfithven. Dieses Feld ist
ausser von Graul und einzelnen Arbeitern in der Leipziger
und der Basler Mission noch wenig bebaut; ich babe es dess-
halb auch im Interesse der Wissenschaft fiir meine Pflicht
gehalten, die handschriftlichen Quellen, die ich dazu bentitzen
konnte, moglichst zu verwerthen; denn ecin vollstindiger Ab-
druck der betreffenden Aufsiitze und Uebersetzungen wiirde sich
bei der gegenwiirtigen geringen Nachfrage nach wissenschaft-
lichen Biichern kaum verlohnen. Das Studium der siidindischen
Religionsformen hat mich auf eine Hypothese iiber den Ur-
sprung des Civaismus gefithrt, die vielleicht manchen Wider-
gpruch erfahren wird. Allein auch diejenigen Forscher, welche
meiner Ansicht nicht beistimmen, werden zugeben, dass die
arspriingliche Religion der dravidischen Vélker und ihre Ein-
wirkung aut die avische noch wenig untersucht, dass aber fiir
die Geschichte der indischen Religion dieser Gesichtspunks
keineswegs unwichtig ist. Wenn unter der Rilcksicht auf das
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siidwestliche Indien das Ebenmass der Darstellung, namentlich
beim neueren Brahmanismus, gelitten hat, so werden es die
Leser entschuldigen. Aber auch sonst bin ich mir der Mingel
des Buchs wohl bewusst und hiitte sehr gerne die Arbeit einer
gewandteren Feder iiberlassen, wenn nicht mein Beruf mich
auf dieses Feld gefithrt hitte.

Beim Buddhismus wurde der chinesische Zwelg etwas mehr
beriicksichtigt, als es fiir eine Greschichte der indischen Religion
nothig gewesen wire. Es geschah diess, weil einzelne unsever
Ziglinge nach China ausgesendet werden. Was ich im Uebrigen
den Zoglingen iiber die chinesische Religion und iiber den Islam
mitgetheilt habe, beruht noch nicht auf so eingehenden Studien,
dass ich mir die Verdffentlichnng erlaubt hitte.

Was die Schreibart der Sanskritnamen betrifft, so habe ich
das in den meisten deutschen Drucken eingefiihrte ¢ im Unter-
schied von sch beibehalten, obgleich die Ausprache in Indien
mehr dem sch als dem s zu entsprechen scheint. Fiir das j habe
ich y gewihlt, damit die Leser nicht in Versuchung kommen,
es wie dsch auszusprechen. Das dsch ist allerdings auch nicht
die angemessene Bezeichnung fiir den weichen Quetschlant.
Aber eine Unferscheidung simmtlicher Sanskritkonsonanten
durch besondere Zeichen hielt ich um der meisten Leser willen
nicht fiir nothig; es héitte diess nur den Druck miihsamer
gemacht.

So moge denn dieses Biichlein in Gottes Namen ausgehen,
vor Ireunden und Feinden der Mission offen darlegen, welche
Anschauung vom Heidenthum den Basler Missionaren bisher
durch diesen Unterricht eingepriigt worden ist, und zu weiterer
Arbeit auf dem noch so wenig bebauten (rebiet ermuntern.

Bagel, Juli 1873.

Der Verfasser,
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Geschichte der indischen Religion,

RN

Einleitung.

§ 1. Bedeutung der indischen Religionsgeschichte.

Es gibt vielleicht kein Volk ausser Israel, dessen Greschichte
so vorherrschend Religionsgeschichte ist, wie wir es bei dem
tndischen Volk beobachten werden. Was das Heidenthum leisten
kann in theologischem Denken, das hat kein Volk so frithzeitig,
mit so staunenswerther Consequenz und mit so nachhaltigem
‘Einfluss anf das ganze Volksleben versucht wie das indische.
Grehen wir die Abschnitte der christlichen Dogmatik durch
und vergleichen damit die Religion der alten Griechen und
Riomer, so werden gerade fiir diejenigen Lehren, welche den
Mittelpunkt des Christenthwms bilden, der Vergleichungspunkte
nur wenige sein. Dagegen von einer indischen Trinititslehre,
von einer indischen Incarnationslehre zu horen ist uns nichts
Ungewohntes, aber auch Sinde und Erlssung, Inspiration und
Offenbarung sind wichtige Lehrstiicke. Und wie vielerlei K-
klgrungen iiber das Entstehen wnd Vergehen der Welt von
pantheistischem und atheistischem Standpunkt aus, vom groben
Materialismus bis zu einem das Dasein der Materie villig
leagnenden Skepticismus, sind aus Indien hervorgegangen! Die
Hindus haben noch frither als die alten Griechen philosophirt,
und ihre Philosophie ist mehr als in einem andern Lande

Gemeingut des Volkes oder wenigstens der hoheren Stinde
Warm, Geschichte der indischen Religion. 1
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geworden, denn sie war nicht bloss ein theoretisches Reflectiren
md Speculiren, sie hatte vielmelir einen praktischen ethischen
Ziweek: der Philosoph war zugleich Ascet; und wer kennt nicht
die weltbertihmten indischen Biisser? So geisttodtend thre Selbst-
peinigungen wirklich sind, und so wenig wahre Busse sich
dabei findet, so konmen wir doch dem religiésen Trieb, der so
miichtig ein ganzes Volk durchdringt und es zu solchen Selbst-
opferungen fihig macht, unsre Bewunderung nicht versagen.
Ebenso hat die Herrschaftt der Brahmanenkaste selbst iiber die
Kénige des Landes allerdings die politische Entwicklung Indiens
gehemmt und es fiir die Fremdherrschaft rveif gemacht, aber
dafiir, dass die Hindus ein wveligioses Volk vor andern sind,
zeugt auch diese Krscheinuug.

Unter Indiens glihenden Sonnenstrahlen scheinen iiber-
haupt die mannigfaltigen Pflanzen des indogermanischen Geistes
wie in einem Treibhans besonders frihzeitig aufgewachsen zu
sein; Indien hatte seine Poesie, seine Schrift, seine Gesetze,
seinen Ackerbau und Handel, seine grossen Stddte und so
manche Elemente der Bildung, als unsre deutschen Vorfahren
noch viele Jahrhunderte lang unstet in ihren Wildem sich
herumtrieben, noch ehe ein Homer die Thaten der Griechen
vor Troja besungen hatte, noch ehe Rom erbaut, noch ehe.im
stammverwandten Medien und Persien ein Weltreich entstanden.
war. Aber diese frithzeitig blithende Pflanze der indischen
Kultur ist nun abgestorben, die Religion ist lingst erstarrt
zu einem todten Formalismus, und selbst wenn wir anf die
altere Zeit zuriickgehen, wirvd die dusfihrung der theologischen
Wisggenschatt dem grossartigen Programm nicht entsprechen.
Das durch die Kaste geknechitete Volk hat allen hoheren Schwung
verloren, in allen Stiicken ist Indien weit iiberholt von den
Vilkern Kuropa’s, und seine Bildung hat fiir die Weltgeschichte
nicht die Friichte getragen oder ist nicht so verwerthet worden
wie die griechisch-romische. Immerhin konnte manches Korn-
lein griechischer Weisheit, dem wir griechischen oder dgyyp-
tischen Ursprung zuschreiben, ans dem fernen Wunderlande
des Orients stammen. Denn auch Aegypten, das mit seiner
frithen Kultur und seinem Kastensystem vielfach an Indien
erinnert, und dessen Denlmiler uns in eine noch fernere Zeit
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zuritcktihren aly die indischen Vedas, wird doch, auch wenn
seine Hieroglyphen noch vollstindiger entziffert sind als bis jetzt,
mehr im Lapidarstyl zu nns veden und sich nicht messen kinnen
wit dem mannigfaltigen theologischen und philosophischen Denken
im alten Indien.

Indien, d. h. die Halbingel von Vorder-Indien, welche die
Alten bOhO]l mit diesemn Namen nannten, ist iberhaupt erst
durch seine Religion ein einheitliches Games geworden, (mit
Ausnahme der noch unabhiingigen wnkultivirten Volker); In-
dien hat mit seinem auf religivsem Grunde ruhenden Kasten-
systenm eine gewisse nationale Einheit und Rigenthiimlichkeit
geschaffen, welche viele politisthe Fitrstenthiimer, ja viele gar
nicht verwandte Sprachen und Vilkerschaften Jahrhunderte lang
umschliessen konnte. Vom Himalaya bis znm Kap Kowmorin
weicht das Volk den Gottern der Krde, den Brahmanen, ehr-
erbietig aus, gilt das Sanskrit als heilige hpl‘{lche, die \Bd’l&
als heilige Schriften, das Mahabhérata wnd Ramayana als natio-
nale Heldengedichte; von der Indusmiindung bis zum Geolf von
Bengalen tretben die indischen Biisser ihr Wesen, sind die
Nawen Brahma, Vischnu und Qiva heilig und bilden die Mela’s,
die Gitzenfeste, einen Sdmmolpmﬂ\t tigr l‘.utsemle von Verehrern
der indischen Grottel

§ 2 Uebersicht tiber Land und Volk von Vorder-Indiea®).

- Indien ist ein grosses und von Natur besonders reich aus-
gestattetes Land. Mit einem Flichenvaum von 70,000 Quadrat-
meilen ist es so gross wie das ganze westliche Kuropa, und trotz
dem heissen Klima kounnen iiber 240 Millionen Menschen daselbst
wohnen, demn die kolossale Bergwand des schneebedeckten Hima-
laya versorgt die Ebene von Hindustan mit Wasser, theils mit ge-
waltigen Stromen, welche das Land nicht zur Sandwiiste werden
lassen, theils mit Regenwolken, welche dem Meer entstiegen sind

.

) Quellen: Lassen, Indische Alterthumskunde. I Bd. 2. Aufl, 1867.
Duncker, Geschichte der Arier. 1867, - Muir, Original Sanskrit Texts on the
origin and history of the people of India, their religion-and institutioiis.
Vol. 1. 2d ed. 1868. R. Hunter, the history of India from the earliest
ages to the fall of the East Indn Company. London 1863,
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und vom Gebirge aufgehalten werden, so dass sie iiber Indien
sich ergiessen miissen. Vor der hichsten Bergreihe sind in einer
Linge von mehr als 350 Meilen noch zwei niedrigere vorgelagert,
so dass schon die Breite des Himalayagebirges 40—b0 Meilen
betrigt. Um den Verkehr mit dem Norden noch mehr zu ex-
schweren, lagert sich im Osten, im Stromgebiet des Granges,
am Fuss des Grebirges ein sumpfiger Landstrich it hohen
Dschangeln, eine Behausung der Schlangen, Krokodile, Ele-
phanten, Leoparden und Tiger, wihrend im Westen, im Gebiet
des Indus, das Gebirge in ein Hiigelland mit prichtigen Wal-
dungen ausliuft und dem oberen Fiinfstromland (Pandschéab)
auch eine kiihle Jahreszeit verschafft, welche der Tiefebene
des Ganges fehlt. Dagegen breitet sich am unteren Indus, wo
keine Zufliisse mehr eimmiinden, zu beiden Seiten eine Wiiste
aus, die unfruchtbarste Gregend von Indien. So hat im Indus-
lande kein grosses Volk Platz, der Ganges dagegen erhiilt bis
zu seiner Kriimmung gegen Siiden eine ganze Reihe von be-
deutenden Zufliissen von beiden Seiten her, und dann bewissert
er eine weite Strecke Land in seinem grossen Delta, das mit
Ausnahme des Dschangels an den Miindungen noch viele Men-
schen erndhren kann, so dass das Gangesland zum Wohnplatz
fir das grosste in sich zusanumenhingende Volk von Indien
besonders geeignet ist.

Das bisher besprochene Tiefland des Imdus und Ganges
wird Hindustan genamnt. Siidlich davon beginnt erst die eigent-
liche Halbinsel, das Dekhan?'). Dieser zweite Theil von Vorder-
indien ist sehr verschieden vom ersten. Nur der Kiistensaum
dieses grossen Dreiecks enthilt Tiefebenen, im Siidosten etwas
breiter als im Westen; sonst ist das Dekhan eine von drei
Gebirgen eingefasste Hochebene. Das Gebirge gegen Norden,
welches Hindustan von Dekhan tremnt, fassen die Greographen
unter dem Namen Vindhyagebirge zusamnmen?). Hs erhebt sich
nicht iiber 5000 Fuss, ist itberhaupt an manchen Stellen nur

) Dakschinapatha = der Pfad zur Rechten, weil man sich nach Osten
gewendet orientirte; wie auch im A. Test. das Siidland Themar eigentlich
das Land zur Rechten heisst.

3 In Indien selbst gilt der Name Vindhya eigentlich nur von einem
Theil desselben.
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die Bergterrasse, durch welche das Hochland in das Tiefland
iibergeht, aber durch seine grossen Wilder und Kliifte, welche
den wilden Thieren zur Behausung dienen, ziemlich unzuging-
licht), so dass es als Volkerscheide dienen konnte, bis es in
neuester Zeit durch die Eisenbahn von Bombay nach Calcutta
durchschnitten worden ist. Die zwei andern Einfassungsgebirge
des Dekhan sind die West-Ghats und die Ost-Ghats?), erstere
bis 5500, letztere nicht itber 3000 Fuss hoch, im Granzen nicht
hiher als die dahinter liegende Hochebene und von mehreren
in den West-Ghats entspringenden Stromen durchbrochen. Beide
Ketten der Gthats laufen zusammen in dem gewaltigen Gebirgs-
knoten der Nilagiris; dann fallt das Gebirge in die merk-
wiirdige Einsenkung von Coimbatur ab (durch welche die Eisen-
bahn von Madras nach Bepur fiihrt), wmn noch einmal bis iiber
6000 Fuss aufzusteigen unter den Namen Permal und Aligiri,
his Kap Komorin die Sidspitze der Halbinsel bildet.
Obgleich das Dekhan ganz in der Tropenzone liegt, wird
doch die Hitze im Durchschnitt nicht grosser als im Ganges-
land, und obgleich es keine von Schnee gespeisten Strome hat, -
versiegen seine Iliisse doch auch in der heissen Jahreszeit
nicht, wie so manche in Afrika und Australien, denn die Nihe
des Meeres zu beiden Seiten, die eigenthiimliche Richtung der
Winde im Indischen Ocean und die grossere Erhebung der
Berge im Siiden helfen zusammen, dass das Hochland unter
den senkrechten Sonnenstrahlen keine Sandwiiste wird. Malabar
ist das regenveichste Land von Indien. Der Sitdwest-Monsunt)
erreicht gegen das Ende des Monats Mai die Kiiste und bringt
starke Grewitter, die sich in mehrtigigem fortwihrendem Regen
entladen; nach einigen heiteren Tagen folgt ein Monat des
Regens, jedoch mit Unterbrechungen; im August und September
nimmt der Regen wieder ab. Von Malabar leiten die Ghats
den Stidwest-Monsun nach Norden, so dass er nur wenig iiber

') Lassen, L S, 115.

*} Qhatta. = Treppe oder der Ort, wo man vom Ufer an das Wasser
hinabsteigt. Lassen I, S. 180,

%) Der Name Monsun kommt aus dem arabischen Mausin = Versamm-
lungszeit der 'Mekkapilger, dann iiberhaupt eine bestimmte im Jahr wieder-
kehrende Zeit, Lassen T. S, 251,
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das Gtebirge hintiberreicht und die Regenmenge immer g‘eringer
wird, bis sie im Indusland fast ganz authort, dagegen am Fuss
des Himalaya die Wolken ihren iibrigen Vorrath vollends ent-
leeren miissen. Der Nordost-Monsun bringt ans dem Meerbusen
von Bengalen im October den Regen fitr die Ostkiiste des Dekhan
und wirkt noch weit hinein anf das Hochland bis in die Gregend
von Heiderabad, Maisur und an die Nilagiri.

So wirkt alles zusammen um Indien zu einem der frucht-
barsten und mannigfaltigsten Linder der Frde zu machen,
das bei seiner Abgeschlossenheit nach aussen eine Welt fiir sich
bildet und doch wieder zur See und an einer Stelle am obeven
Indus auch zu Land wit den Vilkern des Westens von alter
Zeit her in Verbindung stehen konnte. In diesem Klima konnte
eine zahlreiche Bevilkerung leben ohne viel anstrengende Arbeit.
Reisfelder und Palmbiume gewihrten die nothigen Nahrungs-
mittel, und die mancherlei Schiitze, welche das Land sonst
enthielt in Mineralien, Thieren und Pflanzen, erweckten friih-
zeitig die Neungierde der Volker von Vorderasien und Euvopa,
denen keine so reiche Natur zu Gebot stand, und bahnten den
Handel mit dem fernen Nordwesten an, der nun Jahrtausende
iiberdauert und alle politischen Veriinderungen iiberlebt hat.
Bei der grossen Hitze konnten die Bewohner von Indien Fleisch-
kost und kriiftigere Speisen eher entbehven als die Vilker des
Novdens; aber das Klima mochte auch auf die aus dem Norden
Eingewanderten erschlaffend wirken.

Betrachten wir nun die Bewohner von Vorder-Indien, so
zeigt schon der erste Blick, dass wir es hier mit ganz ver-
schiedenen Volkerstdmmen zu thun haben, denn man kann
an demselben Ort neben gelben oder hellbraunen vollkommen
schwarze Menschen schen, und wiederum zeigen die Sprachen
in verschiedenen Gegenden von Indien gar keine oder nur eine
entfernte Verwandtschaft. Die alten Griechen haben bereits
diese Verschiedenheit unter den Indiern erkannt?), aber erst
in unsrem Jahrhundert ist es durch das Studium der indischen-
Sprachen moglich geworden sie genauer zu gruppiren, und es
ergeben sich, entsprechend der Eintheilung des Landes in Hindu-
stan und Dekhan, auch zwer Sprachstdmme fiiv die Volker.

1} Herodot 8, 98, Ktesias Ecl. 1. Arvian, Anab, 5, 4.



1) Die arischen,. vom Sanskrit abstammenden und durch
dagselbe mit den europiischen verwandten Sprachen') sind durch
ganz Hindustan verbreitet und reichen namentlich an der West-
kitste weit in das Dekhan herein. Schon in Nord-Kanava, bei
der Stadt Grokarna, ungefithr halbwegs zwischen Kap Komorin
und Surat beginnt die vom Sanskrit abstammende Konkani-
Sprache, welche zwischen der Kiiste und den Ghats ein ver-
hiltnissniissig kleines (rebiet einnimmt. Darauf folgt das weit
verbreitete Mahratti, das ostlich bis in die Mitte des Dekhan
und nordlich big iber den Nerbuddafluss hiniiberreicht; dann
das Gudscharati auf der gleichnamigen Halbinsel, am untem
ludus das Sindhi, am oberen das Pandschdbi und das Kasch-
mirt. Bei Weitem die verbreitetste unter den sanskritischen
Sprachen ist das Hindi?), welches fast das ganze Land des
(tanges und seiner Zufliisse von Norden und Siiden umfasst.
Im Mindungsdelta des Ganges macht es dem Bengali Platz,
md an dieses schliesst sich in der Landschaft Orissa noch das
Uriye an.

2) Die dravidischen oder Nischdda-Volker gehoren nach
den neueren Forschungen zn dem turanischen Sprachstamm,
sind also mit den Tirken und Mongolen verwandt, aber unter
sich noch viel verschiedener, anch in der (resichtsbildung, als
die arischen Vélkerschaften, wesshalb man noch nicht ganz
sicher ist, ob sie wirklich alle zusammengehiren. Ueberdiess
haben viele Leute von derselben Violkertfamilie imm Norden von
Indien arische Sprache angenommen und bilden die niederen
Kasten. Wir kinnen unter den Nischada-Vilkern unterscheiden:

a) Kulturvilker, deren Sprache schon vor dem Auftreten
europiischer Missionare geschrieben wurde: Das Tamil wird
aut der Ostkiiste vom Kap Komorin bis iiber Madras hinans
und bis Coimbatur und Bangalur landeinwérts, anch auf dem
nordlichen Theil der Insel Ceylon gesprochen und hat die

') Wir folgen in der Darstellung der indischen Sprachen dem Sprach-
kiirtchen in Grundemanw's Allg. Missions-Atlas, Asien Nr. 6.

%) Das Hindi ist nicht zu verwechseln mit dem Hindustani, der Sprache,
welche erst durch das Eindringen der Muhammedaner in Indien aus einem
Gemisch von persischen, arabischen und indischen Wortern entstanden ist
und von den Muhammedanern auf der ganzen Halbinsel gesprochen wird.
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reichste Literatur unter diesen Sprachen. Auf der Ostkiiste
weiter nordlich reiht sich das Telugu oder Telinga an, eben-
falls mit weiter Ausdehnung, bis iiber den Grodavery hinaus.
Auf der Westkiiste finden wir stidlich das Malayalém nur zwi-
schen der Kiiste und dem Gebirge bis an die Nordgrenze der
Provinz Malabar. Dann folgt das Kanaresiscke oder Karnita,
jedoch im grossten Theil der Provinz Kanara nicht als eigent-
liche Volkssprache, sondern jenseits der Ghats in Maisur uud
Siid-Mahratta ist die eigentliche Heimat dieser Sprache.

b) Die unkultivirten Nischada-Volker hatten keine eigene
Schriftsprache, ehe die européischen Missionare ihnen eine solche
gaben, einige haben noch jetzt keine und wieder andere haben
ihre Muttersprache verloren und die Sprache des herrschenden
Volksstamms vollig angenommen, lassen sich aber doch noch
als besonderes Volk erkennen. Unter diesen unkultivirten Vol-
kern des Dekhan ist das zahlreichste die Gonds, in der Mitte
der Halbinsel nach Norden und Osten sich ausbreitend. Daran
schliessen sich im Nordosten die Kols und die Senthals an,
welche bis in die Nihe des Ganges reichen, im Osten die durch
ihre Menschenopfer beriichtigten Khunds. Westlich von den
Gonds wohnen die Bhillas, die Kolis, die Meras und einige
kleinere Stimme, sprechen aber nicht mehr ihre eigene Sprache,
sondern Mahratti, Gudscharati und Hindi. Lassen fasst diese
unkultivirten Voller am Vindhya-Grebirge zusammen unter dem
Namen Vindhya-Vilker. Sie stammen aber wahrscheinlich von
derselben Einwanderung wie die Tuluvas in der Provinz Kanara,
welche dort ihre Sprache festgehalten haben, und die Vulker
der Nilagiris (Badagas, Todas, Kurumbas und Kotas), welche
ein verdorbenes Kanaresisch reden, ferner die Schandrs in
Tinnevelly und Siidtravancor, welche Tamil reden, und noch
einige Kkleinere Volksstimme im Stiden. Durch das Kasten-
system sind in Indien die Nachkommen der Urbewohner noch
leichter zu unterscheiden von den spiteren Einwanderern als
in andern Léndern. Auch wenn sie ihre Sprache verloren haben,
unterscheiden sie sich gewdhnlich durch Hautfarbe, Kaste und
Religion, denn diese unkultivirten Vilker haben die eigent-
liche Hindu-Religion gar nicht angenomumen, sondern treiben
den Bhutendienst, obgleich sie die Herrschaft der Brahmanen,
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da wo sie mit ihnen zusammentreffen, anerkennen. Auch im
Himalaya und an der Grenze von Hinterindien (die Garros,
Nagas u. s. f.) gibt es noch unkultivirte Volksstimme. Letz-
tere sind wahrscheinlich mit den vorderindischen nicht niher
verwandt.

§ 3. Geschichtliche Uebersicht.

Unter den Vilkern von Vorder-Indien tritt als Triger der
Kultur auf den Schauplatz der Weltgeschichte das Volk im
(rangeslande, welches in Benares seinen religiosen Mittelpunkt
hat, oder vielmehr die drei oberen Kasten dieses Volkes: die
Brahmanen, die Kschatriyas und die Vaigyas, welche sich mit
dem gemeinschaftlichen Namen Ariert) bezeichnen und von der
unterdriickten vierten Kaste, den (tdras, auch darch ihre Haut-
farbe sich merklich unterscheiden. Wir werden also annehmen
diirfen, die dunkelfarbigen Einwohner seien frither in Indien
gewesen, die (Jidrag gehdren zu den dravidischen Vilkern?)
und die Arier seien erst spiter eingewandert wm in dieser
weiten Ebene ihre Herrschaft zu griinden und spiiter iiber die
ganze Halbinsel, ja bis nach Ceylon mif ihrer Religion und
Kultur vorzudringen.

Woher sind nun diese Avier gelommen? — Das lisst sich
mit ziemlicher Sicherheit angeben. Der Name schon verréth
ihre Verwandtschaft mit den Bewohnern von Iran, den persi-
schen Ariern; ihre alte Sprache, das Sanskrit, ist am nichsten

1y Der Name Arier bedeutet nach Lassen: die Edlen, nach Roth: die
Eigenen, populares.

) Wilson und einige andere Forscher ziehen daraus, dass mehrere
Namen von Dasyus und einigen andern Feinden der Bramahnen in der
Sanskritsprache eine Bedeutung haben, den Schluss, es habe arische (fudras
gegeben, Vgl. Hunter, history of India, p. 25. An sich wére es ja nicht
unmoglich, dass einzelne arische Stimme frither eingewandert und von nach-
riickenden unterdriickt worden wiren, aber die Bedeutung der Namen kaun
hier doch nicht allein entscheiden, wenn wir bedenken, wie auch Griechen,
Rémer und Deutsche einzelne fremde Namen so wmgeformt haben, dass sie
aus jhrer Sprache zu stammen scheinen. Die dunklere Hautfarbe der Cudras
spricht doch dafiir, dass sie mit den siidindischen Volkern nidher verwandt
sind als mit den fiir ein siidliches Land auffallend hellen Brahmanen, Die
unvermischten Kschatriyas und Vaigyas sind im Lauf der Zeit sehr zu-
sammengeschmolzen.
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verwandt mit dem Zend und weiterhin mit dem Griechischen,
Lateinischen, Deutschen u. s. f., sie ist die am weitesten nach
Stidosten vorgeschobene unter den sogenannten indo-germanischen
Sprachen, und in der dltesten Gestalt ihver Religion werden
wir die Verwandtschaft mit der Religion Zoroasters wieder
erkennen. Die Avier sind also iber den Indus heriiber ein-
gewandert, ohne Zweifel an der Stelle, wo spiiter alle Eroberer,
die zu Land kamen, von Alexander dem Grossen bis auf die
Mubhammedaner, nach Indien eindrangen: iither Pischauer und
“Attock, denn diess ist der einzige Schliissel fiiv Indien.

Die Geschichtsforscher nehmen an, dass die indischen und
persischen Arier im Quellgebiet des Oxus und Jaxartes bei-
sammen gewohnt, und dann an den Abhingen des Hindukuh
die Trennung stattgefunden habet). Dass bei derselben auch
religitse Giriinde mitgewirkt haben, ist nicht unwahvscheinlich,
denn trotz der Verwandtschaft dev Religion finden sich doch
wieder merkwindige Gegensiitze und charakteristische Unter-
schiede zwischen beiden Viélkern. Z. B. das Wort déva, welches
im Sanskrit Gott bezeichnet, wird im Zend fiir die Teufel,
die Diener des Ahriman, gebraucht. Den Gegensatz von Licht
und Finsterniss werden wir auch in der Veda-Religion wieder
finden, aber weder das Eine noch das Andere so concentrirt
wie in der Zend-Religion, und das Opferfener, welches der
Mensch anziindet, das Gebet, welches der Mensch darbringt,
hat in Indien schon in der #ltesten Zeit seine hohe Bedeutung,
wéhrend das Brahma und alles, was damit zusammenhiingt,
der Zend-Religion fremd ist.

Dass die Arier bei ihrem Uebertritt 11ch11 Indien nicht
sogleich das Gangesland erobert, sondern eine Zeit lang im
Gebiet des Indus gewohnt haben, geht aus den #lteren Veda-
Liedern hervor, wo der Ganges nicht vorkomint?), dagegen
der Indus als der heilige Strom oder als ,das Wasser” im
besonderen Sinn (Sindhu) gilt. Ansser den fiinf hekannten Zu-
fliissen des Indus war auch noch die Sarasvati, ostlich vom

1 Dunckel, S. 14,

% Der Ganges wird im Rig-Veda nur zweimal erwédhnt, im zehnten
Buch, von dessen Hymnen auch sonst manche einen spiteren Ursprang ver-
vathen, Roth, zur Literatur und Geschichte des Veda, S.101.127, 136,139,
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Pandschab, welche heutzutage im Sande versiegt, ein heiliger
Flusst). In diesem Siebenstromland miissen wir uns die alten
Arier als ein Nomadenvolk denken. Stidte und Dérfer werden
zwar auch erwihnt und es besteht schon Ackerban, aber der
eigentliche Reichthum des Volkes besteht doch in Kithen und
Rossen ; in dieser Sphiire bewegen sich die Veda-Lieder. Grosse
Politik wird noch nicht getrieben. Die Arier sind in kleine
Stimme getheilt nnter einem Vigpati oder Gopa, welches Wort
eigentlich Kuhhirt, Beschiitzer der Kiihe bedeutet. Um Sieg
in der Schlacht, Ruhin, Gold und Beute wird wohl auch ge-
beten, aber die Fehden scheinen doch nur kleinere Raub- und
Rachesiige zu sein, so dass das Volk nicht eigentlich als ein
kriegerisches erscheint. -

Was mag nun diese Arier bewogen haben, moch weiter
nach Stidosten vorwérts zu dringen in das Grangesland, wo sie
schon Finwohner vorfanden? — Vermuthlich hatten sie sich
im Pandschab so vermehrt, dass ihnen der Raum zu enge wurde,
vielleicht kamen auch Kémpte mit den Nachbarn im Westen
oder Angriffe von den dunkelfarbigen Bewohnern des Stidostens
hinzu; oder hatte sich ein gewisser Wandertrieb der damaligen
Volker im Allgemeinen bemiichtigt. Denn die (reschichtsforscher
schiitzen die Zeit dieser Wanderung auf 15—1400 v. Chr., also
anf dieselbe Zeit, da die Lsraeliten aus Aegypten zogen und
Kolonieen aus Aegypten und Phonizien Griechenland mit civili-
sirten Einwohnern bevilkerten. Fs wiire nicht unmoglich, dass
in jener Zeit eine Volkerwanderung stattgefunden hitte, deren
Spuren sich bis Indien verfolgen liessen, denn es ist ja natiir-
lich, dass ein Volk auf das andere stosst und der Wellenschlag
dieser Bewegung weithin sich fortpflanzt, dass auch in solchen
Volkern, welche nicht von Feinden genéthigt wiren zur Aus-
wanderung, ein gewisser ansteckender Wandertrieb sich regt.
Wie der einzelne Mensch in eine Altersstufe eintritt, wo er
sich getrieben fiihlt ,hinaus in’s feindliche Leben,“ so werden
wir auch in der Geschichte der Volker ein Jugendalter an-
nehmen diirfen, wo der Trieb nach Selbststindigkeit und der

) Die Iravier nanunten das Gebiet des Indus mit dem Pandschab: hapta
bindu, 4. h, die sieben Strome, daher der Name Indien. Duncker, S, 14,
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Thatendrang sie auf neue Bahnen bringt. Sie sind #usserlich
wnd innerlich so weit herangewachsen, dass sie nicht mehr in
den bisherigen Schranken bleiben wollen.

Die Zeitangabe iiber diese Wanderung beruht iibrigens
auf einer blossen Schiitzung ohne sichern Auhaltspunkt. Demn
(Yeschichtschreibung ist auch in spiterer Zeit nicht Sache des
indischen Volkest). Wir haben in der ganzen reichen Sanskrit-
literatur kein Werk, das mit dem Herodot oder Livius, oder
mit den alttestamentlichen (Greschichtsbiichern, oder mit dem
trockenen Schu-King der Chinesen auch nur anndihernd ver-
glichen werden konnte. In Indien wird alles in’s Masslose
iibertrieben; daher begegnen uns hier grosse Zahlen wie bei
keinem andern alten Volke?); die geschichtlichen Kreignisse
werden so sehr in’s Fabelhafte vergrossert und vermehrt, die
Personen so sehr in die Sphiire der Giotter erhoben, dass es
ausserordentlich schwer, ja zum Theil unmiglich ist, einen
geschichtlichen Kern herauszuschilen und vollends eine Chrono-
logie zu versuchen. Die einzige sichere Zeitbestimmung in der
indischen Greschichte vor dem Einfall Alexanders ist das Todes-
jahr des Buddha, fiber welches man bei mehreren Vilkern
Nachrichten findet, und selbst da kann man noch schwanken
zwischen 543 und 477 v. Chr. Die ganze frithere Geschichte
von Indien kann wman nur aus der religivsen Literatur er-
schliessen. Aehnlich wie die Geologen aus den aufeinander-
liegenden Erdschichten die Geschichte der Frde und ihrer
Umwilzungen construiren, dabei aber um Jahrhunderte und
Jahrtausende sich verrechnen konnen, wenn sie das langsame
Wachsthum der jetzigen Frdschichten auf das Jugendalter der
Erde anwenden, so kann man aus der inneren Entwicklung,
welche die indische Religion von der Zeit der Veda-Lieder bis
auf Buddha durchgemacht hat, auf die Zeit schliessen, welche
zwischen beiden verflossen sein muss, aber wir werden uns
hiiten miissen, dass wir sie nicht zu sehr nach dem Mass der
Entwicklung und des Verfalls einer Religion in unsrer Zeit

1) Ueber die #ltesten indischen Geschichtschreibungen, ihr spites Alter,
ihren geringen Umfang und ihre Unzuverldssigkeit vgl. Lassen II, 1—387,

?) Durch den Buddhismus ist diese Sucht nach grossen Zahlen auch
zu andern ostasiatischen Vglkern iibergegangen.
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messen?). Nehmen wir mit Max Muller (History of ancient

Sanskrit Literature u. Preface to the Rig-Veda, vol. IV. p. 4.
Vgl. Muir I, p. 4.) an, die Mantras oder neueren Hymnen
seien zwischen 1000 und 800, die &lteren zwischen 1200 und
1000 v. Chr. aufgeschrieben worden, so konnte auch die Wan-
derung in das Grangesland erst spiter stattgefunden haben als
1400 v. Chr., und es konnte dann in die Zeit von 1500—1400
erst die Wanderung der Arier in das Indusland fallen?).
Miissen wir uns somit bei der #ltesten Greschichte der
Arier mit unsicheren Vermuthungen begniigen, so kinnen wir
vollends iiber die Einwanderung der dravidischen Vilker in Indien
nichts Bestimmtes sagen. Man hat schon vermuthet, sie seien
zur See eingewandert 3). Allein dann miissten sie wohl erst in
Indien zum Volk geworden sein, denn die Wanderung eines

‘ganzen Volkes zur See wird sich in alter Zeit nicht nach-

weisen lassen. Dagegen haben wir einen Fingerzeig fiir ihre
Kinwanderung zu Lande darin, dass in Beludschistan ein dunkel-
farbiges Volk aufgefunden worden ist, dessen Sprache Aehnlich-
keit hat mit den dravidischen: die Brabuf4). Es fragt sich aber,
ob die Nischdda-Volker alle zu derselben Einwanderung ge-
horen. Dass die Unterschiede unter ihmnen selbst noch grésser
sind als bei den Ariern, lisst sich nicht verkemnen. Es ist
moglich, dass diese Unterschiede nur von ihrer Stellung zur
arischen Kultur herriihren, aber eine néhere Betrachtung der

!y Dr. M, Houy fillt offenbar in diesen Fehler, wenn er (in seiner Ein-
leitung zom Aitaréya-Brihmana, p.47. vgl. Muir, Orig. Sanskr. Texts I, p. 4.)
annimmt, schon die unter dem Namen Brahmanas bekannten Opfervorschriften
seien grossentheils zwischen 1400 nnd 1200 v. Chr. entstanden, die Hymnen
der Vedas umfassen eine Zeit von 5—600 Jahrven, und diese miisse etwa
200 Jahre vor dem Anfang der Brahmanazeit aufgehort haben, ja die iltesten
Hymnen und Opferformeln stammen aus der Zeit von 2400—2000 v. Chr.

%) Dafiir dass das Indusland vor dem J. 1000 v. Chr. von den Ariern
besetzt war, haben wir ein Zeugniss im A, Test., in der Ophirfahrt unter
Konig Salomo. Lassen (I, S. 651.) dentet ndmlich Ophir auf Abhira an der
Indusmiindung und sucht nachzuweisen, dass die hebriischen Namen fiir die
Gegenstinde, welche von der Ophirfaliwt mitgebracht wurden, aus dem San-
skrit entlehnt seien. Vgl. Duncker, S. 16. . . )

3) Irion, Malabar und die Missionsstation Talatscheri. Basel 1864. S, 1.

% Lassen, 1. 8, 461 ff.
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dravidischen Religionsformen konnte ans doch die Frage nahe-
legen, ob nicht innerhalb diescr siidindischen Vilker eine griossere
Stammesverschiedenheit sich finde. Die unkultivirten Nischada-
Volker treiben, wie wir oben bemerkt haben, den Bhutendienst,
der mit dem Schamanismus der nordasiatischen Vilker so ver-
wandt ist, dass die Religion nicht weniger als die Sprache fiir
ihre Zugehorigkeit zum turanischen Vélkerstamm spricht. Bei
den kultivirten Vilkern im Dekhan dagegen finden wir unter
den indischen Kulten den Dienst des (iva so vorherrschend,
dass der erste Deutsche, der die indische Giotterlehre genauer
studirte und sie in Siidindien kennen lernte, Ziegenbalg, den
Civa fir den hichsten indischen Grott hielt?). Nun kommt der
Name Civa in den Veda-Liedern gar nicht vor, ebenso wenig
seine Gattin Kali und seine Sthne Ganéga und Kartikéya.
Von einem Phallus-Dienst, dem Charakteristischen des Civa-
Dienstes, findet sich daselbst keine Spur. Die blutigen Opfer
und der ganze Charakter der Gottin Kali, die Thiergestalten
der Gotter, der Elephantenkopf des Ganéga, der mit dem (iva-
Dienst verbundene Basava oder Nandi-Stier, der im Siiden
besonders hiufig verehrte Affengott Hanuman, die Lehre von
der Seelenwanderung — das alles sind der Veda-Religion fremd-
artige Dinge, und doch gehiren sie wenigstens nicht alle zum
Bhutendienst. Sie lagsen sich miglicherweise als spitere Ent-
wicklungen der indischen Religion erkldren, doch kémnten sich
auch Elemente einer urspriinglich dravidischen Religion mit dem
Hinduismus vermischt haben, die im Norden von den (tdras
zu den Brahmanen iibergegangen wiren durch Accommodation?),
im Siiden eine hervorragende Stelle einnithmen und wieder zu
anterscheiden wiren vom Bhutendienst.

Mogen nun trotz der Abschliessung der Kasten religivse
Elemente von den unterworfenen Volkern zu den Ariern durch-

Yy Ziegenbaly, Genealogie der malabarischen Gotter, herausgegeben von
Germann, 1867. S, 5,

% In der Zeit des Kampfes zwischen Brahmanismus und Buddhismus
liesse es sich wohl am ehesten denken, dass die Brahmanen gegen religidse
Vorstellungen und Gebriduche der niederen Kasten toleranter gewesen wiiren
und sie sogar in ihr System aufgenommen hitten, wm im Volke Buundes-
genossen gegen den Buddhismus zu gewinnea.
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gedrangen oder mag die Veréinderung in der Religion nur ein
Werk der Arier oder ihrer Priester gewesen sein, — so viel
steht fest, dass die indische Religion nack der Zeit der Veda-
Lieder eine grosse Verdnderung erlitten hat. Ks beginnt jetat
die Zeit des eigentlichen Brahmanismus. Die Bralimanenkaste
hat sich erhoben iber die andern, die pantheistische Spekula-
tion und die Ascese ist in der Bliithe, zugleich werden die
Ceremonien des Opfers und des tiiglichen Lebens immer mannig-
faltiger. Aber die Philosophie ist nicht ausschliessliches Eigen-
thum der Brahmanen. Ein Kénigssohn aus dem mittleren Hindu-
stan griindet im sechsten Jahrhundert vor Christi Geburt unter
dem Namen Buddha eine neue ‘Schule, die zur neuen Religion
wird und wenigstens 1200 Jahre lang mit dem Brahmanismus
im Kampfe liegt, bis sie aus Vorderindien weichen muss, aber
in den andern Liéndern von Ostasien festen Fuss fasst. In-
zwischen ist aunch der Brahmanismus nicht unthiitig geblieben.
Kr hat im Heldengedicht seine Giotter und seine Asceten volks-
thitmlicher gemacht und sein Kastensystem trotz den Angriffen
des Buddhismus festgehalten. Nach der Verireibung des Buddhis-
mus beginnt eine neue Periode. Neue heilige Schriften, die
Purdnas, spinnen die alten Sagen in die Breite im Dienst
einer bestimmten Sekte oder Confession, der Gottesdienst ist
cin grober Gotzendienst geworden, die Priester haben mit ihrem -
festen Organismus das Volk immer mehr geknechtet, und zu-
gleich hort die politische Selbststéindigkeit Indiens um das Jahr
1000 wn. Chr. auf; es fillt den fremden Eroberern zu.
Wir werden also die Greschichte der indischen Religion

in vier Abschnitte theilen: '

1) Die Religion der Veda-Lieder.

2) Der altere Brahmanismus.

3) Der Buddhismus.

4) Der neuere Bralinanjsmus.

§ 4. Die Literatur der Vedas und des alteren
Brahmanismus,
Ehe wir auf die Religion der Veda-Lieder eingehen, miissen
wir fiir die zwei ersten Perioden der indischen Religions-
geschichte eine Uebersicht iber die Literatur gewinnen, die
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in reicher Fiille bis auf unsere Zeit erhalten und i den letaten
30Jahren durch Sanskrit-Ausgaben und Uebersetzungen grossen-
theils dem europiiischen Publikum zuginglich gemacht worden
ist. HEs kommen iibrigens viele wortliche oder fast wortliche
Wiederholungen in diesen Biichern vor. Indische Masslosigkeit
macht sich auch hier geltend.

Wir konnen mit 4. Weber (Indische Literaturgeschichte,
Berl. 1852.) die ganze altindische Literatur in zwei Perioden
eintheilen, welche jedoch nicht ganz mit den angegebenen
Perioden der Religionsgeschichte zusammenfallen: die vedische
Literatur und die Sanskritliteratur im engeren Sinn des Wortes.

L. Die vedische Literatur umfasst schon eine grosse Anzahl
von Schriften, denn der Hindu versteht unter dem Namen
Vedas1) nicht nur die vier Liedersammlungen, welche man
auch in Europa so nennt, sondern es gehdren die sogenannten
Brahmanas und Stifras dazn, welche sich zu den Veda-Liedern
verhalten ungefihr wie der Talmud zur hebridischen Bibel.

A. Die Veda-Sankitas, die Veda-Lieder, in vier oder eigent-
lich fiinf Sammlungen, von denen aber nur die letzte wieder
einen andern Stoff bietet als die erste.

1) Die Rig-Veda-Sanhitd ist die umfangreichste und werth-
vollste unter diesen Sammlangen. Die Lieder sind hier nach
den Singerfamilien geordnet. Kinzelne Stiicke reichen bis in
die' Zeit des geregelten Kastenwesens herab, desswegen wird die
Sammlung schwerlich vor dem Jahr 600 v.Chr. abgeschlossen
gewesen sein. Hs sind im Ganzen 1028 Stkta (Hymnen),
10,680 Rik (Verse). Die Sammlung wird eingetheilt in 10" Man-
dala (Kreise, Biicher), oder nach rein @usseren Griinden in acht
Aschtaka (Achtel)?).

2) Die Sama-Veda-Sanhitd enthiilt keine neuen Lieder,

Y Der Name Veda fiir diese Klasse von Schriften kommt wahrscheinlich
daher, dass in den Brahmanas namentlich bei den Opfervorsehriften ein
stehender Ausdruck ist: ye évam véda, d. h, wer solche Erkenntniss hat
(der thut das und das), Haug, Aitaréya Br. I, p. 51.

%) Der Sanskrit-Text der Rig-Veda-Sanhitd ist zum erstenmal voll-
stindig von Max Miller in mehreren Ausgaben in England und in Deutsch-
land verdffentlicht worden, Von demselben ist auch eine englische Ueber-
setzang theilweise erschienen.
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sondern stellt die zum S6ma-Opfer gesungenen Verse des Rig-
Veda zusammen. Dass die Sammlung sehr alf ist, erhellt daraus,
dass von den spéteren Liedern des Rik (im zehnten Mandala)
keine im S&ma sich findent). ‘

3) Der Yadschur-Veda bildet die Grundlage fiir das ge-
sammte Opferceremoniell und existirt in zwei Ausgaben mit
demselben Stoff, aber verschieden angeordnet:

a) Der schwarze Yadschur-Veda oder die Taittirtya-Sanhitd
ist-so geordnet, dass hinter den Opferspriichen unmittel-
bar die dogmatische Erklirung und das Ceremoniell folgt,
was bei den iibrigen Vedas in besonderen Schriften, den
sogenannten Brahmanas, dargestellt ist. Die zu dieser San-
hitd gehorigen Brahmanas sind desshalb nur ein Nachtrag?).

b) Der weisse Yadschur-Veda oder die Vddschasan8yi-Sanhitd
enthilt bloss die Hymnen, und in anderer Anordnungs?).
4) Der Atharva-Veda schliesst sich, soweit sein Stoff nicht

neu ist, an das zehnte Mandala des Rik an, ist also aus spi-
terer Zeit und nicht zum go{tesdiensﬂichen Grebrauch bestimmt,
sondern enthilt Spriiche fiir allerlei Vorkommnisse des gewdhn-
lichen Lebens, Zauberformeln u. dgl. Xr kann nicht als Quelle
fiir die erste Periode der indischen Religionsgeschichte gelten,
ist aber von Werth als Uebergang auf die zweite<).

B. Die Brdhmanas beschreiben die Opferceremonien zu
den Sanhitis, zu welchen sie gehoren, und enthalten zuweilen
allerlei Sagen; aber auch hier finden wir keine Angaben iiber
die Abfassungszeit und eine Menge vom Wiederholungen 5).

) Ausgabe der Sima-Veda-Sanhitd mit Glossar und deutscher Ueber-
setzung von Benfey. Leipz. 1848, -

%) Sanskritausgabe von Rier und Cowell. Caloutta 1861.

8) Ausgabe von Weber. Berl, 1849—52,

4) Ausgabe von Roth und Whitney.

5 Max Miiller sagt fiber die Brihmanas: »So interessant auch die
Brihmanas fir den Forscher auf dem Felde der indischen Literatur sein
mégen, von so geringem Interesse sind dieselben fiir das allgemein gebil-
dete Publikum. Der Hauptinhalt derselben ist einfach Gefasel und was noch:
weit schlimmer, theologisches Giefasel. Niemand, der nicht von vornherein’
die Stelle kennt, welche die Brihmanas in der Geschichte-des indischen
Geistes einnehmen, konnte tiber 10 Seiten hinans lesen, ohne das Buch zu-
zuschlagen. Fiir den Geschichtsforscher jedoch, sowie auch fiir den Philo~

Wurm, Geschichte der indischen Religion. 2"
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Den Brahmanas wird gewthnlich ein philosophischer Anhang,
ein Aranyaka (Waldtheil, weil die Philosophen zugleich Wald-
einsiedler waren) beigefiigt, und wieder ein Theil der Aran-
yaka wird Upenischad (Sitzung) genannt. Diese Upanischads
enthalten speculative Ideen iiber die Entstehung der Welt u.dgl.
Hier finden wir vorzugsweise das System des brahmanischen
Pantheismus. Die jiingsten, zum Atharva-Veda, reichen bis in
die Zeit nach Christi Geburt herab.

€. Die dritte Reihe der vedischen Literatur bilden die
sogenannten Sitras. Sie sollen die weitliufigen Auseinander-
setzungen der Brahmanas in der Kiirze zusammenfassen, nament-
lich die Crauta-Sitras. Daneben schopfen die Grikya-Sitras
auch aus miindlicher Tradition?). Spiter entstanden noch be-
sondere Sttras fiir die sprachliche, mythologische und astro-
nomische Erklirung der Vedas, Veddngas, d. h. Glieder der
Vedas genannt. Die philosophischen Stitras, welche die Lehren
der Vedas zusammenfassen und zum Ziel bringen sollten, und
deren System wohl schon aus dlterer Zeit stammt, nannte man
Veddnta, d. h. Ziel des Veda. Neben der orthodoxen Vedinta-
Philosophie entstanden noch andere Systeme, bei deren Schriften
man das Alter ebenso wenig ausmitteln kann als bei den bis-
her genannten. Die ganze Klasse der Sttras gehort der Sprache
nach eher zum folgenden Theil der indischen Literatur, aber
nach dem Stoff zu den Vedas.

II. Sanskrit-Literatur kann man die zweite Periode der
indischen Literatur nemnen, weil nun die Schriftsprache sich
aus den Dialekten herausgearbeitet und feste Formen gewonnen
hatte, aber schon wuicht mehr lebende Sprache war.. Wie in
der romischen Kirche das Lateinische Kirchensprache blieb,
obgleich das Volk nirgends mehr lateinisch sprach, wie auch

sophen, sind dieselben von unendlicher Wichtigkeit — fiir den ersteren als
ein wirkliches Bindeglied zwischen der alten und modernen Literatur Indiens;
fiir den letztern als eine iiberaus wichtige Phase in der Entwicklungs-
geschichte “des menschlichen Geistes in seinem Uebergang von religidser
Gesundheit zn theologischer Krankheit.« Essays, deutsche Ausg. I S. 105.

') Die Qrauta-Sttras, d. h. die geoffenbarten, sind also- gewissermassen
die kanonischen, die Grihya-Sitras, d. h, die zum Hauns gehbrigen, die apo-
kryphischen Sdtras,
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in der evangelischen Kirche bis in’s achtzehnte Jahrhundert
fast jedes wissenschaftliche Buch lateinisch geschrieben wurde,
so ist das Sanskrit bis anf den heutigen Tag die Sprache der
Religion und der Wissenschaft geblieben und hat moch eine
bedeutende Literatur aufzuweisen aus der Zeit, da es nicht
mehr Volkssprache wart). Wir heben -aus dieser Periode nur
folgende fiir die Religionsgeschichte werthvollere Biicher hervor :

A. Die Gesetzblicker (Dharmagéstras), im Ganzen 56, wor-
unter das #lteste und bekannteste Manu's Gesetzbuch, wahr-
scheinlich in seiner gegenwirtigen Redaction schon in Opposi-
tion mit dem Buddhismus, etwa aus dem 4. Jahrhundert v. Chr.
Es enthilt nicht nur die Gresetze fiir die Kasten, besonders
die Brahmanen, sondern auch Lehren von der Entstehung der
Welt u. s. w. Aunsser Manu ist noch das Gesetzbuch des
Yadschnavalkya, das mehrere Jahrhunderte nach Christi Geburt
verfasst wurde, in Kuropa verdffentlicht worden.

B. Die zwel grossen Heldengedichte (Itihasas), welche be-
sonders die Nationalliteratur der Kriegerkaste bilden.

1) Das Mahdbhérata beschreibt den Kampf der zwei alten,
nahe verwandten, von den Bhératas abstammenden Konigs-
geschlechter der Pandavas und Kauravas, die furchtbare acht-
zehntigige Schlacht, welche mit der Niederlage der Kauravas
endigt und ihre nachherige Rache. Es sind die ersten Kampfe
der Arier unter sich im Gangesland. Die Namen kommen schon
in den Vedas vor, aber die Sage hat sich mehrmals umgestaltet,
bis das Mahabhdrata zu einem Gredicht von mehr als 100,000
Doppelversen (glokas) angewachsen ist. Die Bestandtheile sind
aus verschiedener Zeit und verschiedenartig. In Europa sind
am bekanntesten die Episoden Nolo (Nal und Damajanti, von
Riickert tibersetzt, von Bopp im Sanskrit mit lateinischer Ueber-
setzung fiir Anfiinger herausgegeben) und Bhagavad-Gitd (von
W. v. Humboldt um ihres philosophischen Inhaltes willen her-
vorgesucht). Die Redactionszeit des Mahabharata setzt Lassen

1y Schon aus dem dritten Jahrhundert v. Chr. hat man Inschriften auf-
gefunden, die nicht im Sanskrit, sondern in der damaligen Volkssprache
verfasst sind.
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400—350 v. Chr.!), Benfey in das dritte Jahrhundert, Weber
in die letzten Jahrhunderte v. Chr.

2) Das Rdmdyana ist ohne Zweifel in der Hauptsache
das Werk Eines Mannes, des Valmiki, der sich als Verfasser
angibt, und beschreibt in 24,000 Doppelversen die Helden-
thaten des Rama, eines Konigssohns von Aybédhya (Audh),
welche das Fortschreiten der arischen Herrschaft durch das
Dekhan bis nach Ceylon bezeichnen. Rédma erscheint hier als
Incarnation des Gottes Vischnu. Er ist ein Tugendheld, der
immer Entsagung und Pflichterfillung ‘predigt; brahmanische
Ascese und Priesterherrschaft treten in diesem Gedicht stirker
hervor als im eigentlichen Mahabharata 2).

1) Lassen I, 589 f. Nachher wiire noch die Bearbeitung im Sinne der
ausschliesslichen Vischnu-Verehrung hinzugekommen; »denn diese Auffas-
sung ist angeklebt, nicht mit dem innern Wesen der alten Sage verwachsen.«

) Lassen (I,1006) hilt das Rémayana fiir dlter als das Mahabhérata,
weil in ersterem keine Anspielungen auf den Buddhismus vorkommen,
Duncker (Gesch. d. Arier, 8. 63) fiir jiinger wegen der ausgebildeteren
Priesterherrschaft.



Erster Abschuitt.

Die Religion der Veda-ELieder.

§ 5. Der urspriingliche Character der Veda-Religion®).

Es gibt bei den indo-germanischen Vilkern ein weit ver-
breitetes Wort fiir Gott: im Sanskrit dévas, im Griechischen
%edg, lateinisch deus, litthauisch dievas, irlindisch dia; im
Deutschen bezeichnet es nicht Gott iiberhaupt, sondern den
altdeutschen Kriegsgott Ti oder Ziu, von welchem der Diens-
tag seinen Namen hat. Dieses Wort stammt wahrscheinlich
von der Sanskrit-Wurzel div=glinzen?). Der Begriff des Gott-
lichen wiirde also auf’s engste zusammenhingen mit dem .des
Lichts, und diess wird durch den Charakter der vedischen wie
der zoroastrischen Religion bestitigt. Wihrend der Fetischismus
und Schamanismus der unkultivirten Vélker zwar einen guten
Gott im Himmel, die Beseelung des Himmels, den Schopfer
der Welt anerkennt?), aber nicht diesem Gott seine Opfer
bringt, sondern viel mehr vor untergeordneten Wesen auf dex

") Quellen: Roth, die hSchsten Gétter der arischen Vilker (in der Zeit-
schrift der deutschen morgenlindischen Gesellschaft, 1852, 8. 67—177). Muir,
Orig. Sanskr. Texts, vol. V: Contributions to a knowledge of the cosmo-
gony, mythology, religious ideas, life and manners of the Indians in the
Vedic age. 1870, Max Miiller, Essays I. Deutsche Ausg, Leipz. 1869.

%) Lassen, 1. 8. 892,

5) Waitz, Anthropologie der Naturvélker, TI. S, 167, IV, 8. 177 ff,
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Erde sich fiirchtet, die ihm gerade imponiren (Fetische oder
Greister), so suchten die arischen Volker von Anfang an die
Gegenstinde ihrer Verehrung nicht in der Finsterniss dieser
Erde, sondern in den lichten Regionen des Himmels und der
Atmosphéire oder in den Lichterscheinungen auf Erden; sie
verehrten keine bdsen, sondern nur gute Wesen. Denn der so-
genannte Dualismus der zoroastrischen Religion ist nach den
neueren Forschungen nicht so zu denken, als ob man den
Ahriman, den Fiirsten der Finsterniss, und seine Daévas durch
Opfer versshnt oder irgendwie verehrt hitte. Die Veda-Religion
hat weder im Reich des Lichts noch im Reich der Finsterniss
eine solche Hauptperson wie Ormuzd und Ahriman, sie hat
viel mehr polytheistischen Charakter; doch diirfen wir uns die
Grebiete der verschiedenen Lichtgdtter nicht so fest umgrinzt
denken wie in der griechischen Religion. Man kann wohl Agni,
den Gott des Feuers, unterscheiden, der durch das Opferfeuer
die Gotter alle herbeiruft; man kann Indra als den Gott des
Grewitters erkennen, Varuna und Mitra als Himmelsgotter,
Uschas als die Gottin der Morgenrothe, Strya, Savitri und
Puschan als Sonnengdtter, u. s. w., aber fast bei jedem ein-
zelnen Hymnus bekommen wir den Eindruck, als ob der jetat
angerufene Gott der allerhochste wire. M. Muller sagt dariiber
(Essays I, 8.25): ,Das ist sicherlich nicht, was man gewghnlich
unter Polytheismus versteht. Doch wiirde es gleich unrichtig
sein, es Monotheismus zu nennen. Miissen wir einmal einen
Namen dafiir haben, so mochte ich es Kathenotheismus heissen.“
Wir kionnen diese Erscheinung einerseits als Rest von einem
wrspriinglichen Monotheismus betrachten, dessen Spuren bei den
unkultivirten Volkern noch deutlicher hervortreten, anderer-
seits als ein Zeichen, dass in diesem jugendlichen Alter des
Volkes die religiosen Vorstellungen iiberhaupt noch fliissiger
waren. Wie in der Fetisch-Religion zu den schon lange be-
stehenden Grossfetischen durch die Begeisterung irgend eines
Menschen, der einen neuen Fetisch gefunden zu haben behauptet,
jederzeit ein neuer Fetisch hinzukommen und vielleicht eine
Zeit lang als Helfer in Nothen und Krankheiten ein grosseres
Ansehen geniessen kann als die alten, so ungefihr werden wir
uns in der Entstehungszeit der Veda-Lieder eben durch diesen
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Trieb der religivsen Begeisterung, der in den Liedern seinen
Ausdruck fand, die Entstehung neuer Gétter viel leichter den-
ken miissen als spiter. Aber viele dieser Veda-Grotter sterben
wieder ab, ohne dass wir in der spiteren indischen Religion
eine Spur von ihnen bekommen; sie bleiben blosse Personifica-
tionen eines begeisterten Dichters. Nun kénnen wir uns denken,
dass mancher Dichter, um diesem Wiederabsterben der Gotter
zuvorzukommen, sich gedrungen fithlte, den von ihm jetat
gepriesenen (xott, mochte es ein neu erfundener oder ein schon
linger bestehender sein, als den hochsten, alles umfassenden
zu verkiindigen, den man nicht vernachlissigen diirfe. Vielleicht
war es aber auch bei manchem eine dem Monotheismus noch
niher stehende Auffassung des ganzen gottlichen Wesens unter
dem Finen von ihm gepriesenen Gresichtspunkt. Dann hiitten
wir uns die Entstehung der Vielgttterei iiberhaupt so zu den-
ken, dass zundchst ein Dichter das ganze géttliche Wesen
unter einem Natursymbol verehren wollte, ein andrer ebenfalls
das ganze gottliche Wesen, aber unter einer andern Natur-
erscheinung u.s.f. Spiter hitten diese verschiedenen an Natur:
erscheinungen ankniipfenden Gottesnamen, welche in verschie-
denen Liedern iiberliefert wurden, die Welt unter sich theilen
miissen und wiren viele Gétter gewordent). Vom Fetischismus
unterscheidet sich die Veda-Religion auf’s Bestimmteste, indem
sie aus einer hoheren Sphire, aus der Lichtwelt, ihre Symbole
nimmt, aber sie hat das Kigenthiimliche, dass sie die Erschei-
nungen der menschlichen Religiositiit, namentlich das Opferfeuer,
aber auch das Gebet und in den spiteren Liedern allgrlei
Gregenstinde, die zum Opfer gehoren, selbst wieder zu Gottern
macht, und damit haben wir schon in den Veda-Liedern den
Anfang des indischen Pantheismus. Muir (Orig. Sanskr. Texts,
V, p. 411) erklart diesen verschwommenen Charakter der Veda-
Giotter so, dass der Begriff der Hindus von der Welt zugleich
mystisch oder sakramental, polytheistisch und pantheistisch gewesen
sei. In Folge des ersten, des mystischen oder sakramentalen
Begriffes, suchten sie in allem, was mit religiosen Gebréuchen

Y Auch im A, Test. finden wir als Anfang der Abgitterei die Ver-
¢hrung des Einen Gottes unter einem NatulsymboL
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zusammenhieng, sowohl eine geistige als eine physische Potenz?).
Der polytheistische Begriff brachte es mit sich, dass sie alle
Theile der Natur besonders mit gottlicher Kraft angethan
dachten, und der Pantheismus fasste sie wieder zusammen als
Theile eines grossen Granzen.

Man kénnte denken, die Veda-Gotter seien doch so feste
Grestalten, dass sie sich ohne Mithe aufzihlen lassen, denn an
mehreren Stellen wird die Zahl der Gutter zu 33 angegeben
(Rig-V. I, 34, 11. 45, 2. 139, 11. III, 6, 9. VIII, 28, 1. 30, 2.
35, 3. IX, 92, 4. vgl. Muir V, p. 10.), und diese Zahl ist so
sehr im indischen Alterthum anerkannt, dass sie aunch in den
buddhistischen Schriften vorkommt. Aber es wird niemanden
gelingen, die Namen dieser 33 aunfzuziihlen. Iis ist eine an-
genommene Zahl, wm deren Richtigkeit man sich ebenso wenig
bekiimmerte, als heutzutage die Hindus, wenn sie aus den 33
Gottern 330 Millionen gemacht haben, dieselben aufzuzihlen
guchen. Dass man die Zahl 33 schon in der Zeit der Veda-
Lieder nicht mehr geniigend fand, erhellt aus Rig-V.IIL, 9,9,
wo es heisst: 3339 Gotter haben den Agni verehrt. Die 33
Gotter werden an einer Stelle (R.-V. I, 139, 11) eingetheilt
in drei mal eilf, nidmlich eilf im Himmel, eilf auf Erden und
eilf in den Wassern (worunter Muir hier die atmosphirischen
- Wasser versteht)?). Diese Dreitheilung kehrt auch in Commen-

1) Auch die Neger betrachten in ihrer Fetisch-Religion die ganze mate-
rielle 'Welt als eine athmende, beseelte Masse, sie glauben von einer zahl-
losen” Menge schlafloser Augen bewacht zu sein und werden dadurch in
bestéindiger Besorgniss und Schen erhalten (Cruickshank, Eighteen years on
the Goldcoast, II, p. 169. Steinhauser, Usber den Fetischdienst, Missions-
Magazin 1856. II. 8. 128.), sie haben also auch diesen mystischen oder
sakramentalen Begriff von der Welt, sie denken sich jeden Naturgegenstand
beseelt und je nach Umstéinden einer religidsen Verehrung wiirdig, aber sie
taxiren die Macht der unsichtbaren Seele nach dem Eindruck, welchen der
sichthare Kovper zuerst auf sie gemacht hat, und das Gefihl der Furcht
vor einer feindseligen Macht ist dabei das vorherrschende; auch sind die
Neger nicht im Stande gewesen, die Theile der Natur zu einem Ganzen
zusammenzufassen, wihrend die Veda-Religion einerseits von den Licht-
erschieinungen als Aeusserungen des guten gdttlichen Wesens, andrerseits
vom religitsen Gefiihl des Menschen ausgeht und darum geistiger und hei-
terer sich gestaltet als die Religionen der unkultivirten Volker,

%) Im (atapatha-Bréhmana (IV, 5, 7, 2) werden die 33 eingetheilt in



25

taren zu den Vedas wieder, namentlich in Yaska’s Nirukta
(VIL, B), wo es heisst: ,Es gibt nach den Auslegern der Vedas
drei Grottheiten!), nimlich Agni, dessen Platz auf Erden ist;
Vayu oder Indra, dessen Stelle in der Luft, und Strya, dessen
Stelle im Himmel ist. Von diesen Gottheiten erhilt jede wiedexr
mancherlei Benennungen, je nach ihrer Grisse oder mach der
Verschiedenheit ihrer Functionen, wie die Namen Hotri, Adh-
varyu, Brahman und Udgétri ?) einer und derselben Person
zugeschrieben werden konnen. Oder mogen auch diese Gotter
alle verschieden sein, denn die an sic gerichteten Lobspriiche
und so auch ihre Benennungen sind verschieden.“

Diese Dreitheilung gibt uns jedenfalls die beste Uebersicht
iiber die Veda-Gotter. Sie wird namentlich von Roth als eine rich-
tige anerkannt, indem er sagt (a.a. 0. 8. 68.): ,Die indische Natuz-
anschauung der #ltesten, in den vedischen Liedern vertretenen
Periode hat das Kigenthiimliche, dass sie schaxf scheidet zwischen
Luftrawm und Himmel. Diese Trennung ist eine uralte, wie die
ganze Mythologie des Veda zeigt, und es liegt ihr die Unter-
scheidung von Luft und Licht zu Grunde. Das Licht hat seine
Heimatstitte nicht im Luftraume, sondern jenseits desselben
im unendlichen Himmelsraume; es ist nicht gebunden an den .
leuchtenden Sommenkorper, sondern unabhingig von ihm’eine
ewige Kraft. Zwischen dieser Lichtwelt und der Erde liegt
das Reich der Luft, in welchem Gotter walten, um den Weg
des Lichtes zur Erde frei zu halten, seiner belebenden Kraft
Zungang zu verschaffen, und zugleich das Rinnen der himm-
lischen Grewiisser, die ebenfalls in der Lichtwelt ihre Heimat
haben, auf die Erde zu vermitteln. — So werden wir am
besten die Eintheilung der Veda-Gotter in Gitter des Himmels,
Gotter der Luft und Gotter der Erde hier zu Girunde legen.
Zu der ersten Klasse, welche im Allgemeinen auch die &lteste
sein wird, konnen wir eine Art von Gottern rechnen, welche

8 Vasus, 11 Rudras, 12 Adityas, nebst Dyans und Prithivi (Himmel und
Erde), der 34ste aber ist Pradschapati.

!) Eine Neigung zu irgend einer trinitarischen Zusammenstellung des
Gottlichen findet sich in der ganzen Geschichte der indischen Religion.

?) Die Namen der Priester, welche eine einzelne Function beim Opfer
zu verrichten haben, wie z, B. schlachten, singen, beten.
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weniger mythologischen Charakter haben, némlich die Personi-
ficationen von Himmel und Erde, vom Unendlichen u. dgl.
Denn die (rotter des Himmels werden auch weniger sinnlich
dargestellt. Eine andere Reihe von Personificationen verweisen
wir dagegen in die dritte Klasse.

§ 6. Die universellen Personificationen in den #ltern Liedern
und die Gotter des Himmels,

Wir beginnen die Aufzihlung der Veda-Gritter mit einigen
Namen, durch welche das Géttliche nicht auf das Symbol eines
einzelnen Naturgegenstandes eingeschriinkt wird. Hieher gehort
vor allem der Name Aditi, welchen Roth (Zeitschr.d.D.}M.G.
1852. 8. 68.) als die Fwigkeit oder das Ewige beszeichnet, als
einen Begriff, der zu einer sicheren Personification in den Veden
nicht gebracht worden sei, wiewohl es an Anfingen dazu nicht
fehle; wiihrend die spiteren Jahrhunderte unbedenklich eine
Gottin Aditi und als ihve Sohne die Adityas annehmen. ,Dieses
Ewige und Unantastbare, in welchem die Adityas ruhen und
das ihr Wesen ausmacht, ist das himmlische Licht“ (S. 69.)
M. Muller sagt in einer Anmerkung zu Rig-Veda 1, 166, 12
(Transl. of the Rig-V. I, 280): ,Aditi, ein alter Gott oder
eine Gottin, ist in der That der #lteste Name zur Bezeich-
nung des Unendlichen, nicht des Unendlichen als Resultat einer
langen Abstraction, sondern des sichtbaren Unendlichen, sicht-
bar mit dem blossen Auge, des endlosen Raumes, iiber Erde,
Wolken und Himmel hinaus.“ Es findet sich kein eigener
Hymnus an Aditi, doch kommt sie nicht selten vor und wird
angerufen um Kindersegen, um Segen an Vieh, um Schutz
und um Vergebung von Siinden. Sie wird Mutter von aus-
gezeichneten Sohnen (R.-V.III, 4, 11), Mutter des Mitra, des
Varuna, des Aryaman (R.-V.VIIL, 47, 9.) u. s. f. genannt. Sie
wird an einer Stelle (R.-V. I, 89, 10.) deutlich als das A4l
bezeichnet: ,Aditi ist der Himmel, Aditi ist die Luft, Aditi
ist Mutter und Vater und Sohn, Aditi sind alle Gotter und
die finf Stimme, Aditi ist alles Geborene, Aditi ist was noch
geboren werden soll.“ Allein in andern Stellen kommt Aditi
neben andern Géottern vor, so dass von Aditi nur die himm-
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lischen Gotter geboren sind, die Luft- und Erdengttter dagegen
von den Wassern und von der Exde (R.-V. X, 63,2.). In einem
Refrain, der in einer ganzen Reihe von Hymmnen am Schluss
wiederkehrt (R.-V.1,94—115.) wird Aditi zunéchst mit Sindhu,
dem Ocean oder dem Fluss Indus, tiberhaupt dem Wasser, zu
einem Paar verbunden und neben Mitra und Varuna, Prithivi und
Dyaus (Erde und Himmel) wm Gewihrung der Bitte angerufen.
Man konnte hier versucht sein unter Aditi im Gregensatz zum
Meer das Festland in seiner unendlich weiten Ausdehnung zu
verstehen, aber es scheint sich sonst kein Anhaltspunkt fiir
diese Erklirung zu finden. So wird es wohl im Unterschied
vom Wasser der iiber demselben in’s Unendliche sich aus-
dehnende Luftraum sein, der hier Aditi genannt wird. An einer
Stelle ) kommt neben Aditi auch Diti vor, deren Sthne, die
Daityas, in der spiteren indischen Mythologie Feinde der Gotter
sind; Diti wird also im Gegensatz zu der lichten Aditi eher
den dunklen Naturgrund bezeichnen.

Wihrend in den Religionen der unkultivirten Vélker da,
wo noch ein Gottesbegriff sich findet, ein einziger personlicher
(rott im Himmel, die Beseelung des Himmels, als Schopfer der
Welt auftritt, verbindet die Veda-Religion zwar auch mit dem
Begriff des Himmels die Entstehung aller Dinge, aber die Einheit
des Schopfers ist verschwunden und der Begriff der Schopfung
geht in den der Zeugung iiber. Es sind schon zwei verschiedene
Namen, deren Bedeutung wuns an den Himmel erinnert: im
Sanskrit ist das gewdhnliche Wort fiir Himmel Dyaus (Dyu),
das offenbar mit dem griechischen Zed¢, Aws¢, und mit dem
lateinischen Diespiter oder Jupiter (Zeus pater) verwandt ist.
Daneben finden wir einen in vielen Liedern gepriesenen Gott
Varuna, dessen Name dem griechichen Odpavog entspricht, also
auch Himmel bezeichnet. Sowohl Dyaus als Varuna haben nun
das Eigenthiimliche, dass sie gewdhnlich nicht allein, sondern
paarweise angerufen werden?); Dyaus bildet mit Prithivi, der

) R.-V. V, 62, 8: Mitra und Varuna, besteiget euren Wagen, den gol-
denen beim Leuchten des Morgenroths, den mit eisernem Beschlig bei
Sonnenuntergang, und von da aus sehet ihr Aditi und Diti.

%) Dyaus und Varuna haben also nicht einmal einen so monarchischen
Charakter wie in der griechischen Religion Zeus und Uranos. Dyaus hats
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Erde, ein Minnliches und ein Weibliches, Vater und Mutter
aller Gotter und aller Dinge, Varuna bildet mit Mitra gleich-
sam ein Briiderpaar, ein Zwillingspaar, itber welches Roth (a.a.0.
. 8.70.) sagt: ,Das Wesen beider in ihrem gegenseitigen Unter-
schiede ist in den Liedern nirgends scharf ausgesprochen und
war wohl auch in den Urspriingen nicht ein begrifflich ganz
sicher zn sonderndes. Diejenige Stufe der Religionsbildung,
welche uns in den Liedern vorliegt, lisst aber bereits den
Unterschied durchschimmern, dass Mitra das himmlische Licht
in der Tageszeit ist, Varuna — wiewohl ein Herr alles Lichtes
und aller Zeit — doch vornehinlich am ndchtlichen Himmel
herrscht.“ Schon der indische Commentator Sayana unterscheidet
diese beiden Grotter so, indemw er zu R.-V. I, 89, 3 sagt: ,Mitra
ist der Gott, welcher ither den Tag regiert, nach dem vedi-
schen Text: ,der Tag gehirt dem Mitra,* und wiederum Varuna
ist abgeleitet von der Wurzel vri, bedecken; er itberzieht die
Grottlosen mit seinen Schlingen wnd ist der Gott, welcher iiber
die Nacht regiert, nach dem Text: ,die Nacht gehort dem Va-
runa® (aus Taitt. Br. I, 7, 10, 1.).* Wir haben schon beriihrt,
dass Mitra und Varuna Sthne der Aditi genannt werden. Mit
diesem Namen Adityas werden ausser den beiden noch weitere
Wesen bezeichnet: Aryaman, Bhaga, Dakscha, Anga. So wiren
es nach R.-V. II, 27, 1 im Ganzen 6 Adityas, nach einer
andern Stelle sind es 7, nach mehreren Stellen 8 und in den
spateren Schriften 12, aber die Namen sind auch hier sehr
unbestindig. Sie sind nicht an einzelne Naturerscheinungen
gebunden, sondern haben einen reineren geistigen Charakter.
Von ihnen wird gesagt: ,Man unterscheidet an ihnen nicht
eine Rechte oder Linke, nicht vorn noch hinten. Sie nicken
nicht und schlafen nicht, sie durchdringen alles, wie das all-
gegenwirtige Licht, sie sehen das Gute und das Bose in des

mit dem griechischen Zeus weiter nichts gemein als den Namen; als Gott
des Gewitters werden wir den Indra kennen lernen. Benfey (Orient und
Qccident I, 48.) nimmt desswegen an, dass die Functionen, welche die &ltere
indische Mythologie dem Dyaus zugeschrieben habe, spiter auf Indra tber-
goetragen worden seien. Allein es ist auch mdglich, dass die Erscheinungen
des Gewitters in verschiedenen Landern ganz unabhingig von einander zu
dhnlichen Symbolisirungen gefiihrt haben.
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Menschen Herz und unterscheiden den ehrlichen Mann von dem
betriigerischen. Sie verabscheuen und strafen die Schuld und
wachen allezeit iiber dem Didmonischen® (R.-V. 1L, 27). Roth
nimmt desswegen an, die indischen Adityas seien die persischen
Amschaspands, ihre Zahl sei wuvspriinglich sieben, Varuna-
Ormuzd-Uranos sei vielleicht ein gemeinsam indo-germanischer
(rott, an dessen Stelle aber ein eigenthiimlich indischer, ein
nationaler Gott, Indra, geschoben werde, denn schon im zehnten
Mandala des Rig-Veda tritt die Verehrung des Varuna und
Mitra gegeniiber der des Indra auffallend zuriick. Die ibersinn-
liche, geheimmissvolle Seite des Glaubensinhalts wire dann
immer mehr abgestreift worden, bis die frither hochsten; geistig-
sten Giotter inhaltslose Naturgeister geworden, bis Varuna nur
noch der Meeresgebieter, die Aditya nur die Genien des Sonnen-
umlanfs sind (a. a. 0. 8. 77.). So sehr wir im Ganzen dieser
Ansicht von einer Bewegung aus der iibersinnlichen zur sinn-
lichen Auffassung des Gottlichen zustimimen, so sind doch gegen
~ die Aditya-Amschaspand- und Varuna-Ormuzd-Hypothese von
. Lassen (I. A, I, 905.) und Spiegel (Zoroastrische Studien,
. 8. 122)) Bedenken erhoben worden, die wir im Blick auf den
nicht monotheistischen Charakter des Varuna nur unterstiitzen
konnen. Mithra nimmt allerdings auch in der persischen Reli-
gion eine bedeutende Stelle ein, doch mehr in spiterer Zeit,
. da seine Mysterien bis nach Kuropa sich verbreiteten. Kr
. gehort nicht zu den Amschaspands. Der persische Mithra hingt
natirlich mit dem vedischen Mitra zusammen, wie auch der
vedische Varuna mit dem griechischen Uranos, aber damit ist
nur bewiesen, dass vor der Trennung der arischen Vilker der
Himme] als Symbol der Gottheit mit verschiedenen Namen
nach verschiedenen Bezichungen bezeichnet wurde; die eigent-
lich mythologische Ausstattung wevden wir uns doch als das
Werk jedes einzelnen Volkes denken miissent). Wir betrachten

1) Bei den unkultivirten Volkern, welche keine grissere nationale Ein-
heit bilden, findet sich auch keine ausgepriigte Mythologie. Wir werdeu
uns also die Enstehung der Mythologie mit der Entstehung selbststindiger,
in sich abgeschlossener Nationen ungefihr gleichzeitig denken diirfen, und
da ist es doch fraglich, ob die Arier vor der Trennung der nachmaligen Vilker
schon eine in sich abgeschlossene Nation mit ausgeprigter Mythologie waren.
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also den Varuna als einen indischen Gott, der aber allerdings
nicht so in das Sinnliche herabgezogen wird wie Indra, Bei
den Hymnen an Varuna macht sich namentlich der ,Katheno-
theismus“ geltend. So oft er mit dem Mitra gleichgestellt wird
als Herrscher tiber Krde nnd Himmel, als Wichter der Welt,
als Regenspender, oder mit den Adityas iiberhaupt als Herr
der Wahrheit und des Lichts, als Befreier vom Bosen, so er-
scheint doch in andern Liedern wieder Varuna allein als Herr
iiber die drei Welten, der die goldene, sich wmdrehende Sonne
am Firmament scheinen lisst (R.-V. VIL, 87, 5.); der Wind,
welcher durch die Luft tont, ist sein Athem; er hat Pfade
fiir die- Sonne, Rinmnen fiir die Fliisse gemacht, welche auf
seinen Befehl fliessen; hunderttauscnd- Heilmittel hat dieser
grosse Konig. Jene Sterne, welche in der Héhe bei Nacht er-
scheinen, sind Varuna’s unverletzte Werke; im Monde leuchtend
geht er bei Nacht einher (R.-V.I,24.). Auch seine Allwissen-
heit wird besonders hervorgehoben: ,Varuna kennt den Weg
der Vogel, die durch die Luft fliegen; er kennt die Schiffe des
Meeres, er kennt die zwolf Monate, die, wenn man das Geliibde
treulich bezahlt, Gliick bringen; er kennt das Kommende; er
kennt den Pfad des grossen, wunderbaren, méchtigen Windes;
er kennt die Gotter, welche droben wohunen. Der Fromme sieht,
dass von ihm alles Wunderbare gemacht worden ist und gemacht
wird. Der Aditya moge uns, die wir ihn mit guten Opfern
verehren, auf dem rechten Wege gehen lassen; er moge uns
langes Leben schenken® (R.-V. I, 25.)10).

Ausser den Adityas gehoren zu den Gottern des Himmels
noch die Sonnengbvtter oder die Gitter der einzelnen Lichierschei-
nungen. Sie ervinnern schon mehr an die griechische Mythologie
als die bisher betrachteten Wesen. Wir konnen ihre gegen-
seitige Stellung aus dem schénen Hymnus R.-V. T, 115 ersehen :
»Ein schoner Zug von Strahlen geht hervor, das Auge des Mitra,
des Varuna und des Agni. Sérye (die Sonne) hat Himmel,
Erde und Luft erfillt, Sarya, die Seele des Beweglichen und

1) Auch im Atharva-Veda (IV, 16.) findet sich noch ein schéner Hym-
nus auf Varuna's Allwissenheit. Er ist in M. Miillers Essays I, 40 f. tiber-
setzt. Ebendaselbst finden sich metrische Uebersetzungen von einigen Hymnen,
in welchen Varuna besonders um Siindenvergebung angerufen wird.
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des Unbeweglichen. Sirya folgt der glinzenden Uschas (Morgen-
rothe), wie der Mann dem Weibe folgt, wenn fromme Menschen
gzum Opfer sich einfinden, frohlich mit den Fréhlichen. Die
gliicklichen, schnellen Agvin (Pferde) der Sonne, die schénen,
den Weg durchlaufenden, lobenswerthen, verehrten, haben die
Hohe des Himmels erstiegen, Himmel und Krde umgehen sie
schnell. Diese Gottheit, der grosse Sfirya, sie zieht nach der
Hilfte des Tagewerks das Ausgebreitete wieder ein. Wenn er
die Renner vom. Wagen lost, so breitet schnell die Nacht ihr
Dunkel iiber den Erdkreis. Dann zeigt vor Mitra’s und Va-
runa’s Angesicht Stirya seine Herrlichkeit mitten im Himmel.
Bald fiihren die Renmner seine unendliche, glinzende Stirke,
bald die dunkle Nacht herbei. Heute, ihr Giotter, beim Auf-
gang der Sonne, befreiet uns vom gemeinen Frevel! Das moge
uns Mitra und Varuna vollstindig gewihren, Aditi, Sindhu,
Prithivi und Dyaus!“ ‘

Betrachten wir nun diese Grotter noch ndher in der Ord-
nung, wie sic Morgens am Himmel erscheinen, so kommen

1) Die Agvin (= equi), ein Zwillingspaar, dhnlich den
griechischen Dioskuren, Sthne des Himmels oder nach andern
Stellen Séhne des Vivasvat und der Saranyu. Man hat schon
den Morgen- und Abendstern darunter verstehen wollen, aber
sie erscheinen immer mit einander als Reprisentanten des Tages-
anbruchs. Sie sind die Retter der Schiffbriichigen und bertihmte
Aerzte, welche Mittel fiir allerlei Krankheiten haben. Nach
Taitt. Sanh. VI, 4, 9, 1 sind sie durch ihre Berithrung mit
den Menschen als Aerzte unrein geworden, werden aber von
den Grottern darum angesprochen, den abgehauenen Kopf eines
Opferthiers wieder aufzusetzen, wnd zur Belohnung fiir diesen
drztlichen Dienst werden sie gereinigt und bekommen auch
einen Antheil am Opfer. Goldstiicker (Muir V, p. 255.) nimmt
desswegen an, man miisse in dem Agvin-Mythus ein kosmisches
und ein menschliches oder historisches Element nnterscheiden.
Letzteres erscheine in den wunderbaren Heilungen, ersteres
in ihrer Lichtnatur. Das Bindeglied sei das Greheimnissvolle
der Natur, sowie der Wirkung der Lichterscheinungen und
der drztlichen Kunst des Alterthums. Vielleicht habe es be-
rviihmte Ritter oder Kriegsminner gegeben, welche nicht bloss
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durch ihre Thaten, sondern auch durch ihve #rztliche Greschick-
lichkeit der Mitwelt imponirt haben. Allein jene Stelle aus der
Taittiriya-Sanhitd verrith doch schon zu sehr den brahmani-
schen Kastengeist, als dass wir daraus schliessen konnten, die
Agvin seien urspriinglich Menschen gewesen und erst unter
die Gotter aufgenommen worden. Wenn sie auch sonst nicht
immer als den Gottern ebenbiirtig erscheinen, so liegt es niher
aus ihrem Namen zu schliessen, dass sie urspriinglich nur die
Pferde am Sonnenwagen gewesen seien, dann aber, wie alles
was zum Dienst der Gotter gehorte, personificirt und zu selbst-
stindigen Gottern erhoben wurden, auch ihren besonderen Wagen
bekommen haben, mit welchem sie vor der Soune herfahren.
Sie wiren dann Gotter des Tagesandruchs hauptsichlich nach
seiner heilkriftigen Seite; sie milssten den fiir dieKranken, Schiff-
briichigen u.s.w. ersehnten Tag moglichst schnell herbeifithren.

2) Uschas, die schine Jungfrau, welche das Thor des Him-
mels offnet, die Nacht vertreibt, Thiere und Menschen wieder
frisch und munter macht, und auf einem mit rothen Kiihen
oder mit Pferden bespannten Wagen daherfibrt und die Gotter
alle herbeifiihrt zum Somatranke, stellt dhnlich wie die ,rosen-
fingerige BEos“ bei Homer den Tagesanbruch hesonders nach
seinem wunderbaren Farbenreichthum, nach seiner lieblichen Seite
dar. Uschas ist alt, wird aber stets wieder geboren und wandelt
die Wege der vorangegangenen Morgenrsthen als die erste der
zukiinftigen, die sich ewig folgen werden. Sie hat auch' eine
sittliche Bedeutung, sofern sie zu wahren Reden antreibt. Haupt-
siichlich aber wird sie, wie iiberhaupt die Veda-Gdtter, um
Reichthum angerufen ).

3) Fiir die Sonne selbst finden wir wieder verschiedene
Gotternamen je nach ihren verschiedenen wohlthétigen Bezie-
hungen. Sirya ist im Sanskrit das gewshnliche Wort fiir Sonne,
aber noch hiufiger als mit diesem wird die ganze Herrlichkeit
der Sonne in den Liedern mit dem Namen Savitri bezeichnet?).

1) Bin Hymnus an Uschas ist in M. Millers Essays I, 35 £. tibersetzt.

2} Man leitet das. Wort Savitri ab vom Verbum su = erzeugen, als
Trankopfer ausgiessen, bewegen. Roth erklirt diesen Namen nach Rig-V.
11, 38, 6 durch »himmlischer Beweger«. Zeitschr, d. D. M. G. 1870, S, 306,
wo ein Abendlied an Savitri tibersetat ist,
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Ein Unterschied zwischen beiden ist nicht leicht anzugeben.
Savitri ist vorzugsweise die goldene Goottheit: goldiugig, gold-
hiindig, goldziingig; mit Gold bepanzert besteigt er seinen
goldenen Wagen, gezogen von strahlenden, braunen weiss-
filssigen Rossen; er sieht alle Geschopfe und erleuchtet und
stiivkt sie, indem er seinen Weg aunfwirts und abwirts fihrt.
Er wendet ab alle Frevelthaten, vertreibt die Rakschase und
die feindlichen Greister. An Savitri ist aueh jenes kurze Gebet
oder Bekenntniss gerichtet, das-unter dem Namen Gdyatr?
gewissermassen das Glaubensbekenntniss der Brahmanen ge-
worden ist und in den spédteren Schriften Mutter der Vedas
genamnt wird. Es kommt an mehreren Stellen vor. Da es zu-
erst dem Vigvimitra geoffenbart worden sein soll, so ist wahr-
scheinlich die urspriiiigliche Stelle desselben R.-V. III, 62.
Man begreift aus dewm geringen Inhalt nicht, wie dieser Vers
eine so hervorragende Stellung im indischen Gottesdienst be-
kommen hat. Das Ganze lautet: ,,Wir denken nach iiber [nach
Benteys Uebersetzung: Mégen wir empfangen| das herrliche
Licht des gottlichen Savitri; moge er nnsre Erkenntnisse [ Werke]
fordern 14 1), — Withrend Stirya und Savitri die glinzende Er-
scheinung der Sonne am Himihel und ihre michtige Wirkung
auf die ganze Kreatur darstellen, haben die Veda-Lieder noch
einen besonderen Gott fiir die wohlthitige Wirkung der Sonnen-
strahlen auf Erden, den Pischan, dhnlich wie der Tagesanbruch
sowohl durch Uschas als durch die Agvin aunsgedriickt ist.
Dieser Ptisehan ist Beschiitzer und Vermehrer des Viehs und
der menschlichen Besitzungen tiberhaupt, Fithrer der Menschen
auf Reisen, der Diebe und Réuber abhilt, auch der Fiihrer
der abgeschiedenen Seelen. Er ist ein geschickter Wagenlenker,

) Vgl. Benfey, Uebersetz. des Sima-Veda, S. 277, Muir III, p. 161,
Colebrooke, Essays on the religion and philosophy of the Hindus, p. 14.
Die Géayati? wird dann auch als das heiligste Metrum genannt. Da sie aus
3 mal 8 Silben besteht, so sollen die Gebete an Agni oder die Gebete um’
Erkenntniss des héchsten Wesens aus ebenso vielen Silben bestehen. Anderve
heilige Metra sind: Trischtubh (4 mal 11 Silben), das Metrum der Kscha-
triyas, Uschnib (28 Silben), Dschagatt (48 Silben), Pankti (5 mal 8 Silben),
Brihati (36 Silben), Anuschtubh (32 Silben), Virddsch (30 Silben). Haug,
Aitar. Br. I, introd, p. 76, vol, II, p. 12 (I, 1, 5).

Wurm, Geschichte der indischen Religion. 3
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wird gezogen von Ziegen und fithrt einen Ochsenstachel. Da
er hiufig mit Indra angerufen wird, konnte man ihn auch
unter die Gotter der Luft rechnen, allein er steht doch in einer
dhnlichen Beziehung zu der Sonne wie der griechische Apollo.
— Endlich haben wir unter die Sonnengdtter noch einen zu
rechnen, der in den Veda-Liedern nur selten angerufen wird,
desto hiufiger in der spiteren indischen Religion; es ist Vischnu.
Er heisst der Gott der dvei Schritte, denn er hat nach R.-V.
I, 22 den ganzen Weltraum mit drei Schritten durchmessen
und als Indra’s Gtenosse seinen hohen Sitz im Himmel auf-
geschlagen, so dass nmun unter seinen drei Fussstapfen die
Menschen sicher wohnen. Er hat die Erde den Menschen, den
Nachkommen des Manu, als ihr -Besitzthum iibergeben (R.-V.
VII, 100, 4.). Schon alte Erklirer haben unter diesem drei
Fussstapfen die drei Stationen der Himmelslichter: Aufgang,
Hohepunkt und Niedergang verstanden?). Die Eintheilung des
Raums und der Zeit durch die Sonne, itberhaupt die Regelmiissig-
keit des Naturlaufes scheint besonders als sein Werk gedacht
zu werden, und daher eignete er sich allerdings zum erhalten-
den Gott. In den Veda-Liedern ist er der treue Freund des
Indra, spiter hat er gewissermassen dessen Stelle eingenommen
in der Verehrung des indischen Volkes.

§ 7. Die Gotter der Luft.

Mit der Region der Luft betreten wir ein anderes Gebiet,
das nicht unbestritten den herrlich strahlenden guten Licht-
gottern gehort. In der Luft treiben auch die Ddmonen, die
finstern Wesen, Rakschase und. Asuras, sich um, und die Gotter
dieser Region verjagen nicht durch ihr blosses Erscheinen, wie
die Sonnengdtter, diese finstern Unholde, sondern sie miissen
mit denselben Zdmpfen. Durch die Opfer, welche die Menschen
ihnen darbringen, werden sie gestirkt zu diesem Kampf, und
wenn sie siegreich hervorgegangen sind, beschenken sie ihre
Verehrer mit Reichthum an Vieh und Rossen und allerlei irdi-
schen Giitern. Als die Arier im Gangesland sich angesiedelt

*) Andere verstehen darunter die Fusstapfen Vischuus auf der Erde,
in der Luft und jm Himmel. Muir IV, p. 57, 84,
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hatten, verlangten sie ohne Zweifel nicht mehr so sehr nach
Sonnenhitze; sie hatten dieselbe mehr als dem Menschen an-
genehm ist; dagegen mochten sie nach Regen schmachten und
dankbar hinaufblicken zum Himmel, wenn derselbe mit schwar-
zen Wolken sich iiberzogen hatte, wenn die zuckenden Blitze
und die gewaltigen Donnerschlige das Bild eines Kampfes in
der Luft darstellten, der sich zu einem fiir das diirre Erdreich
und die gedriickten Geschdpfe so wohlthitigen, erfrischenden
Regen entscheiden sollte. So ist es begreiflich, dass die in
Grewitter und Regen erscheinenden Gotter viel populdrer wurden
als die alten Adityas und die Sonnengétter; zugleich aber war
dieses Grottergeschlecht viel menschenshnlicher, viel sinnlicher,
viel mehr in den Naturdienst herabgezogen als die Adityas.
Das Haupt dieser Luftgotter und neben Agni der gefeiertste
unter den Veda-Gottern ist Indra?), als Gott des Gewitters
mit dem griechischen Zeus zu veigleichen. Er ist der streit-
bare Held, welcher allein den Kampf mit dem Dimonen aus-
gefochten hat?), wemnn auch die Marutas und Vischnu (R.-V.
III, 32, 4. VI, 20, 2.) in seiner Nihe standen; er ist desswegen
auch der michtige Beschiitzer der Menschen in der Schlacht.
Wihrend die germanische Mythologie die Winterkilte als eine
Herrschaft der Riesen iiber die Erde darstellt, welche durch
die Gstter gebrochen werden muss, bedeuten im heissen Indien
die feindlichen Ddmonen offenbar die .verderbliche Trockenheit
des Sommers®). Dabei konnen sie doch Wesen von derselben

1) Der Name Indra wird verschieden erklért: der Gewaltige, Bewiltiger,
der Ténende, oder der Tropfende (entsprechend dem Wort indu = séma, Muir
V, p. 119.). Die Erklirung von Lassen und Kuhn, dass er der Gott der
blauen Luft sei, will mit seinen Functionen nicht iibereinstimmen,

) R.-V. I, 165 iibers. v. Roth, Zeitschr, d. D, M. G, 1870. S. 303.

%) The growth of much of the imagery thus described is perfectly
natural, and easy intelligible, particularly to persoms who have lived in
India, and witnessed the phenomena of the seasons in'that country. At the
close of the long hot weather, when every one is longing for rain to
moisten the earth and cool the atmosphere, it is often extremely tantalizing
to see the clouds collecting and floating across the sky day after day with-
out discharging their contents. Muir, V, p. 98. — Einer der Démonen, mit
welchen Indra kiimpft, hat den Namen Quschrna, d. h, der Trockner. —
Wuttke's Darstellung des Indra als der kreisenden Sonne (Gesch. d. Heidenth.
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Art sein wie die Greister der Nacht. So wird derjenige Démon,
mit welchem Indra vorzugsweise kimpft, Vrittra genannt, d. h.
Bedecker, Einhiiller. Er schliesst die Gewisser des Himmels
ein und ballt sie in den Wolken zusammen, um sie den Men-
schen zu entziehen. Die Verfinsterung des Himmels beim Eintritt
eines Grewitters kann ja wohl als ein Auftreten der Nachtgeister
zum Kampf mit den Lichtgeistern erscheinen. Die lange Ent-
ziehung des Regens und das Versiegen der Biche stellt die
indische Mythologie auch mnoch in einem anderen Bilde dar.
Der Diimon Pani hat die von Vrittra gefangenen Wasser in eine
Felsenhoshle wie Kithe verschlossen; aber Indra merkt den Raub,
spaltet den Felsen und fithrt die Kithe heraus wm sie zu melken
(R-V. I, 32)), so dass nun die Wasser wie in einem durch-
gebrochenen Flussbett munter tiber den Leib des getodteten
Vrittra auf die Erde herabfliessen. Aunch mit dem Namen Ahi
(=%, Schlange) wird ein Damon genannt, der jetzt vor den
stromenden Wassern hingeworfen liegt.

Der Aufzug Indras besteht in einem goldenen Wagen,
gezogen von zwei rothlichen Rossen mit goldenen Méhnen und
Haaren wie Pfauenfedern; sie tragen ihn davon, so schnell wie
den Habicht seine Iliigel. Seine Rosse werden angespannt
durch die Kraft des Gebets (R.-V. I, 82, 6. II, 18, 3 etc.
vgl. Muir V, p. 85.). Seinen Donnerkeil hat ihm der Kiinstler
des Himmels, Twaschtri, verfertigt, golden oder eisern, viereckig
oder hunderteckig, hundertknotig. Der Donnerkeil ist in Indras
Hand wie die Sonne am Himmel. Auch mit Bogen und Pfeilen
und einem langen Speer.ist er bewaffnet, und nach R.-V.VIII,
8, 7 hat er ein Netz, in welchem er T'ausende von Feinden fangen
kann. Himmel und Krde und selbst der Verfertiger des Donner-
keils, Tvaschtri, zittert bei Indras Domner (R.-V. I, 80, 11. 14.).

Dass dieser Indra nun Herr des Himmels und der Erde
genannt wird, der die alten Berge festgesetzt hat in seiner
Macht, der die Wasser herabgeleitet, der die Erde trigt, der
den Himmel gestiitat hat, damit er nicht falle (R.-V.TI, 17,5.),
dags er der Fiihrer der Menschen und Gétter ist, dass er Himnel
und Erde iiberschritten, und die zwei Welten nur halb so viel

II, 8. 242, 254) ist, wie iiberhaupt Wattke’s Construction der Veda-Gotter,
nach den neueren Forschungen unrichtig.
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sind wie er (R.-V. VI, 30, 1.), — das kann uns nach der
sonstigen Sprache der Veda-Lieder nicht iiberraschen, wenn-
gleich dem Varuna und andern Gottern schon dieselben Prii-
dicate zugeschrieben worden sind. Dagegen sind es hauptséichlich
drei Punkte, worin Indra sich unterscheidet von Varuna und
als ein Product des eigentlich heidnischen Naturdienstes sich
kennzeichnet:

1) Er ist wohl auch Beschiitzer des Guten und Feind des
Bosen, aber doch mehr in nationalem Sinn, als Beschiitzer und
Vorkampfer der Aryas und Feind der Dasyus, der nicht-arischen
oder dem Stamm des Dichters feindlichen Volker. Er ist ein
starker Kriegsmann, das Urbild des nationalen Heldenthums,
aber die geistige und sittliche Grisse und Reinheit tritt <n den
Hintergrund gegentiber den physischen Eigenschaften1).

2) Er ist kein ungeschaffenes Wesen, sondern es ist ofters
von seiner Geburt die Rede, und wie er als neugeborenes Kind
mit Soma-Saft ernihrt worden sei, welchen seine jugendliche
Mutter ihm zu trinken gab im Hause seines michtigen Vaters
(R.-V. IIL, 48, 2. VII, 98, 8.). Seine Mutter wird Nischtigri
oder Ekaschtakd genannt, sein Vater Dyaus.

3) Zu allen seinen grossen Thaten, namentlich zur Usber-
windung der Dédmonen, muss er erst gestdrkt werden durch den
Soma-Trank, welchen die Menschen ihm opfern. Er muss sich
mit demselben wirklich betrinken, wm m Eausch seine wunder-
bare Stirke zu zeigen. Er wird von seinen Verehrern ein-
geladen, diesen Trank in vollen Ziigen zu saufen wie ein
durstiger Hirsch oder Ochse (R.-V. VI, 47, 6. VIIIL, 4, 10.
V, 36, 1.) und dafiir dem Verehrer Reichthum an Kithen und
Rossen zu verleihen. So spricht er, nachdem er den Soma
getrunken, R.-V.X, 119: Ich habe wirklich beschlossen, Kithe
und Rosse zn verleihen: ich habe den Soéma getrunken. Die
Schliicke, welche ich genommen, treiben mich an wie starke
Windstosse: ich habe den Soéma getrunken. Die Schliicke,
welche ich genommen, treiben mich, wie schuelle Rosse den

) In fact, he is mot generally represented as possessing the spiritual
elevation and moral grandeur with which Varuna is so often invested.
Muir, V, p. 103,
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Wagen: i. h. d. 8. g. Das Lied (meines Verehrers) ist zu mir
geeilt wie eine Kuh zu ihrem geliebten Kalb: i. h. d. S. g.
Ich drehe das Lied herum in meinem Herzen wie der Zimmer-
mann einen Balken: i. h.d. S.g. Die fiinf Stimme der Men-
schen erscheinen mir nicht so gross wie eine Motte: i.h.d. S. g.
Die zwei Welten sind nicht halb so gross wie ich: i.h.d. S. g.
Ich iibertreffe an Grosse den Himmel und diese weite Krde:
i.h. d. S..g. Kommt, lasst mich diese Erde hierhin oder dahin
setzen: i. h. d. 8. g. Lasst mich die Erde schnell dahin oder
dorthin werfen: i.h. d.S.g. Die Hilfte von mir ist im Himmel,
die andere habe ich herunterbewegt: i. h. d. S. g. Ich bin
majestitisch, zu den Himmeln erhoben: i. h.d. S.g. Ich gehe,
beladen wie ein Diener, als ein Triger von Spenden zu den
Gottern: 1. h. d. S. g. — In der That ein angemessenes Lied
fiir einen besoffenen Grott! Der Indra-Dienst kann uns damit an
den Schamanismus und Fetischismus der unkultivirten Volker
erinnern, nur mit dem Unterschied, dass in den Zauberreligionen
der unkultivirten Volker die Priester solche Mittel brauchen
um sich in Ekstase zu versetzen, in einer andern Welt mit
den Geistern zu verkehren und die Erfillung der Bitten von
ihnen zu e1zw1ngen hier aber der Gott selbst diese Mittel
braucht um die Feinde des Menschen zu vernichten und ihm
helfen zu konnen.

Im Gefolge des Indra stehen die Wind- und Regengitter:
Vayu, die Marutas oder Rudras und Rudra selbst. Vidyu be-
zeichnet den Wind iiberhaupt, und dieser Gott wird zuweilen
gemeinschaftlich mit Indra angerufen, zuweilen auch allein,
so dass er in einem besondern Wagen einherfihrt, aber er wird
nicht naher charakterisirt. In spiteren Hymnen kommt statt
"seiner der Name Vdta vor, und dieser Gott wird Seele der
Grotter, Quelle der Welt genannt; seine Téne kann man horen,
aber seine Grestalt nicht sehen (R.-V. X, 168, 4.). Hiufiger
werden die Marutas oder Rudras genannt, 27 (R.-V.1, 133,6.)
oder dreimal 60 (VIIL, 85, 8.) an der Zahl, die Schne des
Rudra und der Prigni, die wohlthitigen Regengttter. Sie bilden
eine bewaffnete Schaar, welche den Indra mit Gesang und Jubel
begleitet und mit thm die Burgen der bosen Geister erstiirmt,
das Wasser aus den Felskliiften heraufbringt und auf ihrem
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Pfade den Regen ausgiesst wie Honig (I, 85. 87.). Sie fahren
mit bunten Hirschkithen und sind mit allerlei Schmuck geziert.
Sie haben eiserne Zéhne und briillen wie die Lowen. Wie sie
den Himmel zeitweise mit Dunkel iiberziehen, so decken sie
ilm wieder anf und 6ffnen den Pfad fiir die Sonne. Der stirkste
unter den Windgdttern ist Rudra selbst, der Heulende, der
Gott des Sturms. Er ist mehr als andere der gefiirchtete Grott 1),
den man aber wegen seiner Stirke im Opfer nicht vernach-
lassigen darf. Der ,Minner- und Kiihe-todtende* Rudra trigt
verderbliche Geschosse in seiner Hand, bedroht Herden und
Menschen, aber er ist auch ein Arzt, der tausend Heilmittel
weiss?), ein leuchtender Grott, voll Weisheit und Verstand. Er
wird angerufen, damit er kein Familienglied, anch kein Haus-
thier todte. Auf diesen Gott Rudra wurden spiter die Sagen
iiber Civa gedeutet, denn er ist allerdings unter den Veda-
Gottern dem Civa am Hhnlichsten®).

A § 8. Die Gotter der Erde
und die universellen Personificationen der spateren Lieder.

Das Licht ist in der Veda-Religion die Erscheinung des
gottlichen Wesens; das Licht auf der Erde muss also von
derselben gottlichen Natur sein wie die Himmelslichter. Sofern
nun das Licht auf der Erde in der Gewalt des Menschen ist,
von ihm producirt werden kann, kann der Mensch etwas Gott-
liches produciren, und dieser Gedanke ist, wie wir sehen werden,
in der ganzen Geschichte der indischen Religion ein durch-
schilagender; wir treten dem indischen Pantheismus immer niher,
denn wir finden in den Guttern der Erde die Erscheinungen
der menschlichen Religiositit, zu gittlichen Wesen personificirt.

) »Schlage bei uns weder Gross noch Klein, weder Wachsendes noch
Gewachsenes, weder Vater noch Mutter, beschiidige nicht uns selbst, o Rudra!
Beschidige uns nicht in unsern Kindern und Nachkommen, in unsren Leuten,
in unsrem Vieh und in unsern Rossen! Schlage nicht unsre Krieger in deinem
Zorn! Wir verehren dich bestindig mit Opfern« (R.-V.I,114. MuirIV,p.2586.).

*) R.-V. II, 33. V, 42, 11. VII, 46, 3.

%) Pardschanya, an welchen der schone Hymnus R.-V.V, 83 gerichtet
ist, kann als Beiname von Indra gelten, kann aber auch als Gewitterregen-
gott von demselben unterschieden Wei‘den; vgl. Muir V, p. 140 £,
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Der Gott des Feuers, Agni (= ignis), verrith uns einerseits
die Verwandtschaft der Veda-Religion mit der persischen durch
die allseitige Verehrung, die ihm dargebracht wird, andrerseits
durch seinen priesterlichen Charakter den eigentlichen Brah-
manismus. Seine Entstehung wird in mehreren Stellen ganz natiiz-
lich erklirt, so wie die wilden Volker ihr Feuer machen und
wie auch die Vorfahren der Europder nach Andeutungen in
griechischen und romischen Mythen es gemacht haben, durch
Reibung von zwei Holzern; z. B.: ,Den Agni haben aus
gepaarten Bréanden durch Hindereiben Priester erzeugt (Sama-
V.1, 1,2,10.). ,Im Doppelholze ruht der Reichthumerzeuger
wie in der Mutter* (S.-V. I, 1,3, 7.). ,Durch Agni wird Agni
angeziindet, der weise Beschiitzer des Hanses, der Jingling, der
Heilige, welcher mit seinem Munde die Opfer verzehrt“ (R.-V.
I, 12.). Nach einer etwas idealeren Darstellung hat Matarigvan,
der Bote des Vivasvat, den Agni vom Himmel herabgebracht
zu den Bhrigus'), oder die Gotter haben ihn dem Manu, dem
Stammvater der Menschen, zuriickgelassen. Der Risehi (fromme)
Atharva fand ihn im Holze versteckt und rief ihn hervor durch
Reiben. Er wird von Indra erzeugt zwischen zwei Steinen
(R.-V. II, 12, 3.), oder ist er der Sohn des Dyaus und der
Prithivi (11, 2, 2.), erzeugt von der Morgenrothe (VII, 78, 3.),
von Indra und Vischnu (VII, 99, 4.). Obgleich Sohn, ist er
doch auch Vater der Gotter (I,69,1.). Er hat einen dreifachen

1) Diese Sage hat Roth in seinen Anmerkungen zu Ydska’s Nirulta,
p. 112, mit der griechischen Prometheussage verglichen, wnd daranf hat
Kuhn seine Schrift: »Die Herabholung des Feuers und des Géttertranls«
gestiitzt, worin er zu beweisen sucht, dass simmtliche indo-germanische
Vilker die Entstehung des himmlischen Feuers nicht nur, sondern auch des
Gottertranks sich in derselben Weise dachten, wie man das Feuer auf Erden
gewann, ndmlich durch guirlende, bohrende Reibung, durch Drehung eines
Stabes in der Nabe eines Rades oder einer Scheibe. Man habe sich die Sonne
als ein Rad oder eine Handmithle gedacht, wo durch Reibung das Feuer,
nachdem es die Nacht itber erloschen, jeden Morgen wieder erzeigt werde.
Ebenso habe man sich die Entstehung des Feuers im Blitz durch Drehung eines
Stabs oder Keils gedacht, daher der Name Donuerkeil, cuneus, zegavrég, vadschra.
Den Namen Prometheus erklirt Kuhn aus dem Sanskr. pramantlhu = Drehstab.
Daneben finde sich die Vorstellung sehr hinfig, dass das himmlische Feuer
durch einen Vogel auf die Erde gebracht worden sei, woran Kuhn die Herab-
holung des Gottertranks kniipft.

'{
|
|
|
|
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Ursprung : vom Himmel, von der Krde und vom Wasser (Atmo-
sphire. R.-V. X, 45, 1.). Sogleich nach seiner Geburt verzehrt
Agni mit unnatirlicher Grefriissigkeit seine Eltern (X, 79, 4.).
Er ist schwer zu fangen wie eine Schlange (V, 9, 4.). Er wird
gendhrt mit geklirter Butter nnd sein Wachsthum ist wunder-
bar (X, 115, 1.). ,Seine Speise erfassend tritt der ewig junge,
schnell verzelirende an’s Holz. Wie ein herumschweifendes
Pferd sieht man ihn da- und dorthin streichey; in des Himmels
Hohe hort man seinen Ton. Vom Winde angefacht, bewegt
er sich leicht im Holze fort, mit Flammen und in leicht beweg-
licher Stirke, lautténend. Agni, wenn du schnell in die Wald-
biume wie ein Stier hinecinstiirzest, so ist dein Weg schwarz,
withrend du rothliche Flammen hast, du ewig junger! Alles
Stehende und Bewegliche fiirchtet den fliegenden Agni“ (R.-V.
I, 58.). Man kann die Thitigkeit des Agni nach zwei Seiten
als eine tief in’s Menschenleben eingreifende bezeichnen. Kr ist

1) Bote der Gutter zu den Menschen, nicht als ob er nur
eine untergeordnete Stelle i Gitterkreis einndhime; nein, auch
er muss die zwei Welten geschaffen, die Sonne festgestellt,
den Mitra gezeugt haben u. s. f.; aber er ist Statthalter des
himmlischen Tichtes auf Krden. Wenn die Gotter sich bei
Nacht zuriickgezogen haben und die D#monen, die Rakschase,
ihr Wesen treiben, hilt Agni Wache und durchbohrt die Di-
monen it seinen Pfeilen. So ist er Beschiitzer des Hauses,
der am Herd seinen Sitz hat und Reichthum spendet, Haus-
herr (grihapatt), Beschiitzer und Fihrer der Gemeinde (vigpati,
vigim gopd), wnd zugleich reinigt er die Menschen vom Bosen
(pivaka). .

2) Er ist Bote der Menschen zu den Guttern. Sobald das
Feuer angesiindet ist auf der Opferstittc, miissen die Gotter
herbeikommen, Agni ruft sie. Zu Agni gehen alle Speisen, wie
die sieben Strome zum Ocean (R.-V.TI, 71.). Er theilt sie dann
den iibrigen Géttern mit, denn er ist der weiseste, anbetungs-
wiirdigste Priester; er vereinigt in sich die. Functionen des
adlvaryu, hotri,” pétri, neschtre u. s. &, deren jeder bei einem
grossen indischen Opfer sein besonderes Greschiift hatte. Tr ist
der erste Rischi, er ist Priester der Gotter und Priester der
Menschen zugleich; er allein kann alle veligiosen Ceremonien
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recht anordnen. Was die Gétter zum Nutzen des Menschen
thun, ist auch sein Werk. So werden die Verdienste des Indra
auch ihm zugeschrieben, Agni wird Veittratvdier genannt (R.-V.
I, 74.).

Neben Agni stellen wir den Gott Séma, denn er wird eben-
falls als ein himmlisches Klement auf Erden gedacht, das der
Mensch den Géttern zum Opfer darbringt, und das durch die
Kraft des Opfers iiber alle Welten hin wirkt. Der Séoma-Trank
wird bereitet aus der asclepias acida oder dem sarcostemma
viminale. Der Saft dieser Pflanze wurde mit Mileh und Mehl
vermischt den Gdttern zum Tranke geboten. Fragt man nunm,
was denn die alten Arier an dieser Pflanze Besonderes gefun-
den, dass sie derselben vor andern einen géttlichen Ursprung
zugeschrieben, so ist es offenbar das verborgene Feuer in der-
selben, die berauschende Kraft, was man als etwas Uebernatiir-
liches betrachtete. Der Mensch wird . durch den Genuss des
Saftes in eine andere Sphire versetzt; folglich muss auch die
Pflanze einen gobttlichen Ursprung in ganz besonderem Sinn
haben?). Von der Soma-Pflanze wird gesagt, sie sei durch einen
Falken vom Himmel herab gebracht worden (R.-V. I, 80, 2.
IV, 26, 6.) oder von einem Berge, wo sie durch Varuna ge-
pflanzt worden sei (I, 93, 6. V, 85, 2.). In andern Stellen sind
die Gandharvas, eine Art von niedrigeren Gttern?), die Wichter
des Séma, und er muss diesen nach spiteren Sagen erst mit
List entrissen werden. Auch die Gyatri spielt herein, indem
sie sich in einen Vogel verwandelt und den Séma vom Himmel
holt (Ath.-V. XTI, 7, 2, 8). Der Gtott Séma ist aber nicht nur
zum Opfer fiir die Gotter vorhanden, er ist auch Wohlthiter
der Menschen, er kleidet die Nackten, heilt die Kranken, macht
die Blinden sehend und die Lahmen gehend (R.-V. VIII, 68, 2.).

'y Der Gott Séma entspricht hiemit dem griechischen Dionysos oder
Bacchus, und auch bei den wilden Viélkern spielt die durch Berauschung
hervorgebrachte Ekstase eine #hnliche Rolle im Gottesdienst.

2) Benfey nennt sie in seinem Worterbuch himmlische Musiker. Ob sie
den griechischen Kentauren entsprechen, wie Kuhn annimmt, ist zweifelhaft.
Ueberhaupt wird die vollstandige Parallele der Herabholung des Gétiertranks
mit der des Feuers bei allen indo-germanischen Vilkern, so dass unter dem
ersteren die unverginglichen himmlischen Quellen der Wolken zu verstehen
wiren (Kuhn, Herabkunft des Feuers, 8. 257.), schwerlich sich halten lassen.
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Er verleiht Géttern und Menschen die Unsterblichkeit (R.-V.
I, 91.), darum werden wir annehmen diivfen, Soéma sei das-
selbe, was in der spiiteren indischen Mythologie unter dem
Namen Amrita vorkommt, der Gottertrank, die Ambrosia der
Griechen. Soma ist die Seele des Opfers (IX, 2, 10.), er fihrt
auf demselben Wagen mit Indra, er ist Vrittratodter (I, 95, b.),
Erzeuger von Hymnen, Schopfer und Vater der Gotter (IX,
96, 5. 42, 4.) So werden auch ihm ganz dieselben Werke
zugeschrieben wie dem Indra, dem Agni u. s. f. Denn durch
die Berauschung bekommt Indra erst die Kraft den Vrittra zu
todten, und was wiirde am Ende aus den Gdéttern ohne die
Opfer der Menschen?

Diese Frage bewegt uns noch wenn wir die hohe Stellung
ansehen, welche Brahmanaspati oder Brihasputi, der Gott des
(ebets, in der indischen Religion einnimmt, denn aus ihm ist
spiter der Gott Brahma geworden. Da derselbe an keinen
Naturgegenstand gebunden ist, hat man schon vermuthet, Brah-
manaspati sei eigentlich nur ein Beiname des Agni; allein er
kommt manchmal neben Agni vor. Die Werke des Indra wer-
den auch ihm zugeschrieben, wie dem Agni und dem Soma.
Er todtet mit seinem Pfeil die Rakschase, spaltet die Hohle
des Vala u. s. w. Mit seiner lieblichen Zunge erfiillt er die
drei Welten, mit seiner Kraft und seiner Stimme hilt er die
Enden der Erde, blist die Michte der Finsterniss aus einander
und verschafft dem Menschen Reichthum (R.-V. IV, 50.), denn
Brahmanaspati ist Vater der Gutter (1I, 26, 3.). Das kann
offenbar nichts Anderes heissen, als dass ohne Gebet und Opfer
keine guttliche Weltregierung wire; die menschliche Frémmig-
keit ist also das Active, das Zeugende und Schaffende, die
Ursache aller Bewegung in der Welt, die Gotter haben kein
Leben und Wirken ohne die frommen Menschen. Daher kann
in der Veda-Religion wie in den Zauberreligionen der wilden
Violker der Mensch die Gottheit durch sein Gebet nithigen zur
Exfiilllung seiner Wiinsche, nur mit dem Unterschiede dass die
wilden Vilker das angerufene Wesen als ein dimonisches, dem
Menschen feindliches betrachten, die Arier dagegen als ein
freundliches, das aber erst zur Usberwindung des Damonischen
gestirkt und aufgemuntert werden muss. Wir werden diese
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Macht des Gebets und aller religivsen Uebung in der ganzen
spiteren Intwicklung der indischen Religion wieder finden;
es liegt darin der Schliissel fitr ihr Verstindniss, und wir stim-
men Kippen vollkommen bei, wenn er sagt: ,Jene Bedeutung,
welche in den Veden dem Gebet und Opfer beigelegt wird,
jener Glaube, dass man durch sie die Gétter zur Erfilllung
seiner Wiinsche zwingen konne, ist nur der einfachste Ausdruck
des Gredankens, welcher den ganzen Brahmanismus und in noch
hoherem Grade den Buddhismus durchzieht, des Gedankens,
dass concentrirte Andacht und DBusse mdchtiger sind als alle
" Qutter und schrankenlose Gewalt iiber sie und die ganze Welt
der Erscheinungen verleihen, und dass folglich der Geistliche,
der Busser, der Weise mehr ist als der Gott“ (Koppen, Die Re-
ligion des Buddha, I, S. 9.).

Diese Anschauung wird auch bestitigt, wenn wir die noch
nicht erwihnten, seltener vorkommenden vedischen Gitter be-
trachten. Zwn Theil sind es allerdings Naturgvtter, wie Trita,
der in der Zend-Religion die That verrichtet, welche den Kern
des- Indra-Mythus ansmacht, und in einigen Veda-Liedern in
Indras Grefolge erwihnt wird!), Sarasvait?, die Gottin des gleich-
namigen Flusses, welche vom Himmel herabsteigt zum Opfer
und reinigend und befruchtend wirkt, itberhaupt die Fluss-
gottinnen (dApas), unter welchen die Sindhu (der Indus) die
ungestitmste ist; zu ihr rennen die andern Flitsse wie britllende
Kithe mit ihrer Milch zu ihren Kélbern (R.-V. X, 7D, 4.); ferner
die Apsarase, - weibliche Geister in der Luft, die Weiber der
Gandharvas; sie kionnen ihre Grestalt verwandeln, sie lieben
das Wiirfelspiel und verleihen Gliick, konnen aber auch Geistes-
storung Dbringen, darum sind sie gefiivchtet und werden nach
dem Atharva-Veda mit Zauberspriichen beschwichtigt. Sie er-
innern als Wesen, die in’s Didmonische iibergehen, an die
Fetische der Neger, als Naturgeister an die griechischen Nym-
phen. Den gefeierten Veda-Gottern werden auch Frauen zu-
geschrieben: es wird zuweilen eine Indrdnt, Agnayt, Vm'un@n'i,
Agvint und Rodas? genannt, aber diese Frauen haben keine
selbststindige mythologische Bedeutung. Lakschm?, die spiter

Y Roth, Zeitschr. d. D. M, G, 1852. 8. 77. Muir, V, p. 836.
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als Gattin des Vischnu bezeichnet wird, kommt R.-V. X, 71, 2
als Glicksgottin vor, dagegen ist Ath.-V. VII, 115 von einer
Mehrheit von Lakschmis die Rede, die einen sind gliicklich,
die andern ungliicklich, die einen werden gebeten bei dem
Dichter zu bleiben, die andern aber werden verwiinseht. Ver-
gotterte Menschen sind die Ribhus, welche durch ihre From-
migkeit, ihre Opferfreudigkeit nnd ihre Kunstfertigkeit, indem
sie eine von Tvaschtri verfertigte Opferschale vervielfiltigten,
den Agvin ihren Wagen machten und dem Indra seine Pferde
zurtisteten, die Unsterblichkeit verdient (R.-V. I, 20. 110.).
Neben diesen Natur-Gottern und Gottinnen und den vergdtterten
Menschen kann man noch eine Reihe von Namen auffiihren,
die in den spiitern Liedern, besonders im Atharva-Veda, zu
gottlicher Ehre wnd zu universellen Personificationent) erhoben
werden. So heisst es Ath.-V. XI, 7: ,Tn dem Utschhischta,
d. h. in den Ueberbleibseln des Opfers, ist enthalten Name, Form,
die Welt, Indva und Agni, das All, Himmel und Erde. Brahma,
die zelm Schopfer aller Dinge, die Gotter sind auf allen Seiten
an den Utschhischta geheftet, wiec die Speichen eines Rades
an die Nabe.“ Ja sogar der Opferlyffel (Dschulw) hat den
Himmel befestigt (Ath.-V. XVIII, 4, b.), die Anbetung (Namas)
triigt Himmel und Erde und beherrscht die Gotter (R.-V. VI,
01, 8.), ebensoleche Kraft hat das Opfergras (A.-V.XIX,32,9.)
und die Kuh (Vagd, A.-V.X, 10, 4.) oder der Ochse (Anaduh,
A-V. IV, 11, 1.). Gebetserhvrung (Anwmati) war alles, was
steht und geht und sich bewegt (A.-V.VI1L20.). Es kann uns
bei diesem ausgesprochenen Pantheismus der spiteren Veda-
Lieder nicht verwundern, wenn in Indien die Brahmanen als
die eigentlichen Gutter der Erde betrachtet werden, und wenn
schon A.-V. XI, 5 vom Brakmatschdri, dem Brahmanenschiiler,
gesagt wird: ,Er belebt beide Welten, die Gotter sind freudig
in ihm. Er hat Erde und Himmel festgestellt. Tr befriedigt
seinen Atscharya (Religionslehrer) durch Ascese (tapas, eigentlich.

1) Wir unterscheiden diese universellen Personificationen von den in

. $ 6 anfgefithrten und betrachten sie als Erzeugnisse der spiteren Reflexion,

denn sie haben nicht wie Aditi, Dyaus n. s. w. eine objective Grisse im
Universum, sondern ihre Namen gehen von der suéjectiven, menschlichen
Religiositit aus.
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Gluth). Die Viter, die hinmumlischen Heerschaaren, alle Gotter
besonders folgen ihm mit den 6333 Gandharven. Er befriedigt
alle Gotter durch Ascese (Gluth). Der Atscharya, der ihn zum

Schiiler annimmt, macht ihn schon im Mutterleib zum Brahma-
tschéri und trigt ihn drei Ndchte im Bauch. Wenn er geboren
ist, versammeln sich die Gotter wm ibn zu sehen. Geboren
vor Brahma, entstand der Brahmatschéari durch Ascese (Gluth),
gekleidet mit Hitze; von ihm wurde hervorgebracht Brahmana
(Religion), das héchste Brahma und alle Gétter sammt der
Unsterblichkeit. Der Brahmatschari wichst, erleuchtet durch
Feuer, gekleidet in das Fell einer schwarzen Antilope, ein-
geweiht, langbirtiz. Er bewegt sich geraden Wegs vom ost-
lichen zum nérdlichen Ocean, indem er die Welten zusammen-
driickt und wieder ausdehnt. Indem der Brahmatschari die
Religion, die Wasser, die Welt, den Pradschépati (Herr der
(Greschopfe), Paraméschtin (das hochste Wesen), Viradsch (Glanz)
erzeugt, indem er ein Embryo im Mutterleibe der Unsterblich-
keit geworden, indem er Indra geworden ist, unterdriickt er
die Asuras (Ddmonen)“?). — Es wird in diesem Liede das
hochste Brahma genannt. Wahrscheinlich kommt Brahmd als
Masculinum zur Bezeichnung des Gottes noch nicht in den
Veda-Liedern vor, dagegen bezeichnet das Masculinum den
Frommen, oder den, welcher den Gottesdienst verrichtet, oder
eine besondere Art von Priestern (Muir I, p. 243 ff.). Dagegen
Brahma als Neutrum, wie auch Skambhka (Stiitze), erscheint in
einigen Stellen des Atharva-Veda als das Grosse, Verehrungs-
wiirdige, dessen Grundlage die Erde, dessen Bauch die Luft
und dessen Kopf der Himmel ist (A.-V. X, 7, 32. 8, 1.) Dass
das Wort Brahma von der Wurzel brih oder wrih = wachsen,
sich erheben herkommt, sehen wir an den Namen Brihaspati
und Brahmanaspati. Brahma ist nach der Deutung der meisten
Sanskritgelehrten zundichst das Gebet, die heilige Handlung.
Im Gebet und Opfer liegt nach indischer Anschauung etwas
Schipferisches, und so wird nicht nur der etwas mehr personlich
gedachte Herr des Gebets (Brahmanaspati) Vater der Gotter,
sondern das Gebet selbst oder das priesterliche Thun fiberhaupt

) Noch weitere Verse dieses Hymnus tibersetzt Muir V, p. 401,
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erscheint als pantheistisches Prinzip der Welt, der Gott des
Gebetes wird aufgelost in einen philosophischen Begriff, um
dann wieder etwas massiver, fiir die Menge greifbarer, aufs
Neue als Masculinum Brahmé aufzutreten. Aehnlich wie das
Brahma tritt auch Vatsch, die Gittin des Wortes, der Sprache
auf, indem sie spricht: , Wen ich liebe, den mache ich stark,
ihn mache ich stark, ihn mache ich zum Brahmanen, zu einem
grossen Propheten, ihn mache ich weise. I'iir Rudra spanne
ich den Bogen um todtzuschlagen den Feind, der die Brahmanen
hasset. Iiiv das Volk fithre ich Krieg; ich durchdringe Himmel
und Erde. Ich trage den Vater auf dem Gipfel dieser Welt;
mein Ursprung ist im Wasser, in dem Meer; von da trete ich
hervor zwischen alle Wesen und berithre diesen Himmel mit
meiner Hohe. Ich selbst athme aus wie der Wind, indem ich
alle Wesen umfasse; iiber diesen Himmel hinweg, unter diese
Erde hinab, eine solche bin ich an Grosse® (R.-V. X, 125.)1).
Das Wort, ob von Menschen oder von Gottern gesprochen, hat
seine schipferische Kraft. Weitere Namen fiir das schopfevische
Prinzip sind Prdana (Leben oder Athem)?), Kdma (Liebe, Ver-
langen)¥), Kdla (die Zeit, die Himmel und Erde geschaffen hat,
A.-V. XIX, b4, 5.) und Puruscha, ein Wort, das in der indi-
schen Philosophie hiufig vorkommt und ungefihr den Begriff

) Vgl. auch R.-V. VIII, 89. M. Miiller, Vorlesungen iiber vergleichende
Sprachwissenschaft, T, S. 356,

%) »Verelrung dem Préna, welchem diese Welt unterworfen ist, welcher
Herr iiber alles geworden, von welchem alles getragen wird, Verehrung,
Préna, deinem Schall, deinem Donner, deinem Licht und dir selbst, wenn
du vegnest. Wenn Prina den Pflanzen laut ruft mit Donner, werden sie
geschwiingert, sie empfangen und bringen reichlich hervor. Wenn die Jahres-
zeit geliommen ist und Prédna den Pflanzen lant ruft, dann freuen sich alle
Wesen auf der Erde. — Theile uns deine licbe Gestalt mit, deine liehste,
mit deiner Heilkraft, damit wir leben! Prina kleidet die Geschdpfe wie
ein Vater seinen lieben Sohn, Préna ist der Herr von allem, vom Athmen-
den und vom nicht Athmenden, Prina ist Tod, Prina ist Fieber. Die Gotter
verehren den Préina, Prina versetzt den, der die Wahrheit spricht, in die
hochste Welt.« A.-V. XI, 4. Muir V, p. 394 f,

3) »Ihr Gotter, unter denen Kdma der hochste ist, nehmet diese Opfer-
gabe von Butter an, lasset’s euch hier wohl sein und befreiet mich von
meinen Feinden! Indra, Agni und Kéma, die ihr auf demselben Wagen
stehet, werfet meine Feinde nieder!» A.-V. IX, 2, 8,
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des Idealmenschen darstellt, so dass man es zuweilen durch
Mensch, zuweilen durch Geeist oder Personlichkeit oder Welt-
seele, Weltgeist iibersetzen kann. Noch zwei Namen, welche
den Weltschopfer mehr als einen personlichen Gott vorstellen,
sind wahrscheinlich urspriinglich Beinamen des Sonnengottes
Savitri, némlich Hiranyagarbha (der goldene Leib) und Prad-
schdpati (Herr der Geschopfe). Beide Namen sind spiter Bei-
namen des Gottes Brahma.

§ 0, Die Welt und der Mensch nach den Veda-Liedern.

Eine eigentliche Schopfungsgeschichte und Lehre von der
Schopfung werden wir im Pantheismns der Veda-Lieder nicht
erwarten. Wenn unzihligemal irgend einem Gott, wie wir
gesehen haben, die Erschaffung von Himmel nnd Erde zu-
geschrieben wird?), so crkennen wir darin deutlich ein ver-
gebliches Ringen des menschlichen Geistes, vom pantheistischen
Standpunkt aus die Entstchung aller Dinge zu begreifen. So
abgeschmackt, sinnlos und masslos die heiligen Schriften der
Hindus in diesem Stiicke sind, so miissen wir doch wieder die
Consequenz bewundern, in welcher sie mit dem Pantheismus
Ernst machen ohne eine Vernachlissigung der Religion zu
fiivchten. Das Opfer, die heilige Handlung, ist ein Schaffen,
darom wird auch die Entstehung der Welt in dem berithmten
aber_ dunklen Puruscha-Sikta, R.-V. X, 90?), durch ein Opfer
erkliirt: ,Puruscha hat tausend Kopfe, tansend Angen und
tausend Fiisse. Auf allen Seiten schliesst er die Krde ein und
iiberragt sie nmn zehn Finger. Puruscha selbst ist dieses All,
was gewesen und was noch werden soll. Er ist auch Herr der
Unsterblichkeit, da er durch Ernghrung sich ausdehnt. So gross

1) Wir konnen zu den im vorigen Paragraphen anfgefiihrten Namen
noch den Vigvakarman hinzufiigen, der R.-V. X, 81.82 Schipfer und Ordner
der Welt genannt wird. Sein Name bedeutet: »der alles Schaffende,« und
vielleicht hat dieser wrspriinglieh einem Rischi zngehérige Name allein diese
Hymnen hervorgerufen. Sie sind iibersetzt bei Muir 1V, p 5 ff

%) Eine franzosische Uebersetzung des Puruscha-Stkta findet sich in der
Vorrede zu Burnowf’s Bhagavata-Purdne I, p, CXXX ff.; eine deutsche in
Webers Tndischen Studien IX, 5 ff, ; eine englische bei Muir I,9 . u.V, 368 £.
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ist er, und Puruscha iiberragte diess. Alle ivdische Wesen :sind
der vierte Theil von ihm, und 3/, von ihm ist das Unsterb-
liche im Himmel. Mit #/, stieg er anfwirts, dagegen 1/, erschien
hier unten. Er dehnte sich dann iberalthin aus, iiber beseelte
und nicht beseelte Wesen. Von ihm wurde  Viradsch geboren
und von Virddsch Puruscha. Sobald er geboren war, dehnte
er sich tiber die Erde aus, riickwirts und vorwirts. . Als die
Gotter ein Opfer veranstalteten, indem sie den Puruscha.opferten,
war der Frithling die geklirte Butter, der Sommer die Feuerung,
der Herbst die Opfergabe. Dieses Schlachtopfer Puruscha, ge-
boren im Anfang, brachten sie auf dem Opfergras dar. Mit
ihm als ihrer Gabe opferten die Gotter, die Sadhyas?) und, die
Rischis. In diesem Universalopfer wurde geronnene Milch und
geklirte Butter dargebracht. Puruscha bildete diese Luftwesen
und die Thiere, wilde und zahme. Aus diesem Universalopfer
entstanden die Hymmnen, genannt Ritsch und Sdma, die Metra?)
und der Yadschusch. Aus demselben giengen die Rosse hervor.
und alle Thiere mit zwei Reihen von Zihnen, Kiihe, Ziegen
wund Schafe. Als sie den Puruscha theilten, in wie viel Theile
zerschuitten sie ihn da? Was war sein Mund? was waren
seine Arme? wie wurden seine Schenkel und Fiisse gen&nut?
Der Brahmane war sein Mund, der Rddschanya wurde aus
seinen Armen, der Vaigye aus seinen Schenkeln, der Cﬁdra
aus seinen Fiissen. Der Mond entstand aus seiner Seele die
Sonne aus seinem Auge, Indra und Agni aus seinem Mund
und Vayu aus seinem Athem. Aus seinem Nabel entstand die
Luft, aus seinem Kopf der Himmel, aus seinen Iiissen die Exrde,
aus seinem Ohr die vier Himmelsgegenden. So bildeten sie
die Welten. Als die Gotter ihr Opfer darbrachten und den
Puruscha als Schlachtopfer anbanden, waren sieben Pfihle um
das Feuer her dazu bestimmt und dreimal sieben Stiicke Holz

1) Ueber die Bedeutung der Sidhyas sind schon die alten Erkldrer nicht
einig, ob sie die Gotter des Himmels seien, die dlteren Gotter oder die 0pfer-
gitter oder die personificirten Verse.

%) Darunter sind die Gayatrl, Virddsch und die andern besondels hellw
gehaltenen Verse oder Metra aus den Vedas zu- verstehen, welche, wie alles,
was zum Opfer gehirte, zu besonderen Gottheiten, zu schopferlschen Poten-
zen erhoben wurden.

Wurm, Gesehichte der indischen Religion. 4



50

zum Anziinden. Mit Opfer fihrten die Gotter das Opfer ein.
Das waren die dltesten Einrichtungen. Diese grossen Wesen
haben den Himmel erreicht, wo die Gitter, die alten Sadhyas,
wohnen.“

So dunkel einzelne Stellen dieses Hymmus noch sind, so
viel ist klar, dass die Entstehung der Welt hier unter dem Bild
eines Opfers vorgestellt wird, welches die Gutter darbringen.
Die Stelle des Opferthiers vertritt der Puruscha, der Mensch,
aber nicht als einzelnes Individuum, sondern als Collectivam
oder als Idealmensch oder als Weltidee. Jedenfalls werden
wir nicht mit Haug (The origin of Bralmanism, Poona 1863.
vgl. Muir I, 11) annehmen, dieses Lied gehore zu den #lteren
Hymnen und sei bei Menschenopfern gesungen worden; denn
die starke Tremmung der 4 Kasten verrdth die spitere Zeit?).
Das Opfer wird hier von den Gttern selbst dargebracht, aber
der Kreislauf des indischen Pantheismus macht sich wieder da-
rin geltend, dass Indra und Agni aus dem geopferten Puru-
scha entstehen.

Ausser dem Puruscha-Siikta ist noch der Hymnus R.-V.
X, 129. fiir die indische Anschauung von der Entstehung der
Welt merkwiirdig; und diese Stelle bildet eigentlich die Grund-
lage fiir die indische Philosophie: ,Es war weder Sein noch
Nichtsein, keine Welt, keine Luft, noch etwas dariiber, noch
Unterscheidung des Tages und der Nacht. Dieses All war in

Y Abgesehen von allen andern Griinden gegen die frithzeitige Ent-
stehung des Puruscha-Stkta (vgl. Muir I p. 12—15.) wire es doch auf-
fallend, wenn dann in den vielen spéteren Hymnen so gar keine Anspielung
auf die Kastenunterschiede vorkiime., Haug hat in seiner neueren Schrift
»Bralma und die Brahmanen. Miinchen 1871» 8. 13. sich dahin ausgespro-
chen, dass die Hymne in ihrer gegenwirtigen Fassung wohl nicht &lter
sei als die Mehrzabl der Hymnen des zehnten Buchs und die des Atharva-
Veda. Aber die darin enthaltenen Ideen seien sicherlich uralt; namentlich
der descriptive Theil derselben sehe wie eine vevsificirte Opferformel ans.
Allein wenn das Hervorgehen der Kasten aus dem Puruscha zu den urspriing-
lichen Bestandtheilen des Liedes gehort, so gehort mit demselben Recht
auch das Hervorgehen des Rig-, Sima- und Yadschur-Veda zu denselben,
und diese Existenz der Veda-Sammlungen deutet doch sicher auf eine spi-
tere Zeit.
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Tinsterniss gehiillt und ununterscheidbares Wasser: Aber das
Das (tat) athmete ohne zu hauchen, versenkt in seine Selbst-
setzung (svadhd). Das Sein rubte in der Leere, welche es trug,
und diese Welt wurde durch die Kraft seiner Andacht her-
vorgebracht. Zuerst bildete sich Verlangen (Liebe, kdma) in
seinem (Greiste und diese wurde der erste Same.“) — Hier ist
also die Welt durch Andacht entstanden, wie 1m Puruscha-
Stkta durch Opfer; hier wird weit mehr als in andern Hym-
nen der mythologische Apparat beseitigt und ein ganz philo-
sophisches Denken angestrebt.. Doch kommt auch diese Stelle
iiber einen urspriinglichen Dualismus zwischen einer Materie,
welche in Finsterniss gehiillt und ununterscheidbares Wasser
genannt wird, und einer Weltseele, einem Weltathem mnicht
hinaus. Die wirkliche Welt aber entsteht durch Andacht, und
da konnen wir immerhin ein Element der indischen Religion
darin finden. Denn Feuer ist in dem Andichtigen, die.Gluth,
tapas, ist das Schopferische in der Weltseele, wie in einzel-
nen Menschen und im Gotterkreis. - Im Kdma, in der Liebe,
im Verlangen nach einem Gregenstand seiner Mittheilung tritt
es aus sich heraus und schafft etwas Neues.

Was die ersten Menschen betrifft, so handelt es sich hier
um die Bedeutung der 2 Namen Yama und Manu. Yama
wird ofters als der erste Mensch bezeichnet der gestorben
ist?), und der nun fir die Menschen den Weg in’s Jenseits
gefunden hat; er erscheint daher als Herrscher in der andem
Welt, nicht aber als Stammvater der Menschheit, Manu da-
gegen ist Stammvater der Menschheit und namentlich der-
jenige, welcher das Opfer in der Menschheit eingefithrt hat.

') Eine etwas freie metrische Uebersetzung dieses Hymnus gibt Miller,
Essays I, 78 f.

2 M., Miiller (Lectures on the Science of Language II p. 514 f.)" will
den Yama nicht als verstorbenen Menschen, sondern als Herrn des Tages
betrachten, der im Sonnenuntergang den Weg fiir die Sterblichen in den
fernen ‘Westen bahne, und seine Zwillingsschwester Yami, die sich mit ihm
fleischlich verbinden mochte, wihrend er sich beharrlich weigert (R V.
X, 10,), als Herrin der Nacht., Aber gegen dieses eine Lied, dem man einen
solchen Sinn beilegen kénnte, scheinen doch viele andere Stellen zu stehen,
wo eine solche Erklirung nieht passen will, Vgl. Muir V, 292 ff,
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Er wird Vater Manu und das arische Volk Volk des Manu
.genannt?). Die Gotter haben ihm Nahrung und Schutz ge-
wihrt, Vischnu hat ihm die Erde zum Wohnsitz verlichen
(R.-V. VII, 100, 4.). Die Fluthsage, welche in Indien an Ma-
nu’s Namen ankniipft, findet sich in den Veda-Sanhitis noch
nicht, iiberhaupt keine Andeutung iiber die Umwilzungen
der Erde.

Dagegen iiber das Leben des einzelnen Menschen nach dem
Tode spricht sich namentlich der Atharva-Veda und das zehnte
Buch des Rig-Veda, also ‘die spiteren Lieder, manchmal aus;
aber wir finden darin noch keine Spur der Lehre von der
Seelenwanderung. Yama, wie Manu ein Sohn des Vivasvat,
eines der Adityas, und der Saranyu, der unsterblichen Toch-
ter des Tvaschtri, hat als der erste Mensch, der gestorben ist
und in’ die andere Welt gieng (Ath. V. XVIII, 3, 13), fiir
uns den Weg gefunden. . Darum wird in einem Leichenhym-
nus (R-V. X, 14) der Todte angeredet: ,Gehe hin, gehe hin
auf den alten Pfaden; wohin unsre alten Viter abgeschieden
sind, Da sollst du sehen die 2 Konige, Yama und den Gott
Varuna, erheitert durch das Opfer! Vereinige dich mit den
Viitern, vereinige dich mit Yama, vereinige dich mit den
Opfern, die du dargebracht hast, im hochsten Himmel! Alle
Unvollkommenheit abstreifend gehe wieder in deine Heimat!
Werde -vereinigt mit einemn Leib und gekleidet in eine glin-
zende Grestalt. Dann werden die bosen (reister angeredet:
yOrehet ihr fort, schnell entfernet euch von hier! Die Viter
haben fiir ihn diesen Platz bereitet. Yama gibt ihm eine Woh-
nung, ausgezeichnet durch Tag und Wasser und Licht.“ Dann
wendet sich das Lied wieder an den Verstorbenen: ,Auf einem
glitcklichen Pfad eile du vorbei an den 2 vierdugigen schecki-
gen Hunden?), dem Geschlecht der Saramd! Dann nahe dich den
wohlwollenden Vitern, welche mit Yama schmausen.“ Die
Freuden dieses zukiinftigen Lebens werden so sinnlich dar-

1) Muir I, 163 ff,

*) Dem griechischen Kerberos entsprechen also in der indischen Mytho-
logie 2 Hunde. Dieselben wandern auch unter den Menschen herum als
Yamas Boten.
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gestellt wie das muhammedanische Paradies. Es heisst z. B.
Ath. V. IV, 34, 2: ,Agni verzehre das Geschlechtsglied der
Todten nicht! im Himmel haben sie Greschlechtsgenuss in
Menge, wie die Gandharven und die Gotter selbst.“ Es werden
in einigen Stellen 3 Himmel unterschieden, von welchen “die
Viter den dritten und hochsten einnehmen. Die Abgeschie-
denen schwelgen im (fenuss des Somatrankes mit den Gottern.
Agni und Séme werden hauptsichlich als die Gitter angeru-
fen, durch welche man zu den Frenden dieses zukiinftigen
Lebens erhoben werde, Agni, sofern der Leichnam verbrannt
wurde, Soma, sofern der Gottertrank Unsterblichkeit verlieh.
» Yerzehre den Todten nicht ganz“, wird Agni angernfen (R.-V.
X, 16.), ,lose seine Haut oder seinen Leib nicht auf! Wenn
du ihn gezeitigt hast, o Dschatavédas'), so sende ihn zu den
Vitern! Wenn du ihn zeitigst,  Dschatavédas, so geselle ihn
den Vitern bei! Wenn er in diesen Lebenszustand kommt,
wird er die Freude der Gotter geniessen. Lass sein Auge in
die Sonne gehen, seinen Athem zu dem Wind! Gehe in den
Himmel und auf die Krde, je nach der Natur der einzelnen
Theile, oder gehe in die Wasser, wenn sie dir angemessen
sind! gehe in die Pflanzen mit deinen Gliedern“! Man konnte
hier an die Seelenwanderung denken, allein es ist nicht eine
personliche Fortexistenz in einem einzelnen Naturgegenstand
hier gemeint, sondern eine Auflosung der einzelnen Theile des
menschlichen Leibes in die verwandten Naturgegenstéinde, wo-
bei eine personliche Fortexistenz der Seele nicht ausgeschlos-
sen ist, wie die folgenden Verse desselben Liedes beweisen:
» Was seinen ungeborenen Theil betrifft (d. h. die Seele, welche
nicht diese irdische Natur an sich hat), so entziinde ihm mit
deiner Hitze! gieb, dass deine Flamme und dein Glanz ihn
anziinde! Mit diesen deinen Gliick bringenden Erscheinungen
geleite ihn in die Welt der Grerechten! Versammle ihn wieder
zu den Vitern. O Agni, ihn, dér da kommt, dir dargebracht
mit Opfern! Lass ihn leben, lass ihn nahen seinen Ueberresten,
lass ihn vereinigt werden mit seinem Leib, o Dschatavédas!
Wenn ein schwarzer Vogel oder eine Ameise oder eine Schlange

3 Ein Beiname des Aguni



b4

oder ein ' Raubthier einen Theil von dir gerissen hétte, so moge
Agni dir alles das wiederherstellen, und Soma, der in die
Brahmanen eingegangen ist!

Die gottliche Macht des Feuers in der Veda-Religion
bietet offenbar den Schliissel auch zum Verstindniss des Un-
sterblichkeitsglaubens der alten Arier. Durch das Verbremnen
des Leichnams wird der Mensch geopfert und kommt in die
Region der Gotter. Wenn schon im gewthnlichen Opfer eine
schopferische Kraft liegt, warum sollte nicht durch das Ver-
brennen des menschlichen Leichnams ') etwas Neues geschaffen
werden? Der Mensch kommt in die Region der Gitter ind wird
ihrer Natur theilhaftig, bekommt also einen neuen Leib im Reich
des Lichtes nnd der Gerechtigkeit. Es werden desshalb anch
die verstorbenen Viter mit den Gtittern manchmal angerufen
und ihnen-am Neumond Spenden dargebracht; der Unsterblich-
keitsglaube hingt, wie bei so vielen Vélkern, namentlich in
Asien, mit dem Ahnendienst zusammen. Die Bestrafung der
Gottlosen wird in den Veda-Liedern nur selten angedeutet.
Die Feinde der Gotter und ihrer Verehrer sollen in die un-
terste ‘Finsterniss geworfen  werden (R.-V. X, 152, 4. A V.
VIII, 2, 24). Aber es konnen damit zundchst feindliche Vol-
ker oder personliche Feinde gemeint sein. Das Schuldgefiihl
ist micht so tief, dass auch bei den eigenen Volksgenossen und
Familiengliedern mit strengem Massstab der Gerechtigkeit ge-
messen wiirde. Eine gewisse Furcht vor Yama’s Weg macht
sich aber trotz der Ausmalung der Freuden des zukiinftigen
Lebens in einigen Stellen geltend (R.-V. I, 38, 5. X, 97, 16.).

1) Roth sucht aus R.-V. X, 18 in der Zeitschr. d. D. M. G. 1854, S,
467 ff, zu beweisen, dass zur Zeit der Veda-Lieder das Begrdbniss der Tod-
ten moch vorgekommen sei. Wenn wir diess auch als die frithere Sitte be-
trachten, so werden wir immerhin das Verbrennen der religidsen Anschanung
der Vedas entsprechender finden. In dem genannten Liede wird die Wittwe
des Verstorbenen angeredet: »Erheb dich wun, o Weib, zur Welt des Le-
bens! Dess Odem ist entflohen, bei dem du sitzest; der deine Hand einst
fasste, dich begehrte, mit ihm ist deine Ehe jetzt vollendet.» Die Wittwe
wird also nicht mit dem Verstorbenen verbrannt, sondern zur Riickkehr
in dieses Leben aufgefordert. Von der Wittwenverbrennung findet sich
iiberhaupt in den friiheren Zeiten noch keine Spur,
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§ 10, Kultus und Verfassung nach den Veda-Liedern,

In den Liedern findet man begreiflicher Weise nur An-
deutungen iiber Kultus und Verfassung der iltesten indischen
Religion, und durch den Mangel einer genaueren Kenntniss
der Ausseren Verhiltnisse ist hiufig das Verstindniss der Lie-
der noch erschwert. Die Erklirungen der indischen Commen-
tatoren aber sind mit Vorsicht zu gebrauchen, weil sie oft
spitere Verhiltnisse in die frithere Zeit hineintragen; doch
wire man ohne sie nicht so weit in der Erklirung der Lieder
gekommen, als man jetzt ist.

Der Kultus scheint zuniichst Sache der Familie gewesen
zu sein.  Von Tempeln findet sich noch keine Spurt). Man
opferte in der freien Natur auf einem Grasplatz oder am héus-
lichen Herd. Agni konnte ja iiberall die Gotter herbeirufen,
wo ein Feuer loderte, und da wurde namentlich geklirte But-
ter hineingeworfen, die dem Agni eine besonders willkommene
Speise zu sein schien. Ueber die Bereitung des Sématranlkes
finden sich schon ausfithrlichere Vorschriften. Bei Mondlicht -
sollen die Somastauden auf den Bergen gesammelt, mit der
Whurzel ausgehoben, die Blitter abgetrennt und dann auf einem
mit 2 Bocken bespannten Wagen ins Opferhaus gefahren wer-
den. Zwischen Steinen werden sie ausgepresst und der so ge-
wonnene Brei unter gewissen Gebeten und Geséingen ,mit den
10 Schwestern“, d. h. mit den 10 Fingern durch ein Sieb,
wahrscheinlich von Widderschweifen, getrieben; ,er stiirzt zur
Milch so gewaltig wie der Stier zu den Kithen.* Das klin-
gende Fallen der goldgelben Tropfen in die metallene Schale
ist dann das Briillen des Stiers, das Wiehern der Falben des
Indra, der ,Lobgesang, dem sich das Lied des Siéngers zu-
gesellt«.?) ' '

Die Opfer wurden schon zur Zeit der Abfassung der Veda-
Lieder so complicirt, dass weder Ein Priester noch ein Tag

T) Man hat bisher auch allgemein angenommen, dass in den Veda-Lie-
dern sich keine Spur von Gotterbildern finde. Diess wird neuerdings be-
stritten von Bollensen in der Zeitschr, d. D. M, G, 1868, S. 587 ff, vgl.
Muir V, p. 453.

2) Duncker S. 29 f,
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dazu ausreichte. ,Zuerst hatte man die zum Opfer nothigen
3 heiligen Feuér zu- griinden; so wurde man ein Agnihdtr,
d.h. einer, der das téglich vorgeschriebene Feueropfer bringt,
wie die - Anhiéinger dér alten vedischen Religion jetzt noch in
Indien heissen. - Nun folgen die Newmonds- und Vollmonds-
opfer; bei denen moch 4 Priester geniigen (3 Hauptpriester und
ein Assistent). : Zum glicklichen Erfolg war aber noch ein
grosses Somaopfer, dessen Vollziehung wenigstens 5 Tage in
Anspruch nmimmt, und 16 Priester erfordert, nothwendig. Ja
wer der. Erreichung seines Wunsches ganz sicher sein wollte,
that wohl, einen ganzen Cyclus von 7 Semaopfern (das Dschyo-
tischtéma) zu bringen. Fiir dic Kschatriyas gab es noch be-
sondere Opfer wie das Agvamédha (Pferdeopfer), das Rddschasiya
(das mit  der Konigsweihe verbundene Opfer). Das Pferdeopfer
war das allerkospieligste, da der Konig zu demselben Brah-
manen von allen Theilen Indiens ‘einzuladen und sie mit Ge-
schenken zu bedenken hatte“ (Haug, Brahma und die Brah-
manen S. 20).1):

Dass ‘die alten' Hindus auch Menschenopfer dargebracht
haben, wird- von' Colebrooke bestritten, von den neueren deut-
$chen I‘mschern abel ziemlich allgemein angenommen Weber

0

1) Die in bestimmten Zeiten, Mondsphasen und dgl. ‘iederkehrenden
Opfer machten auch astronomische Beobachtungen ndthig. In mehreren Veda-
Stellen ist von den Nalkschatras, den sogenannten Mondhiuseru. die Reds,
und unter den Veddnga-Schriften findet sich ein Kalender, um die fir die
0pfe1 passenden Zeiten zu berechnen, das Dschyitischan, Nach den hier
angegebenen astronomischen Cyklen hiitten die Hindus schon um 1181 oder
mindestens 1126 v, Chr, ihre astronomische Rechnung angefangen. Weber
hat. zwar frither (Ueber den Vedakalender Numens Jyotisham 8. 14) ange-
nommen, die Rechnung sei aus Babylon importirt, weil die hier vorliegende
Angabe fiber die Dauer des lingsten Tages nur auf die dusserste nordwest-
liche Ecke Indiens zur Noth passe. Allein in neuester Zeit nehmen die
meisten Gelehrten den- indischen Ursprung der Nakschatra an, auch Weber
selbst (Indische Studien IX, S. 432, Lassen I, 980). Ob damit, wie Huug
_ annimmt; die Grundziige des ganzen Opferrituals, welches in den Bralimana-
Schriften  niedergelegt ist, bis in das 12, Jahrhundert v. Chr. zuriickgefiihrt
werden diirfen, das ist eine andere Frage. (That by that time the whole
ritual in its main features as laid down in the Brihmanas was complete.«
Haug, Aitaréya Brhmanam I, Introduction p. 47).-
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hat sich eingehender dariiber ausgesprochen in einem Artikel
, Ueber Menschenopfer bei den Indern der vedischen Zeit“ (Zeitschr.
der D. M. G. 1864 S. 262 ff. Indische Streifen I. S. 54 ff.).
Im Catapatha-Brahmana heisst es: die Gotter nahmen Anfangs
den Menschen (puruscha) als Opferthier. Da wich von ihm
der Médha (die Opferfihigkeit) und gieng in das Ross. Sie
nabmen das Ross; da entwich auch diesem der Médha und
gieng in das Rind w. s. f. bis zu Reis und Gerste, die nun
im Opferkuchen die Hauptbestandtheile des Thieres enthalten
sollen. Allein es ist mit dieser Stelle noch nicht bewiesen,
dass wirklich Menschenopfer stattgefunden haben; das Wort
puruscha steht hier offenbar mit Bezug auf das Puruscha-Sitkta,
das keine Darbringung eines wirklichen einzelnen Menschen
enthilt, das aber allerdings je nach den Verhéltnissen auf
Menschenopfer gedeutet werden konnte. Von allen Stellen,
welche Weber fiiv das Bestehen von Menschenopfern anfiihrt,
ist keine ganz unwidersprechlich, denn er muss selbst zugeben,
dass die ausfithrlichste Beschreibung desselben (Vadschasan8yi-
Sanhita XIII, 41 ff.) allegorisch zu verstehen sei. Wenn auch
zu der Zeit, da die Brahmanas verfasst wurden, Menschenopfer
vorgekommen sind, so ist der arische Ursprung derselben noch
nicht bewiesen). Wenn nicht deutliche geschichtliche Zeug-
nisse uns eines andern belehren, miissen wir doch sagen: der
theologische Charakter-der Veda-Religion stimmt noch weniger
zu der Existenz von Menschenopfern als der des eigentlichen
Brahmanismus, denn es ist in den Veda-Liedern eine heitere
Lebensanschauwung  vorherrschend und es fehlt eine tiefere
Siindenerkenntniss; oder wenn man beim Menschenopfer nicht
auf eine tiefere Stindenerkenntniss schliessen darf, so riithrt es
vom blutdiirstigen Sinn der Vélker lier, aber auch dieser Sinn
lasst sich in den Veda-Liedern nicht nachweisen.

Vergleichen wir den . Charakter der Veda-Opfer im All-

) Tin Abschen der Arier gegen das Menschenopfer spricht sich na-
mentlich im Mahibharata, Sabhdparva v. 864 f. (Myir IV p. 246) aus, wo
ein Kénig Dscharfisandha dem (iva gefangene Konige schlachten will, und
Krischna ihm ein solches Opfer als etwas Unerhortes und dem Gott Miss-
filliges vorstellt. :
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gemetnen z. B. mit den israelitischen Opfern, so fehit sowohl
das Dankopfer als das Sithnopfer. Wir haben wohl einzelne
Hymnen an Varuna gefunden, in welchen dieser Gott um Ver-
gebung der Siinden gebeten wird. Allein im Opferkultus tritt
Varuna zurtick hinter Indra und Agni; dem Menschen steht
kein Gott gegeniiber, der dem Opfernden mit freiem person-
lichen Willen geben oder nicht geben oder noch nicht geben
konnte, sondern ein piinktlich vollzogenes Opfer muss nach
dem Glauben der Hindus seine Wirkung thun. ,Opfer und
Cultus erscheinen wie ein Vertrag, welchen Mensch und Gott-
heit mit einander schliessen, und in welchem beide gewisser-
massen als gleichberechtigte Parteien gegeniibertreten, um ihve
beiderseitigen Graben auszutauschen. Der Mensch speist und
trankt die hungrigen und durstigen Gotter, ,fiillt ihnen den
Bauch¥, berauscht sie zum Ueberfluss mit seinem Somatranke,
damit sie auch ihrerseits ihre Schuldigkeit thun und seine
Wiinsche erfiillen, ja er ringt im Gebete formlich mit ihnen und
kann sie allenfalls zu seinem Willen zwingen® (Koppen, Die
Religion des Buddha I S. 9). Wenmn also nach einem Opfer
die Erfiilllung der Bitte nicht eintritt, so ist irgend ein Feh-
ler im Ceremoniell vorgekommen und es muss wiederholt wer-
den, oder es ist iiberhaupt fir diesen Fall nicht geniigend,
aber die Erfillung der Bitte ist keine Gnade von Seiten der
Grotter, sondern eine wertragsmdissige Pflickt. Das Volk Israel
steht zwar auch mit seinem Gott in einem Bundesverhiltniss,
aber sein ganzer Kultus ist getragen von dem Bewusstsein,
dass Grott aus Gmaden dieses Volk erwihlt habe, nm mit ihm
den Bund zu schliessen, und dass das Volk seinen Verpflich-
tungen. nicht nachgekommen, "wihrend Gott es immer mit
Wohlthaten iiberschiittet und es mit grosser Langmuth ge-
tragen habe. Der pantheistische Standpunkt der indischen
Religion dagegen bringt es mit sich, dass die Gdtter ebenso
von den Menschen erw#hlt und abhingig sind, wie die Men-
schen von den Gottern. Wenn auch der Mensch nicht alle
Forderungen des Vertrags erfiillt hat, so kann er sie erfiillen
und wird sie mit der Zeit erfiillen und darum auch die Got-
ter zur vollstindigen Erfilllung nothigen.

Wie der Kultus zur Entstehungszeit der Veda-Lieder und
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durch dieselben nach und nach seine festen Formen bekam,
so auch die veligiose Verfassumg der indischen Arier. Die
Dichter der Veda-Lieder sind nicht alle von priesterlichem
Geschlecht. Die spitere Zeit konnte das nicht mehr begrei-
fen, wie einem Menschen, der nicht zur Brahmanenkaste ge-
horte, ein zum Opfer gehoriges Lied eingegeben worden sei,
and so entstand wahrscheinlich die Sage, dass der Konig
Vigvamitra zum Brahmanen erhoben worden sei, denn eine
Reihe von Hymmnen, auch die berithmte Géyatri stammt von
ihm. Dex Name Rischi, mit welchem die alten Dichter und
Sanger benannt werden, bezeichnet also nicht nothwendig einen
Priester, ebenso wenig die Namen Kawvi (Weiser, Dichter),
Muni (Ascet) etc. Der Rischi entspricht eher dem alttesta-
mentlichen Propheten, denn es wird einerseits auf seine gott-
liche Inmspiration, andrerseits anf seiné grosse Frommigkeit ein
besonderer Werth gelegt, und die alten Rischis: Manu, die
Angiras, Vasischtha, Vigvdmitra etc. erscheinen schon in den
spateren Hymnen als gefeierte Heilige, andrerseifs werden
selbst Gotter, wie Indra und Agni, Rischis genannt (R.-V. VIIIL,
16, 7. 111, 21, 3. vgl. Muir IIT p. 147.), sofern sie andere
Gotter herbeirufen.

Ist somit die Dicktung der Opfergesiinge wenigstens in
der ersten Zeit nicht an einen besonderen Stand gebunden, so
werden wir doch mit Haug (Brahma und die Brahmanen S.9.)
zugestehen, dass die Brahkmanen ,schon in der #ltesten Zeit
eine den iibrigen Stinden gegeniiberstehende, bereits ziemlich
abgeschlossene Kaste gebildet haben, in die ein nicht darin
Greborener nur sehr schwer Aufnahme finden konnte.“ Immerhin
miissen wir unterscheiden zwischen Priesterstand und Priester-
kaste. Wenn es z. B. R.-V. 1V, 50, 8. 9. heisst: ,Vor dem
Kinige beugen sich die Vilker, dem ein Brahméan voranschreitet;
dem Konig helfen die Gotter, der dem Hiilfe suchenden Brah-
man Schitze spendet,“ — so ist damit bewiesen, dass die
besondere Art von Priestern, welche in den Veda-Liedern Brah-
mén!) genannt werden, mit ihrer. gottlichen Inspiration die

Yy Brahmé, noch zu unterscheiden von Bréhmana = einem Brahméin
gehorig, Sohn eines Brahmén., Letateres Wort kommt auch im Rig-Veda
vor, ausser dem Puruscha-Sdkta in dem Lied R.-V.VII, 103, wo die Frosche
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Konige zu beherrschen suchten, aber dass dieses Priesterthum
erblich war, ist daraus nicht ersichtlich. Doch ist es nach der
Analogie anderer Vlker und nach der spiteren indischen Sitte
nicht unwahrscheinlich. Allein auch mit der Erblichkeit des
Priesterthums ist die spitere Absonderung der Kasten noch
nicht in die #lteste Zeit zuriickgefiihrt, sondern nur bis in die
Zeit des Puruscha-Stikta. Die spiteren indischen Begriffe von
Rein und Unrern wiissten gewiss in den Liedern ganz anders
hervortreten, wenn von Anfang an das eigentliche Kastensystem
bestanden hétte. Ausser dem Puruscha-Stikta sind es nur zwel
Stellen in den Veda-Sanhitas, welche das spitere Verhiiltniss
der vier Kasten voraussetzen (Taitt.-Sanh. VII, 1, 1, 4 ff. und
Vadschas-Sanh. XIV, 28 ff., vgl. Muir I, 15 ff)

Wir haben schon berithrt, dass das Wort Brahmén als
Masculinum in den Veda-Liedern eine besondere Art von Prie-
stern bezeichnet. Man brauchte ndmlich zu jedem feierlichen
Opfer einen Hotri, einen Adhvaryu und einen Brahmdn. Der
Hotri, d. h. Rufer, hatte theils ganze Lieder des Rig-Veda
(sitkta), theils einzelne Verse desselben (1k), theils ganze l.ita-
neien zu recitiren?); der Adhvaryu, d.h. Opferkoch, hatte alle
Handarbeit beim Opfer, wie das Schiiven des Feuers, dag Kochen
der Opferspeisen, die Bereitung des Soma zu besorgen, die
Opfergaben (Reiskuchen, Butter, Fleisch, Somasaft u.s. w.) in
das Feuner zu werfen und die Opferspriiche (yadschus, deren
Sammlung der Yadschur-Veda ist) herzusagen. ,Zu diesen beiden
kommt noch der Brahmdn, dessen cinziges Greschaft darin be-
steht, iiber den regelvechten Grang der Ceremonien zu wachen,
jeden bei der Recitation oder der Handlung selbst begangenen
Irrthum zu bemerken und die verderblichen Wirkungen des-
selben durch ein Siihnopfer wegzuschaffen® (Haug a. a. 0. S.

als Regenboten verglichen werden mit den Brahmanen, welche den Soma-
saft dem Indra darbringen und bei der Vorbereitung auf ihwre Ceremonien
geschwiegen haben, nun aber beim n#chtlichen S6mafest »durch ihre rings
umher erklingenden Stimmen anzeigen, dass die Kufe mit Soma - gefiillt ist
wie ein Teich«. Vgl. Haug, S. 12. 40.

2) Nach den gewohnlichen Angaben der Brahmana-Schriften wiren
nicht bloss drei, sondern vier Priester zu einem feierlichen Opfer erforderlich,
des Singen wire Sache des Udgdiri, das Sprechen des Hotri.
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10.)7). Brahman wire also der Oberpriester, der im Besitze
der Weisheit und Kraft ist, welche die Gotter zur Erfiillung
der Bitten zwingen kann, und Brihmanas seinc Nachkommen.

Dass diese Brahmanas in der indischen Religion zu Gottern
der Erde geworden sind, erkemnen wir nun als eine noth-
wendige Folge des Pantheismus in den Veda-Liedern. Denn
der Pantheismus hat keinen personlichen Giott. Wir werden
zwar nicht laugnen konnen, dass die alten Hindus unter ihrem
Indra, Rudra, Savitri w. s. f. personliche Wesen sich vor-
gestellt haben; allein diese personlichen Wesen, wie auch die
in die Gétterwelt aufgenommenen Verstorbenen sind doch gleich-
sam nur auf einer héheren Stufe des Geschaffenen, etwa wie
Adeliche den Biirgerlichen oder Engel den Menschen gegen-
iiberstehen, oder sind die Gotter nur Producte der menschlichen
Religiositit, dichterische Persomificationen, die man kaum je-
mals fiir wirkliche Personen gehalten hat: jedenfalls weiss der
Mensch kein persunliches Wesen in einer unsichtbaren Welt, von
welchem er sich schlechthin abhiingig fiihlte. Was wird die
Tolge davon sein? — LEntweder fithrt dieser Pantheismus zur
Auflosung der Religion, denn die Abhingigkeit des Einzelnen
von der Gesammtheit oder vom All kann wohl in einigen hoher
gebildeten und tiefer fithlenden Menschen als wirklich religitses
Gefiihl fortwirken und sie zu sittlichem und veligivsem Hau-
deln antreiben, aber eine Volksreligion lisst sich damit nicht
halten: wenn (roft nur im Menschengeist zum Selbstbewusst-
sein kommt, so wird die grosse Mehrzahl der einzelnen Men-
schen ihrer Freiheit gegeniiber der Aussenwelt bewusst dem
Trieb des natiirlichen Menschen folgen und ihve eigene Autoritit

1) Haug bestreitet dabei die bisher verbreitete Ansicht, dass das Wort -
Brahméin »Beter« heisse, denn das Beten sei Sache des Hotri, er kommt
vielmehr von der wrspriiuglichen Bedeutung des Wortes 4174 (wachsen) unter
Vergleichung des entsprechenden Zendwortes Daresman auf den Gedanken,
dasg Brahman als Neutrum im Sanskrit auch die Bedentung » Spross« gehabt
und einen Biischel von Kugagras bezeichnet habe, der beim Somaopfer her-
umgeboten worden sei, um die Allgegenwart des Brahma zu versinnbild-
lichen, ‘Das Neutrum Brahma habe dann weiter die Mitte]l zum Gedeihen
und Wachsthum bezeichnet, und das seien Opfergaben, heilige Lieder, Ge-
siinge und Spriiche, und endlich die Triebkraft der ganzen Natur, das hichste
Wesen, das schlechthin Absolute.
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geltend machen. Oder tritt der andere Fall ein: fithrt der Pan-
theismus nicht zur Auflssung einer Volksreligion, so wird er
eine menschliche Autoritit, die Autoritit des Priesterthums
befestigen: die Priester werden zu Guttern der Erde. Denn eine
personliche Autoritdt, eine persdnliche Lebens- und Liebes-
gemeinschaft sucht der religivse Mensch. Findet er sie nicht
in der unsichtbaren Welt, so nimmt er sie desto eher in der
sichtbaren Welt an um einen festen Halt zu gewinnen. Der
zweite Fall ist in der indischen Religion eingetreten, denn
das indische Volk war zu religivs um durch den Pantheismus
seine Religion auflésen zu lassen: das brahmanische Kasten-
system ist die Folge des Panthetsmus in den Veda-Liedern, und
wenn in unsern Tagen dieses Kastensystem seiner Auflosung
entgegengeht, so wird auch entweder die Hindu-Religion als
wirkliche Volksreligion ihrem KEnde nahe sein, oder es muss
eine neue Menschenknechtschaft, eine neue Art von Kasten-
system daraus hervorgehen.



Zweiter Abschnitt.

Bher titere Brahmmanismus.,

§ 11. Die Ausbreitung der arischen Religion
iitber Vorder~Indien,

Die Arier hatten die weite, fruchtbave, aber heisse Tief-
ebene des Ganges schon seit einiger Zeit eingenommen, als
die letzten Hymnen des Rig-Veda gedichtet wurden. Aber wie
das Volk Israel zur Zeit der Richter noch Jahrhunderte lang
um seine Selbststindigkeit und um den Besitz des Landes zu
kiimpfen hatte, so haben wir in den grossen Heldengedichten
Mahébhérata und RamAyana die Spuren davon, dass aueh fiir
die Avier die ersten Jahrhunderte nach der Besitznahme von
Indien Jahrhunderte des Kampfes gewesen sind; es war die
Zeit der Heroen. Und wie bei andern Vélkern, so haben auch
~ bei den indischen Ariern die verschiedenen Stimme unter ein-
ander hiufig gekimpft, bis die kleinen Grebiete der patriarcha-
lischen Zeit sich zu grosseren Reichen krystallisirten. Zu einem
Weltreich haben es die Hindus nie gebracht, auch die Geschlechter
der Kurus und Pandus, deren Kimpfe das Mahébharata be-
schreibt, haben nicht alle indischen Arier unter ihrem Scepter
vereinigt; der grosse Rdma ist bis nach Ceylon vorgedrungen,
aber eine Dynastie, welche die ganze Halbinsel beherrschte,



64

scheint auch er nicht gegriindet zu haben. Und dennoch sehen
wir in den spiteren Jahrhunderten die arische Kultur bis an
die Siidspitze der Halbinsel verbreitet. Wie ist das zugegangen?
Wir haben auch iiber diese Zeit durchaus keine glaubwiirdige G-
schichte, aber von der Macht, welche die Religion auf das Hindu-
Volk ausiibte, belkommen wir einen Eindruck, wenn wir lesen,
wie die streitbaren Helden ihre Burgen und Waffen verliessen,
um in der Einsamkeit des Waldes ein Leben der Entsagung zu
fithren und als Heilige verehrt zu werden. Auf diesem fried-
lichen Wege scheint der Brahmanismus die dunkelfarbigen Usr-
bewohner wenigstens theilweise fiir sich gewonnen zu haben,
wenngleich Kampfe mit den Waffen da und dort neben her
gingen. Auf diese Weise hat auch spiiter der Buddhismus seine
Eroberungen gemacht, und so werden wir uns die Einsiedeleien
als Missionsposten der arischen Religion und Kultur denken
miissen. Im Ramayana wird als ein solcher Apostel des Brah-
manismus im Stiden namentlich Agastya bezeichnet. Er wohnt
allein, aber in der Nahe seines Bruders und anderer Einsied-
ler, die zusammen einen Kreis (mandala) bilden. ,Von diesem
Mann, heisst es, der aus Liebe Heiliges gewirkt hat, nachdem
er zum Heil der Menschen den Tod gefesselt hatte, wurde die
siidliche Weltgegend zuginglich gemacht; durch seine Macht
wird diese Siidgegend von den Rakschasen mit Furcht an-
gesehen, nicht mehr besessen. Seitdem von ihm diese Gegend
eingenommen worden, sind die Nachtwandler besinftigt und
ohne Feindschaft; unter dem Namen dieses Heiligen wird die
Siidgegend in den drei Welten gepriesen als eine verehrte,
der sich die grausamen Wesen nicht zu nahen wagen* (Rém.
X1, 80—84; vgl. Lassen I, 695.). Nach der Darstellung des
Ramayana wire der Stiden von Indien nur von bésen Greistern
und wilden Thieren bewohnt gewesen, als die ersten arischen
Einsiedler hinkamen, aber wir werden darunter die Urbewohner
verstehen miissen. Agastya zeigt dem ans seiner Heimat ver-
bannten grossen Rdma den Weg nach dem Siiden und fordert
ihn auf, dort die Einsiedler zu beschiitzen. So scheint die
politische Herrschaft iiber einzelne Gegenden des Siidens erst
um der brahmantschen Missionsstationen willen gegrimdet worden
zu sein, wnd bei der Stellung der Brahmanenkaste ist das gar
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nicht unwahrscheinlich. Wenn nun Rama einen vertriebenen
Affenkonig in sein Reich wieder einsetzt und dafiir die Affen
unter Hanuman  ihm eine Briicke iiber die Meerenge nach
Ceylon bauen, damit er dort seine geraubte Grattin dem Riesen-
konig Ravana wieder entreisse, so haben wir darin ohne Zweifel
eine Andeutung dafiir, dass ein Thed der Urbewohner des siid-
lichen Indiens sick mit den eindringenden Ariern verbunden und
ihnen zum Sieg verholfen hat.

Im Mahabhérata sehen wir die arische Rehguon und Kultur
schon weiter .nach -dem Siiden vorgedrungen als im Raméyana.
Auf der Westkiiste ist Gokarna ein Handelsplatz und Heilig-
thum des (liva, zu welchem gewallfahrtet wird; an der Ost-
kiiste reicht der Einfluss der Arier iiber die Miindung des
Godavary hinaus. An den Fliissen Godavary und Narmada
(Nerbudda) sind zahlreiche Kinsiedeleien und heilige Badeplitze
(tirtha). Weiter siidlich ist noch ein Gebiet, das der Mahi-
schika, welches zwar Brahmanen und ihre Gotterverehrung
angenommen hat, aber noch eigenthiimliche dekhanische Sitten
bewahrtt). Wo man dasselbe zu suchen hat, lisst sich nicht
mit Sicherheit angeben. Die Volker des siidlichsten Dekhans
und Ceylons sind in Verkehr mit den Bewohnern des Nordens
getreten und durch die Erzeugnisse ihrer Lénder ihnen bekannt
geworden?). Der Verkehr zur See scheint frithzeitig stattgefun-
den zu haben, denn wenn die Agvin in den Veda-Liedern als
Beschiitzer der Schifffahrt gepriesen werden, so setat das vor-
aus, dass die Arier, noch ehe sie das Dekhan fiir ihre Reli-
gion gewonnen hatten, auf der See fuhren. Wenn unfer dem
Ophir der Bibel, wie Lassen annimmt, .Abhira an der Indus-
wmiindung zu verstehen ist®), so deutet auch diess auf einen
frithzeitigen Verkehr zur See, denn das Sandelholz, welches
diese Schiffe mithrachten, wichst im nordlichen Indien nicht,

1) Lassen I, 681 ff.

% 8. 690. :

%) Die in neuerer Zeit durch manche Zettungen verbreitete Angabe,
dass K. Mauch das Goldland Ophir in Sidafrika entdeckt habe, ist bis jetzt
nicht mit solchen Zeugnissen begriindet wie Lassens Entscheidung fiir- Indien,
denn abgesehen von der Sprache ist doch der Handel des Alterthums mit
Indien in viel grosserer Ausdehnung constatirt als mit Sudafrika. -

Wurm, Geschichte der indischen Religion. 5
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sondern auf der Malabarkiiste, und der hebriische Name fiir
dasselbe: ,algumim® scheint aus der dekhanischen Aussprache
des Sanskritwortes wvalgu, wie auch ,tukhiim“ (Pfauen) aus
der dekhanischen Aussprache des Wortes ¢ikhi hervorgegangen
zu sein, koph (Affe) aus dem Sanskritwort kapi!). So kounte
es anch geschehen, dass weit im Siiden von Indien ein Reich
sich mit den Ariern verband, wihrend das Innere des Dekhan
noch feindlich war. Es wird ndmlich im Mah&bhéarata erwihnt,
dass auch der Konig der Pdndya . und die Sinkala am grossen
Kampfe theilnehmen und dem Pandava-Kénige bei seinem Kri-
nungsopfer Geschenke bringen?). Dieses Pandya-Reich haben
wir ganz im Stiden zu suchen. Seine Hauptstadt Mathurd (Ma-
dura) hat denselben Namen wie die Greburtsstadt des Krischna
im Norden an der Yamuni; das Pandya-Reich ist nach der
spiteren siidindischen Sage von den Péndava aus dem Norden
gestiftet, worauf sich auch eine Stelle des griechischen Bericht-
erstatters iiber Indien, Megasthenes, beziehen lisst®). Die ein-
heimische Sage von Malabar oder Kérala kniipft die Entstehung
dieses Landes an den dlteren Rama (Paragu-Rdma, der Beil-
Réama). Als dieser die Kschatriyas, die Unterdriicker der Brah-
manen, aunsgerottet und die Erde den Brahmanen geschenkt
hatte, wurde ihm von dem frommen Kagyapa bedeutet, es
schicke sich kaum fiir einen Konig, auf weggeschenktem Boden
zu wohnen. Nun brachte er es durch Biissungen dahin, dass
der Meeresgott Varuna ihm so viel Land zum Wohnplatz zu-
sagte, als der Wwrf seines Schlachtbeils umfasse. Er warf das-
selbe von Kanya Kumari (Kap Komorin) bis nach Gokarna,
das Meer wich zuriick, und es bildete sich Paragu-Ramas Land,
das nun mit arischen Brahmanen bevolkert wurde. Die Mala-
baren versetzen diese Entstehung ihres Landes um 1176 v. Chr.,
d. h. in den Anfang der tausendjahrigen Cyklen der indischen
Astronomie). Im Tulu-Land wird diese Sage in der Weise
weiter gesponnen, dass Paragu-Réma, wie er vom Gebirge
herabstieg an das Meeresufer, hier Fischer gefunden habe,

") Lassen I, 651.
) S.653. -
3) Lassen I, 796 f.
4) Lassen I, 649, Irion, Malabar, 8. 6.
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welche ihre Netze ausbreiteten. Er trat unter sie, zerriss ihre
Netze, hingte ihnen davon die heilige Schnur um, weihte sfe
zu Priestern des Landes und versprach ihnen beim Abschied
seinen Schutz in allen Nothen. Als sie nach einiger Zeit an
der Wahrheit seines Wortes zweifelten, erschien er wieder
plotzlich in ihrer Mitte und sprach wegen ihres Unglaubens
einen Fluch iiber sie aus, dass sie hinfort ungeehrt sein, sich
mit halbem Tuch kleiden und von Reis, der den Tag zuvor
gekocht worden, sich nihren sollen. Diess sind die Twlu-Brak-
manen, welche an ihrer dunkeln Hautfarbe und spirlicheren
Kleidung als nicht-arischen Stammes kenntlich sind und die
Gewohnheit haben, ihren Reis am Vorabend zu kochen. Mug-
ling*) hilt sie fiir das vorbrahmanische Priestergeschlecht dieser
(tegend, das in den brahmanischen Lebenskreis aufgenommen
worden sei, wie auch die sogenannten Kaveri-Brahmanen im
Kurgland. Ob diese Aufnahme schon bei dem ersten Eindringen
der arischen Religion oder erst im Kampf des Brahmanismus
gegen den Buddhismus geschehen ist, dafiiv fehlen uns die
Anbhaltspunkte. Jedenfalls sehen wir dabei, dass der Brahma-
nismus auch zuweilen sich mehr an die Gewohnheiten der
unterworfenen Volker accommodirte, als man aus dem strengen
Kastensystem schliessen sollte.

Wir finden im Mahébharata die Spuren davon, dass selbst
in alt-arischen Gegenden religiose Grebriiuche, welche mit dem
Fetischismus mehr Aehnlichkeit haben als mit der Veda-Reli-
gion, auch von Konigen in Anwesenheit von Brahmanen ver-
richtet wurden. Es ist diess der Schlangendienst. Am oberen
Indus und in Kaschmir war derselbe noch zu Alexanders Zeiten
verbreitet, und in fritherer Zeit soll der Pandu-Konig Parfkschit
an dem Biss des Schlangenkénigs Takschaka gestorben sein.
Darauf habe sein Sohn Dschanamédschaya die Stadt Takschagila
(die bei Alexanders Zug unter dem Namen Taxila vorkommt)
erobert und dort das Schlangenopfer verrichtet, bei welchem
Vaigampayana wihrend der Pausen der Opferhandlungen das
Mahabharata, wie er es von Vyéasa vernommen hatte, vortrug 2).

- ') Mégling u. Weitbrecht, das Kurgland, S. 83.
%) Mahabh. I, 3, 661 ff. I, 51, 2015 £, Lassen I, 856.



68

In dieser Zeit der wilden Grihrung miogen auch beim  arischen
Volk Menschenopfer vorgekommen sein; aber damit ist nocl
nicht bewiesen, .dass sie eine alte Gewohnheit dieses Volkes
gewesen seien. '

§ 12, Das Kastensystem,

Unter den #usseren Verhiiltnissen, in welchen die indische
Religion ihre zweite Entwicklungsperiode durchlief, nimmt das
Kastensystem ieine so hervorragende Stelle ein, dass wir am
besten sogleich auf dasselbe eingehen.

. Um die Entstehung des Kastensystems in der mensch-
lichen Gesellschaft iiberhaupt uns klar zn machen, unterschei-
den wir mit M. Miillert) zwischen ethnographischer, politischer
und professioneller Kaste. Alle drei. Arten haben in Indien zur
Entstehung des jetzigen Kastensystems zusammengewirkt.

‘Wenn ein'Volk in die Wohnsitze eines andern eindringt und
dasselbe unterwirft, so bildet sich gewhnlich kein freundliches
Verhiltniss,” wenigstens fiir den Anfang; die Angehorigen der
zwel verschiedenen Volker werden nicht gerne zusammen essen
und noch weniger zusammen heirathen. Wenn nun .vollends
die zwei Violker von verschiedener Hautfarbe sind, so- wird
die dunklere. Farbe von der helleren unterdriickt, und wenn
sie lingst eine und dieselbe Sprache reden, kann doch der
Weisse sich nicht entschliessen den dunkleren Nachbar als
ebenbiirtig zu begriissen.. So ist erklirt, wie die Arier, als sie
in -das Gangesland kamen, die fritheren Bewohner desselben,
die ('@dras, niemals fiir ebenbiirtig hlelten, es ist dless dle
ethnologische Kaste ?). : : - :

Woher kommt nun aber 1nnelha1b des arischen Volkes
die gegenseitige Absonderung von Brahmanen, Kschatriyas und
Vaigyas? und woher kommt es, dass die Priester anerkannter-
massen . selbst {tber den Kionigen stehen? — . Bei den alten
Romern haben sich Patricier und Plebejer Jahrhunderte lang um

1y M. Miiller, Essays II, 285,

) Der Sanskritname fiir Kaste, varna, bezeichnet urspriinglich Farbe,
und es kommt R.-V. IIIL, 34,9 dieses Wort fiir das ganze arische:Volk vor:
»Die Dasyus vernichtend beschiitzt Indra die arische Farbe.«
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die Herrschaft oder Gleichberechtigung im Staate gestritten
und kein Patricier hiitte einemn Plebejer seine Tochter zur Frau
gegeben. Ja fast bei allen Vélkern findet sich dieser Gegensatz
des Adels und der Biirgerlichen, ‘und auf diesen miissen wir
in Indien den Unterschied zwischen Kschatriya und Vaigya
zuriickfithren; es ist die: politische Kaste. Die' Priesterschaft
hat sich nicht bei allen; aber-bei vielen Vilkern mit dem-Adel
um das politische Uebergewicht gestritten. In Indien und Ae-
gypten, ja auch im Volk Israel, ist das Priesterthum an ein
bestimmtes Geschlecht gebunden, und es hat Kampfe gekostet,
bis die Stellung desselben allgemein anerkannt war. Wenn
nun aber die Iriesterschaft eine bevorzugte Stellung erworben
hat, so wird der Unterschied der Stinde iiberhaupt und das
Verhiiltniss des Volks zu den Nachbarvélkern nicht nur déen
Charakter der personlichen Abneigung, sondern weit mehr einén
religivsen Charakter bekommen. Die Begriffe , Rein und Unrein®
in religidsem Sinn werden in das gesellige Leben immer tiefer
eingreifen. Die Brahmanenkaste hat die erste Stelle im indischen
Volke gewonnen, und wir haben es aus dem Pantheismus der
Veda-Lieder und aus dem religivsen Sinn des indischen’ Volkes
erklirt, dass die Brahmanen zu Gottern der Erde geworden
sind, weil - im -Jenseits keine imponirenden Persinlichkeiten
sich darboten, auf welche der Glaube sich hétte stitzen kénnen.
Nun werden wir annehmen miissen, dass das Beispiel der Brah-
manen ansteckend auf die andern Stinde gewirkt habe, so dass
auch diese die unter ihnen Stehenden im Bewusstsein ihrer
eigenen- religivsen Reinheit und Zusammengehorigkeit :qus-
schlossen; und schon im Puwruscha-Stkta (R.-V.X;90.) der Brah-
mane aus- dem Mund, der Rédschanya aus den Armen, der
Vaigya. aus den Lenden, der (ftidra aus den Fiissen des geopfer-
ten Tdealmenschen hervorgeht. Diese Sonderung der vier Kasten
bei der.Schopfung trigt Manu’s Gesetzbuch (I, 31) auf den
Gott Brahmé iiber: die Brahmanen gehen aus Brahmas Mund
hervor w. s. £ © o v P '

Hitte sich das Kastensystem in Indien nur bis auf:diesen
Punkt entwickelt, so wire es wohl keine go driickende Fessél
fir das ganze Volksleben geworden; denn eine gewisse gegen-
seitige Abschliessung der Stinde findet sich auch' anderswo
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und hat sich bis in unsre modern-europiische Gesellschaft
herein erhalten. Selbst der religiose Anstrich dieser Abschlies-
sung hitte nicht so verderblich wirken kénnen, denn der
grosse Umfang der einzelnen Kasten hitte noch genug freie
Bewegung und Entfaltung der verschiedenen Gtaben gelassen.
Allein wie die 33 Veda-Gotter in Wirklichkeit nicht ausfindig
zu machen sind, so kann man zweifelhaft sein, ob die vier
indischen Kasten, die allerdings in den indischen Schriften
und in den europdischen Geographie- und Geschichtshiichern
oft genug aufgezihlt werden, wirklich etnmal neben einander
existirt haben, d. h. ob es nicht zur Zeit der strengen Schei-
dung schon mehr gewesen seien. Jedenfalls muss das indische
Volk bald nach der Unterwerfung der (idras unter die Arier
im Gangesland in mehr als vier streng gesonderte: Bestand-
theile zerfallen sein. Manu’s Gesetzbuch, die magna charta des
indischen Kastensystems, zihlt nimlich neben den vier Haupt-
kasten noch sechszehn gemischte Kasten auf, welche durch Zwi-
schenheirathen entstanden sein sollen, aber zum . Theil die
Namen von dunkelfarbigen Volksstimmen sind, und diese sol-
len wieder durch Zwischenheirathen eine lange Reihe neuer
gemischter Kasten hervorgebracht haben?). Darin haben wir
die Spuren einerseits von einem professionellen Kastensystem,
andrerseits von einer Ausdehnung des Kastensystems ilber alle
den Ariern bekannte Vilker in Indien. Beide Beziehungen sind
wichtig fiir die Geschichte des neueren Brahmanismus. Wenn
z. B. Manu den Sohn eines Brahmanen und einer Vaigya-Frau
Vaidya nennt, so bezeichnet das einen Arzt. Damit will aber
Manu offenbar nur die schon bestehende Kaste der Aerzte auf
die alten Kasten zuriickfithren. Die Mehrzahl dieser sogenannten
Mischkasten sind Namen von einzelnen Berufsarten und Ge-
werben; einige haben auch Namen von Stidten und Léndern,
wo gewisse Grewerbe in besonderem Ansehen standen, z. B.
die Kaste der Singer, welche Manu aus der Verbindung eines
Vaigya mit einer Kschatriya-Frau herleitet, heisst Magadhas,
offenbar weil Magadha die Heimat vieler Singer war; die
Dienerinnen, welche den Damen aufwarteten, hiessen Vaidehas,

-1 M. Miiller, Essays II, 304.
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von Videha, dem Athen Indiens?). Manu schitzt offenbar die
einzelnen Berufsarten nach ihrer socialen Stellung und lasst
sie demgemiss aus der Mischung von hoheren oder niederen
Kasten entstehen. So bringt er‘auch die den Ariern benach-
barten oder in ihrem Gebiet befindlichen Urvolker in seinem
System nnter. Dadurch entstehen besonders die unreinen Kasten,
die wir gewdhnlich unter dem Namen Parias zusammenfassen.
Der griechische Greograph Ptoleméus nennt in Indien ein Volk
der Kavdoho,, nach Manu aber ist ein Tschanddla der Sohn
eines (idra und einer Brahmanenfrau, denn das Gesetsbuch
geht von dem Grundsatz aus, dass guter Same auf schlechtem
Boden zwar ausartet, aber doch noch leidliche Frucht bringt,
dagegen schlechter Same auf gutem Boden zum schidlichsten
Unkraut wird. Demnach gelten die Kinder von einem Vater
aus hoherer und einer Mutter aus niederer Kaste fiir besser
als ihre Mutter und bilden eine Zwischenkaste, dagegen der
Sohn eines Cfidra und einer Brahmanin, der Tschandala, ist
der allerverworfenste Mensch. '
Die Ctdras sind also unter den dravidischen - Stimmen
immer noch der am hochsten geachtete, denn sie haben arische
Sprache und Religion angenommen, wihrend die Urvilker, so-
fern sie eine andere Sprache reden, Nischddas, sofern sie aber
sich vom brahmanischen Gesetz fern halten, Dasyus genannt
werden?). In der #lteren Zeit wurden die Ctdra zu den Opfern
zugelassen, aber sie mussten ausserhalb der Opferstitte ver-
weilen und man durfte wihrend der Opferhandlung nicht mit
ihnen sprechen?). Dass auch nichthrahmanische Vilker in Indien
schon durch Manu in das Kastensystem registrirt wurden, das
hat offenbar zur Ausbreitung des Kastensystems iiber die ganze
Halbinsel den Anstoss gegeben, so dass die national-religitse
Eigenthﬁmlichkeit Indiens weiter reicht als die‘arischen Sprachéh.
Horen wir nun die Bestimmungen Manu’s “iiber die vier
Kasten, so ist das Erbtheil der Brahmanen Weisheit, Tugend
und Heiligkeit, das der Kschatriyas Stirke und Macht, das der

') M. Miller a. a. 0., S. 305. Lassen I, 777. 970.

%) Lassen I, 422. M. Miiller a. a. O. 295.

%) Catapatha-Brahmana I, 1, 3, 12, Weber, Indische Studien I, 33.
Lassen I, 969,
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Vaigyas Reichthum, das der” ('idras Unterthénigkeit und Ver-
achtung. Die erste: Kaste soll den Veda lesen, ihn andern
lehren, Opfer darbringen und die Opfer der andern leiten, Gaben
verlethen und empfangen; die zweite das Volk beschiitzen,
‘Wohlthitigkeit iiben, Opfer darbringen, die.h. Schriften lesen,
aber nicht lehren, und die sinnlichen Begierden zihmen; die
dritte soll fiir die Hausthiere sorgen, Almosen geben, opfern,
die heil. Gebete erlernen, Handel treiben und den Acker bauen;
die vierte -hat nur Kine Pflicht: den hoheren- Kasten in- Ehr-
erbictung zu dienen. Die drei ersten Kasten haben den gemein-
samen Vorzug vor den Qﬁdras, dass sie als zwermal Geborene
(dvidschas) die heilige Schnur anlegen und .die damit verbun-
denen Weihen empfangen, welche als eine zweite Geburt gelten.
Sie diirfen die Vedas lesen und das heiligste aller Gebete, die
Gayatri, tdglich hersagen. Doch ist die heil. Schnur bei den
drei Kasten nicht von gleichem Stoff: bei den Brahmanen aus
drei Faden Baumwolle, bei den Kschatriyas aus Hanf, bei den
Vaigyas aus Schafwolle. Der Brahmane trigt einen Giirtel aus
Zuckerrohr und einen bis an die Haare reichenden Bambusstab,
der Kschatriya einen Giirtel aus Bogenschnen und einen bis
zur Stirme reichenden Bananenstab, der Vaigya einen Gurt von
Hanf und einen bis zur Nasenspitze reichenden Stab von Feigen-
holz?). Die Einweihung' durch die heil. Schnur wird beim Brah-
manen  im achten, beim Kschatriya im eilften, beim Vaigya
im zwolften Lebensjahr vollzogen. Auch in Bezug auf das
Strafrecht besteht der Unterschied, ‘dass die niedrigeren Kasten
fiir dasselbe Vergehen hirter bestraft werden als die hoheren.
Die Heirath scheint nach den ilteren Stiicken des Gesetzbuchs
noch nicht so beschrinkt gewesen zu sein, dass ein Arier nicht
auch eine Arierin von niedrigerer Kaste hitte zur Frau haben
diirfen, aber nach den spéiteren Bestimmungen bei Manu gelten
nur diejenigen fiir Kastengenossen, welche viterlicher- und
miitterlicherseits von derselben Kaste stammen?).

1) Duncker, Gesch. der Arier, S. 168.

%) Die von der Leipziger lutherischen Mission hiufig besprochene Frage,
ob die Kaste eine nationale oder eine religitse Einrichtung sei, kann wohl
dahin beantwortet werden, dass sie zunfichst national sei, d. h. dass dieses
Kastensystem moglicherweise auch mit dem Glauben an anders Gotter oder
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Das Kastensystem ist matiirlich nicht ohne Kampfe so
geworden., wie wir es in-Manus Gesetzbuch vorfinden. Wir
kénnen uns denken, dass bei den Ariern'wie bei andern Vil-
kern Konige, Adel und Priester eine Zeit lang zusammen-
gewirkt haben zur Unterdriickung des tibrigen Volks. Dann
aber haben sich die:Priester erhoben und die erste Rangstufe
beansprucht. Bei dem religivsen Sinn der Arier konnte ihr
Einfluss schon bedeutend sein, noch ehe sie formlich als die
erste Kaste anerkannt waren. Wir haben schon in der Veda-
Religion bemerkt, wie den Konigen nur dann Gliick. verheis-
sen wird, wenn sie die Priester gehorig in Ehren halten. Der
Puyohita, d. h. der Hauspriester .eines Radscha, war gewohn-
lich nicht bloss Beichtvater, sondern Kanzler oder der erste
Minister des Konigs. Bs ldsst sich denken, dass die Priester,
indem sie die Ko¢nigsweihe hatten, auch die Legitimitit der
Konige von ihrer Zustimmung abhingig machten, Das Amt
des Purdhita scheint erblich geworden zu sein, wenigstens bei
den Vasischthiden in Ayddhya und bei den Gdtamas in Ma-

mit dem Glauben an einen eiﬁzigen' Gott verbunden sein konnte. Allein
das ist gar nicht die Hauptsache, sondern es fragt sich, ob es eine gute
nationale Einrichtung oder ein nationaler Krebsschaden sei. Gerade wenn
die Kaste "e¢ine nationale Binvichtung ist, so wird sie auch in der christ-
lichen Kirche, da wo sie einmal zugelassen worden' ist, sich behaupten, bis
die ganze Nation eine andere geworden ist. M. Miiller verwickelt sich in
seinem sonst so klaren Essay iiber die Kaste in Widerspriiche da, wo es
sich um di¢ jetzige Duldung des Kastensystems handelt, wenn er (S. 318)
von der Regierung verlangt, sie sollte den kleinlichen Bestimmungen der
Kaste keinerlei Concessionen machen, von den Missionaren dagegen sagt,
sie seien nicht verpflichtet mit. derselben Strenge zu handeln, denn ihre
Bezichungen zu den Eingebornen seien mehr personlicher Natur, und dann
doch wieder (S. 314), man miisse den Hindus, welche zum Christenthum
tibertreten, einen Ersatz fiir den Verlust der Kaste geben. Das Christenthum
ist nicht nur ein personliches Verhiiltniss zu dén Missionaven, sondérn es
bildet die Gemeinschaft der Kirche; es hat den Beruf, auch das sociale Leben
einer Nation als ein Sauerteig zu durchdringen und zu erneuern, Will man
um der leichteren dogmatischen Aneignung willen auf diesen ethisch-socialen
Einfluss des Christenthums verzichten und warten, bis durch anderweitige
Einwirkungen die alten Zopfe fallen, so verzichtet man auch zum Voraus
darauf, dass die kiinftige sociale Gestaltung von Indien durch das Christen-
thum getragen werde.
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gadha und Anga?). Die alles wissenden géttlichen Propheten
(dévarschi), z. B. Vydsa in den fritheren, Ndrada in den spi-
teren Theilen des Mah&bhéirata, gewannen ohne Zweifel auch
einen grossen Einfluss auf die Konige. Doch auch die grie-
chischen Heroen hatten ihre Seher und Seherinnen, ohne dass
sie desswegen der Priesterherrschaft anheimfielen, und wie
mancher Konig ist tberhaupt von seinen Zauberern bis auf
einen gewissen Grad abhingig, ohne dass er desswegen form-
lich 'sich unter die Priesterschaft stellen muss!

Die Brahmanen haben nicht ohne Kampf den Vorrang vor
den Kschatriyas bekommen. Darauf deutet namentlich die
Sage von Paragu-Edma, von welcher wir schon bei der Aus-
breitung der arischen Religion im Stidwesten den Schluss be-
riihrt haben. Im Mah&bharata wird erzihlt: Ardschuna, der
tausendarmige Konig der Haihayas, war in die Einsiedelei des
frommen Dschamadagni aus dem Geschlechte der Bhrigus ge-
kommen und von dessen Frau mit gebiihrenden Ehrenbezeu-
gungen aufgenommen worden. Aber er hat diese Aufnahme
schlecht vergolten, indem er dem Frommen das Kalb von sei-
ner Opferkuh wegnahm und die hohen Biume seiner Einsiede-
lei fallte. Dschamadagnis Sohn Paragu-Rdma, welcher nach
spiterer Darstellung eine Incarnation des Vischnu ist, todtet
im Zorn dartiber den Koénig Ardschuna; dessen Sohne -aber
todten in Paragu-Ramas Abwesenheit den Brahmanen Dscha-
madagni. Nun schwort Paragn-Rama, er wolle das ganze Ge-
schlecht der Kschatriyas ausrotten. Nachdem er den. Anfang
gemacht hat mit Ardschunas Sphnen, fegt er 21 mal die
Kschatriyas von der Erde weg, dass es D grosse Blutlachen
gibt. Dann veranstaltet er ein grosses Opfer und iibergibt
die Erde den functionirenden Priestern, namentlich dem gros-
sen Heiligen Kagyapa; er selbst zieht sich zurtick nach dem
Berg Mahendra. Nach einiger Zeit kommen nach der einen
Darstellung (Adiparvan 2460 ff.) die Wittwen der ermorde-
ten Kschatriyas zu den Brahmanen und wiinschen Nachkom-
menschaft, und die Brahmanen zeugen mit denselben ein neues
Kschatriyageschlecht; nach der andern Darstellung (Cantiparvan

1y Lassen I, 951,
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1785 ff.) entstand nach dem Tode der Kschatriyas éine solche
Unordnung, dass Vaigyas und Ctidras die Frauen der vornehm-
sten Brahmanen wegnahmen und niemand seines Besitzthums
Herr war. Die Erde sank hinab in die. tieferen Regionen des
Urmeers. Kagyapa erschrack, wie er sie tiefer und immer
tiefer sinken sah und hielt sie mit seinem Schenkel noch auf.
Die Erde bat ihn um Wiederherstellung des Konigthums und
sagte thm von einigen Erben der Kschatriyas, welche sie noch
am Leben erhalten habe. Diese werden nun die Stammviter
der neuen Kinigsgeschlechter?).

Der geschichtliche Kern dieser Sage ldsst sich nicht mit
Sicherheit herausschilen, aber als ziemlich sicher diirfen wir
doch daraus schliessen, dass die Stellung der Brahmanen tiber
den Kschatriyas durch blutige Kampfe befestigt worden: ist?).
Ob die Brahmanen selbst Waffen getragen, ob der historische
Paragu-Rama wirklich der Brahmanenkaste angehort oder nur
fiir sie das Schwert gezogen habe, dariiber kann man strei-
ten, aber wir werden es glaublich finden, dass die indische
Priesterschaft so wenig als die romische Kirche im Mittel-
alter fleischliche Waffen zur Befes’mglmg ihrer Herrschaft ver-
schmiht habe.

Tnnerhalb dieser Periode erwuchs jedoch™ der Brahmanen-
herrschaft noch ein gefihrlicherer Gregner als das Kénigthum.

1) Muir 1, 447 ff.

?) Wir stimmen also Wuttke nicht bei, wenn er der Sage gar keinen
dusserlichen Kampf zu Grunde liegen lisst (Gesch. d. Heidenth, IT 8. 821).
Wenn aber auch die Brahmanen zur Befestigung ihrer Herrschaft fleisch-
liche Waffen nicht verschm#ht haben, so hat Wuttke gewiss daiin Recht,
dass er die Begrindung derselben durch solche Mittel verwirft und sagt:
»Es ist eine sehr irrige Auffassung, wenn man in dem Ganzen nur das
Walten niedriger Leidenschaften und boshafter Rinke sieht, und wenn man
die an sich unglaubliche Erscheinung, dass der Stand der Stirke, der kriegs-
geiibt die Waffen fiihrt, sich willenlos fesseln und herabdriicken lassen
werde von dem, der waffenlos ihm gegeniibersteht — wohl gar durch den
sentnervenden Einfluss« des indischen Klimas zu erkliiren versucht. Indiens”
glorreichste Heldenzeit f8llt gerade mit der vollen Aushildung der Kasten-
gliederung zusammen« (S. 322). Wenn dann Wuttke weiter sagt, dass das
Kastenwesen auf Indiens Geistesstufe gerade das Natiirliche und Gesunde
sei, so tibersieht er, dass die Schaden des Kastensystems, wie wir oben be-
merkten, nicht &loss in dem Vorrang der Priester vor den Kriegern bestehen.
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Das ascetische, beschauliche Leben, durch welches manche Brah-
manen die Bewunderung ihrer Mitmenschen erregten und ihre
Verehrung genossen,  war auch den Kschatriyas und Vaigyas
zuginglich. Der Konigssohn von Kapilavastu hat davon Ge-
brauch gemacht und sich -einen Anhang erworben wie kein
frommer Brahmane. Er hat dem Kastensystem eine Wunde
versetat, welche erst in den Jahrhunderten nach Christo wie-
der heilte.  Doch dariiber handeln wir in unsrem dritten
Abschnitt. ' :

§ 13, Brahma und die Welt die Welta.lter, das ‘Welttibel
und die Seelenwanderung

Der Pantheismus der indischen- Religion war schon in
den Veda-Liedern deutlich hervorgetreten. Dort haben wir
ein bestindiges Ringen nach einem Verstéindniss des Anfangs
der Welt in den vielerlei Namen erkanut, welche als Vater
der Gotter und Schépfer aller' Dinge aufgefiihrt werden. Die-
ses Streben nach einem Verstindniss des Weltanfangs dauert
noch fort und bildet einen Haupttheil der Theologie des dlteren
Brahmanismus, aber die verschiedenen Namen - concentriren
sich allmihlich in dem Einen Brahma, welchen Namen wir
schon als Neutrum und als Masculinum kennen gelernt haben.
Es treten allerdings daneben noch andere von den bereits vor-
gekommenen Namen wie Puruscha, Pradschapati, Prana, Aditi,
auch Atma oder Mah&nitma. (Seele, grosse Seele, Weltseele),
. 8. W. zur Bezelchnung des schopferischen P11nz1ps auf, aber
der Fortschritt gegeniiber den Veda-Tiedern besteht hauptsich-
lich darin, dass jetzt die Art und Weise, wie alles Sichtbare
aus dem Brahma entstanden ist, genauer erforscht wird. Da
tritt besonders der sittliche Unterschied zwischen dem Brahma
und der Welt in den Vordergrund: Die Entstehung der Welt
ist dem pantheistischen Standpunkte gemiss zugleich die Ent-
stehung des Busen. Wir treten ein in die Bliithezeéit der in-
dischen Philosophie, welche von diesem pantheistischen Prinzip
ausgehend den Punkt sucht, wo aus dem Einen die Vielheit,
aus dem Reinen, Guten das Unreine, das Bose hervorgehen
konnte, und sich dabei dhnlich wie die abendlindische Philo-
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sophie mit Emanation, Akosmismus, Dualismus und Atheismus
vergeblich abmiiht, bis das selbststindige Denken erlahmt, und
aus den fritheren Systemen einige Triimmer ziemlich unsym-
metrisch zusammengefiigt werden. Die indische Philosophie
verfolgt aber, wie wir sehen werden, einen vorzugsweise prak-
tischen, ascetischen Zweck. Die Entstehung der Welt aus dem
Brahma ist ihr nicht die Hauptsache, sondern die Riickkehr
des Menschen aus der Welt in das Brahma; die Wiederauf-
losung aller einzelnen Wesen in das All ist von nun an der
(tegenstand alles indischen Denkens und Wollens, einer das
ganze  Volk beherrschenden, seine kriftigsten Helden beseelen-
den Frommigkeit. Das Buse ist mit der Welt entstanden; soll
es aufgehoben werden, so muss auch die Welt sich wieder auf-
losen in das. Brahma, und der einzelne Mensch kann keinen
Anspruch auof personliche Fortexistenz machen; die Fortexistenz,
die Seelenwanderung ist fiir ihn vielmehr eine Qual, eine Strafe
fir sein Hangen am Dagein oder fiir besondere Stinden; seine
Erlosung (mokscha) ist die Auflosung in das Brahma. So fin-
den wir im indischen Emanationssystem, denn diess ist das
dlteste und volksthiimlichste, 2 Stromungen: eine Stromung
vom Brahma zur Welt; der Strom wird immer triiber, je wei-
ter er sich von seiner Quelle entfernt; und dagegen eine Stro-
mung von der Welt zuriick zum Brahma, die ,Ueberfahrt,
man kann es auch ein Schwimmen gegen den Strom nennen,
ein Zuriickkehren aus der Vielheit in das Eine. Diess sind
die Grundziige fiir die brahmanische Lehre von der Siinde
und Erlosung. Der ethische Prozess ist nicht zu trennen vom
kosmischen. Die sittlich-religiose. Personlichkeit, ~der - Ascet,
ist allerdings die Blithe der Weltentwicklung, der Anstoss zur
Umbkehr in das Brahma, aber nur um sich selbst und alle
Personlichkeit wieder zn vernichten. In diesem Kreislauf haben
wir das Gemeinsame des Brahmanismus und des Buddhismus
schon beriihrt; wir werden es also als. das Charakteristische
der indischen Religion bezeichnen diirfen. Betrachten wir nun
den ‘ersten Theil dieses Prozesses, die Entwicklung der Welt
aus dem Brakma noch niher.

Durch Gebet und Opfer wachsen die Gotter nach der
Veda-Religion, Brahmanaspati ist Vater der Gotter geworden
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und hat die Thaten Indras gethan. Das Brakma ist in den
Veda-Liedern noch vorzugsweise ein Akt der menschlichen Re-
ligiositdt gewesen; nun aber wird dieser Begriff in den Upani-
schads in seiner objectiven Bedeutung als Anfang der Welt,
Weltsecle und huvchstes Ziel aller Erkenntniss und alles mensch-
lichen Strebens weiter ausgebildet. ,Das Brahma wohnt in den
Menschen, es wohnt in den Géttern, es wohnt im Opfer, es
wohnt im Firmament; es wird geboren im Wasser, es wird
geboren in der Erde, es wird geboren im Opfer, es wird ge-
boren auf den Bergen; es ist in Wahrheit das Eine, Grosse®
(Katha-Upanisch. II, b, 2). Von diesem Brahma kann man
nicht sagen, was es ist. ,Das Auge, die Sprache, der Ver-
stand kann es nicht erreichen. Wir erkennen es micht, wir
sind nicht im Stande, jemanden iiber dasselbe zu belehren.
Es ist verschieden von allem Bekannten und auch von allem
Unbekannten“ (Kéna- oder Talavakira-Up. I, 3). Darum wird
es mit moglichst abstracten, nichtssagenden Worten bezeich-
net. Das Wort Tat (das), welches schon in einem Veda-Lied
zur Bezeichnung des Ursprungs aller Dinge gebraucht wurde,
kommt auch in den Upanischads ofter in diesem Sinne vor.
Dazu die Silbe om, die geheimnissvolle Dreieinighkett von Lau-
ten, welche der fromme Hindu zur Versenkung ins gbttliche
Wesen gebraucht. Der Laut 6 gilt ndmlich im Sanskrit als
Diphthong ; somit hat das Wortlein 3 Buchstaben, und doch
ist es, wenn man bloss ein nasales 6 spricht, Ein Laut. Wie
in der Veda-Zeit die Thitigkeiten und Werkzeuge der mensch-
lichen Frommigkeit allmniblich zu Weltschopfern - geworden
sind, so ist es auch diesem Wortlein om ergangen, welches
zunichst die Versenkung in das Absolute bezeichnet: es ist
zum Absoluten selbst geworden. Schon in Manu’s Gesetzbuch
heisst es: ,Die heilige, urspriingliche Silbe von 3 Buchstaben,
in welcher die vedische Dreiheit enthalten ist, “soll verborgen
gehalten werden als ein zweiter dreifacher Veda. Wer diese
Silbe erkennt, der erkennt den Veda. Das einsilbige Wort
von 3 Buchstaben ist die hochste Gottheit* (Manu XI, 265.
II, 83). Eine kleine Upanischad zum Atharva-Véda, die Man-
dukya-Upanischad, ist ganz dieser Bedeutung des Wortleins
om gewidmet. Dort heisst es: ,Om, das ist unsterblich. Seine
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Entfaltung ist dieses All, was war, was ist und was sein
wird, alles ist in der That das Wort om; und was etwa
ausserhalb der dreifachen Krscheinung existirt, ist ebenfalls
om. Denn diess All ist Brahma; diese Seele ist Brahma.
Diese Seele hat 4 Zustinde.“ Diese 4 Zustinde werden nun
beschrieben als der wachende, wo die Seele durch die Sinne
in Bertthrung mit der sinnlichen Welt steht, der Zustand des
Traums, wo unabhingig von den Sinnen Eindriicke von den
wahrgenommenen Gegenstinden in der Seele bleiben, der Zu-
stand des tiefen Schlafs, wo alle Begierden entfernt sind und
nur Ein Eindruck, nur Eine Erkenntniss ibrig geblieben ist,
das Wohlsein, die Freude. In diesem dritten Zustand gehen
alle Dinge aus dem Brahma hervor und wieder zuriick in
dasselbe. Endlich im vierten Zustand ist es in vollkommener
Ruhe, weder erkennend noch nicht erkennend, undefinirbar.
Den wachenden Zustand bezeichnet das A, den Traumzustand
das U, den tiefen Schlaf das M, das Ganze als Eines den vier-
ten Zustand. So ist das Om allein Seele. Wer das weiss,
der geht mit seiner Seele ein in die Seele, welche das weiss?).
Die Upanischads suchen dann wieder das Verhiltniss von
Weltseele und Welt oder von Seele und Leib durch nicht im-
mer gliicklich gewihlte Bilder anschaulich zu machen, wenn
es z. B. Katha-Up. IV, 12 heisst, der Puruscha (die Seele),
welcher in dem Massstab eines Daumens inmitten des Leibes
wohne, sei der Beherrscher des Vergangenen und des Zulkiinf-
tigen?). Es soll hier offenbar die Macht des Unscheinbaren,
Unsichtharen iiber das Sichtbare hervorgehoben werden.
Diesen Begriff des Brahma, wie er in den philosophiren-
den Schriften sich findet, werden wir also mit Wuitke folgen-
dermassen bezeichnen konnen: ,Das Brahma ist nichts als die
auf ihre Einheit zuriickgefihrte Natwr, das Natur-Eins, die
einheitliche Grundlage aller natiirlichen Dinge. Gott ist der
in sich bestimmungslose Weltkeim, die unentfaltete, in ihven
einigen Grund zuriickgesetzte Welt, die Einheit, ans welcher

Y Vgl. Bibliotheca Indica, vol. XV. The Taittariya, Aitaréya, Gveta-
gvatara, Kena, I¢hkatha, Pra¢na, Mundaka and Mandukya- Upanishads,
translated by Dr. Roer, Calcutta 1853. p. 165—170,

3) Réoer p, 111,
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die Vielheit sich entfaltet: Gott und Welt sind noch dem
Wesen nach eins, es ist zwischen ihnen nur ein Unterschied
der Form..— Das Brahma ist Geist nur in dem niedrigsten
Sinne des Wortes, nur insofern es nicht Stoff, sondern wesent-
lich Kraft ist, — es ist aber nimmermehr Geist als selbst-
bewusstes, denkendes und wollendes Wesen, ist nicht Persun-
lichkeit; alle an solche geistige Priidicate anklingenden Be-
zeichnungen des Urwesens sind dem ganzen Zusammenhang des
indischen Bewusstseins gemiss nur als poetische Personification,
als bildlicher Ausdruck zu fassen, sind eine die Natureinheit
verbergende Maske. Wenn die Sonne als die alles wissende
erscheint, so bezeichnet das nicht ein wirkliches Bewusstsein,
sondern nur die alles durchdringende Macht des gottlichen
Lichtes, wobei freilich noch das religiose Moment hinzutritt,
dass das Licht als eine guttliche Macht in eine wirkliche Le-
bensbeziehung zu den Dingen tritt, dass alles, was geschieht,
im Bereiche des gottlichen Lebens geschieht und dasselbe be-
rithrt* (Wuttke, Gesch. des Heidenth. II S. 262 f.).

Das Brahma als abstractes Prinzip der Welt gewinnt nun
eine concretere mythologische Grestalt in dem Gott Brahmd,
dem vedischen Brahmanaspati, der als Schopfer der Welt an-
erkanntermassen die erste Stelle im indischen Gottersystem
einnimmt und dennoch in ‘der Verehrung des Volkes so zu-
riicktritt, dass er keine Tempel hat, und ihm keine Opfer
dargebracht werden?). -Er ist der oberste Gott der theologischen
Schule, nicht eigentlich des Volkes. Er wird abgebildet mit
vier Kopfen, wahrscheinlich als Herr iiber die vier Weltgegen-
den, er ist Pradschapati, der Herr der Greschopfe, er ist Hira-
nyagarbha, der Groldleib, also auch Herr iiber die Sonne. Un-
ter ihm stehen die 8 Welthiiter (l6kapdlas), welche die acht
Himmelsgegenden?) gegen die bosen Geister (Asuras) zu be-
schiitzen haben (Indra, Agni, Vamma St ya, Tschandra oder
Soma als Mondgott, Vdyw, Yama und ein in den Vedas noch
nicht vorkommender Gott des Reichthums Kuvéra, welcher

1) Lassen I, 917,

%) Die Eintheilung in 8 Himmelsgegenden findet sich in Indien noch
hiufiger als die in 4.
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nach Manu VII, 42 urspriinglich Mensch gewesen und die
Herrschaft iber den Reichthum durch seine Unterwiirfigkeit
unter die Veda-kundigen Brahmanen erworben hat). Brahmé
ist Ehrenprisident dieser Gotter, aber in eine nihere Bezie-
hung zu ihnen wird er nicht gesetzt. Ueberhaupt wird er
von der Mythenbildung wenig beriihrtt). Als Schopfer der
4 Vedas, als Urheber alles Wissens wird er von allen Par-
teien der Hindu-Religion anerkannt; er ist der schopferische
Greist als Gelehrter oder als Urquell alles Wissens, aber die
wirkliche Welt wird in den Sagen des Volkes wenig in Be-
ziehung zu ihm gesetat.

Die Gattin des Gottes Brahm4 ist Sarasvati, welche nicht
mehr, wie in den Veda-Liedern, als Flussgottin erscheint, son-
dern als Gottin der Ordnung, der Harmonie, der Poesie, der
Redekunst, der Sprache, ﬁberhaupt der klaren Erkenntniss.
Sie hat dle Pridicate der Vatsch in sich anfgenommen und

1) Eine Sage vom Gott Brahm4 oder Pradschapati erzihlt das Aitaréya
Brahmana III, 83. Sie ist aber wenig geeignet, die Verehrung des hoch-
sten Gottes zu beférdern. Den Pradschipati geliistete nach seiner eigemen
Tochter. Einige nennen sie Himmel (Div), undere Morgenrithe (Uschas).
Er verwandelte sich in einen Bock und nahte sich zn ihr, nachdem sie eins
Rehziege geworden. Die Gotter sahen ihn und sprachen: »Pradschépati
thut eine That, die bis jetzt nie geschehen. Sie suchten einen, der Rache
an ihm nehmen sollte. TUnter ihnen selbst fand sich niemand dazu fihig.
Da vereinigten sie ihre furchtbarsten Gestalten, die sie annehmen konnten,
in eine einzige., So entstand ein Gott Namens Bhitavin, Dieser verlangte
als Lohn fiir die Durchbohrung des Brahmi (nach Haug Ait. Br. II, 218
fiir die Durchbohrung der bdsen That, die eine Art Incarnation geworden
war) die Herrschaft tiber das Vieh und wurde Paguman. Der Durchbohrte
schwang sich aber in die Héhe und wurde nun als Sternbild Orion mriga,
d. h. Hirsch genannt, ebenso der Jiger mriga wyddhe und die Tochter
Rohini, Usber den Samen des Pradschépati sagten die Gotter: md duschat,
d. h. er soll nicht verdorben werden. Daraus wurde maduscha=—mdnuscha,
d. h. daraus entstand der Mensch. Diese Sage wird in Indien hiufig als
Grund dafiic angefiihrt, dass der Gott Brahm keine Tempel habe. Sie ist
offenbar dazu erfunden, diese Thatsache in der Art der Brihmana-Schriften
zu erkldren, die aus jeder zufilligen Namensihnlichkeit und dgl. ein ab-
geschmacktes Geschichtchen construiven, Der Bhitavin ist Giva als Herr
der Bhuten, da er auch Pagupati genannt wird, und es soll damit ohne
Zweifel die Verbreitung des Civa- und Bhutendienstes gegennbel dem eigent-
lichen Brahmamsmus erklirt werden, :

Wmm, Geschichte der indischen Religion. [
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wird angerufen, wenn man die Kinder reden oder lesen lehrt.
Auf Abbildungen hat sie ein Buch oder ein Musikinstrument
in der Hand.

Gehen wir nun iiber zur Lehre von der Entstehung der
Welt, so kann natiirlich in Indien von einer Schopfung durch
einen persénlichen Gott nicht die Rede sein, sondern nur von
einer Entfaltung der Welt aus dem Brahma. Wir miissen
auch hier die mythologische Darstellung von der philosophi-
schen unterscheiden. Nach der ersteren konnte es allexdings
in manchen Stellen scheinen, als ob auch die Hindu-Religion
einen personlichen Weltschopfer anndhme. Nach den Brah-
mana - Schriften macht der Weltschopfer Pradschapati zuerst
misslungene Schopfungsversuche, bis er mit Hilfe anderer Got-
ter Wesen zu Stande bringt, welche sich selbst ernihren und
sich fortpflanzen kénnen. Pradschipati selbst wird durch die
Erschaffung der lebenden Wesen so erschopft, dass er in 1000-
jahriger strenger Ascese sich wieder sammeln und erholen
muss, wie er auch den Anfang der Schépfung nur nach vor-
ausgegangener Ascese machen konnte (Taitt. Br. I, 1, 10, 1.
2, 6, 1. Qatap. Br. IIL, 9, 1, 1. X, 4, 2, 2. 4, 4, 1. 1, 5,
1, 1. Taitt. Br. I, 6, 2, 1 ff. vgl. Muir I, 68 ff.). Allein die
fiir Indien klassische Stelle tiber die Entstehung der Welt,
Manu I, 5 ff., lasst trotz den mythologischen Bildern den
Begriff der Emanation deutlich durchblicken. Dort heisst es:

,Dieses All war in Finsterniss gehiillt, unerkannt, ohne
Kennzeichen, ununterscheidbar, unfassbar, wie ganz in Schlaf
versunken. Da offenbarte sich der durch sich selbst Seiende
(Svayambhi), Selige (oder Ehrwiirdige, Bhagavat), der Unent-
faltete, entfaltend die Grundmichte der Welt und das Andere,
er offenbarte sich, indem er die Finsterniss vertrieb. Er, der
nicht mit den Sinnen zu erfassen ist, der Greistige, Unentfal-
tete, Ewige, der das Wesen aller Dinge ist, der Unbegreif-
liche, er strahlte hervor. Indem er in Betrachtung vertieft
verschiedene lebende Wesen aus seinem eigenen Leibe schaf-
fen wollte, schuf er zuerst die Gewdisser und legte in diesel-
ben einen Samen. Dieser Same wurde ein goldenes Ei, an
Glanz dem Tausendstrahligen (der Sonne) gleich; in diesem
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wurde er selbst geboren als Brahmd, als Vater aller Welten?).
Die Wasser werden ndrd genannt, denn sie sind entstanden
ans dem Nara, und da sieZdie erste Sphire seiner Bewegung
waren, so heisst er Nardyana?). Hervorgebracht von der un-
begreiflichen, ewigen, existirenden und nicht existirenden Utr-
sache wird diese Person (Puruscha) in der Welt verehrt als
Brahm4. Nachdem dieser Selige (Bhagavat) ein Jahr lang in
dem Ki geruht hatte, spaltete er es durch seine eigene An-
dacht (dhydna) in 2 Theile?). Aus den 2 Schalen bildete er
Himmel und Erde und in die Mitte setzte er die Luft, die
8 Windgegenden und den ewigen Wasserbehilters).“ Nun
wird weiter erzéhlt, wie er die Seele (manas=—mens) aus sich
selbst hervorgehen liess, deren Wesen ist, zu sein und auch
nicht zu sein, aus der Seele die Ichheit und die grosse Seele
(mahdndtma) und alles mit den 3 Qualititen begabte, auch
die b Sinne. ,Damit die Welt bevolkert werde, heisst es wei-
ter v. 31., liess er den Brahmanen, den Kschatriya, den Vaigya
und den Chdra aus seinem Mund, seinen Armen, seinen Len-
den und seinen Fiissen hervorgehen. Indem er seinen eigenen
Leib in 2 Theile theilte, wurde er mit der einen Hilfte Mann
(puruscha), mit der andern Weib. In dieser erschuf er den
Viradsch. Wisset, ihr hochgeehrten, zweimal geborenen Mén-
ner, dass ich, den dieser Mann (puruscha)®) Virddsch selbst
schuf, bin der Schopfer dieser ganzen Welt¢). Indem ich le-
bendige Wesen hervorzubringen wiinschte, trieb ich sehr strenge
Ascese und schuf zuerst die 10 grossen Rischis, die Herren

1) Dieses Brahman-Ei, Brakmanda, hat wohl auch dazu beigetragen,
dass der Name Hiranyagarbha auf Brahmi iibergetragen wurde.

2) Das Wort nara heisst gewdhnlich Mensch, Mann; hier wiirde es also
den Urheber der Welt als Ideal-Menschen bezeichnen. Ayana==Pfad. De1
Name Nérdyana wurde spiter auf Vischnu iibertragen.

8) Also auch hier,  wie schon in den Veda-Liedern, die Andacht ein
Wachsen, eine Ausdehnung, die schopferische Kraft.

%) Die 3 Regionen Himmel, Luft und Erde sind also festgehalten, ob-
gleich es sich zunichst um eine Spaltung in 2 Theile handelt.”

%) Das Wort purusche braucht Manu "in diesem Abschnitt von drei
verschiedenen Wesen, von Brahmi, von dem minnlichen Theil, det aus der
Spaltung des Brahmé entstand und von dem hiédurch erzeugten Virddsely,

6) Manu, der angebliche Verfasser des Buchs, filhrt sich also hier
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der lebenden Wesen, nimlich Maritschi, Atri, Angiras, Pulastya,
Pulaha, Kratu, Pratschétas, Vasischtha, Bhrigu und Néarada.
Diese mit grosser Kraft begabten erschufen sieben andere Manus,
Grotter und Gotterwohnungen und grosse Rischis von unbegrenz-
ter Macht, Yakschas, Rakschase, Pigatschas, Gandharvas, Ap-
sarase, Asuras, Nagas, Schlangen, grosse Vogel® u. s. f. Die
folgende Aufzihlung gibt ein solches Durcheinander, dass die
Menschen zwischen den Hirschen und den ,Thieren mit zwei
Reihen von Zahnen“ zu stehen kommen. Endlich sagt Manu
v. 41: ,80 ist nach meiner Bestimmung und durch die Kraft
der Andacht diese ganze Welt, die unbewegliche und die be-
wegliche, geschaffen worden durch jene grossen Wesen, gemiss
den Thaten eines jeden Greschopfes“ (so dass es das Loos bekam,
welches es in der Seelenwanderung durch sein Leben in einer
fritheren Welt verdiente). Manu ist also nicht bloss Stamm-
vater der Menschheit, sondern Schopfer und Herr iiber diese
ganze Weltperiode?). Im Catapatha-Brahmana wird schon er-
zéhlt, dass er seine Nachkommen, die Menschen, nicht auf
gewohnliche Weise erzeugte, sondern durch Opfer.

Diese Anschanung von der Emanation der Welt aus dem
Brahma ist auch fiir die philosophirenden Schriften die mass-
gebende. Wir werden zwar spiter sehen, wie die indische
Philosophie iiber dieselbe hinausgekommen ist, aber in den
Upanischads begegnen wir noch dieser in mannigfaltigen Bildern
~ ausgefithrten Emanationslehre, verbunden mit der Lehre von
einer Wiederauflsung der Welt in das Brahma. ,, Wie die Spinne

zunichst als den von Virddsch geschaffenen und als den Schopfer der nach-
folgenden einzelnen Kreaturen ein. Indem er aber selbst sich auch Manu
Svayambhuva nennt, den durch sich selbst Seienden, macht er eigentlich
Anspruch auch auf den Anfang der Schopfung, wo der geheinnissvolle
Svayambhd genannt wurde. Es findet sich nimlich im Folgenden schon die
vielleicht erst durch den Buddhismus hervorgerufene Anschauung, dass der
gegenwiirtigen Welt eine ginzlich zerstdrte frilhere vorangegangen ist und
dass jede Weltentwicklung von einem Manu geleitet wird. Dann hiitten wir
in dieser ganzen Beschreibung nicht den Anfang der Welt iiberhaupt, son-
dern nur den Anfang der gegenwirtigen Welt, dem allerdings alle fritheren
und spiteren Weltanfinge so ziemlich gleichen wiirden.

1) Es ist das ungefihr dasselbe, wie wenn die pantheistische Philo-
sophie sagt: der gbttliche Geist kommt erst im Menschen zum Selbst-
bewusstsein,
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ihre F#den ans sich herauszieht und sie wieder einzieht, wie
die Pflanzen aus der Erde spriessen, wie aus dem lebenden
Menschen die Haare des Hauptes und des Leibes wachsen,
so entsteht das Weltall aus dem Unzerstorbaren* (Mun-
daka-Up. I, 1, 7.). ,Die Welt ist wie ein ewiger Banianen-
baum, dessen Wurzel oben ist und dessen Zweige abwirts
gehen“ (Katha-Up. VI, 1.). ,Wie von einem flammenden Feuer
nach tausend Richtungen gleichartige Funken ausgehen, so
werden mancherlei lebendige Seelen von dem Unzerstorbaren
(Brahma) hervorgebracht und kehren wieder in dasselbe zuriick.
Aus demselben gehen hervor: Leben (Hiranyagarbha), Verstand
(Manas) und alle Organe, Aether, Luft, Licht, Wasser, Erde,
die Nahrung von allem* (Mund.-Up.II, 1, 1. 3.). Die Nahrung
wird bei der Aufzihlung der Emanationsstufen besonders hiufig
genannt. Gotter und Menschen bediirfen derselben zum Unter-
halt ihrves Lebens, ,es ist diess die Aufnahme des durch das
Weltall ausgebreiteten Gottlichen in das einzelne Dasein, das
Trinken aus der Quelle der Gottheit selbst® (WuttkeII,S.297.).
So verschieden die Darstellung des Weltanfangs wird, je nach-
dem eines der philosophischen Systeme, auf die wir im § 16
noch zu sprechen kommen, zu Grunde gelegt wird, so sind
doch drei Hauptpunkte den verschiedenen Systemen gemein-
schaftlich: 1) Die Ordnung in der Entstehung der Welt, dass
die groben materiellen Elemente, welche man mit den Sinnen
wahrnehmen kann, hervorgehen aus feineren Elementen, die
nicht mit den Sinnen wahrnehmbar sind. Diese Elemente gehen
hervor entweder aus der Natur als ihrer letzten Ursache oder
aus der Unwissenheit (Tduschung). 2) Eine eigentliche Ursache
fur die Entstehung der Welt lisst sich nicht angeben; weder
mit der ,schopferischen Natur,“ mnoch mit der , Unwissenheit
oder THuschung ist ein Zweck fiir die Welt gesetzt. 3) Die
Seele 1st verschieden von allem Materiellen, das Erkennen ist ihre
Sphére; durch Erkenntniss itberwindet sie die Unwissenheit oder
die Natur; ihre Aufgabe ist also eine dem natiirlichen Schaffen
entgegengesetzte, sie muss durch ihre Erkenntniss vielmehr sich
selbst und die Welt zuriickfiihren auf ihren ersten Grund?).

1) Vgl. Roer, Introduction to the (vétd¢vatara-Upanish, Bibl Ind. XV,
41, p. 39.
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Die verschiedenen Systeme stimmen aber auch iiberein in
Bezug auf die drer Qualititen (gunas) der wirklichen Welt,
welche als ebenso viele Stufen der Emanation betrachtet werden
konnen und schon bei Manu genannt sind:

1) Die Qualitit Sattva, d. h. Giite, die gottliche Seite des
Universums, die erste Station der Ausstromung aus dem Brahma,
die Region des personlichen Brahmé und der Gotter, die Welt
des Lichtes, der Tugend und Weisheit.

2) Die Qualitit Radschas, d. h. Leidenschaft, Activitit, die
mittlere Station, schwankend und kidmpfend zwischen gott-
lichem und ungtttlichem Wesen, Vollkommenem und Unvoll-
kommenem, die Welt des Menschen.

3) Die Qualitit Tamas, d. h. Finsterniss, die letzte Stufe
der Entdusserung des Brahma, die Region der Unreinheit und
des Todes, die Welt der Thiere, der Pflanzen und der todten
Materie.

Diese drei Qualititen mischen sich in der wirklichen Welt
und im einzelnen Menschen wieder auf mannigfache Weise.

Kine fortwihrende Verschlimmerung der Welt von ihrem An-
fang bis in die jetzige Zeit wird in Indien auch in mehr mytho-
logischer Form ganz #hnlich wie bei den alten Griechen und
Romern durch die vier Weltalter dargestellt. Schon bei Manu
I, 72 ff. und ausfithrlicher im Mahébharata (Vanaparv.11,234 f.)
werden diese vier Yugas beschrieben. '

1) Das Kvrita-yuga, d. h. das Zeitalter, in welchem alles
gethan wurde und nichts zu thun iibrig blieb, dauerte 4800
Gotterjahret). Die Pflicht wurde treulich erfilllt. Es gab in
diesem Zeitalter weder Gtotter, noch Danavas, Gandharvas,
Yakschas, Rakschasas?), Pannagas (Schlangen). Es wurde nicht
gekauft und verkauft. Die Vedas wurden nicht unterschieden
als Saman, Ritsch und Yadschusch. Die Menschen brauchten .
sich nicht anzustrengen. Die Erde brachte-ihre Frucht hervor
auf den blossen Wunsch der Menschen um ihrer Gerechtigkeit

) Ein Gottertag ist gleich einem Menschenjahr. Taitt.-Br.III, 9, 22, 1.
Manu I, 66. Vischnu-Pur. VI, 1, 4. Vgl. Muir I, 43 ff. 144 1.

) Die verschiedenen Namen fiir die bosen Geister sind vielleicht zum
Theil Namen von Urvilkern, die den alten Ariern besonders viel Kdampfe
bereitet hatten.
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und Enthaltsamkeit willen. Die Menschen fithlten keine Be-
schwerde des Alters. Es herrschte keine Gewaltthitigkeit,
Trauriglkeit, Furcht, Neid u. s. f. Das hochste Brahma war
der erhabene Sammelpunkt dieser Yogin (Asceten). Damals
war Nardyana, die Seele aller Wesen, weiss. Brahmanen,
Kschattriyas, Vaigyas und Ctdras besassen die Eigenschaften
dieses Zeitalters. Die Kasten beteten Eine Grottheit an, hatten
Einen Mantra (Opferformel), Kine Regel und Einen Brauch.
Obgleich sie verschiedene Pflichten hatten, so hatten sie doch
nur Einen Veda und erfiillten Ein Gesetz. Durch Werke, welche
jedem der vier Stinde angemessen waren und an bestimmte
Zeiten sich kniipften, aber ungestort durch Begierden oder
Hoffnung auf Belohnung, erreichten sie die hochste Gliick-
seligkeit.

2) Im Tréta-yuga (Alter der Dreiheit, der heiligen Feuer)
begann das Opfer, die Gerechtigkeit nahm ab um ein Viertel,
Vischnu wurde roth, die Menschen gewthnten sich an eine
Wahrheit und Gerechtigkeit, die von Ceremonien abhieng. Die
Opfer wurden vorherrschend mit einer Mannigfaltigkeit von
Grebriuchen. Die Menschen suchten einen sichtbaren Gregen-
stand ihrer Verehrung, und Belohnung fiir ihre Gottesdienste
und Graben, sie waren nicht mehr bereit zu Ascese und Frei-
gebigkeit aus blossem Pflichtgefiihl. Das Tréta-yuga dauerte
3600 Gstterjahre. )

3) Im Dvidpara-yuga (dem auf 2 folgenden) war von der
urspriinglichen Grerechtigkeit nur noch die Halfte iibrig; Vischnu
wurde braun und der Veda vierfach. Kinige studirten vier
Vedas, andere drei, andere zwei, wieder andere einen, und
manche gar keinen. Da die Schriften so zertheilt waren, wurden
die Ceremonien sehr verschieden und das mit Andachtsiibungen
und Opfern beschiftigte Volk sehr leidenschaftlich (rddschas?).
Manche Ungliicksfille trafen die aus der Giite gefallenen Men-
schen und veranlassten sie zu Biissungen und Opfern. Das
Dvapara-yuga dauerte 2400 Géotterjahre. |

4) Das Kali-yuga (Streitalter), unser jetziges Zeitalter, daunert
nur 1200 Gotterjahre. Von der urspriinglichen Grerechtigkeit
ist nur noch ein Viertel iibrig, Vischnu ist in diesem Zeit-
alter der Finsterniss schwarz geworden. Die Vorschriften der
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Vedas wurden nicht befolgt, Werke der Gerechtigkeit und
Opfer unterlassen. Ungliicksfille, Siinden, Zorn, Angst, Hun-
ger u. s. w. nimmt iberhand. Die Gerechtigkeit wird immer
weniger, die Menschen selbst vermindern sich, und so geht
alles abwirts. '

Die Zerstorung der Welt, auf welche dieser allgemeine
Verfall hinweist, hat ihr Vorbild in der Fluth, welche am An-
fang der gegenwirtigen Weltentwicklung stattgefunden haben
soll, und wobei die indische Sage, wie die Sage so vieler an-
dern Volker einige Anklinge an die noachische Sintfluthge-
schichte enthdlt. Der #lteste indische Bericht dariiber findet
sich Catapatha-Brahm. 1, 8, 1, 1 ff.t). Man brachte dem Manu
eines Morgens sein Waschwasser. Als er sich damit wusch,
kam ein Fisch in seine Hinde, der sprach: ,Lass mich am
Leben! ich werde dich retten!“ Von was willst du mich ret-
ten? fragte Manu. Der Fisch antwortete: ,Eine Fluth soll
alle diese Greschopfe wegschwemmen; vor dieser will ich dich
erretten. Manu fragt nun, wie er ihn am Leben erhalten
konne. Der Fisch sagt, so lange die Fische klein seien, seien
sie in steter Grefahr von andern Fischen verschlungen zu wer-
den. Er solle ihn zunéchst in eine grossere Schiissel bringen;
wenn er fiir diese zu gross gewachsen sei, in einen Teich und
endlich in das Meer. Manu befolgte das; der Fisch wuchs,
sagte ihm, wann die Fluth kommen werde und befahl ihm,
ein Schiff zu bauen und in dasselbe einzusteigen. Die Fluth
kam. Der Fisch schwamm auf Manu’s Schiff zu, und dieser
befestigte das Ankertau am Horn des Fischs. So kam er gliick-
lich iiber den ndrdlichen Berg. Da sagte der Fisch: ,Ich habe
dich errettet; binde das Schiff an einen Baum! Aber damit
das Wasser dich nicht abschneide, wéhrend du auf dem Berge
bist, so steige herab hinter dem Wasser her, sobald und so-
weit es gesunken ist.“ Darum wird eine Stelle am nordlichen
Berg ,,Manus Herabsteigen* (Manoravasarpanam) genannt. Nun
hatte die Fluth alle Geschopfe weggeschwemmt. Manu allein
war iibrig geblieben. Nachkommenschaft wiinschend lebte er
in strenger Ascese wid opferte das Paka-Opfer (Opfer von Tx-

1) Muir I, 181 ff,
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hitztem, Gekochtem), er warf geklirte Butter, Dickmilch, Mol-
ken und Quark als Opfergabe ins Wasser. Daraus entstand
nach einem Jahr eine Frau.

Ausfithrlicher und etwas anders erzihlt das Mahdbhédrata
(Vanaparv. 12,747 ff.) die Fluthsage: Manu, der Sohn des
Vivasvat, war ein grosser Rischi, an Glanz dem Pradschapati
gleich. Mit aufgerichtetem Arm stand er 10,000 J ahre lang
auf einem Bein, den Kopf gesenkt, ohne mit den Augen zu
blinzen. Wihrend er so in triefende Fetzen gekleidet am Ufer
des Tschirinf stand, kam ein Fisch und bat ihn wm Errettung
vor den grossen Fischen. Manu bringt ihn in immer gréssere
Wasser, in den Ganges und endlich ins Meer. Nun verkiin-
digt ihm derselbe, dass alles Irdische, Bewegliches nnd Un-
bewegliches, bald untergehen soll; die Zeit fiir die Reinigung
der Welten sei gekommen. Er solle sich ein starkes Schiff
machen mit einem Ankertau, und mit den sieben Rischis das-
selbe besteigen?), gut verproviantirt, und alle Samen, welche
von den alten Brahmanen beschrieben worden seien, mit sich
nehmen. Wenn er in das Schiff eingestiegen, solle er nach
thin ausschauen; er werde kenntlich sein an seinem Horn. So
geschah es. Manu band das Schiff an das Horn des Fisches,
der hoch wie ein Berg hervorragte. Der Fisch zog das Schiff
mit grosser Greschwindigkeit iiber die tanzenden Wogen und
die donnernden Gewisser der-salzigen Fluth. s war nichts
als Wasser, Luft und Himmel zu sehen. So zog der Fisch
unermiidlich viele Jahre lang das Schiff itber die Wasser und
brachte es endlich an den hochsten Gipfel des Himalaya. Dann
sagte der Fisch freundlich lichelnd zu den Rischis: ,bindet
das Schiff sogleich an diesen Gipfel.“ Sie thaten es, und da-
her ist dieser hochste Gipfel noch jetzt bekannt unter dem
Namen Neubandhana (Schiffsanbindung). Nun sprach der freund-
liche Fisch zu den Rischis: ,Ich bin der Pradschdpati Brakma.
In der Gestalt eines Fisches habe ich euch aus dieser grossen

) Nach dieser Darstellung werden also wie nach der mosaischen acht
Seelen iiber die Fluth gerettet, nur sind keine Frauen darunter. Gegeniiber
dieser indischen Erziihluug erscheint gewiss die mosaische sehr niichtern,
gar nicht wundersiichtig,
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Grefahr errettet. Manu soll alle lebenden Wesen schaffen, Got-
ter, Asuras, Menschen, mit allen Welten und allen beweg-
lichen und unbeweglichen Dingen. Durch meine Gunst und
durch strenge Ascese soll er vollkommene Einsicht in das
Schopfungswerl bekommen und nicht darin gestort werden.“1)
Nachdem der Fisch so gesprochen, verschwand er augenblick-
lich. Da Manu Geschopfe ins Dasein zu rufen wiinschte und
in seiner Arbeit gestort worden war, legte er sich eine strenge
Andachtsiibung auf, dann begann er sichtbar alle lebenden
Wesen zu schaffen. Von einer Verschiedenheit der Kasten
schon bei der Schépfung wird in dieser Stelle nichts gesagt.
Obgleich die Welt durch Andacht und Opfer entstanden
ist, so hat sie, wie wir schon bemerkt haben, eigentlich kei-
nen Zweck, ja thre Existenz ist vom Uebel, denn mit der Ent-
stehung der Welt ist auch die Entstehung des Bosen gegeben.
Wihrend nun der moderne Pantheismus, von derselben Noth-
wendigkeit des Bosen ausgehend dasselbe als die anfzuhebende
Schranke der Endlichkeit betrachtet, die allerdings nie auf-
gehoben wird, aber doch fiir eine unendliche Vervollkommnung
der Welt Rawm ldsst, so fasst der indische Pantheismus das
Bose als ein so wichtiges Agens der Weltgeschichte, dass er
am desselben willen alle geschaffenen Welten wieder vernichtet
und das religivse Bewusstsein nicht zur Ruhe kommen lisst,
bis alles wieder aufgelost ist in das Brahma. Eine sundlose
Welt ist micht moglich, folglich will der Fromme lieber gar keine
Welt und keine personliche Existenz. Wir haben hier einen
religivsen, nicht einen bloss philosophischen Pantheismus.

Y) Muir nimmt an (p. 185, 196), Manu werde im Mahdbhérata anders
dargestellt als im Catapatha-Bradhmana. Im letzteren sei er blosser Mensch,
der Stammvater der Menschheit, im ersteren aber von géttlicher Natur, der
Schépfer, durch welchen die Welt nach der Fluth erneuert wurde. Allein
die schépferische Kraft der menschlichen Andacht ist in beiden Darstellun-
gen das Vorherrschende, wie wir sie schion in den Veda-Liedern gefunden
haben, und wie auch in Manus Gesetzbuch die Ansicht durchschimmert, dass
eigentlich Manu selbst diese Welt geschaffen habde. Manu entspricht mehr
dem biblischen Noah als dem Adam, sofern er aus einer untergegangenen
Welt iiber die Fluth heriiber gerettet wurde, und nach indischer An-
schanung hat er durch seine Frommigkeit nicht nur verdient, dass eine
neus Welt fiir ihn geschaffen werde, sondern diese selbst hervorgebracht,
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Wenn wir von den furchtharen Selbstpeinigungen der indi-
schen Asceten horen, so konnten wir daraus den Schluss zie-
hen, dass eine sehr tiefe Auffassung von der Stindenschuld zu
Grunde liege. Wir werden allerdings in keiner andern heid-
nischen Religion solche Anklinge an die christliche Lehre von
der Erbsinde finden wie in der indischen®). Auch der Hindu
hat einen gewissen Begriff von einer Gesammtschuld der Mensch-
heit, aber nicht nur durch die Seelenwanderung gestaltet sich
der Antheil des Einzelnen an derselben anders als im Christen-
thum, sondern schon der pantheistische Standpunkt bringt es
mit sich, dass die sittliche Zurechnung fiir den Einzelnen sehr
abgeschwicht wird, denn die Schuld an dem betritbten Zustand
dieser Welt ruht eigentlich auf dem Brahma, das sich von sich
selbst- entfernt hat, indem es die Welt ausstromen liess; der
Biisser hat eigentlich die Schuld des Brahma zu biissen. Das
wird nicht direct ansgesprochen, aber es ist diess der Gresichts-
punkt, welchen wir festhalten milssen, um die indische Re-
ligion und Philosophie zu verstehen. So hat sich die heitere
Weltanschauung der Veda-Lieder in ein dumpfes Briiten tiber
dem unabwendbaren Elend des menschlichen Lebens und in
ein alle Thatkraft lihmendes Verlangen nach dem Nichtsein
des Einzelnen verwandelt, wozu das heisse Klima und der
Kastenunterschied noch das Thrige beigetragen haben mégen.
In der Bhagavad-Gitd schirft Krischna dem Ardschuna sehr
stark ein, dass, wenn auch Thaten geschehen, sie mit einem
Gleichmuth geschehen miissen, der auf den giinstigen oder un-
glinstigen Erfolg gar keine Riicksicht nimmt, und dass die
Menschen nur als Werkzeuge der Natur, ihres Standes, ihrer
Kaste etwas ausrichten. Ein Fatalismus beherrscht die indi-
sche Religion, den das Volk mit den Worten ausspricht: Dem

') »Die Siinde, begangen in dieser Welt, bringt wie die Erde nicht
sogleich ihre Friichte, aber allmdhlich wachsend stiirat sie den, der sie be-
gangen., Trifft die Strafe nicht ihn selbst, so doch seine Kinder, wenn
nicht seine Kinder, so doch seine Enkel, aber unabwendbar, Die begangene
Siinde ist nie ohne Folge fiir den Urheber; durch Ungerechtigkeit gelangt
er fiir einige Zeit znm Gliick, aber zuletzt geht er zu Grunde mit seiner
Familie und mit allem, was ihm gehdrt« (Manu IV, 172, Vgl. Wuttke
S. 334,).
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Menschen st seine Bestimmung auf den Schddel geschrieben.
Mit diesem Volksglauben hingt eine Sterndeutere! zusammen,
welche Manu durch Ansschliessung der Sterndenter vom Opfer
(Manu III, 162) vergeblich bekdmpfte. Es hat sich trotzdem
eine astrologische Wissenschaft gebildet, welche wenigstens
bis in das fiinfte Jahrhundert n. Chr. zuriickreicht (Zeitschr.
f. K. d. M. IV, S. 331).

Das Loos des einzelnen Menschen ist durch das Schicksal
bestimmt, und doch ist es andrerseits seine eigene Schuld; denn
wie kann man das reine, abstracte, unpersonliche Brahma mit
Recht dafiir verantwortlich machen? Der Mensch selbst hat
seinen gegenwirtigen Zustand verschuldet, und doch hat er
kein Bewnsstsein davon, wann und wodurch er sich solche
Strafe zugezogen. Wenn er iiber sein ganzes gegenwiirtiges
Leben zuriickblickt, kann er nirgends den Anfang und die
Ursache dieses Uebels finden. Derselbe scheinbare Widerspruch
zwischen dem angeborenen elenden Zustand und dem person-
lichen Schuldbewusstsein des Menschen, welchen das Christen-
thum durch die Erbsiinde erklirt, hat in Indien die Seelen-
wanderung zum praktischen Centraldogma gemacht. Denn die
Seelenwanderung erklirt nicht nur riickwirts den Anfang und
die Ursache des Kastenunterschieds und aller der schwer zu
ertragenden Unterschiede in dieser Welt; sie schant auch vor-
wirts und kann, obgleich durch den Pantheismus das Jenseits
abgeschnitten ist, doch den Mangel einer Ausgleichung zwi-
schen Siinde und Strafe, oder Gerechtigkeit und Belohnung,
welcher am Schluss des gegenwirtigen Lebens das Gewissen
des Menschen unbefriedigt lasst, durch eine Vergeltung in einem
zukinftigen Leben ersetzen. Also auch dnrch die Lehre von
der Seelenwanderung, wie durch das Weltiibel, unterscheidet
sich der indische Pantheismus vom modernen und beknndet
darin eine tiefere Erkenntniss von der Macht des Bosen.

Ist aber die Lehre von der Seelenwanderung in Indien nur
aus diesen inneren Reflexionen hervorgegangen, oder ist sie
nur die Erfindung einer schlauen Priesterschaft, um das Volk
in Furcht zu erhalten? — Wir haben bemerkt, dass in.den
Veda-Liedern noch keine Spur davon sich findet, wihrend sie
spater eine so hervorragende Stelle im indischen Denken und
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Leben einnimmt und dem Hindu. weit mehr ins Herz gewach-
sen ist als seine Gtotter. Wir finden dieselbe Lehre auch bei
andern Vilkern durch. Vorderasien bis nach Aegypten und
Griechenland verbreitet; wir finden sogar im Fetischismus dexr
Neger die Anfinge dazut?). Es ist moglich, dass verschiedene
Vélker unabhingig von einander durch Nachdenken iiber den
das Grewissen nicht befriedigenden Abschluss dieses Lebens
einerseits und durch die Unfihigkeit, ein wirkliches Jenseits
zu denken, auf diese Lehre gekommen sind; aber es wire auch
nicht unmoglich, dass in Indien die dravidischen Volker diese
Lehre schon mitgebracht, und die Arier sie von ihnen an-
genommen hitten, als ihre ecigene Religionsentwicklung auf
diese Consequenz hinfithrte. Denn man kann bei dieser Lehre
nicht unterscheiden, ob sie im Norden oder im Siiden von In-
dien stirker hervortrete.

Wir haben gesehen, wie die Welt nach den drei Qualititen
Sattva, Radschas und Tamas immer weiter von der urspriing-
lichen Reinheit des Brahma sich entfernt. Diese Stufen macht
auch die Seele durch; die Seele eines Grottes oder eines Wesens
aus den hoheren Regionen ist, wenigstens in der nachbuddhisti-
schen Amnschauung, keineswegs gesichert vor.dem Schicksal
einer Seelenwanderung. So ist es auch einem Menschen mog-
lich, in der niichsten Grebwrt in die Sphire eines Grottes empor-
zusteigen, ohne dass er desswegen als erlost gelten kann. , Wer
den Geist erkennt, rein und bezihmt ist, Busse ibt und die
Erkenntniss der Vedas besitzt, dieser mit der Eigenschaft der
Gitte (Sattva) Begabte wird als ein Gott geboren. Wer nicht
an guten Thaten Lust hat, unbestindig ist, an der Sinnlich-
keit hingt, dieser mit der Eigenschaft der Leidenschaft (Rad-
schas) Begabte, wird als Mensch wiedergeboren. Wer schlifrig
ist, grausam handelt, der Gierige, Gott Leugnende etc., dieser
mit der Eigenschaft der Finsterniss (Tamas) Begabte wird als
Thier wiedergeboren® (Yadschnavalkya III, 137—139.). ,Nach
ihren Thaten werden die Menschen geboren: dumm, stumm,
blind, taub, missgestaltet; wer seine Siinden nicht abgebiisst
hat, der wird dann bei seiner Geburt unheilvolle Zeichen tragen*

1) Basler Missions-Magazin 1856 8, 134—136,
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(Manu XI, 52 £). Die Hindus haben dabei die Thiere nach
ihren besonderen Kigenschaften beobachtet, und daraus ge-
schlossen, dass ein Mensch mit der betreffenden Eigenschaft in
denselben wiedergeboren sei, z. B. ein Obstdieb wird zum Affen,
ein Pferdedieb zum Tiger, ein Salbendieb wird eine Bisamratte
(Manu XII, 55 ff.). Nach einzelnen Bestimmungen bei Manu
findet sogar eine Verwandlung in Pflanzen statt, z. B.: Wer
das Ehebett seines geistlichen Lehrers befleckt, wird Gras oder
eine Schlingpflanze. Aber im Ganzen hat dieser Glaube an
Verwandlung in Pflanzen keine grossere Verbreitung gefunden.
Wo die Verwandlung in unreine Thiere nicht geniigt, da miissen
die Hollen an die Reihe kommen. Schon das Catapatha-Brah-
mana 11, 6, 1, 1 ff. kennt eine Vergeltung des Bosen durch
verschiedene Hollenstrafen. Bei Manu IV, 88 ff. werden acht
Hollen aufgezshlt, in denen immer stirkere Qualen der armen
Seelen warten. An andern Stellen sind die Orte der Qual noch
mannigfaltiger schematisirt und ausgemalt. Es gibt einen Ot
der Finsterniss, einen Ort der Thrinen, einen Wald, dessen
Blitter Schwerterklingen sind. Hier werden die Seelen von
Eulen und Raben zerhackt, dort werden ihre Kopfe tiglich
~ von den Hollenwiichtern mit grossen Hémmern eingeschlagen.
In einer andern Hélle werden die Seelen in Bratpfannen ge-
sotten, wieder anderswo miissen sie glithende Kohlen verschlin-
gen oder auf glithendem Eisen gehen etc.?). Die Seelen werden
also auch in den Hollen nicht ohne Leib gedacht; sie haben
hier die Natur der Dimonen, in den Himmeln die Natur der
Gotter. Was einen Leib hat, mag er hioher oder geringer organi-
sirt sein als der menschliche, das ist nicht ewig, es ist dem.
Gresetz der Seelenwanderung unterworfen. Der Buddhismus hat
ohne Zweifel zuerst diesen Grundsatz auch auf die Gtotter an-
gewendet, aber der Brahmanismus hat ithn durch die Gering-
schitzung der Gotter gegeniiber den frommen Menschen vorberei-
tet und hat ihn spiiter selbst wenigstens so weit angenommen,
dass Gotter bei einem Weltuntergang selbst mit untergehen.
Ewig sind also die indischen Hollenstrafen nicht, so wenig
als die Seligkeit in den Gétterhimmeln. Aber wenn ein Stinder

) Duncker, S. 98,
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in allen Hollen seine Strafzeit Jahrtausende lang ausgestanden
hat, so ist er damit nicht absolvirt. Nun beginnt erst die auf-
steigende Wanderung durch die verschiedenen Leiber anf Krden,
wobei er dann als Mensch sich wieder versiindigen und wieder
tief herabgeworfen werden kann. Darum sagt Manu VI, 61 ff.:
yDer Mensch moge bedenken, welche Wanderungen die Seele
durch seine Schuld iibernehmen miisse, er gedenke der Wieder-
geburt aus zehn Millionen Mutterschossen. In der Rangord-
nung der Greschopfe stehen nach Manu die unorganischen Stoffe,
die Wiirmer, Insekten, Fische, Schlangen, Schildkrsten, Hunde
und Esel auf der untersten Stufe; iiber ihnen die Elephanten,
Pferde, Liowen, Eber, die (fidras?) und die Mlétschas, d. h.
die nicht Sanskrit redenden Volker im nordlichen Indien; die
dritte Klasse bilden die Grauner, die Schauspieler, die Rakschase
und Pigétschas?); die vierte die Ringer und Faustkimpfer, die
Tanzer, Waffenschmiede, Trunkenbolde und die Vaigyas; die
finfte die Kschatriyas, die Kénige, die im Kampf und in der
Rede Hervorragenden, die Gandharven und Apsarasen; die
sechste die Brahmanen, die frommen Biisser, die Gotter, die
grossen Rischis, und endlich tiber diesen allen steht Brahmas).

§ 14. Die Erlosung

oder

die Riickkehr aus der Welt iI} das Brahma und die Mittel dazu.

A. Reinigungen und Bussen.
Das Dasein der Welt ist vom Uebel; deine Seele muss
vielleicht Jahrtausende lang wandern und kann durch irgend

1) Es ist also den Brahmanen volliger Ernst, wenn sie die Cldras nicht
zu den Menschen, sondern zu den Thieren rechmuen.

% Es kann auffallen, dass die Rakschase und PigAtschas nicht unter
die Hollengeister gerechnet sind, und der Mensch ihr Leben nicht durch-
machen muss, ehe er auf der Erde wieder geboren wird. Vielleicht hingt
ihre Erwihnung an dieser Stelle damit zusammen, dass sie urspriinglich
den Ariern feindliche Volker gewesen sind, vielleicht von riesenhafter Stirke,
den Rephaim und Enakim des A. T. entsprechend. Die Erwihnung der
Gauner, Schaupieler etc. neben den vier Kasten deutet wieder darauf hin,
dass es schon damals eigentlich mehr als vier Kasten gab. '

%) Duncker, 8. 101.
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eine Verschuldung in ihrer Laufbahn weiter zuriickgeworfen
werden bis in die unveinen Thiere und in die Hollenreiche, so
dass das Ziel der Erlosung, wenn man es nahe glaubte, wieder
in weite Ferne geriickt wird. Gibt es denn kein Mittel um die
Auflosung in das Brahma zu beschleunigen? Gibt es keinen Er-
loser, der sich der armen Seele anniihme und sie iiber das stiir-
mische Meer dieser Welt mit sicherer Hand hintiberfithrte in den
Hafen der ewigen Ruhe, zur Auflisung in das All? — Einen Er-
lser werden wir wenigstens im vorbuddhistischen Brahmanismus
nicht finden: Jeder Mensch hat sich selbst zu erlisen. Aber Mittel
. zur Beschleunigung des Erlosungsprozesses oder der Ueberfahrt
(ein Ausdruck, der in Indien namentlich von der buddhistischen
Theologie hiufig gebraucht wurde) gibt es allerdings. Es sind
theils Reinigungen und Bussen, denen sich der Hindu wegen
einzelner Uebertretungen des Gesetzes unterziehen muss, um
in der Seelenwanderung nicht zuriickgeworfen zu werden, theils
besondere verdienstliche Leistungen in Opfern, Ascese und Philo-
sophie, denen sich ein frommer Hindu ohne Bewusstsein einer
besonderen eigenen Verschuldung unterwirft, um wo moglich
Stufen der Seelenwanderung zu iberspringen und das Ziel der
Erlssung, die Auflosung in das Brahma, schneller zu erreichen.

Die einzelnen Uebertretungen des Gresetzes, durch welche
ein Mensch sich eine Strafe fiir zukiinftige Lebensliufe zu-
ziehen konnte, werden vorzugsweise als Verunreinigungen auf-
gefasst, denn jede Kaste ist fiir sich ein heiliges, abgesondertes,
reinesVolk. Aber trotz der angestrengtesten Sorgfalt und einer
wahrhaft pedantischen Frommigkeit kann der Hindu nicht leicht
alle Verunreinigung verhiiten und alle Ceremonien bei Opfern
und Gebeten, beim Essen und Trinken u. s. f. ohne Fehler
machen. Denn Manu’s Gesetzbuch und die andern Céstras sind
darin so reichhaltig, dass jeder unbefangene Beobachter das
alttestamentliche Gesetz als sehr geistvoll und milde neben
dem Grundgesetz der indischen Religion und Kultur erkennen
wird. Durch dieses #usserliche Ceremonienwesen ist es dahin
gekommen, dass der Hindu, trotz der tieferen Auffassung des
Bosen in der indischen Lehre vom Weltitbel, doch den eigent-
lich sittlichen Begriff von Sunde und Schuld génzlich verlieren
konnte, dass er heutzutage unter Stinde nur solche &usseren
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Verunreinigungen versteht und fiir einen Sitz der Stinde im
Herzen des Menschen wenig Verstindniss zeigt.

Die Verunreinigungen erinnern vielfach an das alttestament-
liche Gresetz. Es verunreinigt der Tod, so dass bei einem Todes-
fall die Angehorigen fiir zehn Tage von der Gresellschaft
ansgeschlossen werden miissen, und namentlich erfordert die
Berithrung einer Leiche eine besondere Reinigung. Es ver-
unreinigt aber auch die Geburt und was mit dem Geschlechts-
leben zusammenhiingt. Besonders greift aber in das gesellschaft-
liche Leben ein die Verunreinigung durch Bertihrung mit einem
Fremden, der nicht dem heiligen Volk angehort, denn dieses
(tesetz gilt in Indien schon fiir die Beriithrung mit einer niederen
Kaste. Aber auch sonst sind die Verordnungen so Kkleinlich
und mannigfaltig, dass ein frommer Hindu in bestindiger Furcht
vor Verunreinigung leben muss. Denn selbst die Absonderungen
des eigenen Korpers, ja der Schweiss und die Feuchtigkeit der
Augen, auch das Betreten einer Stelle, wo Ueberreste eines
Menschen oder Thieres, Knochen, Haare, N#gel, Unrath u.dgl.
gelegen sind, machen den Menschen unreint). Gliicklicherweise
sind aber die Reinigungsmittel nicht so schwer zu beschaffen;
es ist hauptsichlich Wasser und Kuhmist, iiberhaupt alles, was
mit der Kuh in Zusammenhang steht; denn dieses Thier ist
bei den Hindus so heilig, dass von der Kuh selbst das sonst
Unreinste als Reinigungsmittel gilt. So wird der Erdboden
gereinigt, wenn man Kiihe eine Nacht darauf lagern lisst, der
Fussboden der Hiuser, wenn man ihn mit Kuhmist bewirft,
Gewebe und Kleider, wenn man sie mit Kuhharn besprengt,
und der Sterbende kann noch von allen seinen Siinden befreit
werden, wenn er den Schwanz einer Kuh festhiilt. Zur Reini-
gung mit Wasser gibt es viele heilige Badeplitze (tértha),
namentlich an Stellen, wo mechrere Fliisse sich vereinigen.
Kinzelne Fliisse gelten fiir besonders heilig, vor allen der Ganges.
Der Hindu soll sich iiberhaupt téglich baden, uwm die Ver-
unreinigungen zu entfernen. ,

Auch fiir die eigéntlichen Bussen hat Manu’s Gesetzbuch
mancherlei Vorschriffen. Fiir Stinden- von geringerer Bedeutung

) Mamu V, 57 ff, Wuttke, 8. 378. Duncker, S. 114 ff.
Wurm, Geschichite der indischen Religion. 1
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ist Fasten von drei Tagen bis zu einem Monat verordnet, oder
soll der Mensch drei Tage lang schweigend nur heisses Wasser,
heisse Milch und heisse Butter geniessen und hundertmal den
Athem anhalten, oder er soll einen Tag lang ein Gremisch von
Butter, Milch, Kuhmist und Kuhharn geniessen und dann
24 Stunden fasten. Wer die Gdyatr?t) einen Monat lang tau-
sendmal tiglich wiederholt, der kamn sich dadurch von einem
grossen Vergehen reinigen, wie die Schlange ihre Haut abwirft
(Manu XI, 211 ff.). Die Mittel der eigentlichen Ascese sind
namentlich fiir die Brahmanen zugleich Siihnungsmittel fiir ein-
zelne Siinden, so besonders das Studium und das Hersagen der
Vedas und die Philosophie. ,Wenmn ein Brahmane die drei
Welten zerstorte und eine Speise genosse, die er vou irgend-
woher erbalten, so wiirde er keine Schuld auf sich laden, wenn
er nur den ganzen Rig-Veda im Gedéichtniss hitte. Wenn er
dreimal mit anddchtigem Sinn die Sanhitd des Rik oder Yad-
schusch oder den Sama mit den Upanischads wiederholte, so
wire er befreit von allen seinen Siinden. Gleichwie ein Erden-
kloss, in einen grossen See geworfen, sich auflést durch die
Bertihrung mit dem Wasser, so sinken alle Siinden in den
dreifachen Veda“ (Manu XI, 261 ff. Muir III, 14.). Tiir das
Essen von verbotenen Speisen setzt Manu (XI,2161f.), selbst
wenn es unabsichtlich geschehen ist, strenge Strafen an, zu-
nichst die sogenannte Mondbusse. Der Betreflende muss 30 Tage
lang nichts als Reis essen, und zwar am ersten Tag des ab-
nehmenden Mondes 15 Mund voll, und jeden Tag einen Mund
voll weniger, bis er am 16ten Tage fastet. Von da an isst er
wieder bei zunehmendem Mond jeden Tag einen Mund voll
mehr, bis der Bussmonat voriiber ist. Ferner soll der Arier
fiir alles Verbotene, was er das Jahr iiber aus Versehen ge-
gessen haben kounte, die Busse Pradschdpatya thun. An den
ersten drei Tagen isst er nur des Morgens, an den folgenden
drei nur des Abends, am siebenten, achten und neunten isst
er nur, was FFremde ihm reichen, ohne dass er sie darum bittet,
an den drei letzten fastet er génzlich. Damit sind seine un-
bewussten Uebertretungen fiir die zwolf Monate gesiihnt. Wer

1) 8. 88.
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dagegen absichtlich Verbotenes gegessen hat, soll aus seiner
Kaste gestossen werden. Furchtbar streng sind die Strafen
fur Berauschung ; aber es lisst sich nicht verkennen, dass sie
abschreckend gewirkt haben, so dass die-eigentlichen Hindus
sich wirklich durch ihre Missigkeit vor manchen andern Vol-
kern auszeichnen. Wer sich berauscht hat, soll nimlich ent-
weder kochendes Reiswasser oder kochenden Kuhharn oder
kochenden Saft des Kuhmists so lang trinken, bis er daran
stirbt.

Bei den Strafen fir Todtung wird die Tédtung einer Kuh
wichtiger genommen als die eines Menschen von niedriger Kaste.
Wer unabsichtlich eine Kuh getodtet hat, soll sich das Haupt
scheeren, in die Haut der getodteten Kuh eingehiillt drei Monate
lang auf die Weide gehen, die Kithe begriissen und bedienen,
sich mit Kuhharn reinigen, den Staub der Kihe einschliirfen
und sie vor wilden Thieren beschiitzen. Wenn ein Kschatriya
oder Vaigya unabsichtlich einen Brahmanen getodtet hat, so
soll er die Strafe des Konigs nicht abwarten, sondern hundert
Yodschana weit wandern, immer einen der drei Vedas reci-
tirend, oder er soll eine Hiitte im Walde bauen und darin
zwolf Jahre lang von Almosen leben, dabei als Zeichen seiner
Schuld den Schidel des Getddteten tragen. Hat aber ein Kscha-
triya absichtlich einen Brahmanen getodtet, so soll er sich
selbst von den Bogenschiitzen erschiessen lassen, oder sich
dreimal mit dem Kopf in’s Feuer werfen, bis er todt ist.

Was den Ehebruch betrifft, so wird namentlich der Fall
vorgesehen, dass ein Brahmanenschiiler das Ehebett seines Guru
oder der Sohn das seines Vaters befleckt. Da soll der Schul-
dige mit lauter Stimme seine Siinde verkiindend sich selbst auf
ein Bett von glithendem Eisen legen und ein eisernes glithendes
Frauenbild umarmen, oder sich selbst entmannen und seine
Scham in der Hand tragend stidwestwirts (in der Richtung
nach dem Reich Yama’s) wandern, bis er todt niederstiirzt.
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§ 15, Mittel zur Erlosung,
B. Die Opfer.

Neben den mancherlei Reinigungen uud Bussen nehmen
die eigentlichen Opfert) heutzutage im Leben der Hindus eine
untergeordnete Stelle ein. Aber wir werden darin die auflésende
Kraft theils der brahmanischen-Philosophie, theils des Buddhis-
mus erkennen, durch welche die Religion der Veda-Lieder so
selr umgestaltet worden ist. Im #lteren Brahmanismus werden
wir uns beides neben einander denken miissen: den Opferkultus
fir die alten Veda-Gotter in reicher Mannigfaltigkeit, wie die
Brahmana-Schriften ihn beschreiben, aber bereits auch als einen
geistlosen, ceremonienreichen Formalismus, und daneben die
aufkeimende philosophische Ascese, welche sich iiber "diesen
Kultus als einen niedrigeren Standpunkt der Frommigkeit hin-
ausgeschritten glaubte und unmittelbar das Ziel der Auflosung
in das Brahma erreichen wollte.

Wir haben gesehen, dass in der Veda-Religion das Opfer
als ein Vertrag des Menschen mit den Géttern zu betrachten
ist. Diesen Gresichtspunkt miissen wir auch im élteren Brahma-
nismus festhalten. , Was vollstindig ist in seiner Form, das
muss auch den entsprechenden Erfolg haben beim Opfer¢ (Aitar.
Br.1,4.13.). Also das blosse opus operatum wirkt. Aufdie innere
Stimmung und Gesinnung des Opfernden wird nie die geringste
Riicksicht genommen. Das Opfer wird it einer Kette verglichen,
die vom Himmel auf die Erde reicht, deren Knoten der Priester
verbindet, und mittelst welcher der Opfernde seine Reise von
dieser Welt in eine andere sicher vollfihrt (Ait. Br. I, 11.).
wDas Feueropfer ist das Opfer, welches zum Himmel fiihrt.
Selbst wenn der handelnde Priester kein eigentlicher Brahma-

1) Die indischen Opfer sind erst in meuerer Zeit von européischen
Gelehrten genauer untersucht worden, namentlich von Hawg. Die Haupt-
quelle fiir die folgende Darstellung ist daher: The Aitaréya-Brahmanam of
the Rig-Véda, edited, translated and explained by Dr. M, Haug. 2 Voll.
Bombay 1863. Eine Uebersicht iiber simmtliche Opfer des Brahmanismus
und ihre Erfordernisse nach den heiligen Schriften findet sich in einem
Traktat eines Basler Missionars in Indien: F. Kittel, a tract on sacrifice
(Yajnasudhdnidi), Mangalore 1872,
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priester, oder selbst wenn er ein entschieden iibel bertichtigter
Mann ist, geht doch das Opfer hinanf zu den Géttern wnd wird
nicht befleckt durch die Beriihrung mit einem schlechten Men-
schen“ (I, 16.). Dagegen hat es der Priester in der Hand, dem
Opfernden Schaden zu bereiten, indem er Fehler macht in den
Opferceremonien. ,Das stille (Gebet ist die Wurzel des Opfers. -
Sollte ein Hotri wiinschen einen Opfernden seiner Stellung zu
berauben, so diirfte er nur beim Opfer das stille Gebet nicht
wiederholen, dann kéme der Opfernde wm mit seinem Opfer,
welches dadurch entwurzelt wiirde. Es dient iibrigens zu des
Priesters cigenem Nutzen, wenn der Hotri das stille Gebet
wiederholt. In dem Priester ruht das ganze Opfer, und der
Opfernde in dem Opfer® (II, 32; vgl. III, 3.). Als ein geist-
loser Formalisming erscheinen die Opfervorschriften der Brah-
mana-Biicher namentlich durch die allegorischen Spielereien mit
Namen und Zahlen. Fiir irgend einen unerklirten Namen bei
den Opfergebriiuchen wird ein abgeschmacktes Greschichtchen
erfunden, dass die Gotter das betreffende Opfer bei dieser oder
jener Grelegenheit eingefithrt haben. Besonders die Metra der
Veda-Lieder?) spielen eine grosse Rolle und werden wie Per-
sonen oder wie Zauberspriiche behandelt, welche durch die
Zabl ihrer Silben die Erreichung des Ziels garantiren?). Die
Grotter, welche in den Brahmana-Schriften vorkommen, sind
noch die Veda-Gutter. Brahmé und Vischnu werden sehr selten
genannt, Civa gar nicht. Auch die Vorstellung vom Leben nach

1) Siehe 8. 41, Anm. 2.

2y Z. B.: »Als die Gotter zwei Verse im Virddsch-Metrum gebraucht
hatten, gewannen sie die himmlische Welt. So gewinnt auch der Opfernde
den Himmel, wenn er zwei Verse im Virddsch-Metrum gebraucht (bei der
Ceremonie Svisehtakrit im Préyantya-Ischti). Sie enthalten 38 Silben, deun
es gibt 33 Gdtter: 8 Vasus, 11 Rudras, 12 Adityas, 1 Pradschapati und
1 Vaschatkéra. Auf diese Weise lisst der Hotri die Gotter theilnehmen an
dem ersten Anfang des Opfers in den 33 Silben des recitirten Mantra, denn
jede Silbe ist ecine Platte fiir die Gotter, durch welche der Opfernde die
Gotter erfrent nnd séttigh« (Ait. Br, I, 10.), »Das Agaischtdma-Opfer ist
ganz wie die Gdyatri. Diese hat 24 Silben, und das Agnischtdma hat 24
Stétras und Schastras, Die Géyatr? bleibt nicht stehen anf der Erde, son-
dern nimmt den Opfernden hinauf in den Himmel; so anch das Agnisch-
toma« (JII, 39.).
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dem Tod entspricht noch den Veda-Liedern: der Himmel wird
als das durch die Opfer zu erreichende Ziel genannt, nicht die
Beschrinkung der Seelenwanderung und die Auflésung in das
Brahma. Auch sind die Thieropfer noch nicht ausgeschlossen,
doch klingt in einigen Stellen die Scheu vor dem Todten des
Thiers schon durch?). Wir haben schon oben (S.70) erwihnt,
dass nach den Brahmana-Schriften Anfangs Menschen, dann
Rosse, dann Ochsen, dann Schafe, dann Ziegen von den Grottern
geopfert worden sein sollen, dass aber immer die Opferfihig-
keit (médha) von denselben entwichen sei, bis nun Reis und
Grerste die Haupthestandtheile des Thieres enthalten sollen.
‘Wir haben aus dieser ofter wiederkehrenden Stelle nicht ge-
schlossen, dass bei den alten Ariern wirklich Menschenopfer
vorgekommen sein miissen. Man bekommt eher den Eindruclk,
dass hier die verschiedenen Greschopfe nach ihrem Werth auf-
gezihlt seien, um zu rechtfertigen, dass fast keine Thieropfer
mehr von den Hindus dargebracht werden. Damit ist nicht
ausgeschlossen, dass von dravidischen Volkern wirklich Men-
schenopfer dargebracht wurden, und dass die Arier die Grrisse
eines solchen Opfers anerkannten?). Was in den Brahmanas
von Menschenopfern erzihlt wird, das sind doch nur einzelne
Sagen?), die nicht in die historische Zeit hineinreichen, und

1) Ait. Br. IT, 3, 8.

) »Der Mensch ist wirklich das erste Opferthier« (Qatap. Br. V1,2, 1,18.),

3) So die Sage von Qunahgépa (Ait.Br.VII,13—17.). Der Kénig Harig-
tschandra hatte keinen Sohn und bat denm Varuna wm einen solchen, mit
dem Versprechen, ihn dem Varuna zu opfern. Allein er schob das Opfer
immer weiter hinaus, indem er bei der Aufforderung des Varuna immer
neus Gegengriinde vorschiitzte. Endlich als der Sohn Rohita waffenfihig war,
wollte er ihn opfern, Aber der Sohn sagte: nein, nein! nahm seinen Bogen,
zog in die Wildniss und filhrte anf Indras Geheiss ein Wanderleben. Nach
sechs Jahren kauft er dem Rischi Adschigarta seinen Sohn Qunah¢dpa um
hundert Kithe ab, damit derselbe an seiner Statt geopfert werde. Varuna
ist einverstanden mit dem Tausch, denn ein Brahmane ist mehr werth als
ein Kschatriya., Varuna erklirt nun dem Rohita die Gebriuche des Réad-
schasfiya-Opfers, bei welchem er am Tage der Einweihung nun das Thier-
opfer durch ein Menschenopfer ersetzen wollte. Dabei fungirten die berithm-
ten Rischis VigvAmitra, Dschamadagni, Vasischtha und Ayasya als Priester,
Aber mnach den einleitendsn Ceremonien war niemand willig das Sehlacht-
opfer zu binden, Der Vater Adschigartha verstand sich zuletzt selbst dazu,




103

wenn Theorien itber Menschen- und Thieropfer aufgestellt wer-
den, so ist damit noch keineswegs bewiesen, dass alle diese
Opfer jemals ausgefiihit worden sind, so wenig als man die
33 Veda-Giotter aufziihlen kann.

Es lassen sich im ilteren Brahmanismns vier Gattungen
von Opfern unterscheiden:

1) Havis, Havir-yadschna oder Ischti, d. h. Speisopfer;

2) Pagu, oder Pagu-bandha, die Thiervopfer;

3) Séma oder Saumya-adhvara, die Trankopfer;

4) Pdka-yadschna, d. h. kleine Opfer, spiter Hausopfer
(Grikya-karma) genannt, znm Theil Speise-, zum Theil Thier-
Opfer.

Da die Thieropfer immer mehr abkamen, rechnen die Sttras
die zwei ersten Classen als eine. Zu dem Hausopfer war nur
Ein Feuer erforderlich, zu den andern dagegen drei: das Gar-
hapatya-, das Ahavaniya- wnd das Dakschina-Feuer. Das Gar-
hapatya-Feuer musste der Opfernde durch Reiben von zwei
Hélzern hervorbringen, damit es als gittliches Feuer galt, und

nachdem man ihm hundert weitere Kiithe gegeben, Durch ein drittes Hundert
wurde er sogar zum Schlachten seines Sohmes bewogen. Als Cunahgépa
merkte, dass er geschlachtet werden sollte, wie wenn er kein Mensch wire,
nahm er seine Zuflucht zu Pradschépati. Dieser verwies ihn an Agni, Agni
an Savitri, Savitri an Varana, dieser wieder an Agni, Agni an die Vigvé
dévas (alle Gotter als Einheit personificirt), diese an Indra, Indra an die
Acvin, die Agvin an Uschas. Nachdem er zum Lob eines jeden dieser Gotter
Veda-Verse gesnngen, war von seinen Fesseln eine um die andere gefallen,
der Bauch seines Vaters Harigtschandra, der zur Strafe fiir die Nichterfiil-
lung des Geliibdes wassersiichtig geworden war, warde immer kleiner, und
die Priester sagten schiliesslich zu Cunahgépa: »Du bist jetzt einér der
Unsrigen geworden; nimm Theil an der Opferhandlung.« Da sah er, wie
man den Sématrank bereitete unter Recitation von bestimmten Versen und
brachte das Somaopfer. VigvAmitra nahm ihn. an Kindes Statt an unter dem
Namen Dévardta. Der Vater Adschigarta will ihn zwar wieder zu sich
rufen, aber der Sohn antwortet: »Was man nicht einmal in der Hand eines
(hdra findet, das Messer (um den eigenen Sohn zu tddten), das hat man
in deiner Hand gesehen; 300 Kiihe sind dir lieber gewesen als ich.« —
Diese Sage verriith sicherlich einen Abschen der damaligen Brahmanen vor
dem Menschenopfer, und dass dasselbe frither bei den Ariern Sitte gewesen,
kann man darauns ebenso wenig schliessen, als aus der Erzihlung von der
Opferung Isaaks, dass bei den Hebrdern Menschenopfer vorgekommen seien.
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durfte es nicht ausgehen lassen. Die zwei andern wurden an
demselben angeziindet. Auf dem Opferplatz, der irgendwo unter
freiem Himmel gew#hlt wurde, stand der Herd fiir das erste
Feuer gegen Westen und war kreisformig. Darauf folgte weiter
gegen Osten der Altar (védi), viereckig, jedoch nicht ein gerad-
liniges, sondern ein sphérisches Viereck, so dass die Ecken
hervorstanden. Der Altar war fibrigens nicht erhéht, sondern
eine kleine Vertiefung in der Krde, mit Kugagras bedeckt.
Hier wurden alle Ischtis hingelegt, ehe sie geopfert wurden.
Oestlich davon war der quadratférmige Herd des Ahavaniya-
und siidlich der halbkreisférmige des Dakschina-Feuers?). Bei
den Séma-Opfern musste noch ein zweiter Altar errichtet werden,
(uttaravédi) auf der Ostseite des Opferplatzes, in Form eines
Trapezes. Dieser war erhtht und hatte in der Mitte eine Ver-
tiefung fiir ein weiteres Feuer, mit welchem noch zwei auf
der Siid- und Nordseite des Opferplatzes correspondirten. Die
Stmafeuer wurden vom Ahavaniya aus angeziindet. Am ost-
lichen Eingang des Opferplatzes war der Pfosten (y@pa) zum
Anbinden des Opferthieres, wurde jedoch spiter nicht mehr
beniitzt, da die Thieropfer, wie es scheint, sich zunichst in die
Verborgenheit des Hauses fliichteten.

Zu einem feierlichen Opfer waren, wie wir schon § 9 be-
merkt haben, wier Priester erforderlich, ja zu einem Soémaopfer
16, so dass jeder der vier noch drei Gehilfen hatte. Die ver-
schiedenen Funktionen der vier sind besonders deutlich in der
Stelle Ait. Br. V, 34 bezeichnet: ,Wenn der Opfernde die
Belohnung (daksching) dem Adhvaryu gegeben, so denkt er:
dieser Priester hat mit der Hand meine grahas (Opfergeriithe)
berithrt, er hat einen Gang fiir mich gemacht, er hat fiir mich
geopfert. Wenn er die Belohnung dem Udgdtri gegeben, so
denkt er: er hat fiir mich gesungen; und wenn er sie dem Hétri?)
gegeben, denkt er: dieser Priester hat fiir mich die Anuva-
kyas und die Yadschyés gesprochen und die Schastras wieder-

1) Ein Situationsplan fiir das Agnischtdma-Opfer findet sich im ersten
Band von Haugs Aitaréya-Brihmanam.

) Fiir den Hotri ist nach Ait.-Br, V, 33 der Rig-Veda verfasst, fiir
den Adhvaryw der Yadschus, fiir den Udgédtri der Sdman.
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holt. Aber auf Grund von welchem Werk darf der Brakmd-
priester eine Belohnung erwarten? Soll er die Belohnung em-
pfangen, denkt der Opfernde, ohne irgend eine Arbeit gethan
zu haben? Ja er bekommt sie filr seinen heilenden Beistand
beim Opfer, denn der Brahma ist der Arzt des Opfers, weil
er seine priesterliche Funktion mit dem Brahma vollzieht,
welches die Quintessenz der Metra ist. Er thut die Hilfte des
Werks, denn er stand an der Spitze der Priester und die an-
dern (Adhvaryu, Udgatri und Hotri) thun die andere Hilfte.“

Der Opfernde musste durch ein Bad und eine Kinweihung
(dikscha) mit Fasten (vrata), Waschen (apsudikscha) und ein
Speisopfer (dikschaniya-ischti) sich zum Opfer vorbereiten. Aber
auch die Priester hatten fiir sich selbst zuerst Opfer darzu-
bringen in den sattras, wo sie zu 17 oder 24 sich versammel-
ten und fiir einander opferten.

Die Opferthiere werden erwiirgt, was anch Megasthenes
als eine Higenthimlichkeit der indischen Religion erwihnt.
Das vergossene Blut wird entweder dem Rudra oder den bosen
Greistern dargebracht, welche der Hotri nur mit gedampfter
Stimme anrufen darf?).

Die bedeutendsten Opfer, welche die Brahmana- und Sttra-
Schriften behandeln, sind folgende?): ‘

I. Speisopfer (Haviryadschnasamayas):

1) Das Agnyddhéya oder Agnyadhéna, wenn der Hausvater
nach der Hochzeit znm erstenmal das Garhapatyafener durch.
Reiben von zwei Hilzern anziindet und es auf einen beson-
dern Platz im Hause, Agdra, setzt, wo er es nicht ausgehen
lassen darf. _ ‘

2) Das Agnihotra, eine Gabe von Milch in das Ahavaniya-
Feuer, das vom Garhapatya auf dem Agara angeztindet wird.
Jeden Morgen und Abend soll diess der Haunsvater darbringen.
So wird er ein Agnihdtri, nind nur als solcher-darf er andere
Ischtis und Soémas darbringen.

3) Das Dargapirnamdsa soll vom Hausvater 30 Jahre lang
an jedem Neumond nnd Vollmond dargebracht werden.

1) Vadsch. 8. 89, 19. Ait. By, II, 7. Acval. Cr. 8, IV, 8.
%) Vgl. Kittel p. 32—41.
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4) Das einfache Aischtika Tschaturmdsya, alle vier Monate
im Anfang des Friihlings, der Regenzeit und des Herbstes.

5) Das Agrayanéschti, die Darbringung der Erstlingsfriichte
von der Ernte, gewohnlich zweimal des Jahrs.

6) Das Nirudhapagubandha, d. h. das nicht zufillige, son-
dern regelmissige Thieropfer am Anfang der Regenzeit, im
Hause des Opfernden, bestehend in einer Ziege und Speis-
opfern. , :

7) Das Sautrdmani, das gewthnlich den letzten Akt des
Séma-Opfers bildete zur Reinigung der Priester, die etwa zu
viel Séma getrunken hatten, wnd des Opfernden von allen
Stinden, bestehend in einer Ziege, einem Widder und einem
Stier,

IL. 8oma-Opfer.

1) Eintdgige wie das Agnischtdma oder Dschyotischtoma-,
Atyagnischtoma, Ukthya, Schodagi, Vadschapdya-Opfer ete.,
welche durch die Anzahl von Lobpreisungen sich von einan-
der unterscheiden wnd nach den Bréhmana-Schriften mit einer
grosseren oder geringeren Amnzahl von Pagus verbunden sein
sollen.

2) Mehrtcigige Soma-Opfer, die in den epischen Gedichten
manchmal erwihnt werden, aber in der eigentlich historischen
Zeit immer weniger vorkonnmen, wegen des grossen dazu er-
forderlichen Aufwands. Dahin gehort das Radsckasiya, oder
‘Konigsweihe-Opfer, das Agvamédha, das beriihmte Rossopfer,
das ausser dem Ross 609 Thieropfer erforderte, darunter 260
Waldthiere. Unter diese Klasse rechnet die brahmanische Scho-
lastik auch das Menschenopfer (Puruschamédha), iiber dessen
regelmiissigen Bestand im eigentlichen Brahmanisins wir unsre
Zweifel ausgesprochen haben.

II1. Anitya-Opfer d. h. solche, die micht an bestimmte Zeiten
gebunden sind :

1) Naimittakas d. h. Opfer fiir besondere Vorfille freudiger
oder tranriger Art in Haus und Gemeinde.

2) Kdmyas d. h. Opfer fiir besondere Wiinsche, z. B. um
ménnliche Nachkommenschaft, Reichthum, Vieh, Ehre, hohes
Alter u. dgl. In diese Klasse wird auch ein Menschenopfer
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gerechnet, das stattfinden sollte, wenn jemand seinen Feind
durch Zauberei todten wollte (Kath. Br. 29, 8).

3) Prayagtschittas Sithnopfer fiir Fehler, die beim Opfer
begangen wurden, und fiir gebrochene Geliibde.

§. 16, Mittel zur Erldsung,
C. Ascese und Philosophie.

Wihrend die Brahmana-Schriften den Veda-Liedern ent-
sprechend die Opfer als den sichern Weg zum Himmel anprie-
gen, hatte sgich in den héheren Kasten des indischen Volkes
bereits eine andere religivse Anschanung Bahn gebrochen,
welche in Manu’s Gesetzbuch ihre Sanction erhielt und durch
die Aranyakas und Upanischads, welche den Brahmana-Schrif-
ten angehfingt wurden, sich als die orthodoxe Auslegung, als
die Quintessenz des ganzen vedischen Opferkultus, als die
Grundanschauung der indischen Religion geltend zu machen
wusste. Wir haben diese Lehre von einer Emanation der
Welt aus dem Einen abstracten Brahma und von der Noth-
wendigkeit der Wiederauflosung alles Einzelnen in das Brahma,
so dass auch dic Himmel nur eine Stufe der Seelenwanderung
sind, schon in §. 13 kennen gelernt. Wir wissen nicht, wie
weit diese Anschanung schon vor dem Auftreten des Buddha
verbreitet war, und werden annehmen miissen, dass sie durch
die Concurrenz der buddhistischen Heiligkeit michtig gefordert
wurde. Aber dass sie schon vor dem Auftreten des Buddha
bestand, dafiir zeugt das ganze buddhistische System, das sich
nicht erklaren liesse ohne die Grundlage des abstracten brah-
manischen Pantheismus. Auch geben die epischen Gedichte
fir die weite Verbreitung und das hohe Ansehen des asceti-
schen Lebens in der alten Heldenzeit so viele Sagen, dass
man die historische Existenz dieser Heiligen, wenn man auch
in den Zahlen manche Nullen und in den Erzéhlungen viele
Zige abziehen muss, doch mnicht zu weit herabsetzen darf.
Ueberdiess haben wir gesehen, dass der Pantheismus schon in
den Veda-Liedern angelegt ist, dass also die Consequenz des
Denkens auf die Einheit des Brahma fithrte.
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Hoher als alle Gaben, welehe man dem Agni iibergibt,
steht das innere Sichselbstverbrennen des Menschen, die Gluth
(tapas) der Ascese; — das ist die newe Grundanschauung,
welche wir bei Manu und in den Upanischads, wie auch in
den epischen Gredichten mannigfach angedeutet und ausgespro-
chen finden. Es liegt darin unstreitig der Versuch eines Fort-
schritts iber den religivsen Mechanismus des in den Brahmana-
Schriften dargestellten Opferkultus zu einer tiefer in das Herz
des Menschen und in das Wesen Gottes wnd in die sittliche
Aufgabe eingehenden Religiositit; aber nur der Versuch eines
solchen Fortschritts; denn wir haben in §. 14 gesehen, wie
nach Manu in den Reinigungen und Bussen ein ebenso star-
ker religioser Mechanismus sich ausprigt, der einen eigentlich
sittlichen Begriff von Siinde und Schuld nicht aufkommen lasst.
Allenthalben liegt der Gedanke zu Grunde: der Mensch kann
sich selbst erlosen; das mit mibglichster Priicision beobachtete
Gresetz muss zum Ziele fithren. Aber es sind allerdings der
Hindernisse und unvermutheten Riiekfille so viele, dass bei
allen bisher dargestellten Mitteln doch die Erlosung aus dem
Kreislauf der Seelenwanderung gewdhnlich auf Jahrtausende
hinausgeschoben bleibt. Da tritt nun das ascetische Leben, ver- -
bunden mit der Philosophie, mit der es auch im griechischen
Alterthum hiufig verbunden war, ins Mittel und zeigt den
Weg, wie wirklich concentrirte Andacht und Busse mdchtiger
st als alle Gotter, wie man unmittelbar naeh diesem Leben
der Seelenwanderung entgehen und ins Brahma aufgelost wer-
den kann. '

Der Zutritt zu dieser Ascese ist nur den drei hoheren Kas-
ten, den Zweimalgeborenen (dvidschas), den Ariern gestattet.
Ein Ctdra kann mit aller Selbstverleugnung hichstens so viel
erreichen, dass seine Seele das nichste Mal zu diesen Glitck-
lichen gehort. Die Ascese ist auch nicht fur jedes Lebensalter
bestimmt: einer Ehelosigkeit durch das ganze Leben hindurch
wird kein besonderer Vorzug eingerdumt, sondern der Zwei-
malgeborene soll zuerst zu einem Brahmanen als seinem Guru
in den Unterricht gehen, das ist die erste Lebensstufe, die des
Brahmatschdri; dann soll er heirathen, die des Hausvaters
(Grihamédhi) ist die zweite, Dann erst, wenn er merkt, dass
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seine Muskeln schlaff und seine Haare grau werden, wenn er
den Sohn seines Sohnes sieht, so soll er das Haus verlassen
und als Waldeinsiedler (Vianaprastha) leben. Das ist die dritte
Lebensstufet). Seine Frau kann er mitnehmen in die Einsam-
keit, wie es die alten Helden haufig gethan haben, oder kann
er sie zuriicklassen bei den Sthnen. Auch das heilige Feuer
nimmt er von Hause mit, um in der Kinsiedelei die fiinf tig-
lichen Opfer zu verrichten. Ir kleidet sich in ein Kleid von
Baumrinde oder in das Fell einer schwarzen Antilope. Sein
Bett soll die Krde sein, seine Nahrung Friichte von den Biu-
men oder Wurzeln des Waldes und Wagser, das durch ein
leinenes Tuch gegossen worden ist, damit er kein Thierchen
todtet. Haare, Bart und Nigel lisst er wachsen. Fasten soll
er hiufig und sich von allen Begierden lossagen, so dass ihn
kein Kreigniss in seiner Andacht storen kann. Namentlieh
beim Aussprechen des Wortleins dm/ soll er den Athem mog-
lichst lang anmhalten. Dadurch wird die Finsterniss der Sinne
ausgebrannt. Nur mit heiligen Dingen, namentlich mit dem
Lesen der Vedas und mit Betrachtung des héehsten Wesens
soll er sich besehiftigen?). Will er aber vorwérts kommen in
der Heiligkeit, so muss er sich auch noch Selbstpeinigungen
auflegen. Kr soll auf der Erde hin- und herrutschen oder den
canzen Tag auf den Zehen stehen, fortwihrend aufstehen und
sich wieder setzen, in der kalten Jahreszeit nasse Kleider tra-
gen oder ganz nackt sich den Regengiissen aussetzen, in der
Sommerhitze zwischen vier Feuern sitzen u. dgl. Diese Selbst-
peinigungen bilden ein Lieblingsthema der Diehter, und als
Protector derselben wird namentlich der Gott Civa gepriesen.
Big zum Selbstmorde werden sie bei Manu noch micht gestei-
gert. Das #lteste Beispiel fiir einen religivsen Selbstmord fin-
den wir bei einem Brahmanen Kalanos, der Alexander den
Grrossen nach Persien begleitete und in Pasargadi ,nach viiter-
licher Sitte den Scheiterhaufen besteigend starb (Strabo).

1y Manu VI, 1 £

) »Er soll Leib, Haupt und Nacken unbeweglich halten, fest sitzen, die
Augen anf die Nasenspitze gerichtet nicht in verschiedene Richtungen
sehen. So soll er aufmerksam iiber mich nachdenken» (Bhag, Gitd VI, 45).
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Die Wittwenverbrennung entstand in Indien durch einige Bei-
spiele aus der Heldenzeit. Das ilteste ist Mddri, die TFrau
des Pandu?). Kin eigentliches Gesetz, dass die Wittwe sich
mit dem Mann verbrennen lassen miisse, findet sich nirgends.
s war also eine That der fretwidligen Ascese, welche von der
Anschauung ausgieng, dass die I'raw nach ithrem Tod in kei-
nem Fall ein glicklicheres Loos erlangen kinne als der Mann.
Durch die Verbrennung ist ihre Theilnahme an dem Loos des
Mannes gesichert. Was in fritheren Zeiten freiwillig war, das
wurde so sehr zur Volkssitte, dass keine Wittwe mehr im
Hinduvolk existiren konnte. Is musste sich jede verbrennen
lagsen, bis endlich die englische Regierung in unsrem Jahr-
hundert die Verbrennung verbot iund bestrafte.

Endlich die wvierte und hiochste Lebensstufe eines Hindu ist
das Leben des Sanydst, d. h. des Entsagenden. Die active
Selbstpeinigung verwandelt sich hier in die passive. Der
Sanyési wird véllig gleichgiltig gegen alles, auch gegen Cultus-
handlungen; er bringt keine Opfer mehr, sondern rubt ginz-
lich in dem hochsten Wesen, jedem Grefiilhl entsagend. Er soll
weder den Tod noch das Leben wiinschen. Mit einem irde-
nen Wassergefiiss und einem Stab wandelt der Sanyési nackt
und immer einsam bettelnd umher, schweigend und ohne die
Dinge um sich her anznsehen. Er betritbt sich nicht, wenn
cr nichts erhdlt und freut sich nicht, wenn er einen Almosen
bekommt. Einzig iiber die hochste Seele soll er nachdenken,
und wenn er eingesehen hat, dass die Welten durch die
Werke entstanden sind, d. h. durch eine Thitigkeit Brahmas
und der Greschdpfe, so gehe er zum Entwissen (nérvéda). Durch
den Untergang der Thaten kommt die Andacht zu Stande.
Mit dem Wortlein om versenkt sich der Ascet véllig in das
Brahma. '

Ein anschauliches Beispiel fiir die Macht der indischen
Ascese gibt die Sage von Vigvdmitra und Vasischtha?). Der
Konig Vigvamitra kam zu der Kinsiedelei des Brahmanen

) Mahdbh, XIIT, 125 v. 4866 ff, Lassen I, 787,
?) Mah&bh, Adiparvan 6638 ff. Calyaparvan 2295 ff. Ausfiithrlicher
im Riméyana 1, 51—65, Vgl. Muir I, 388—410. Duncker S. 194—196,



111

Vasischtha und wiinschte eine Wunderkuh zu besitzen, welche
dem Kinsiedler alle Wiinsche gewihrte. Doch vergeblich bietet
er dafiir dem heiligen Mann 100,000 gewthnliche Kithe an,
vergeblich sucht er sie il mit Gewalt zu entreissen. Die
Kuh erschafft durch ihr Briillen ganze Kriegsheere, welche
Vigvamitras Heere besiegen. Die 100 Sthne Vigvamitras,
welche auf den Heiligen einstiirmen, verbrennt er mit der
Gluth seiner Andacht. Beschimt erkennt Vigvamitra die Ueber-
legenheit des Brahmanen iiber den Kschatriya, aber er be-
schliesst, ihn darch Biissungen zu iiberwinden. KEr geht in
den Wald, steht 100 Jahre auf den Zehen, lebt von Luft al-
lein und bekommt dafiir vom Gott (iva himmlische Waffen,
mit denen er Vasischthas Hiitte in Brand steckt. Aber selbst
die gottlieche Feuerwaffe wird ausgeloscht durch den Stab des
Brahmanen, wie Feuer durch Wasser. Nun geht Vigvamitra
nach dem Siiden und thut die schwersten Kasteiungen, um
sich selbst zum Brahmanen zu machen. Doeh naeh 1000 Jah-
ren erklirt ihn der Gott Bralind erst fiir einen frommen Konig
(Radscharschi). Dennoeh kann er schon Grosses ausrichten.
Der fromme Konig Triganku wiinscht durch ein grosses Opfer
lebendigen Leibes zum Himmel erhoben zu werden. Nachdem
er vergeblieh den Vasisehtha darum gebeten, wendet er sich
an Vigvamitra, und dieser versueht es im Vertrauen auf das
Verdienst seiner Biissungen. Aber Indra welnt dem Triganku
den Fintritt in seinen Himmel. Nun beginnt Vigvémitra zor-
nig im Siiden einen nenen Himmel, sieben neue Rischis und
einen Kranz von neuen Sternen zu schaffen. Ja er will einen
neuen Indra schaffen. Da bitten die Gotter den Vigvamitra
demiithig, von Trigankus Himmelfahrt abzustehen. Allein er
hats ihm versprochen, und die Gdtter geben so weit nach,
dass die neugeschaffenen Sterne bleiben sollen, doch aunsser-
halb der Sennenbahn, und dass Triganku wie ein Unsterblicher
mit seinem Haupt abwirts gekehrt unter ihuen scheinen und
im Himmel wohnen soll. Nun geht Vigvamitra in den Westen,
um weiter zu biissen. Nach 1000 Jahren erklirt ihn Brahmi
fiir einen Frommen (Rischi), noch nicht fiir einen Brahmanen.
Er beginnt neue Bussen, wird aber von einer Apsarase ver-
fiithrt und liegt zehn Jahre in ihren Fesseln. Doch er macht
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sich los, beginnt strengere Biissungen und wird nach abermals
1000 Jahren fiiv einen grossen Frommen (Mahdrschi) evklirt.
Die Gotter haben Angst vor ihm, darum schickt ihm Indra
wieder eine Verfithrerin zu. i lasst sich nicht von ihr fan-
gen, aber vom Zorn hingerissen verwandelt er sie in einen
Stein, und zornig sollte ein Heiliger nicht mehr werden. Dess-
wegen begibt sich Vigvamitra in den Osten um dort die héir-
teste Busse zu thun. Er spricht kein Wort und steht 1000
Jahre lang auf Einem Bein. Da bitten endlich die Gotter den
Brahm4, er mochte den Vigvamitra zum Brahmanen machen,
sonst werde dieser durch die Kraft seiner Busse die drei Wel-
ten zu Grunde richten; schon erldsche die Sonne vor der Maje-
stit des Biissers. Brahma willigt ein, und nun gehen simmt-
liche Gotter zu Vigvamitra um ihm ihre Verehrung zu bezeu-
gen und ihn als frommen Brakmanen (Brdhmarschi) zu begriissen.
Auch Vasischtha erkennt seine neue Wiirde an.

Diese Sage, itber deren muthmassliche Entstehung wir schon
§. 10 gesprochen, hat ohne Zweifel zur Popularitit der indi-
sehen Ascese mehr beigetracn als alle Bestimmungen des Manu.
DerHeroismus des indischen Volkes hat sich vom Kriegshandwerk
ab- und diesem Gebiet zugewendet. Nicht Vilker zu bezwin-
gen, sondern sich selbst zu beherrschen, sich zu versenken und
sich aufzulosen wie ein Tropfen im Ocean, um den Begierden
und Sehmerzen des Lebens in allen Wanderungen der Seele
zu entgehen, das ist mun das Ideal seiner Lieblinge. '

Mogen Tausende von Asceten in dumpfem Briiten dahin-
gesiecht sein ohne irgend etwas fiir die Folgezeit geschaffen
und ohne fiir sich selbst einen inneren IFrieden gefunden zu
haben, so ist das doch nur die Fine Seite der indischen As-
cese; andere haben dagegen in ihrem einsamen Leben iiber die
wichtigsten Dinge nachgedacht: iiber den Ursprung, die Zu-
sammensetzung und das Ende dieser Welt, itber das Wesen des
Menschen, iiber den Weg zur Erkenntniss der Wahrheit. Wih-
rend andere Vilker kaum ihre Begriffe von Leib und Seele
hatten, finden wir in Indien schon in hohem Alterthum eine
Philosophie, welche durch die Consequenz ihres Denkens uns
in Staunen versetzt, die ihre Ziele hoher gestellt hat als die
griechische und in manchen Punkten cher an die Philosophie
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des 18. und 19. Jahrhunderts erinnert, aber allerdings auch
mit indischer Masslosigkeit sich in’s Abstruse verliert. Sie
ist auf dem Boden der indischen Religion erwachsen, hat sich
nie von dem Boden der Offenbarung, von den heiligen Schrif-
ten, lossagen wollen, hat aber immerhin zur Umgestaltung
der Religion vieles beigetragen und bis auf den heutigen Tag
ihr Ansehen behauptet, wenngleich die schopferischen Greister
lingst ausgestorben sind. Die indische Philosophie?) hat den
Pantheismus der Veda-Lieder bis in seine #ussersten Conse-
quenzen verfolgt; sie hat von verschiedenen Prinzipien aus
die Welt und das Verhiiltniss Gottes zu derselben zu begrei-
fen versucht, sie hat fiir den Unterschied von Materie und
Seele ein offenes Auge, denn ihr Zweck ist ja ein durchaus
praktischer: von den Miihsalen der Seelenwanderung die Seele
frei zu machen; sie hat es frithzeitig weit gebracht im Spal-
ten der Begriffe und im Abstrahiren, aber ein selbststindiges
personliches Leben und Wirken Gottes hat sie nicht erkannt;
sie hat die Vergstterung des frommen Menschen, die schon in
den Veda-Liedern angebahnt war, auf die pantheistische Ein-
heit zurtickgefithrt oder in Atheismus verwandelt oder hoch-
stens mit einem diirftigen Deismus ‘ausgestattet; sie hat ge-
zeigt, wie weit ein frommes Selbsthewusstsein, dem man wirk-
lich die Frommigkeit in seiner Axrt nicht absprechen kann,
auf dem Boden des Heidenthums mit seinen Aussagen iiber
Gott und Welt kommt. Nicht bloss der Gottesbegriff ist in .
allen indischen Systemen unbefriedigend, sondern auch die Welt

') Die neueren Forschungen iiber indische Philosophie sind hauptséich-
lich in folgenden Werken enthalten: Colebrooke, Essays on the Religion
and Philosophy of the Hindus. New ed. London 1858, - The Sankhya Ka-
rika, transl, by Colebrooke, Oxf, 1837, The Sutras of Kopile, of the Yéga,
the Nybya Sutras, the Vaiseshika, and the Brahma Sutras of Veda Vyasa,
transl. by Ballantyne, Benares. Mullens, Religious aspects of Hindu Philo-
sophy. London 1860. Unter den deutschen Gelehrten hat zuerst Windisch-
mann die indische Philosophie eingehender behandelt, nachdem Wilk, ».
Huniboldt den Inhalt der Bhagavad-G4¢4 in einer besonderen Schrift in Eu-
ropa bekannt gemacht hatte. In neuerer Zeit haben auch eingeborene Ge-
lehrte tiber indische Philosophie in englischer Sprache geschrieben, nament-
lich Banerjea und Nilakantha. .

Wurm, Gesehichte der indischen Religion. 8
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hat, wie wir schon §. 13 bemerkten, eigentlich keinen Zweck,
sie ist vom Uebel; trotz der genauen, die Wissenschaft for-
dernden Forschung iiber die Bestandtheile der Welt und iiber
das menschliche Erkennen kommt daher die indische Philo-
sophie nicht zu einer Befriedigung, anch in der Welt nicht,
es liegt ihr ein tiefes Sehnen nach Erlssung zu Grunde, aber
die Losung der Schwierigkeiten findet sie nur in der-Negation,
sie bringt nichts Positives zu Stande.

Man zdhlt in Indien sechs philosophische Systeme (dar-
¢anas), die alle noch fir orthodox gelten, weil sie die Autori-
tit der Vedas anerkennen. Sie lassen sich auch auf drei redu-
ciren: Vedanta, Sankhya und Nyéya, so dass jedes derselben
in zwei verschiedenen Gestaltungen auftritt.

Veddnta heisst Ende oder Ziel des Veda. Dieses System
will also die Quintessenz der Veda-Lehre geben, nnd es schliesst
sich allerdings enger als die andern an die alten heiligen Schrif-
ten an, doch nicht an die Veda-Lieder, sondern an die Upani-
schads, von denen 11 als vedantistisch bezeichnet werden. Die
indische Sage macht den Bdddrdyana oder Veda-Vydsa zum
Urheber des Vedanta-Systems, denselben Mann, welchem sie
auch die Sammlung der unmittelbar gottlichen Vedas und die
Abfassung des Mahabhérata zuschreibt. Von ihm soll der Sa-
tra herriihren, welcher in Kiirze das ganze Vedanta-System
am deutlichsten darlegt, der Brahma-Sitra, auch Uttara Mz-
mdnsa oder Curirika Sitra genannt. Die Ausbildung des Ve-
dantismus reicht aber bis in den neueren Brahmanismus hin-
ein. Erst im 7. und 8. Jahrhundert n. Chr. lebte der grosse
Philosoph Cankardtschdrya, und vielleicht noch spéter ist der
Veddnta-Sdra entstanden, eine kleine Schrift, welche die fusser-
sten Consequenzen des Systems zieht.

Gleichsam eine niedrigere Stufe des Védanta-Systems ist
die Pigrva-Maminsa-Philosophie, d. h. das Nachdenken iiber die
fritheren Theile der Vedas, iiber die Opfervorschriften der Brah-
manas und tiber das Verdienst, welches man sich durch solche
Werke erwerben kann. Wir haben es also hier nicht mit
einem selbststindigen philosophischen System zu thun, sondern
nur mit einer Anleitung zum Gebrauch der Vedas.

Wihrend das Vedanta-System neben der pantheistischen
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Einheit des Brahma nichts aufkommen ldsst, ist das charakter-
istische Merkmal des Sdnkhya Systems der Dualismus von Secle
wnd Materie oder vielmehr einer unendlichen Menge von ein-
zelnen Seelen und einer Anzahl von materiellen Prinzipien,
aus deren Verbindung die Welt entstanden ist, ohne Kinheit.

Das Wort Sankhya heisst Zahl; die sichtbare Vielheit mit
ihren Ordnungen ist also der Ausgangspunkt des Systems, das
wieder in zwei Formen erscheint: das deistische Sankhya- oder
Yoga-System des Patandschali und das atheistische Sdnhhya-
System des Kapila'). Yoga (Verbindung) wird tiberhaupt die
indische Mystik genannt, und das System dieses Namens strebt
im Unterschied von der mehr auf theoretische Erkenntniss
dringenden atheistischen Sankhya nach Concentration auf Einen
Punkt, ja nach Aufhebung alles sichtbaren Objectes fiir das
Denken, nach dem Leben eines Sanyési, nach dem Nichtden-
ken, und verheisst dafiir iibernatiirliche Kriifte. Sie sagt aber,
dass diese Concentration nur moglich sei durch eine vollige
Ergebung an den Herrn (Igvara), dessen Existenz als Eines
Wesens iiber allem Sichtbaren sie anerkennt.

Das Nydya-System des Gautama greift weniger als Ve-
danta und Sinkhya in die Religionsgeschichte ein, denn es
beschiiftigt sich fast ausschliesslich mit dem Weg, auf welchem
der Mensch zur Erkenntniss der Wahrheit kommt, also zu-
niichst mit der Logik, und glaubt mit dieser Erkenntniss auch
die Befreiung von der Seelenwanderung erreichen zu kénnen.
Es hat ibrigens dieses System bei seiner Beschrinkung auf
das der Philosophie zugehtrige Gebiet fir die Forderung der
Wissenschaft mehr bleibende Friichte gebracht als die beiden
andern. Auch die Nydya dringt hauptsichlich auf Unterschei-
dung und Scheidung von Leib und Seele, so dass diese von
den Leidenschaften und von der Werkthétigkeit frei wird, durch

Y Es gibt keine Upanischads, die vollig dem Sankhya-System ange-
hiren. Eine vermittelnde Stellung zwischen Vedinta und Sankhya nimmt
Crétagvatara-Up. ein, ebenso die Bhagavad-Gitd, am meisten der Yoga-Philo-
sophie entsprechend. Die Hauptquellen fiir die eigentliche Sankhya ist der
dem Kapila zugeschriebene Sénkhya Pravatschana Sttra und eine kleine
Sammlung von Gedichtnissversen:. Séukhya-EKdrika.
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welche sie eine Belohnnng fiir sich zu erwerben suchte. Die
Mittel zur rechten Erkenntniss sind Wakrnehmung (pratyakscha),
Schlussfolgerung (anumadna), Vergleichung (upamdna) und Zeug-
niss (sabda). Da das blosse Horen von einem Gegenstand noch
keine richtige Erkenntniss garantirt, so muss der Philosoph
zwischen Horen und Glauben den Zweifel (sansaya) setzen und
um diesen zu {iberwinden einen Beweggrund (prayodschana)
fiir weitere Untersuchung haben. Ein solcher muss sich finden
unter den festgestellten, allgemein angenommenen Sitzen oder
Thatsachen. So hat Gautama eine Methode der Beweisfithrung
 aufgestellt mit einem aus finf Gliedern bestehenden Syl-
logismus:

1. Satz (pratidschyd) z. B.: der Wald brennt;

2. Grund (hétu): denn er raucht;

3. Beispiel (uddharana): was raucht, brennt;

4. Anwendung (upanaya): der Wald raucht;

5. Schluss (nigaman): folglich brennt der Wald.

Als Objecte der Erkenntniss zihlt Gautama folgende awolf
auf: 1) Seele, als einzelne Seelen und als hochste Seele (para-
mdtma). Die Existenz der Seele ist bewiesen durch sechs
Kennzeichen: Begierde, Abneigung, Wille, Lust, Unlust und
Erkenntniss; 2) Leid, aus Atomen bestehend, von irdischer
Natur; daneben gibt es auch Wasser-, Feuer- und Luftleiber
in den hoheren Regionen; 8) Die finf Sinne: Greruch, Geschmack,
(resicht, Tastsinn und Gehor; 4) Die finf Objecte der Sinne:
Erde, Wasser, Licht, Luft und Aether, d. h. Geruch, Geschmack,
Farbe, Berithrung und Ton; 5) Wissen (buddhi), bestehend in
Auffagsung und Gedichtniss; 6) Geist oder Verstand (manas).
7) Thatigkeit; 8) Fehler; 9) Seelenwanderung, d.h. Zustand der
Seele nach dem Tode; 10) Vergeltung; 11) Pein,; 12) Seligkeit.

Ein selbststindiger Zweig der Nyaya-Philosophie ist das
Vaigéschika-System des Kanada. Dasselbe beschiftigt sich na-
mentlich mit der Ewigkeit der Materie in der Form von Ato-
men, ebenso it dem atomistischen ewigen Bestand der See-
len. Die Hindu-Philosophie hat tibrigens keinen zusammenfassen-
den Begriff fiir das, was wir Materie nennen. Die Vaigeschika-
Schule unterscheidet sechs Kategorien oder Objekte der FKr-
kenntniss: Substanz, Eigenschaft, Thitigkeit, Gattung, Unter-
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schied und Zusammenhang. Sie z#hlt dabei neun Substanzen
auf, an welchen die Eigenschaften sich finden, ndmlich die fiinf
Elemente, Zeit und Raum, Geist (manas) mnd Seele.

Nun haben wir aber das Veddnta- und das Sdnkhya-System,
welche, wie wir schon bemerkt, tiefer in die Entwicklung der
indischen Religion eingegriffen, nach ihren Hauptpunkten noch
ndher zu betrachten. Der Zweck der Veddnta-Philosophie ist
die Einheit zwischen den individuellen Seelen und Brahma, der
grossen Seele, zu zeigen, also den reinen monistischen Pantheis-
mus zu lehren. Wenn die indische Philosophie im Allgemei-
nen als Wege zur Erkenntniss Sinneswahrnehmung, Vernunfi-
beweis nnd Ueberlieferung oder Offenbarung (¢ruti) annimmt,
so legt die Vedanta auf das Letztere den grossten Nachdruck.
Wer sich Erkenntniss erwerben will, muss die Céastras stu-
diven, und da er irren konnte in der Untersuchung ibres Sin-
nes, muss er grosse Meister horen. Namentlich im spiteren
Brahmanismus werden diese Erfordernisse zur wahren Philo-
sophie ‘weitliufig auseinandergesetzt und schliesslich der
schlechte Trost gegeben, dass nur wenige das hohe Ziel wirk-
lich erreichen, nidmlich nur diejenigen, welche von Gott dazu
vorherbestimmt seient). Was den Kern der Vedanta betrifft,
so haben wir schon §. 13 die Lehre vom abstracten Brahma
nach den Upanischads in ihren Grundziigen angegeben. Der
Pantheismus war in den Veda-Liedern in einer bunten Mannig-
faltigkeit von Giottergestalten anfgetreten ohne feste Formen,
so dass schliesslich die Subjectivitit des frommen Dichters zum
schopferischen Prinzip wurde: der subjective Geist war mnicht
mehr zu unterscheiden vom objectiven. Was dem denkenden
Leser der Lieder sich aufdringt als Grundanschauung dersel-
ben, das spricht die Vedanta-Philosophie wirklich als Zweck
und Ziel der Vedas aus, indem sie ihre Spekulation vom ob-
jectiven Geist, von der Weltseele, ausgehen lisst und den
reinsten Pantheismus lehrt, zuniichst noch in emanatistischer
Form, so dass namentlich die Aitaréya-Upanischad noch eine
ausfithrlichere Beschreibung der Emanation der Welt aus dem

') Brahma regiert iiber die Erkenntniss wie tiber die Unwissenheit,
Cvetagv, Up. 5, 1. Mullens p. 121,
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Brahma enthilt. Die Emanation der einzelnen Seelen aus dem
Brahma konnte noch mit dem Hervorgehen der Funken aus
dem Feuer verglichen werden, aber wie soll die materielle Welt
aus dem Brahma entstehen? Dem consequenten Denken der
Hindu-Philosophen konnte nicht entgehen, dass eine Entfaltung
des Finen, untheilbaren, abstracten, unverinderlichen Brahma
ein innerer Widerspruch ist; es miisste ja damit eine Verdn-
derung an einem Unverdnderlichen vorgehen. Darum stellt die
spitere Vedanta das Dilemma, welches erst im Vedanta-Séara
deutlich ausgesprochen ist: Entweder ewistirt das Brahma und
die Welt existirt micht, oder die Welt existirt und das Brahma
extstirt nicht. Nun aber existirt das Brahma, es ist die ein-
zige reale Existenz (vastu), die verschiedenen Objecte, nament-
lich die individuellen Seelen sind unreal (avastu), also die Welt
existirt in Wahrheit nicht, Das Unreale wird dem Realen bei-
gefiigt durch Dafiirhalten, wie man ein Seil aus der Ferne
gesehen fiir eine Schlange halten kann. Das kommt von der
Unwissenheit oder Téduschung. Diese Unwissenheit, das Gegen-
theil der Erkenntniss, ist verschieden vom Sein und vom
Nichtsein, d. h. man kann sagen: sie existirt, und doch ist
sie nichts Wirkliches, sie ist im Brahma und doch wieder
nicht in ihm. Durch diese Unwissenheit ist die Welt gebildet
worden. Theile der héchsten Seele haben sich individualisirt,
sind besondere Seelen geworden (prddschya), in welchen das
Selbsbewusstsein entstanden ist. In Wirklickkeit ist kein Un-
terschied zwischen dem hischsten Herrscher und den individuel-
len Intelligenzen, so wenig als zwischen dem Himmel, welcher
iiber dem Walde sich erhebt, und dem Himmel, welcher sich
im Wasser spiegelt. Diese Unwissenheit in den gesonderten
Seelen hat zwei Krifte, eine verdunkelnde und eine produ-
cirende. Indem sie den Verstand des Beobachters werdunkelt
wie eine kleine Wolke die Sonne, verbirgt sie die unendliche
Seele und macht, dass sie begrenzt erscheint. Die producirende
Kraft erweckt die Begriffe von Gliick und Ungliick, Besitz
und Herrschaft; und wie sie aus einem wirklichen Seil eine
nicht wirkliche Schlange macht, so producirt sie in der Seele
die Ausdehnung der Welt und stellt sie als Phantasiegebilde
vor das Auge des Geistes. Gleichwohl ist die Seele, welche
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von dieser Unwissenheit bedeckt wird, nur die Eine Seele.
Durch Abstraction (apabdd) wird das hiochste Wesen als die
etnzige Realitéit erkannt werden.” Alle grossen Objecte in der
Welt werden sich auflosen in dasselbe. Der Philosoph, der ge-
reinigt durch religivse Ceremonien seine Gedanken von der
Aussenwelt ablenkt und auf seines Lehrers Unterricht sorg-
filtig merkt, denkt nach ither den grossen Spruch: ,Das bist
Du; Du bist das einzige Wesen.% Er erkennt, dass alle Zwei-
heit Tduschung ist, dass alle Objecte in der Welt Brahma sind,
dass er selbst Brahma ist. ,Ich bin tat“ (das), ist das Resul-
tat seines Denkens. Subject und Object und die Beziehung
zwischen denselben verschwindet; seine Erkenntniss ist voll-
kommen; nichts bleibt iibrig als das Eine, -das Ezistenz, Er-
kenntniss und Seligkeit ist. Er vereinigt sich mit dem Brahma
durch das Wortlein 6m und ist keiner Seelenwanderung unter-
worfen, er kehrt beim Tod unmittelbar in das Brahma zu-
riick?).

Wihrend das Vedanta-System zu dieser dussersten Conse-
quenz des Akosmismus fortschritt, wollten andere Philosophen
der Welt und den einzelnen Seelen ihre Realitdt nicht ab-
sprechen; um dem Widerspruch der Emanation einer Viel-
heit aus dem untheilbaren Einen zu entgehen, opferten sie
lieber die Kinheit des Brahma, und das Sdnkhya-System des
Kapila schreckte nicht zuriick vor der Consequenz des Atheis-
mus. Wie kann es aber dabei noch orthodox erscheinen? Wie
kann es die Veda-Lieder anerkennen und von der indischen
Priesterschaft als berechtigtes System anerkannt werden? Es
ist das nur in einem Lande méglich, wo concentrirte Andacht
und Busse fiir méchtiger gilt als alle Gotter. Wir diirfen uns
nicht verwundern, wenn die Veda-Gotter den indischen Philo-
sophen nur zu Puppen fiir das Spiel der menschlichen Phan-
tasie werden. Die Gotter konnen in den Veda-Liedern geprie-
sen werden als befreite Seelen (Sankhy. Prav. Sutra 96), sie
sind unsterblich, sofern die Seelen itberhaupt ewig sind, allein

Yy Die Darstellung der Unwissenheit unter dem Namen Mdyd gehért
der mythologischen Bearbeitung des Vedinta-Systems an. Mayi wird hier
zur Energie (¢aketi) oder zur Frau des Gottes Brahma. Mullens p. 115.
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Urheber dieser Welt sind sie nicht. Die Polemik der Sankhya
bezieht sich nicht sowohl auf diese verschwimmenden mytho-
logischen Gétter als anf einen schopferischen, iiberweltlichen
Gott, und damit verlisst diese Philosophie den Boden des #icht
indischen Pantheismus nicht. Ware ein Gott, so miisste er
entweder frei oder gebunden sein; in beiden Fillen kénnte er
nicht Schopfer sein. Denn wire er frei von Stérungen und Be-
gierden, so konnte ihn nichts zum Schaffen bewegen; wire er
aber gebunden, so stiinde er selbst unter dexr T'duschung (S. Pr.
Sutra 94 f.). ,Wie kionnen Wesen mit Qualititen') hervor-
gehen von einem Igvara ohne Qualititen? In der Natur sieht
man, dass Gleiches aus Gleichem hervorgeht (Sankhya Kar.
61. comm.). Die Sankhya denkt sich die Entstehung der Welt
dualistisch, durch die Verbindung von Geist und Materie, aber
weder der Geist noch die Materie wird als eine Kinheit auf-
gefasst, sondern auf der Einen Seite ist e¢ine unendliche Viel-
heit von individuellen Seelen, die von Ewigkeit zu Ewigkeit
existiren, auf der andern sind 24 Prinzipien, die im (Gegeu-
satz zu der Seele oder dem Geist (puruscha) unter dem Na-
men Natur (prakriti) zusammengefasst werden. Die Natur ist
unerschaffen und ewig, schopferisch und nicht erkennend; die
Seele ebenso unerschaffen und ewig, erkennend, aber nicht
schopferisch. Alles, was existirt, ist die Wirkung einer Ut-
sache. Die letzte Ursache ist die hervorbringende Natur: Aber
die Seele existirt gleich ewig mit der Natur. Wie der Magnet
das Eisen anzieht, sobald er in die Nishe kommt, so ziehen
Natur und Seele einander an aus keinem andern Grund als
wegen der dusseren Beriihrung (S. Pr. Sutr. 97); so wird die
Natur Intelligenz (mahat). Es ist aber eine Vielkeit von indi-
viduellen Seelen. Wire die Seele nur Eine, so kénnte sie nicht
um dieselbe Zeit in Einem Menschen Freude empfinden, im
andern Schmerz. Diese individuellen Seelen sind also von An-
fang an eingegangen in die Natur. Ihre erste Hiille ist der
Urleid (linga garira), der aus neunzehn von den genamnten
Prinzipien besteht, némlich aus Natur (prakeriti), Intelligenz

1) Die drei Qualititen (gunas): Giite, Leidenschaft und Finsterniss
vgl. g 13,
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oder dem Grossen (buddhi oder mahat), dem Bewusstsein oder
der Tchheit (ahankdra), dem inneren Sinn (manas), den fiunf
Organen der Wahrnehmung (Auge, Ohr, Nase, Zunge, Haut),
den fiinf Organen des Handelns (Stimme, Hinde, Fiisse, Aus-
leerungsorgane, Zeugungsglied) und den fiinf Urelementen (Ton,
Gefiihl, Gesicht, Geschmack, Gernch). Dieser Urleib begleitet
die Seele auf allen ihren Wanderungen durch die verschiedenen
Geburten. Daneben erhilt sie noch einen materiellen Leib, aus
den fiinf groben Klementen (Aether, Luft, Licht, Wasser, Erde)
gebildet, der bei jeder neuen Geburt von Vater und Mutter
erzeugt wird. Die Seele selbst iibt gar keinen Binfluss auf
die Natur aus; sie erkennt und beobachtet nur. Wenn sie
thitig zu sein scheint, so ist es nur der Urleid, welcher han-
delt wnd alle Verdnderungen durchmacht. Hier liegt nun die .
praktische Aufgabe und die erlésende Kraft der Philosophie:
Die Erkenntniss (dhydna) soll die Seele von der Natur losmachen.
Wenn die Seele weiss, dass sie nicht die Natur ist, dass die
Prinzipien in der angegebenen Weise sich zu einander ver-
halten, dass so vieles, was man der Seele zuschreibt, vom Ur-
leib herkommt u. s. w., so lebt sie zwar trotz diesem Wis-
sen noch in dem Korper fort, wie das Rad noch eine Zeit
lang rollt, auch wenn es nicht mehr gedreht wird; aber mit
dem Tode des gegenwirtigen materiellen Leibes hort fir den,
der zu solcher Erkenntniss gekommen ist, die Thatigheit des
Urletbs auf und damit auch die Nothwendigkeit einer neuen Ge-
burt. Kapila scheint dabei an einer personlichen Unsterblich-
keit festgehalten zu haben. ,Um die Sehnsucht des mensch-
lichen Herzens zu befriedigen, muss es eine fortlebende Seele
geben; und bestreitet ihr das Dasein dieser Seele, so diirft ihr
auch nicht vom hochsten Ziel des Menschen sprechen® (I,43.
Vgl. M. Miiller, Essays I, 202).

§. 17, Die volksthiimlichen Gdtter
Vischnu und Qiva.

So hitte denn die Philosophie den Weg zur Erlésung ge-
funden: Der Ascet, der von allem Irdischen absieht und sein
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Denken auf den Grund aller Dinge richtet, hitte nicht mehr
nothig durch Menschen- und Thierleiber zu wandern; er diirfte
nach seinem Tod unmittelbar aufgelost werden in die Welt-
secle. Aber wird dieser Trost einem ganzen Volk als Grund-
lage der Religion gentigen? s sind ja nur wenige Auser-
wiahlte unter den Bevorzugten, welche diese selige Auflosung
wirklich erreichen, um deren willen sie sich so viele Marter
anthun miissen. Was soll das iibrige Volk thun um seine
religiosen Pflichten zu erfilllen? — Der vedische Opferkultus
existirt zwar noch, aber auch dieser Weg zur Seligkeit ist
nur fiir die Reichen und Vornehmen zugiinglich, denn die wirk-
samsten Opfer kosten viel Greld. Ueberdiess hat das Ansehen
des Indra und Agni und der iibrigen Veda-Giotter durch das
Auftreten des Buddha, der alle Opfer verwarf, einen empfind-
lichen Stoss erlitten. Finer Seele, die nach einem personlichen
Halt suchte, konnten ohnediess die verschwommenen Veda-
Grotter nicht gentigen. Withrend der orthodoxe Brahmanismus
sich selbst erlésen zu konnen glanbte mit Reinigungen und
Bussen, mit Opfer, Ascese und Philosophie, kam doch das in-
dische Volk immer mehr zu der Erkenntniss, dass der Mensch
einen Krlvser braucht, und zwar einen Erloser, der in mensch-
lich greifbarer Gestalt sich zu ihm herablisst und ihm aus
seinen Nothen hilft. Der Buddhismus hat einen solchen mensch-
lichen Erloser in der Person des Buddha; der Brahmanismus
will seine alten Giotter nicht aufgeben und doch ist er vonm
dem Grundsatz, dass concentrirte Andacht und Busse michtiger
ist als alle Giotter, zu sehr durchdrungen, als dass er sich eine
Erlésung ohne menschliches Verdienst denken kénnte. So "un-
gefdhr werden wir uns die Idee der Adwatdras in ihrer Ent-
stehung denken miissen. Ihr vorchristlicher Ursprung lasst
sich nicht leugnen, denn wenn Megasthenes von einem indi-
schen Herakles erzahlt, der die ganze Erde und das ganze
Meer durchzogen und vom Uebel gereinigt habe, so ist Kiischna
als Avatdra des Vischnu offenbar schon im dritten Jahrh. v.
Chr. verehrt worden. Ja es sind vielleicht schon mehrere
Avatiras unter diesem Namen des indischen Herakles zusam-
mengefasst, so dass die Angabe des Megasthenes dem Satz
im Mahéabharata entspriche: So oft eine Erschlaffung des Ge-
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setzes und eine Erhebung des Unvechts eingetreten ist, kommt
Vischnu herab in irgend einer Gestaltl). Mit dem christlichen
Begriff von der Menschwerdung Gottes hat die Idee der Ava-
tras die Aehnlichkeit, dass allerdings ein Herabsteigen der
Gottheit in die menschliche Natwr, nicht bloss ein Aufsteigen
von Heroen, fiir moglich und wirklich gehalten wird, und
wenigstens in Réma und Krischna macht die Gottheit ein
ganzes Menschenleben durch; es ist nicht eine voriibergehende
Verwandlung. Auch der Zweck der Incarnationen ist eine
Erlosung von der Ungerechtigheit. Aber bei niherer Betrach-
tung sind diese Incarnationen des Vischnu von der Mensch-
werdung Christi ebenso verschieden wie die indischen Biissun-
gen von der christlichen Busse. Da die indische Religion mit
der Lehre von der Seelenwanderung die Gottebenbildlichkeit
des Menschen aufhebt, so muss auch der incarnirte Gott in
Thierleibern wie in Menschenleibern erscheinen. Dieser phan-
tastische Durcheinander konnte nicht einmal die schénen, mass-
vollen Gotterfiguren der Griechen produciven. Aber auch da,
wo Vischnu als Mensch auftritt, nameiitlich in der Person des
Krischna, ist sein Leben so wnheilig, dass zwischen Krischna
und Christus nur eine Namensihnlichkeit und einige dhnliche
Ziige in der Kindheitsgeschichte stattfinden?). Ja wir werden
die ganze Idee der Avatiras aus dem indischen Pantheismus
so erkldren miissen, dass der Gott auf der Erde nichts aus-
richten kann, wenn er nicht als Thier oder Mensch auftritt.
Nur durch die Incarnation wird er eine real eingreifende Macht.
Aber eben damit ist die Wirkung einer Incarnation auch
schnell verschwunden, wie ein Menschenleben; das Unheil
nimmt wieder iiberhand und erfordert eine neue Incarnation.
Jahrtausende liegen dazwischen, bis wieder eine solche erscheint,
und inzwischen ist der Schaden nicht geheilt: eine ewige Eir-
losung ist nickt gefunden. Bei der mythologischen Darstellung
der einzelnen Incarnationen werden wir auch bemerken, dass
von einer Entdusserung der géttlichen Herrlichkeit nirgends

) Bhag. Gitad IV, 6 f.

?) Schlangentreter ist Krischna allerdings auch; aber kein Hindu hat
eine Ahnung von der Symbolik, welche das Christenthum damit verbindet.
Vgl §. 32. .
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die Rede ist. Der betreffende Gott existirt neben seiner Incar-
nation fort, und die Hindu-Schriften geben iiber das Verhalt-
niss beider keinen Aufschluss. So ist die Incarnation am Ende
nur eine potenzirte menschliche Kraft.

Der Gott, welchem diese Avatiras zugeschrieben werden,
Vischuu, spielt in den Veda-Liedern, wie wir gesehen haben,
eine untergeordnete Rolle. K ist ein Begleiter des Indra, der
Grott der drei Schritte. Diese drei Schritte, mit welchen Vischnu
alle Weltrdume durcheilt, kehren in mancherlei Variationen
wieder, so beim Opfer, dass desswegen der Opferplatz védi
(wachsen) genannt werde (Catap. Br. I, 2, 5. Weber, Ind.
Streifen I, 40. Muir IV, 108). Agni hat den niedersten, Vischnu
den hochsten Platz wnter den Gottern (Ait. Br. I, 1). Wie
es gekommen ist, dass dieser Gott in den Heldengedichten als
der Liebling des arischen Volkes, als der Held unter den Got-
tern erscheint, wéhrend Indra sich gleichsam in seinen Him-
mel zartickzieht und nicht mehr unter die Gotter ersten Rangs
gehort, dartiber finden wir keine Auskunft in der indischen
Literatur. Wir werden uns die Verinderung ungefihr so den-
ken miissen. Durch die Polemik des Buddha war dem Indra-
Dienst eine todtliche Wunde versetzt. Als der Brahmanismus
sich wieder aufraffte, war das Ansehen der alten Gotter so er-
schiittert, dass sie unméglich dem religivsen Bediirfniss des
Volkes linger gentigen konunten. Die Gotter waren herein-
gezogen in den Kreislauf der Seelenwanderung und unter das
allgemeine Gesetz der Vergiinglichkeit gestellt. - Indra hatte
wohl die,Didmonen besiegt, aber verdienstvolle Asceten komn-
ten ihm selbst Trotz bieten. Der Opfervertrag mit ihm bot
keine Grarantie mehr fiir die Erlangung des Gewiinschten.
An menschliche Griossen musste das Volk sich anschliessen.
Wer dem neuen Religionsstifter nicht zufiel, griff zurfick aunf
die alten Helden des indischen Volkes, auf die Rdma und
Krischna und sah in thnen nicht nur einzelne grosse Menschen,
sondern eine einheitliche, die Welt vom Uebel befreiende, gott-
liche Thatigkeit. So stellt sich neben die vedantistische Hin-
heit des Brahma eine neue Einheit, die als erhaltende in einem -
gewissen Gegensatz zu jener alles wieder in sich auflosenden
Einheit steht. Der Gott Vischnu war der geeignetste Triger
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digser Idee der gottlichen Welterhaltung, welche durch grosse
menschliche Personlichkeiten fiir Beseitigung des Uebels sorgt,
denn er durchschreitet in einem Augenblick alle Welten, er
ist der beweglichste unter den Gottern, der die mannigfaltig-
sten Formen annehmen kann, eben weil sein Wesen in den
Veda-Liedern noch nicht niher beschrieben ist. Er wird nun
auch identificirt mit dem Wassergott Ndrdyana, welcher im
Schopfungsbericht des Manu als eine Variation des Brahma
vorkommt, und bekommt dadurch seine Bedeutung fiir die Natur
als der, welcher nach der Sonnenhitze die Regenzeit zur rechten
Zeit herbeifiibrt, und so braueht man neben ihm keinen Vrittra-
todter Indra anzurufen. Als Wassergott ruht Vischnu auf der
zusammengerollten Sehlange ('éscha (Ueberrest, Ende) oder
Ananta (endlos) iiber den Fluthen des Urmeers. Seine Bezie-
hung zur Sonne, als der andern erhaltenden Macht in der
Natur, in deren Bereich schon der vedische Vischnu gehort,
wird ohne Zweifel dadurch ansgedriickt, dass er auf dem Garuda,
einem Vogel mit goldenen Fittichen, einherfihrt. Vischnu tragt
nach der Beschreibung seiner Erscheinung im Ramiyana in
seinen Hinden eine Muschel, eine Wurfscheibe und eine Keule,
wurde also ohne Zweifel schon damals mit vier Hinden ab-
gebildet, von denen eine frei war. Sein Palast oder sein Himmel
wird Vaikuntha genannt.

Die Gattin des Vischnu ist Lakschmi oder ('ri, die Gottin
der Iiebe, der Huld, der Fruehtbarkeit, der Ehe und des Reich-
thums. Sie stellt im Kampfe dieses Lebens, welchen Vischnu
zu bestehen hat, das beruhigende Element dar. Der Lakschmi
geheiligt ist die fruchtbare, Nahrung spendende Kuh. Ihr Fest
ist das Fest der Ernte, ihr Symbol die Lotosblume.

So gross das Ansehen des Vischnu in der indischen Mytho-
logie durch seine Avatiras geworden ist, welche wir erst im
neueren Brahmanismus mit ihren mythologischen Kinzelheiten
besprechen werden, so hat doeh der Gott, welchem heutzu-
tage mehr alg die Hilfte der Bewohner von Vorderindien fast
ausschliesslich dient, Giva oder Mahddéva, d. h. der grosse Gott,
auch Rudra genannt, schon seit alter Zeit mit Vischnu rivali-
sirt. Die Idee der Avatiras ist evst im spiteren Brahmanismus
auf Civa und nichy eigentlich auf ihn selbst, sondern nur auf
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seine Umgebung angewendet worden. Aber als ein michtiger
Gtott, der nicht wie die Veda-Gotter durch Ascese iiberwunden
werden kann, erscheint er schon in alter Zeit; denn er ist
selbst der grosste Ascet, der Patron aller Biisser. Dort im
Himalaya, wo der Ganges mit gewaltigem Getse von schwin-
delnder Hohe herab durch schauerliche Felskliifte sich seinen
Weg nach der hindustanischen Ebene bahnt, ist Kaildsa, der
Palast des Civa zu suchen. Er ist Herr der Berge (Giriga).
Als Symbol seiner Gewalt fihrt er den Dreizack (trigitla) und
eine Jagdschlinge (pdga) oder eine Antilope, zuweilen auch
eine Feuerflamme in der Hand. Hiufig trigt er eine Halskette
von Todtenschiideln, und eine Eigenthiimlichkeit seines Gesichts
ist das dritte Auge auf der Stirne. Zuweilen wird er mit fiinf
Kopfen abgebildet, wahrscheinlich zum Zeichen seiner Supre-
matie iiber den vierkopfigen Brahmé. Der heilige Stier (Nands)
ist ebenfalls ein wichtiger Bestandtheil seiner Umgebung. Zer-
storend wirkt Civa, aber auch reinigend wnd befruchtend 1).

Die bisher genannten Kigenschaften des Civa wird man
grosstentheils von dem vedischen Rudra herleiten kionnen, etwa
s0, dass man mit Weber (Ind. Studien II, 19 f£.) annimmt, die
Idee des Rudra als Sturmgottes sei verbunden worden mit der
des Agni als des prasselnden Feuers. Aber damit sind noch
nicht alle Erscheinungen des Civa-Kultus erklart, wie er faktisch
namentlich in Siid-Indien verbreitet ist und aus den epischen
(tedichten nachweisbar schon in vorchristlichen Jahrhunderten
existirte, so dass auch Muir, der die Identitit des Rudra und
Civa annimmt, doch zugibt, es sei eine grosse Kluft zwischen
dem Rudra, wie er noch in den Brahmanas vorkomme, und dem
der epischen Gedichte?). Es sind namentlich folgende Punkte
noch nicht erklirt:

1) »Die Veda-kundigen Brahmanen kennen zwei Gestalton des Gottes
(Civa, eine schrecklich, die andere gliicklich. Die schreckliche ist Feuer, Blitz,
Sonne. Die gliickliche ist Tugend, Wasser und der Mond, Die gliickliche
verschafft Reinheit, die sehreckliche zerstort die Welt, Da er der grisste
der Gotter ist, wird er genannt Malhddéva, da er das Gedeihen (¢iva) aller
Menschen sucht, wird er genannt Qiva« (Mahdbh. Anug., p. 7500 f£.).

2) Between the texts which I have cited from the BrAhmanas relative
to Rudra, and the earliest descriptions of the same deity which we discover
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1) Warum der (tva-Kultus im siidlichen Indien bei den
dravidischen Volkern vorherrscht und selbst mit dem Bhuten-
dienst sich verbindet, von welchem der Vishhnu-Kultus sich
schaxf absondert.

2) Woher die allgemein verbreitete Verehrung des Civa
unter dem Symbol des Phallus (linga) kommt, von welcher bei
dem vedischen Rudra keine Spur sich findet.

3) Warum nicht bloss Civa, sondern auch seine Gattin KalZ
und seine Sthne Ganéca und Kdrtikéya eine so ausgebreitete
Verehrung geniessen, im Stiden und Norden von Indien, nament-
lich auch bei den niederen Kasten, ohne dass durch das natio-
nale Epos thre Thaten so verherrlicht worden sind wie die Ava-
tdras des Vischnu.

4) Warum die Opfer fiir diese (iva-Familie einen andern,
mehr bdlutdiirstigen Charakter haben, und nach einigen Andeu-
tungen in den heil. Schriften (Réméay. I, 66, 7 ff. Bhag. Purina
1V, 2, 8 ff.) nicht in die Reihe der anerkannten Opfer fiir die
Hindu-Gotter gehoren.

Alle diese Fragen werden wohl am leichtesten beantwortet,
wenn wir, wie schon § 3 angedeutet wurde, einen urspriinglich
dravidischen Gotf Giva annehmen, der in der Zeit des Kampfes
zwischen Brahmanismus und Buddhismus mit seiner Familie
in das brahmanische Gottersystem aufgenommen und mit dem
vedischen Rudra identificirt wurde. Dadurch wire dem Umsich-
greifen des Buddhismus unter den dravidischen Vilkern gewehrt
worden. Dass der Name (%va im Sanskrit eine Bedeutung hat,
beweist noch nicht, dass er wirklich aus dem Sanskrit stammt,
und Mahddéva ist ein Appellativum, ungefihr wie im Deutschen
yMutter Gottes“. Was vom Norden her kommt, vom Himaldya,
das werden wir dem vedischen Rudra zuschreiben diirfen, so
auch die vorherrschende Verehrung dieses Gottes im Greschlecht
der Kurus?), dagegen den stidindischen Civaismus?), die Ver-

in the Epic poems, a wide chasm intervenes, which, as far as I am aware,
no genuine ancient materials exist (for the Upanishads are of uncertain
date) for bridging over, Muir IV, 342.

") 'Weber, Indische Studien, I, 206. Muir IV, 250.

?) Nach dem Uttar,a Kanda (36,42 f£.), einem jiingeren Theil des Ramé-
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bindung des Civa als Paramégvara mit dem Bhutendienst, und
namentlich’ den Lingaismus koénnen wir nicht wohl auf arischén
Ursprung zuriickfithren?). Man findet den Phallusdienst auch
in Vorderasien, namentlich in Babylonien, und er hat sich bis
nach Griechenland verbreitet, withrend die zoroastrische Reli-
gion keine Spur davon verrdth. Es ist ja wohl moglich, dass
verschiedene Vilker unabhingig von einander auf die Ver-
ehrung dieses Symbols gekommen sind, aber wenn es die tura-
nischen Volker nach Indien mitgebracht haben, so koénnte es
aus derselben Quelle sich auch weiter nach Westen verbreitet

haben.

Die Verehrung des Civa unter dem Symbol des Linga ist
so allgemein, dass man sich eine unrichtige Vorstellung von
diesem Gott macht, wenn man ihn nur als den zerstvrenden
ansieht. Ein zerstorender Grott ist allerdings der vedische Rudra,
und als zerstorender erscheint Cliva in der scholastischen Zu-
sammenfassung der drei grossen Gtotter zum neubrahmanischen
Trimfrti. Aber im Blick auf den Lingadienst kénnte man den
(iva ebensogut den zeugenden Gott nennen. Als solcher geniesst
er die ansgebreitetste Verehrung.

Haben wir nun aber nicht auch in der indischen Literatur
Spuren davon, dass dieser dravidische Civa-Lingaismus als

yana, hat Rivana auf Ceylon ein goldenes Linga tiberall hingesetzt, wo er
hinkam, und dasselbe verehrt.

!y Schon Stevenson hat im Journ. R. As. S. VIII, 830 die Verehrung
des (Jiva unter der Form des Linga fiir einen vorbrahmanischen Kult der
Urbewohner von Indien evkldrt, mit folgenden Griinden: 1) (iva kommt in.
den Veda-Liedern nicht vor. 2) Rudra hat in denselben nicht die hohe Stelle,
welche Civa spiter einnimmt. 3) In der Sage von Dakscha (Rém. I, 66, 7 f£.)
wird dem (iva das Recht an den Opfern theilzunehmen bestritten, und sein
Kultus exfordert keine brahmanischen Priester, 4) Es ist kein Zusammenhang
zwischen dem Linga und irgend einem brahmanischen Emblem, -5) Die haupt-
séichlichsten Sitze des Lingakultus sind im Stiden nnd Novdwesten von Indien,
fern von den wrspriinglichen Sitzen der Brahmanen. 6) In Mahratta fune-
tionirt kein Brahmane in den Lingatempeln, wihrend in den Vischnu-Tempeln
nur Brahmanen functioniven. — Wenn Muir (IV, 844) dagegen einwendet,
dass in Benares Brahmanen in Linga-Tempeln functioniren, so werden wir
im neueren Brahmanismus die Losung dieser Streitfrage finden, indem Steven-
son offenbar mit der Lingaitensekte bekannt Wurde, Muir dagegen mit den
Anhdngel n Cankardtscharyas.
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etwas urspriinglich Fremdartiges in die arische Religion auf-
genommen worden ist? — Ausser der Sage von Dakscha (Ram.
1,66, 7 ), haben wir von einer spiteren Einfiigung des Civais-
mus in die arische Religion ¢m Mahdbhdrata eine Spur. So
sehr dieses Epos im Gtanzen auf die Verherrlichung des Krischna
angelegt ist?), so bezeugt doch dieser Gott in einer Reihe von
Stellen dem Mahddéva eine ganz auffallende Verehrung. So
nennt ihn Krischna (Drona-parva, v. 2862 ff.) die Seele aller
Dinge, den Schipfer aller Dinge und den, der alle Dinge durch-
dringt; und Yudhischthira, der Sohn des Pandu, sagt (Anu-
¢asana-p., v. 590 ff.) iitber Mahadéva: ,Ich bin nicht im Stande
die Eigenschaften des weisen Mahidéva zu erkliren, welcher
der alles durchdringende, unsichtbare Gott, der Schopfer und
Herr von Brahm4, Vischnu und Indra, welchen die Gotter von
Brahm4 bis zu den Pigatschas verehven, der grosser ist als
materielle Naturen und als der Puruscha, iiber den die Rischis
in der Yoga nachdenken, der Einsicht in die Wahrheit hat,
der das hochste, unvergiingliche Brahma ist, beides, nicht existi-
rend, und zugleich existirend und nicht existirend. Indem er
Materie und Geist durch seine XKraft bewegte, schuf dieser
Gott der Gotter und Herr der Kreaturen (Pradschdpaty) den
Brahmdi. Welches menschliche Wesen, wie ich, das der Geburt
aus dem Mutterleib und dem Tod unterworfen ist, kann die
Eigenschaften des Bhava, des hiochsten Herrn, erkliren? Nur
Nardyana, der Triger der Muschel, des Discus und der Keule.
Dieser Vischnu, weise, ausgezeichnet an Eigenschaften, sehr
schwer zu besiegen, mit géttlicher Einsicht, von grosser Macht,
sieht ihn mit dem Auge der Betrachtung. Durch seine Ver-
ehrung des Rudra beherrscht der mdchtige Krischna die Welt."

%) The mere fact that a poem in which Krischna plays throughout so
prominent a part, and which in its existing form is so largely devoted to
his glorification, should at the same time contain so many passages which
formally extol the greatness, and still more, which incidentally refer to a
frequent adoration of the rival deity, by the different personages,. whether
contemporary or of earlier date, who are introduced — this fact is, I think,
a proof that the worship of the latter (Mahidéva) was widely diffused, if
indeed it was mot the predominant in India, at the period to which the
action of the poem is referred. Muir IV, 240,

Wurm, Geschichte der indischen Religion. 9
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Neben solchen Stellen finden sich im Mahabhéarata andere,
in welchen Krischna tiber Mahddéva erhoben wird!), und im
grosseren Theil dieses Kpos kommt Mahadéva gar nicht vor.
Stellen wie die angefithrte machen offenbm den Eindruck, dass
sie in das nationale Epos eingeschoben seien, um den (ivaismus
als einen orthodoxen Kultus zu rechifertigen; denn wenn Krischna
und die alten Helden den Mahadéva so verehrt haben, wie sollte
ein Brahmane jetzt die Anhinger desselben als Unreine von
sich stossen ? — Faktisch ist es nie 2u einer solchen Union zwi-
schen Vischnuismus und (ivaismus gekommen, wie sie hier vor-
ausgesetzt wird; die beiden Parteien rivalisiven bis aunf den
heutigen Tag, aber diese Stellen im Mah&bharata haben offenbar
eine solche angestrebt, wm die Krifte gegen den Buddhismus
zu vereinigen. ‘ :

Civa ist ein starker Gott, del nicht durch Biissungen und
Opfer tiberwunden werden kann. Er braucht keine menschliche
Gestalt anzunehmen, um dem Menschen himmlische Waffen oder
Kindersegen oder was man sonst von ihm bittet, mitzutheilen.
Seine Wirksamkeit ist itberhaupt weniger eine erlosende und
erhaltende, als vielmehr eine schopferische, die aber allerdings
auch Altes zerstort, indem sie Neues schafft. So beriihrt sich
Civa mehr mit dem Gott Brahma als mit Vischnu und wird
auch in den givaitischen Theogonieen, die in der spiteren Zeit
sehr hiufig geworden sind, wie in der angefiihrten-Stelle des
Mahabharata iiber den Brahma als Ursprung aller Dinge ge-
stellt. ina ist weit mehr Personlichkert, als die andern Hindu—
Gotter; es ist nicht das pantheistisch Verschwommene in seinem
Kultus, und das mag auch ein Grund sein, dass er selbst bei
den Ariern so vielfach Eingang gefunden hat Aber das theo-
logische Denken hat sich an seinem Wesen weniger versucht
als an dem des Brahma und Vischnu.

~Wiihrend sonst die Frauen der. Gotter in der mdmchen
Mythologle eine viel geringere Bedeutung haben alg in der
griechischen, ist das bei der Fraw des (ia nicht der Fall. Thr
Name ist Umd, Durgd oder Pdrvati (die schwer Zugingliche,
auf den Bergen Hausende), anch Kali (die Schwarze oder die

%) Muir IV, 239,
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Verzehrende). Mit ihr wohnt er, von einem glinzenden Hof-
staat umgeben, auf Kailasa. Es gibt sehr verschiedene Abbil-
dungen von dieser Grattin des (Jiva, zum Theil ganz hissliche,
mit griulichem Angesicht, hervorragenden ungeheuren Zéhnen,
einem Kranz von Todtenschideln um den Nacken, einer Keule
in der Hand und einem Parderfell und einer Schlange um den
Leib. Daneben aber gibt es Bilder, wo sie nicht hasslicher
erscheint als andere Gotter. Auch sie hat ein drittes Auge
auf der Stirne. Thr Kultus erinnert sehr an die Zauberreligionen
der wilden Vélker und ist wie der des (iva namentlich bei
den niederen Kasten in Bengalen und durch ganz Indien sehr
verbreitet. Der dravidische Ursprung desselben wird auch da-
durch bestitigt werden, dass diese Gtottin nicht frither erwihnt

wird als im Kéna Upanischad und im Taittiriya Aranyaka
(Muir IV, p. 343).



Dritter Abschnitt.

Der Buddhismsuus,

I. Entstehung und Ausbreitung des Buddhismus.

§ 18, Das Leben des Stifters?).

- Im sechsten Jahrhundert v. Chr. miissen wir uns die alte
Veda-Religion schon als ziemlich verfallen denken. Zwar die

1) An der Erforschung des Buddhismus haben sich Gelehrte aus meh-
reren europiischen Nationen betheiligt. Nachdem der Englénder Hodgson
1824 die ersten buddhistischen Sanskrit-Manuscripte aus Nepal mitgebracht
und im Journ. R. As. Soc. beschrieben hatte, wirkten die Schriften des
Franzosen E. Burnouf: »Introduction 4 'histoire du Bouddhisme« (Paris 1844)
und: »Le Lotus de la bonne loi« (1852) bahnbrechend fiir das Studium
dieser Religion. Sein Landsmann Stanisl. Julien iibersetzte bald darauf aus
dem Chinesischen das Leben des buddhistischen Pilgers Hiuen-Tsang (1853).
Inzwischen hatte ein wesleyanischer Missionar auf Ceylon, Spence Hardy,
in seinem sEastern Monachisme '{Lond. 1850), den ceylonischen Buddhismus
genauer beschrieben. Der mongolische und der tibetanische Buddhismus war
durch J.. Schmidt und durch den Ungarn Csoma de Kérés erforscht. So konnte
Koppen seine treffliche deutsche Zusammenstellung und Verarbeitung der
Forschungen geben (Die Religion des Buddha. Berl. 1857. IL. Band: Die
lamaische Hierarchie. 1859.). Inzwischen .gab auch der Russe Wassiljew ein
‘Werk iiber den Buddhismus (Petersb. 1860) heraus. E. Schlagintweit, ein
Bruder der Reisenden, schrieb 1863 eine Monographie iiber den Buddhismus
in Tibet englisch. Der chinesische Buddhismus wurde durch die Arbeiten
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Priesterkaste hatte ein Ansehen gewonnen wie nicht leicht
anderswo, so dass sie nicht bloss faktisch die Réadschas be-
herrschte, sondern auch von diesen selbst als der hichste Stand
anerkannt wurde. Die politischen Verhiltnisse halfen dazu,
denn es kam in Indien nach den kleineren Staatenbildungen
der Heroenzeit nicht zur Entstehung von grossen Reichen wie
in Vorderasien und in China. Daneben mochte der Charakter
der indischen Religion selbst, wie wir bemerkt, der Pantheis-
mus, bei einem sehr religis angelegten Volke dazu beitragen,
dass die Brahmanen zun Gottern der Erde wurden. Aber ver-
fallen miissen wir uns dabei doch die indische Religion denken;
denn die Opfer waren zu einem geistlosen Ceremoniendienst
geworden. Die Frommen selbst, die brahmanischen Philosophen
und Asceten, die Gelehrten, welche beim Volk in Ansehen
standen, hatten sich iiber dieses geistlose Geplapper der Veda-
. Verse mit allerlei Geberden weggesetzt und glaubten einen
besseren, sicherern Weg zur Erlssung gefunden zu haben, wozu
sie keine Gotter nothig hatten. Das Volk empfand die Herr-
schaft der Brahmanenkaste als einen listigen Druck, namentlich
die dravidischen Kasten mochten doch nicht so ganz in’s arische
Wesen eingegangen sein. Dags die niederen Kasten von der
Ascese und damit vom kiirzesten Weg zur Befreiung aus dem
Kreislauf der Seelenwanderung ausgeschlossen sein sollten,
mochte gerade den religivs Gresinnten unter dem niederen Volk
als eine unberechtigte Fessel erscheinen. Aber auch unter den
Asceten selbst werden wohl manche trotz den furchtbaren Selbst-
peinigungen und der Isolirung von allen andern Menschen den
inneren Frieden nicht gefunden haben, den sie nach den Ge-
setzen des Brahmanismus und den ermunternden Vorgingen
der Heroen erwartet hatten. - :

So war allerlei Gihrungsstoff vorhanden, als der Mann auf-
trat, welcher nicht bloss als Reformator in Indien wirkte, son-
dern zum Stifter einer neuen Religion wurde, einer Religion,

eines deutschen Missionars, K. J. Hitel (Handbook for the student of Chinese
Buddhism. Lond. 1870, und: Three lectures on Buddhism. Hongk. 1871.)
und eines englischen Kaplans, S. Beal (A catena of Buddhist scriptures
from the Chinese. Lond, 1871.) dem europiischen Publikum n#her geriickt.
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welche manche -Vergleichungspunkte mit dem Christenthum
darbietet, sofern sie eine tiefere geistliche Religiositit suchte,
den Armen im Volk sich zuwandte, einen personlichen Erlsser
in den Vordergrund stellte als das Vorbild der Liebe und
Gesetzeserfiillung, sodann von den eigenen Volksgenossen aus-
gestossen die nationalen Schranken mehr als irgend eine andere
heidnische Religion durchbrach, indem sie indisches Denken
und Dulden iiber einen grossen Theil von Asien verbreitete,
wilde Vélker zihmte, selbst dem gebildeten China und Japan
neue Ideen brachte, sich als Universal-Religion geltend maéhte,
einen vom Staat unabhéngigen kirchlichen Organismus, ja eine
Hierarchie schuf, und bis auf den heutigen Tag gegen 400
Millionen Anhinger zihlt. Aber so gross die Aehnlichkeit
zwischen der Geschichite des Buddhismus und der des Christen-
thums wirklich ist, so werden wir doch im Folgenden einen
grossen Unterschied im Grundcharakter der beiden Religionen
finden, und der sittlich-religiose Erfolg der beiden Religionen
wird einem unbefangenen Beurtheiler iiber ihre gegenseitige
Werthschitzung keinen Zweifel lassen. Der Buddhismus hat
sich redlich bemiiht, eine Religion des reinen Humanismus, eine
Moral ohne Dogmatik, eine Religion des Diesseits aufzurichten.
Wie weit er dabei gekommen ist, welchen Menschendienst und
welchen Aberglauben er als Religion befordert hat, -werden wir
im Folgenden erfahren.
~ Der Stifter des Buddhismus ist eine historische Person, iiber
deren Zeitalter die Angaben in den buddhistischen L#ndern
allerdings sehr verschieden lauten, und deren Leben spiter mit
vielen Sagen ausgeschmiickt wurde, doch lassen sich einzelne
historische Ziige und die Begebenheit des Ganzen im sechsten
Jahrhundert v. Chr. mit ziemlicher Sicherheit herausfinden:
Im mittleren Hindustan, entweder im heutigen Behar, der
alten Landschaft Magadha, zwischen dem Ganges und den
ostlichen Ausliufern des Vindhya-Gebirges, oder wahrschein-
licher in der Landschaft Audh, nérdlich vom Strom, in der
Nihe der heutigen Stadt Gorakpur?) lag die Stadt Kapiavastu.
Der dortige Konig Cuddhddana stammte aus der Familie

) Képpen, Die Religion des Buddha, I, 8. 83 f,
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(dkya'), aus dem alten Geschlecht der Tkschviku. Aunch nannte
sich die Familie Gautama, indem sie den Rischi Gotama unter
ihre Ahnherren zihlte. Von (uddhdédanas Gattin Mdyd wurde
gin Sohn geboren, der den Namen Sarvdrthasiddha, oder gewshn-
lich abgekiirzt Siddhdrta bekam, und iiber dessen Geburt und
Jugend die buddhistischen Schriften Wunderdinge erzéhlen. In
der Gestalt eines glinzend weissen Elephanten ist er vom
Tuschita-Himmel, wo die Candidaten der Buddha-Wiirde (Bodhi-
sattvas) die vorletzte Station ihrer Seelenwanderung haben,
herabgestiegen und als finffarbiger Lichtstrahl in den Mutter-
leib der MAyd eingegangen?). KEr hiitte nicht nothig gehabt,
eine weitere Seelenwanderung anzutreten, aber die Liebe zu
der von den Begierden gefesselten Menschheit treibt ihn dazu:
er will ihr Erlsser werden. Im Garten Lumbini; einige Stun-
den von der Stadt entfernt, wird er geboren, lieblich wie die
Lotusblume, mit den 32 Merkmalen der vollkommenen Schén-
heit begabt, glinzend wie der Mond. Er schaut nach den vier
Himmelsgegenden und macht auf jede Seite sieben Schritte.
Die neun Konige der Schlangengttter baden ihn; Brahmi und
Indra haben Hebammendienste verrichtet. Der Biisser Asita
vom Himalaya verkiindigt die kiinftige Bestimmung des Kn#b-
leins. Aber die Mutter stirbt am siebenten Tage nach der
Geburt. Nun wird er der Schwester seiner Mutter Pradschd-
pati Gautam?, die ebenfalls Gattin des Konigs Cuddhédana

1) Beal's Vermuthung, dass die (ikyas von den Scythen abstammen
{Beal, A Catena of Buddhist Seriptures, p. 127.), die um 625 v. Chr. West-
asien tiberflutheten, ist zu wenig begriindet, denn wenn auch das-Geschlecht
allerdings in den altindischen Sagen nicht vorkommt, so ist doch der Bud-
dhismus so aus der indischen Religion herausgewachsen, dass wir das Ge-
schlecht als ein schon ldnger in Indien einheimisches werden denken miissen,
Die auffallende Aehnlichkeit zwischen manchen Gebriduchen der Buddhisten
und der Scythen, welche Beal hervorhebt, lisst sich offenbar leichter da-
durch erkliren, dass die dravidische Bevilkerung in Indien mit den Seythen”
stammuerwandt war, und dass der Buddhismus -dravidische Gebriuche und
Vorstellungen gegeniiber den arischen wieder zur Geltung zu bringen suchte,

2) D1e Jungfréuliche Geburt ist mit dieser Sage noch nicht nothwendig
gegeben, sondern nur die Art und Weise der Seelenwanderung. Die Mongolen
aber sollen anch auf die Jungfraulichkeit der Komgm von Kapilavastu gros-'
ses Gewicht legen. Koppen, -I; 77, : ;
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war, zur Pflege und Erziehung iibergeben. 20,000 Knaben
und ebenso viele Méadchen werden ihm zu Gespielen gegeben.
‘Wie man ihn als Kind in einen Tempel fithrt, verneigen sich
die Grotter vor ihm, und schon als Kind steigt er zu den héch-
sten Stufen der Ekstase empor. Sein Lehrer erstaunt iiber
seinen Kenntnissen und erklirt ihn fiir den grossten der Gotter.
Nachdem er 16 Jahre alt geworden ist, will sein Vater ihn
verheirathen, aber er muss seine Frau G'opd oder Yacddhard
durch seine Siege in Kampfspielen und in allen Wissenschaften
gewinnen. Die Lust der Welt, welche er nun genoss, wird mit
dcht indischer Masslosigkeit beschrieben, ‘so dass ihm ausser
zwel weiteren Frauen noch 84,000 Kebsweiber zugetheilt wer-
den?). Aber in seinem 29sten Lebensjahr geht plotzlich eine
grosse Verdnderung mit ihm vor. Auf einer Spazierfahrt nach
dem Lustgarten Lumbini gewahrt er einen Grels mit kahlem
Haupte, gebeugtem Korper und zitternden Gliedern, etwas spiter
einen mit Aussatz bedeckten und vom Fieber geschiittelten
Kranken ohne Hilfe, endlich einen von Wiirmern zerfressenen
verwesenden Leichnam. Das waren ihm neue Dinge. So hatte
er das Leben noch nicht kennen gelernt, und er fragte sich,
wozu denn Jugend, Lust und Freude niitzen, wenn sie dem
Alter, der Krankheit und dem Tod unterworfen seien. Er be-
schloss, seinen Palast, seine Weiber und seinen an demselben
Tag geborenen Sohn Rahula zu verlassen, sich in die Einsam-
keit zuriickzuziehen und dee Ursachen dieser Uebel zu evforschen
um ste zu heilen, denn er hat auch einen geistlichen DBettler
gesehen, und dessen innere Sammlung hat einen so tiefen Ein-
druck auf ihn gemacht, dass ein solches Leben ihm jetzt als
Ideal vorschwebt. Aber der Vater ist nicht damit einverstanden;
desshalb muss der Prinz heimlich entflichen, von den Géttern
durch alle Wachen des Palastes hindurch geleitet.

Am folgenden Morgen schneidet er sich das Haar ab und
legt das gelbe Biissergewand an und nennt sich nun Gautama
(ramana, von andern wird er auch (dkya-muni, d. h. der Ein-

1) Képpen I, 80, Dass er die Lust der Welt genossen hat, werden wir
als etwas Historisches betrachten miissen, denn es passt nicht zu der sonsti-
gen Beschreibung eines buddhistischen Heiligen,
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siedler aus dem Creschlecht der Cakya, genannt. Seine dussere
Erscheinung ist so imposant, dass der Konig Bimbisira von
Magadha ihm die Hilfte seines Kénigreichs anbietet, aber Gau-
tama erwiedert: ,Ich suche kein irdisches Kenigthum; ich
wiinsche Buddha zu werden,“ d. h. der Erwachte, der Wissende.
Kr mochte den Grund des Weltitbels gerne wissen, um das
Uebel zi heilen. Dasselbe haben schon vor dem Cakya-muni
die brakmanischen Asceten angestrebt. Was ist natiirlicher, als
dass er sich an diese anschliesst und durch Selbstpeinigungen
und Studium der indischen Philosophie zum Ziele zu kommen
sucht? Doch werden wir schon jetzt einen Unterschied zwischen
dem Streben des (ékya-muni und der brahmanischen Asceten
“bemerken konnen. Diese hatten zunichst nur die Befreiung
der eigenen Seele von der Seelenwanderung sich zum Ziel gesetzt
und sammelten dann allerdings Schiiler um sich, die ihnen
nacheiferten. Cakya-muni dagegen war aus gliicklichen dusseren
Verhiltnissen herausgekommen; es war mehr das Mitleid mit
andern Menschen, die er um sich her sah, was ihn zu dem
selbstverleugnenden Schritte trieb: er wollte nicht nur sich selbst,
cr wollte die ganze Welt erlfsen. Beim Studium der brahma-
nischen Schulweisheit fithlt er sich unbefriedigt. Er geht mit
fiinf Schiilern in die Einsamkeit und bringt es in der Enthalt-
samkeit so weit, dass er tiglich nur Ein Reis- oder Sesamkorn
geniesst. Kr magert fiirchterlich ab und fallt haufig in Ohn-
macht. Da erscheint ihm seine verstorbene Mutter und bittet
ihn, sich nicht durch Kasteiungen zu todten. Auch ein ver-
suchender Dimon Mdra tritt zu ihm und sagt, der Mensch
miisse essen um zu leben, und er solle Feuer auf dem Altar
anziinden und Opfer bringen, sonst haben die Bussiibungen
keinen Werth. ‘ .

Nachdem er sechs Jahre in Kastetungen und inneren Kimpfen
zugebracht, ist er dessen gewiss, dass sie nicht zum Heil fithren,
ja dass sie schidlich sind, weil sie den Greist verdiistern. Er
gibt sie auf und hat sie spiter seinen Anhingern untersagt.
Nachdem er wieder Speise zu sich genommen, bekommt er bald
seine frithere Kraft und Schénheit wieder. Aber die bisherigen
Genossen seiner Ascese verlassen ihn, an seiner Frommigkeit
verzweifelnd. Er geht weiter nach Gayd, um dort unter dem
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Bodhki-Baum?), dem Baum der Erkenntniss, auf dem Thron der
Intelligenz (Bidhimanda) zum Buddha zu werden. Der Ver-
sucher Mdra schleudert vergeblich Telsen, Feuer und alle Kle-
mente gegen iln, der (akya-muni bleibt ruhig und betrachtet
alle nur als eine Tduschung. Sobald die Pfeile und Geschosse
der Ddmonen den Biisser berithren, verwandeln sie sich in
Blumengewinde. Auch Mara’s Tochter suchen ihn vergeblich
zu verfithren. Nachdem alle Versuchungen abgeschlagen sind,
geht ihm in der Nacht das Licht der Erkenntniss auf, vor
welcher Raum und Zeit, Entstehen und Vergehen verschwinden.
Er uberschaut mit Einem Blick seine eigenen friiheren Geburten,
alle Wesen, alle Welten i allen Zeiten, er erkennt die Verket-
tung aller Ursachen wnd Wirkungen, also auch die Ursachen
aller Uebel und die Moglichkeit der Heilung. Dieses vollkommene
Wissen wird Bodhi genannt; er ist nun Buddha geworden, und
alle Geschopfe huldigen ihm.

Noch 50 Tage bleibt er in tiefes Nachdenken versunken.
Dann entschliesst er sich auf die dringenden Bitten der Grotter,
ndas Rad der Religionslehre in Schwung zu setzen, das Banner
des guten Gesetzes zu - entfalten, und alles, was Odem hat,
von den Banden des Daseins zu erlosen. Im Gazellenhain bei
Benares predigt er zum erstenmal, und seine fiinf ehemaligen
Schiiler fallen ihm wieder zu. Obgleich er in dem Dialekt von
Magadhia redet, glaubt doch von seinen vielen Zuhirern jeder
die Sprache seines Landes zu héren. Den Inhalt seiner Predig-
ten bilden die vier hochsten Wahrheiten: 1) das Uebel, 2) die
Enistehung des Uebels, 3) die Vernichtung des Uebels, 4) der
Weg, welcher zur Vernichtung des Uebels fiibrt. Er hilt also
die brahmanische Lehre vom Weltibel und der Seelenwanderung
fest, aber er will nichts wissen von dem Brahma als dem Einen
Prinzip, aus welchem die Welt sich entfaltet habe, er hat, wie
die Sankhya-Philosophie?), eine Mannigfaltigheit ohne Einheit;

) Der botanische Name des Baums ist Pippala oder Ficus religiosa. -
%) Die meisten Forscher iiber den Buddhismus nehmen an, die Sanlhya-
Philosophie sei vor Buddha vorkanden gewesen, und er habe sich an_ dieselbe
angeschlossen, Historisch beweisen ldsst sich weder diess noch das Gegen-
theil. Aber die Analogie anderer weltgeschichtlichen Erscheinungen konnte
doch eher darauf fihren, dass die grosse originelle Erscheinung des Buddha
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die Welt existirt wirklich, aber sie sollte allerdings nicht da
sein, denn sie existivt nuv, weil das Buse existirt, weil Seelen
vorhanden sind, die am Materiellen hingen. Aus der Begierde,
die nach Materiellem trachtet, aus der Empfindung, die durch
das Materielle sich bestimmen lisst, geht alles Ungliick und
alle Haufung des Bosen hervor. Die Lust zum Dasein fithrt
zu immer neuen Seelenwanderungen und neuen Weltentwicklungen.
Darum ist es die Aufgabe aller einzelnen Seelen, sick von allem
Verlangen und aller Empfindung loszumachen und damit den
Korper als etwas der Seele Fremdes zu erkennen; dann wird
die Seele auch von der Nothwendigkeit neuer Geburten befreit
sein.

Mit dieser Predigt hatte jedoch der (akya-muni nur eine
neue Philosophenschule, nicht eine neue Religion gegriindet,
wenn wir uns nicht denken miissten, aus seinem ganzen per-
sonlichen Auftreten habe eine Liebe zu der ganzen Menschhett,
namentlich zu den Armen und Geringen im Volk, hervor-
gestrahlt, welche man bei den indischen Asceten noch nie
gesehen hatte, und es miisse in seiner Lehre noch ein Punkt
gewesen sein, der ihm so grossen Zulauf unter allem Volk
verschaffte. Wir haben schon angedeutet, dass der Ausschluss
der niederen Kasten von der brahmanischen Ascese bei den
religios Gresinnten aus denselben als eine listige Fessel empfun-
den werden musste, denn sie waren trotz aller personlichen
Frommigkeit vom directen Weg zur Erlosung ausgeschlossen.
Welch ein Evangelium musste in ihre Ohren tonen, als der
Buddha ihnen verkiindigte: ,Die Kaste macht nach meiner Lehre
keinen Unterschied ; die Ueberfahrt zur Erlosung von allem Uebel
steht allen Menschen, selbst den niedrigsten Kasten offen, wenn
sie den von mir betretenen Pfad einschlagen. Es ist kein Mensch
durch seine Geburt verhindert, schon nach diesem Leben der
Seelenwanderung zu entgehen.“ Dabei predigte Buddha in der
Volkssprache, die bereits von der Gelehrtensprache, dem San-
skrit, abwich, und gab auch damit zu erkennen, dass es ihm

vorangegangen, und die Sankhya-Lehre eine Vermittlungsphilosophie zwischen
Brahmanismus nnd Buddhismus wire, da letzterer die brahmanische Vedanta-.
Lehre stark erschiittert haben mochte, ) :
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wirklich darum zu thun war, die niederen Kasten heranzu-
- ziehen. So war sein Werk eine reformatorische Befreiung von
der Priesterherrschaft. Zwar richtete er unter seinen Anhingern
wieder einen Unterschied auf, der in Kurzem zu einer nicht
minder starken Priesterherrschaft fithrte, den Unterschied zwi-
schen Monchen (Cramanas) und Laien (Updsakas), und nur die
ersteren bilden eigentlich die buddhistische Kirche (Samgha) und
konnen unmittelbar nach dem Tode der Seelenwanderung ent-
gehen. Aber es ist doch niemanden durch seine Geburt un-
méglich gemacht ein Cramana zu werden. Ueberdiess ist das
ascetische Leben der Buddhisten praktischer als das altbrahmani-
sche. Schon durch die Abschaffung der Selbstpeinigungen ist die
Ascese gewthnlichen Menschen eher moglich geworden, aber
als eine besonders wichtige Stiftung des Buddha werden wir
das Zusammenleben der Asceten in Klostern (vikdra) mit dem
Geliibde der Armuth, der Keuschheit und des Gehorsams be-
trachten miissen. Wie in der Ascese des christlichen Alter-
thums das Klosterleben, die Vereinigung von Gleichgesinnten zu
gemeinsamer Arbeit und gegenseitiger Zucht, sich praktischer
erwies als das FEinsiedlerleben, so auch in Indien. Das brah-
manische Nichtsthun sollte iiberhaupt im Buddhismus der Wohl-
thatigheit Platz machen. Diese Wohlthiitigkeit war nun aller-
dings mehr Sache der Laien, welche durch den Unterhalt der
Kloster sich das Verdienst. erwerben konnten, bei der nichsten
Geburt als Monche oder Nonnen (denn auch Frauenkloster
stiftete Buddha, doch sind sie verhaltnissméssig nicht zahlreich
geworden) aufzutreten und zur Erlosung zu kommen. Ueber-
haupt spielt das Verdienst der einzelnen Seele eine so grosse
Rolle im Buddhismus, dass er keinen Gott, keine Gnade und
keinen Glauben braucht. Auch die himmlischen Welten und
die Gotter gehoren in den Kreislauf der Seelenwanderung. Die
Seele muss dafiir sorgen, dass sie dariiber hinauskommt in das
Nirvana, d. h. in das Verwehen. Das ist das Ideal der Lehre
Buddha’s.

Mehrere Jahrzehnte, nach der gewohnlichen Angabe 45
Jahre, soll Siddharta als Buddha auf Erden gewirkt und
grossen Anklang gefunden haben, namentlich auch bei ein-
zelnen kleinen Konigen, aber auch Widerspruch bei den Brah-
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manen. Doch die sechs brahmanischen T%rthyas iiberwindet
er in einer Disputation, und von zwei Konigen, die ihm nach
dem Leben trachteten, sinkt einer in die Hélle, wihrend er
seinen Mordanschlag macht, der andere bekehrt sich. In dem
Jingerkreis, der sich niher an den Buddha anschloss, werden
zwei Hauptschiiler (Agra-Crdvakas) und achtzig grosse Schil-
ler (Mahd-(rdvakas) unterschieden. Ein Fortschritt in der
Lehre des Buddha oder ein grosserer Zusammenhang lisst sich
in den Legenden, welche die Schriften dieser Zeit zuschreiben,
nicht erkennen. Ueber seine Aufenthaltsorte, wo er die 45
Regenzeiten zugebracht haben soll, weichen die Berichte von
einander ab. In seinem hohen Alter soll er den Untergang
seines ganzen Geschlechts und seiner Vaterstadt erlebt haben,
da ein feindlicher Konig bei einem Angriff alles nieder-
metzeln liess. ’

Nachdem er so gewirkt hatte, erinnert ihn in Vaichli der
Versucher Mara daran, dass es fiiv ibn Zeit sei, der Endlich-
keit zu entgehen. Er verkiindet nun seinen Jiingern, dass er
nach drei Monaten in das Nérvdna eingehen werde, trostet
und ermahnt sie, dass sie nach seinem Tode seine Gebote
sammeln und aller Welt predigen sollen. In der Nihe von
Kuginagara, ungefihr 24 deutsche Meilen ostlich von seinem
Greburtsort, verscheidet er mit den Worten: ,, Alles ist verging-
lich.“ Nach seinem eigenen Wunsch wird sein Leichenbeging-
niss mit grossemn Pomp veranstaltet. Der Holzstoss entziindet
sich selbst, indem die Flamme aus dem Leichnam schligt und
den Scheiterhaufen ergreift. Die vom Feuer verschonten Kno-
chenstiickchen, welche wie Perlen in der Asche daliegen und
himmlischen Wohlgeruch verbreiten, werden in acht Theile
unter die anwesenden Verehrer vertheilt und H"eiligthiimer iiber
denselben errichtet.

Das Todesjahr des Buddha ist der Ankaltspunkt fir die
_ ganze Chronologie der dlteren Geschichte von Indient). Aber
auch hieriiber schwanken die Angaben bei den verschiedenen
buddhistischen Volkern zwischen zwei Jahrtausenden. Doch ist
die ceylonische zugestandenermassen die glaubwiirdigste. Sie

') Vgl. Lassen 1L, 51—63, Koppen I, 118—121, 201 —209,
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versetzt das Nirvina in das Jahr 543 v. Chr. Lassen, Koppen
und M. Muller finden auch diese Zeitangabe noch zu hoch,
indem sie von dem Konig Agdka bis auf den Qakyamuni riick-
wiirts berechnen, 218 Jahre nach buddistischen Quellen; und
der Regierungsantritt dieses Konigs wire nach griechischen
Quellen in die Zeit zwischen 263 und 259 v. Chr. zu ver-
setzen, also der Tod des Buddha in die Zeit zwischen 481 und
477 v. Chr. Doch kénnte auch in den 218 Jahrven der Feh-
ler stecken, so dass die Angabe 543 v. Chr. richtig wiire.

§. 19, Die Aushreitung des Buddhismus.

Das Monchsleben ist nach Buddhas Lehre der einzige Weg
zur Befreiung aus dem Kreislauf der Seelenwanderung. Darum
darf es uns nicht verwundern, wenn das Moénchthum in der
Greschichte des Buddhismus eine noch grossere Rolle spielt als
in der Geschichte der christlichen Kirche. Nur die Ménche
bilden im Buddhismus die Kirvche; eine Weltgeistlichkeit konnte
neben ihnen nicht anfkommen, und von einem Kinfluss der
Laien auf die innere Entwicklung der Religion durfte natiir-
lich nicht die Rede sein. »

Die Schiller Buddhas hatten nach dem Tode des Meisters
zur Aufrechterhaltung der Einigkeit zuniichst die Vorschriften
des Meisters zu sammeln und die Briider, welche sich der
Regel nicht unterwerfen wollten, aus ihrer Gremeinschaft aus-
zuschliessen. So finden wir auch in der Geschichte des Budd-
hismus Concilien, allerdings nicht so viele wie in der Geschichte
der christlichen Kirche, da der ganze Organismus weniger
mannigfaltig war und die Lehre selbst nicht tief gieng. Das
erste Concil wurde bald nach dem Tode des Buddha zu Rdd-
schagriha unter demVorsitz des grossen KAigyapa gehalten,
den Buddha mit seinem Mantel bekleidet hatte. Es sollen 500
Heilige (Arhats) hier zuerst die Vorschriften des Buddha itber .
die Disciplin (vinaya), dann seine Lehre (sitras oder dharma,
d. h. Gesetz) und die buddhistische Metaphysik (abhidharma)
festgestellt haben. Es ist natiirlich durchaus unglaubwiirdig,
dass damals schon der jetzige Kanon der Buddhisten festge-
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stellt worden sein soll!); wir werden uns hauptsiichlich eine
Sammlung von Klosterregeln, wie sie im Sdtra der Befreiung
(Pratimokscha Sitra) in allen buddistischen Kreisen aufbewahrt
gind, und etwa eine Zusammentragung von einzelnen Spriichen
des Buddha als Ergebniss dieses Concils denken diirfen ?).

Nachdem die erste Begeisterung fiir die Lehre des Buddha
voriiber war, folgte ein Jahrhundert von Kéampfen innerhalb
der buddistischen Gremeinschaft. Diess gab Veranlassung zu
einem zweiten Concil zu Vaigdli, 100 oder 110 Jahre nach
dem Nirvana des Buddha. Dort sollen 10,000 Ménche aus-
geschlossen worden sein, welche 10 verbotene Handlungen fiir
erlanbt erklirten, darunter den Grenuss von berauschenden Ge-
trinken und die Annahme von Gold und Silber. Die Ausge-
stossenen constituirten sich als Sekte, als Schule der grossen
Versammlung (Mahdsamgha nikaya).

Der Konig Agoka der Aeltere (Kalagoka), welcher zur Zelt
des zweiten Concils in Magadha regierte, beschiitzte bereits
den Buddhismus. Aber einen viel weiter greifenden politischen
Vorschub bekam die neue Religion durch den Einfall Alewdn-
ders des Grossen in Indien. Die Volker konnten sich nicht
mehr in ihrer Bildung und Religion gegen einander abschlies-
sen, seitdem griechische Strategie und Politik bis iiber die Ufer
des Indus hinaus ihre Triumphe gefeiert hatte. In Indien war
damals der von den Kasten- und Volksvorurtheilen geldste,
aber von der herrschenden Partei verfolgte Buddhismus in

) Beal (p.2) schitzt den Umfang der heiligen Schriften der Buddhisten
in China, die aus dem Sanskiit iibersetzt wurden, nebst dem Werk des
Hinenthsang 700mal so gross wie den Umfang des N. Testaments. :
¥ Nach Wassiljew (vgl. Beal p. 204) wiire sogar die Schreibekunst in’
Indien znr Zeit von Buddhas Tod noch unbekannt gewesen. Aber dagegen’
spricht doch die ungeheuer reiche Veda-Literatur, die dann Jahrhunderte
lang nur miindlich hitte fortgepflanzt werden miissen ohne sich zu accom-
modiren an die Verinderungen in der Volkssprache. Dass das Sanskrit-
Alphabdet aus dem phénicischen entstanden sei, nimmt auch 4, Weber und
andere Forscher an, aber wenn wir mit der Einfiilhrung der Schreibekunst
bis itber Buddhas Tod herabgehen miissten, so miissten wir den Hindus:
eine Treue in der miindlichen Tradition der umfangreichen Veda-Literatur:
zuschreiben, gegen welche ‘die biblischen Traditionen.von Noah bis auf Da- :
vid eine Kleinigkeit wiren. :
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einem jugendlichen Streben begriffen. Er suchte die nationa-
len Schranken zu durchbrechen und zunichst in Indien selbst
grossere Verbreitung zu gewinnen durch die Ausdehnung der
Herrschaft von Magadha.

Der iltere Agoka hatte zu dem Greschlecht der Nanda ge-
hort. Dasselbe wurde gestiirzt durch einen Emporkémmling
aus niederer Kaste Namens Tschandragupta oder Sandrakottos,
wie die Griechen ihn nennen. Er machte der griechischen
Herrschaft im Pandschab ein Ende und verlegte seine Resi-
denz von Rédschagriha nach Pataliputra (Palimbothra bei den
Griechen), westlich von dem heutigen Patna am Ganges. Sein
Reich erstreckte sich vom Indus bis zur Grangesmiindung und
vom Himalaya bis zum Vindhyagebirge. Seine Thronbestei-
gung fillt zwischen 320 und 310 v. Chr. Die mit ihm be-
gmnende Dynastie der Mauwrya war schon durch ihre Herkunft
auf einen engeren Anschluss an den Buddhismus angewmsen
und es gieng aus ihr der buddhistische Constantin, der jingere
A¢dka (Dharmdgéka) hervor. Von Jugend auf als ein grau-
samer Mann gefiirchtet, soll er durch seine Bekehrung zum
Buddhismus plotzlich umgewandelt worden seint), aus einem
Tschanddgoka (wiithender Agoka) in einen Dharmdgoka (Agoka
des Gesetzes), so dass er tiglich 60,000 buddhistischen Bett-
lern Almosen gab, dreimal sein ganzes Reich an die Monche
verschenkte und aus seinem Schatz wieder abkaufte, und na-
mentlich durch stattliche Bauten und Denkméiler den Buddhis-
mus forderte und verherrlichte. Er soll 84,000 Heiligthiimer

1) Diese Bekehrung soll nach der Darstellung der ndrdlichen Buddhisten
durch ein 'Wunder geschehen sein, indem ein Monch, den AgOka todten
wollte, zum Arhat wurde und in einen Kessel mit siedendem Wasser ge-
worfen nicht gettdtet werden konnte, sondern tiber der Flamme schwebte,
mit untergeschlagenen Beinen in einer Lotusblume sitzend. Die siidlichen
Buddisten dagegen erzihlen, Agdka habe tiglich 60,000 Brahmanen gespeist,’
allein ihr Benehmen sei ihm anstdssig geworden, wihrend ein voriibergehen-
der buddhistischer Monch Nigrodha durch seine Haltung ihm Ehvfurcht
eingeflosst habe. Diesen habe er zu sich beschieden und ihn aufgefordert
sich an den ihm gebiihrenden Platz zu setzen. Sofort habe sich der Monch
auf den koniglichen Thron gesetst, und diese Zuversicht habe dem Agdka
so imponirt, dass er ausrief; sDieser Priester wird von heute an Herr in
meinem Palaste werden.« Koppen I, 169 ff.
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(Stipas) errichtet und die Landschaft Magadha so mit Klsstern
(Vikdras) iibersit haben, dass sie davon den Namen Behar be-
kam. Auch soll er 84,000 Religionsedikte versffentlicht haben.
Darunter sind ohne Zweifel die zahlreichen Inschriften zn rech-
nen, welche man in verschiedenen Gegenden von Indien in
Prakritdialekten unter dem Namen eines Kénigs Piyadasi (dex
Liebevolle) findet, in Schriftzeichen, die nach Weber (Indische
Skizzen 8. 127 fI.) semitischen Ursprungs sind, mit dem Sym-
bol eines sitzenden Lowen, dem Symbol Cékya-muni’s?), als
Kapitial der Siulen. Durch Agokas Freigebigkeit angeregt er-
wuchs ohne Zweifel die buddhistische Baukunst zu der Bliithe
in den folgenden Jahrhunderten, deren Ueberreste in den
Reliquienthiirmen (Stipas), den Sidulen und namentlich den
grossartigen Felsentempeln das Interesse der Alterthumsfor-
scher erregen und durch Greschmack und Soliditdt mehr befrie-
digen als alle Bauten des Brahmanismus.

Agbdka hat den Buddhismus zur Staatsreligion erhoben und
besonders unter den dravidischen Vilkern ausgebreitet, jedoch
den Brahmanismus nicht eigentlich verfolgt. Wie wir die Er-
oberung des siidlichen Vorderindien durch den Brahmanismus
allen Andeutungen nach als eine friedliche betrachten mussten
(vgl. 8. 64)), so diirfen wir es auch dem Buddhismus nach-
rithmen, dass er mnicht mit dem Schwert missionirt hat. Aber
es wurde auch in Vorderindien der Brakmanismus nie villig
wberwunden und verdringt vom Buddhismus. Wir haben die
Spuren des buddhistischen Einflusses auf den Brahmanismus
zum Theil schon bertthrt in der Zuriickdrdngung der Thieropfer
wund in der Idee der Avatdras. Vielleicht hat Agdka zur Ab-
schaffung der Thielopfel und des Fleischgenusses durch divekte
Verbote mitgewirkt ?).

Seit Agoka’s Uebertritt war der Zudrang zu den buddhi-
stischen Klostern sehr gross geworden, und es ist begreiflich,
dass die Handhabung der Disciplin den ernster Gtesinnten viel

Yy Qdkya-sinha 4. h. der Lowe aus dem Geschlecht der Qékya, ein Bei-
name des Buddha. Wie der Lowe Konig der Thiere ist, so der Buddha
Konig der Menschen. Ritel, Three lectures on Buddhism, p, 27.

2) Hunter, History of India, p. 66.

Wurm, Geschichte der indischen Religion. 10
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Noth machte. Die 14tigigen Beichten, die Feierlichkeiten am
Schluss der Regenzeit, die grossen und kleinen Versammlun-
gen der Ménche wurden nicht mehr gehalten, die Sekten nah-
men tiberhand, so dass der hochgefeierte Vorsteher des ersten
Klosters in der Hauptstadt, Tisso Moggaliputto (Maudgalipuira),
sich in die Binsamkeit fliichtete, an einer Besserung der Zu-
stinde verzweifelnd. Diess gab Veranlassung zur Berufung
eines dritten Concils nach Pataliputra im Jahr 246 oder 243
v. Chr. Da wurden unreine Klemente ansgestossen, und wie
es scheint auch die Schule der Mahésamghikas mit den Stha-
viras wieder versshnt. Wahrscheinlich wurden auch schon die
heiligen Schriften, die damals vorhanden waren, als kanonisch
festgestelltt). Die grosse Mehrzahl der jetzt vorhandenen stammt
aber aus einer spiteren Zeit. Durch dieses Concil wurde end-
lich die Ausbreitung des Buddhismus michtig gefordert. Von
Tisso gesandt giengen Boten des guten Gresetzes nach allen
vier Weltgegenden iiber die Grenzen von Agdkas Reich hin-
aus. Fin Jahrhundert spéter soll der Buddhismus in Alexandria,
der Hauptstadt des Yavana-Landes %), wahrscheinlich dem heu-
tigen Kandahar, in voller Bliithe gestanden sein. Auch die
Himalayavilker, ferner im Dekhan das Mahratta-Land, Kanara
und Maisur, und im Osten Bérma und Pegu wurden mit einer
Mission bedacht. Die wichtigste aber fiir die Folgezeit gieng
nach der Insel Ceylon (Lankd), wo der Sohn Agoka’s, Mahendra,
und seine Schwester Sangamitta den Konig fiir die neue Lehre
gewann.

Doch ungefihr 50 Jahre nach Agdka’s Tod wurde seine
Familie vom Thron verdringt, und die neue Dynastie zeigte
sich dem Buddhismus feindlich. Indessen sollte er 200 Jahre
spiter, um die Zeit der Geburt Christi, noch einmal aufieben.
Ein turanisches Nomadenvolk, die Yuetschi oder Indo-Skythen,
welche dem griechisch-baktrischen Reich ein Ende machten
und sich zum Buddhismus bekehrten, eroberten das Ganges-

1) Képpen I, 8. 185,
?) Yavana, d. h, Griechenland, nannte man die Reiche Alexanders und
seiner Nachfolger,
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land ). Sie wurden eifrige Anhinger des Buddha, brachten
aber auch Elemente des persischen Mithrasdienstes nach Indien
und scheinen, nach ihren Miinzen zu schliessen, auch eine Ver-
mischung von (ivaismus und Buddhismus zugelassen zu haben.
Ueberhaupt werden wir uns in dieser Zeit allerlei Glauben
und Aberglauben durcheinandergemischt denken miissen. Auf
den Minzen der Yuetschi hat man z. B. die ersten Spuren
von den buddhistischen Gebetsréidern. Bs ist merkwiirdig, wie
die Stimmung der Volker in religioser Beziehung im fernen
Osten im ersten Jahrhundert nach Christo ganz dieselbe war
wie in der griechisch-romischen Welt: bei diesem Mischmasch von
allerlei religissen Elementen keine Befriedigung, und ein Harren auf
etwas Neues. In diesem Jahrhundert kam selbst aus dem fernen,
in sich abgeschlossenen China eine kaiserliche Gesandtschaft
nach. Indien, wm eine neue Religion zu suchen. Man hatte un-
befriedigt von der Weisheit des Confucins nach einer neuen
Lehre sich ungesehen und von dem Weisen aus dem Greschlechte
der Cdkya gehort. Seine Anhinger hatten nun eine offene Thiire
in dem méchtigen Reich. Wiren in diesem ersten Jahrhundert
nach Christo die Apostel des Christenthums ebenso rasch nach
Osten vorwirts gekommen wie Paulus nach Westen, so wiire
ohne Zweifel in kurzer Zeit die ganze alte Welt mit dem Evan-
geliwm Christe erfullt gewesen?). Nun aber mussten die Vélker
des Ostens in dem des Buddha ihre Befriedigung suchen.

') Man hat tiber diese skythische Vilkerwanderung und ihr Verhéltniss
zu Indien theils durch chinesische Geschichtschreiber, theils durch Miinzen,
die man sehr zahlreich im Pandschib gefunden, einige Nachrichten, Las-
sen IL. 8. 352 ff. Hunter p. 70 f. Die Yuetschi sollen nach dem Bericht
des Chinesen Song-Yun durch den Anblick der Bilder von Buddha in einer
fritheren Gebmnrt, wo er als Fiirst Vessantara alle seine Habe, seine Kinder
und seine Frau hergibt und unsigliche Leiden erduldet, zu Thrinen geriihrt
worden sein, und Beal (p. 5) nimmt an, dass daher ihre Bekehrung zum
Buddhismus datire. v

*) At the time of the Christian aera, the populations of these empires
were prepared for an advance in the religious movement of the world. How
interesting the field opened out to the eye both in East and West at this
period, — sthe old order changing, yielding place to newe -— St. Paul
preaching at Rome and perhaps in Spain and Britain, whilst Kanischka
and his fierce tribes of Scyths were preparing a way of safety for the
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Der Yuetschi-Konig Kanischka (Kanerkes lautet sein Name
auf den Miinzen) berief ein wviertes buddhistisches Coneil nach
dem Kloster Dschalandhare in Kaschmir, durch welches neue
Schriften in den Kanon aufgenommen und derselbe in der San-
skritsprache anerkannt wurde. Die fritheren Concilien hatten
sich némlich der Pali-Sprache, des Dialektes von Magadha,
bedient. So wurde Pali auf Ceylon und tiberhaupt in den siid-
lichen buddhistischen Lindern die heilige Sprache, wihrend der
noérdliche Buddhismus auch in China und seinen Nebenlindern
den Grottesdienst in Sanskrit halt. Aber wie zwischen der grie-
chischen und lateinischen Kirche die Trennung nicht eine bloss
sprachliche blieb, so gieng es auch mit den beiden Abtheilungen
des Buddhismus. Das vierts Concil wurde von den sudlichen
Buddhisten gar nicht anerkannt; sie verwarfen die hier auf-
genommenen Schriften als fremdartig, und es ergab sich eine
blesbende Spaltung. Die siidlichen Buddhisten stellen die frithere
Entwicklung dieser Religion reiner dar, sind aber auch sehr
bald in der” Scholastik stehen geblieben; bei den nordlichen
finden wir spidter noch eine mannigfaltigere Bewegung, aber
es werden desto mehr fremdartige Elemente aufgenommen.

Bald nach dem vierten Concil soll der gefeierte Ndgdr-
dschuna die Schule der grossen Ueberfahrt (mahdyana) gestiftet
haben, die man als die Scholastik des nérdlichen Buddhismus
bezeichnen kann, wihrend die frithere des siidlichen die Schule
der kleinen Ueberfahrt (hindyana) heisst. Ueberfahrt bedeutet
die Erlosuyg aus dem stiirmischen Meer der Schmerzen und
des Todes in den Hafen der Ruhe, in das Nirvana. Schon diese
beiden Schulen hatten durch ihren Heiligen-; Reliquien- und
Bilderdienst dem Buddhismus eine dem Volke zusagende Form
gegeben. Dazu kam noch im nordlichen Buddhismus die Mystik
des Rahulabhadrat) im Kloster Néalanda bei Gayi und seiner
Nachfolger. Dadurch wurde der Buddhismus seines atheistischen
und nihilistischen Charakters noch mehr entkleidet, das west-

missionary to traverse through the mountain wilds of the East — and at
the same time the whole population of China awaiting the return .of an
embassy sent to India to find out the doctrine of the Western Sage, of
whom some imperfect report had already reached them. Beal, p. 8.

) Beal, p. 370 ff,
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liche Paradies des Amitdbha wunrde Gegenstand der Hoffnung
fiir die Seele nach dem Tod; daneben wurde aber auch in Ver-
bindung mit givaitischen und schamanischen Klementen gemeine
Zauberel immer mehr die Beschiftigung buddhistischer Ménche.

Es war dem Buddhismus in Vorder-Indien auch unter der
Yuetschi-Herrschaft nicht gelungen, den Brahmanismus vollig
zu vertreiben. Als die Fremdherrschaft im dritten Jahrhundert
wieder einer einheimischen Dynastie, den Guptas, weichen
musste, war der Buddhismus ohne Zweifel als Parteigiinger der
fremden Eroberer den Brahmanen doppelt verhasst. Zugleich
war seine siftlich-religiose Lebenskraft am Exloschen. Von den
chinesischen Pilgern, welche in den nichsten Jahrhunderten
Indien besuchten: Fa-hion uwm 400, Sung-yung im 6. Jahrh.,
Hiuen-thsang im 7. Jahrh., fand der erste die Buddhisten noch
in ziemlichem Ansehen stehend, wihrend der letzte klagen
muss, die Buddhisten seien nicht besser als die Hiretiker, unter
welchen sie leben. Bald daranf begannen die Verfolgungen,
welche zur Vertreibung dieser Religion aus Buddha’s Heimat-
land fithrten. Es ruht darauf noch ein starkes Dunkel. Ein
brahmanischer Philosoph Kumarila Bhatta soll den Konig Sin-
dhanma zu einer blutigen Verfolgung angetrieben haben. In
Mahratta scheint Khanduba, der jetzt als Heiliger dieses Lan-
des verehrt wird, dabei besonders thitig gewesen zu sein?).
Welche Stellung dabei die Dschainas (s. § 38) eine den Buddhi-
sten verwandte Sekte, eingenommen haben, ist nicht klar, ob
sie mitgewirkt haben bei der Verfolgung, und ob ihre Bliithe-
zeit in den folgenden Jahrhunderten daher riihrt, dass viele
Buddhisten sich in ihren Schooss gefliichtet haben. Jedenfalls
fallt die Vertreibung in die Jahre 700-—1100%). Der Brahma-
nismus nahm einen neuen Aufschwung, und wer sich mit dem-
selben nicht befreunden wollte, konnte sich bald einer newen von
Westen her eindringenden Religion anschliessen, die mit dem
Schwert ihre Eroberungen machte und Vorder-Indien vollends
nm seine politische Selbststéndigkeit brachte.

') Hunter, p. 77,

?) Um das Jahr 1100 wurden sie in Kaschmir von einem Kionig noch -
einmal beschiitzt.
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In Vorder-Indien konnte der stidliche Buddhismus nur auf
der Insel Ceylon sich halten. Dort aber hatte er eine reiche
Literatur geschaffen?), die Insel war mit Klostern tibersit und
wurde von Tausenden von Wallfahrern besucht, nachdem im
Jahr 311 n. Chr. der linke Augzahn des Buddha als kostbare
Reliquie vor den Verfolgungen der Brahmanen dorthin gefliichtet
worden war. An Ceylon schlossen sich Birma und Siam, eine
Zeit lang auch einige Inseln des indischen Archipels, namentlich
Java und Borneo, als Linder des sitdlichen Buddhismus an.
Auf den Inseln blieb jedoch die Religion des Buddha nicht
unvermischt mit brahmanischen Elementen und konnte sich
beim Eindringen des Islam nicht mehr behaupten.

Umfangreicher und dauernder sollten die friedlichen Erober-
ungsziige des nordlichen Buddhismus werden. Von Vorder-Indien
blieb ithm nur Nepal zugethan. In den alten Kulturstaaten
China und Japan konnte er wie in Vorder-Indien die bisherige
Religion nicht ginzlich verdringen, hat sich aber so sehr an
dieselbe angeschlossen, dass man heutzutage unter den Laien
die Anhiinger des Buddhismus und der Confucius’schen Religion
in China oder der Sinto-Religion in Japan nicht genau unter-
scheiden kann, denn dieselben Leute besuchen buddhistische und
Confucius’sche Tempel?). Der Buddhismus ist auf den.Betrieb
eines Kaisers Ming-ti, der im Jahr 61, angeblich durch einen
Trawm angetrieben ), eine Gesandtschaft nach Indien schickte,
um ein Buddha-Bild, einen Priester und ein heiliges Buch holen
zu lassen, nach China gekommen. Um das Jahr 400 wiinschte
der Kaiser Yan-Ling noch mehr Biicher zu bekommen; und
der Buddhismus machte grossere Fortschritte, als der 28ste
Patriarch dieser Religion, Bodhidharma, aus dem siidlichén
Indien vertrieben, in Honan am mittleren Jantsekiang eine

1) Die Sammlung des ceylonischen Kanons geschah nach dem eigenen
Zeugniss der Singhalesen um 410—432 n, Chr. Man kann desshalh bei
keiner buddhistischen Schrift mit Sicherheit auch nur das Jahrhundert ihrer
Abfassung bestimmen (Hitel, Lectures, p. 8.). Am sichersten kann man dieg,
jenigen als alt erkennen, welchs frithzeitig in das Chinesische iibersetat wurden.

) Gitzlaff schitzt, dass zwei Drittel der Heiligthiimer in China buddhi-
stisch seien.

3) Eitel, Lectures, p. 7.
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Zuflucht fand, wo er 495 starb. Auch einzelne spitere Kaiser
interessirten sich stark fiir die Lehre des Buddha, aber keiner
so, dass er desswegen die viterliche Religion und Sitte auf-
geben wollte. Obgleich der buddhistische Gottesdienst in China
in Sanskrit gehalten wird, sind doch die heiligen Schriften in’s
Chinesische iibersetzt und aunch selbststindige buddhistische
Schriften chinesisch geschrieben worden?). Aber erst um 1410
wurde der Kanon vollstindig. In China kam der Buddhismus
haunptsichlich dem Verlangen der Seele nach einem Aufschluss
iiber ein seliges Jenseits entgegen, demn darin bot Confucius
nichts, Cakya-muni selbst allerdings auch nichts, wohl aber
die im nérdlichen Buddhismus aufgekommene Lehre von einem
Paradies im Westen unter Amitdbha. Uebrigens blieb die Re-
ligion des Fo (Buddha) den Chinesen immer bis auf einen
gewissen Grad etwas Fremdes, und der chinesische Buddhismus
selbst sieht doch auf Indien als seine eigentliche Heimat zuriick.
So wird in den chinesisch-buddhistischen Schriften mit neun
Griinden bewiesen, dass China nicht das Land der Mitte sei,
sondern zuriickstehe hinter Indien?).

Von China kam der Buddhismus im 4. und 5. Jahrhundert
nach Korea, im 6. Jahrhundert nach Japan. Selbst Mexiko
(Fu-sang, 20,000 chinesische Meilen vom Reich der Mitte ent-
fernt) konnte nach Lassen (Ind. Alterth. IV, 749 ff) im 5.
Jahrhundert von China aus in dieser Religion unterrichtet wor-
den sein. Jedenfalls hat das vstliche Hinter-Indien (Anam und
Cochinchina) seinen Buddhismus von China, nicht von Ceylon
bekommen.

Verhaltnissmissig spit, erst nach der Vertreibung aus Vorder-
Indien, fand der Buddhismus eine Stitte in dem Lande, welches
nun das heilige Land fiir die nordliche Gruppe wurde, und
wo die Hierarchie zur hichsten Bliithe kam, in T%bet. In diesem
abgeschlossenen Hochland ist die Zahl der Ménche, hier Lamas
genannt, und der Nonnen besonders gross. Im 7. Jahrhundert
kam die Schriftsprache durch buddhistische Gelehrte von Indien

1) Eitel (Lectures, p. 9) schitzt die Uebersetzﬁngen auf zwei Drittheile
der chinesich-buddhistischen Literatur.
%) Beal, p. 18—29.
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nach Tibet; hauptsiichlich aber scheint die Vertreibung aus
Indien dazu beigetragen zu haben, dass sich in Tibet ein neuer
Mittelpunkt bildete. Der oberste Priester des Landes wird nicht
nur als Statthalter, sondern als Incarnation eines Buddha oder
Bodhisattva betrachtet. Nach der Theorie des tibetanisch-
mongolischen Buddhismus kann n#imlich die Seele eines Lama
von grosser Heiligkeit, wenn sie den Leib verlassen hat, nach
neun Monaten, oder doch im zweiten, dritten Jahr in Kindern
dieses Alters, deren Leib sie bei der Empfingniss bezogen,
wieder erscheinen, nicht als ob sie noch zur Seelenwanderung
verpflichtet wire, sondern sie erscheint wieder zur Erlosung
der Menschheit. Nach diesem Gresetz, welches man mit einem
mongolischen Wort die chubilghanische Erbfolge nennt, folgen
die tibetanischen Pipste auf einander?). Nach seiner geschicht-
lichen Entstehung reicht das tibetanische Papstthuwm nur in das
13. Jahrhundert zuriick, da der Vorsteher des Klosters Ssa-Kya
bei Lhassa als Oberhaupt der lamaischen Greistlichkeit und
zugleich als tributirer Beherrscher von Tibet von dem mon-
golischen Khan Kublai anerkannt wurde. Der Name Dalai-
Lama bedeutet , Priester-Ocean®. Zu einer Hervschaft iiber die
weltlichen Konige hat es der tibetanische Papst nicht gebracht,
und es erhob sich theils durch den Einfluss der chinesischen
Kaiser, theils durch Sektenbildungen neben dem ersten ein
zweites tibetanisches Papstthum, dessen Inhaber wieder in etwas
anderer Weise als Verkorperung des Buddha gedacht wird.
Die Européier nennen ihn Tescho Lama oder Bogdo Lama. Beide
Pipste sind so weit versshnt, dass sie sich gegenseltlg segnen.

Als die mongohschen Kaiser den Dalai-Lama in Tibet ein-
setzten und den Lamas in China eine so ausgedehnte Gtewalt
gaben, dass durch ihre Herrschsucht und Liederlichkeit das
chinesische Nationalgefiihl erbittert wurde, und desswegen China
1368 die mongolische Herrschaft abschuttelte da war das Volk
der Mongolen selbst noch nicht zur Religion des Buddha be-
kehrt. Erst im 16. Jahrhundert wurde, nachdem mehrere tibeta-
nische Lamas hier gewirkt hatten, in der Nihe des Kuku-noor
ein Tempel gebaut und eine grosse Versammlung der Mongolen

1) Koppen, II, 121 ff.
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gehalten, worin diese mit Jubel dem Buddha huldigten. Die
Lamas verrichteten von nun an die beim Volk beliebten schama-
nischen Zaubereien. Die Mongolen hangen mit der grossten Ver- -
ehrung am tibetanischen Papst. Auch einige tirkische Stimme
in Hochasien haben den Buddhismus angenommen. In Baktrien
und den Liindern westlich vom Indus musste er bald zuriick-
weichen vor dem Islam.

II. Die Lehren des Buddhismus.

§ 20, Die Grundgedanken des Buddhismus und ihr Verh#ltniss
zum Brahmanismus,

Eine Charaktferistik des Buddhismus wird sehr verschieden
ausfallen, je nachdem wir diese Religion in ihrem wirklichen
Bestand in den verschiedenen Lindern oder in einzelnen Schrif-
ten und Lehren in’s Auge fassen, denn sie hat im Lauf der
Jahrhunderte und unter den verschiedenen Nationen noch weit
mehr Verinderungen und Entstellungen erlebt als das Christen-
thum, kann aber bis jetzt keine aus ihrem Schooss hervor-
gegangene Reformation aufweisen, durch welche sie in ihrer
urspriinglichen Reinheit wiederhergestellt worden wire. Sie ist
in ihrem gegenwirtigen Bestand dem Katholicismus ausser-
ordentlich dhnlich, wihrend uns ihre Grundgedanken zum Theil
an den modernen Rationalismus und Humanismus erinnern, aber
dabei immerhin Elemente enthalten, welche unsrer modernen
Religion des Wissens fremd sind.

‘Wir haben im Leben des Buddha gesehen, wie die urspriing-
liche Tendenz des Buddhismus eine durchaus praktische gewesen
ist. Vom Anblick der Schmerzen und der Vergingliochkeit alles
Irdischen iiberwiltigt, forscht der ('dkya-muni nach der Ursache
des Uebels, nm den Weg zur Aufhebung desselben zu finden.
Ein theoretisches Nachdenken iiber den Zusammenhang der Welt
musste sich daraus ergeben; aber es war nicht die Hauptsache.
Der Blick war zuniichst anf das Diesseits gerichtet, und was
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nicht dem angestrebten praktischen Zweck diente, kam vor der
Hand nicht in Betracht. Auch der Brakmanismus hat die Schmer-
zen und die Verginglichkeit alles Irdischen tief gefithlt und
stark betont; was ist denn nun das Neue in der Religion des
Buddha? — Pantheismus haben wir als einen Charakterzug
des Brahmanismus kennen gelernt, und zwar in der consequen-
ten Entwicklung der Vedanta-Philosophie einen monistischen
Pantheismus, so dass der religiése Mensch von der Vielheit
des Daseins auf die zu Grunde liegende Einheit zuriickgeht,
von der Peripherie auf das Centrum: nur das Brahma existirt
wirklich; alles Andeve ist zur Wiederauflosung in das Brahma
bestimmt. Der Buddhismus hat ebenso wenig einen iiberwelt-
lichen, persénlich eingreifenden Grott; aber er bleibt in seiner
praktischen, auf das Diesseits gerichteten Tendenz bei den ein-
zelnen Wesen stehen, bei den einzelnen Seelen, er hilt die
Peripherie fest und leugnet das Centrum: es existiren einzelne
Seelen, aber das Brahma existirt nicht. Er ist also vom Pan-
theismus zum Atheismus fortgeschritten.

Aber wie konnte dabei der Buddhismus zu einer Volks-
religion werden? Es muss doch in ihm selbst bei aller Accommo-
dation an vorhandene Kulte und bei allem Heiligendienst ein
rveligivses Element sich vorfinden, das den Vélkern imponirt.
— Wir haben gesehen, dass der brahmanische Pantheismus
das Bose nicht wie der moderne als eine mit der Zeit sich
aufhebende Schranke der Endlichkeit betrachtet, sondern zu
dem Resultat kommt: Die Welt ist vom Uebel; das Bose ist so
sehr das Agens dieser Welt, dass die Welt vernichtet, wieder
in das Brahma aufgelost werden muss, damit das Bose auf-
gehoben werde. Diese Anschanung von der furchtbaren Realitit
des Bosen, vom Weltiibel und von der Seelenwanderung hat der
Buddhismus vom Brahmanismus heriibergenommen und damit
auch andern Volkern neue religiose Elemente zugefiihrt. Der
Buddhismus ist Religion ohne Gott?). Auch ihm ist alles Irdische
verginglich, obgleich er kein Brahma annimmt, in welches die
Welt aufgelost wird, sondern eine wnendlicke Reihe von auf-
einanderfolgenden und neben einander bestehenden Welten.

1) Wuttke, II, 526,
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Durch die einzelnen -Seelen, d. h. durch ihr Verlangen nach
dem Dasein, entsteht diese Welt, und durch ihre Verstrickung
in die Welt, durch ihre Begierde nach dem Dasein erleiden
die Seelen immer nene Schmerzen und sind neuen Wanderungen
unterworfen. Darum ruft der Buddhismus jedem Menschen zu:
Sorge fiir deine Seele, dass sie los werde von dieser Welt! Darin
liegt offenbar ein religivses Element, denn es wird zur K-
reichung des Ziels nicht bloss eine philosophische Missigung
im Grenuss des Irdischen empfohlen, sondern eine ernste Ascese,
and der Beweggrund ist die Furcht vor einem schlimmen Zu-
stand nach dem Tode. Wir haben gesehen, wie der Brahma-
nismus die Schuld an dem Weltiibel schliesslich gewissermassen
dem Brahma zuschreibt, das sich nicht hitte entfalten sollen
zar Welt. Das ist im Buddhismus anders. Da existiren nur
einzelne Seelen, und die Seele ist somit weit mehr selbst ver-
antwortlich fiir ihren eigenen schlimmen Zustand und fiir den -
der Welt. Entweder in ihrem jetzigen Leben oder in fritheren
Geburten hat sie selbst verschuldet, was ihr widerfihrt. Eine
tiefere Frkenntniss der Sinde strebt der Buddhismus auch da-
durch an, dass er die Begierde, das Verlangen, als die Wurzel
des Bosen allenthalben hervorhebt, wihrend der Brakmanismus
mehr bei der dusseren That stehen bleibt und wenigstens im
Opferritual eine -Husserlich exacte Beobachtung der Ceremonien
als sicheren Weg zum Himmel anpreist und unter Siinden nur
dussere Verunreinigungen, Fehler in den Ceremonien u. dgl.
versteht. Aber der indisch-pantheistische Standpunkt, von wel-
chem der Buddhismus ausgieng, brachte es mit sich, dass er
wie der Brahmanismus ¢n der Materie an sick das Buse fand),
und darum doch wieder nicht zu einer richtigen Erkenntniss
des Uebels kam.

Was nun den Weg zur Heilung des Uebels betrifft, so geht
Buddha auch darin tiefer als der #ltere Brahmanismus, dass er
zu dem Satze kommt: Die Menschheit braucht einem Erldser,

*) Auf die Frage nach dem Ursprung der Materie geht der Buddhismus
nirgends ein, Das Urmeer ist neben den Seelen vorhanden; weder diese noch
jenes werden auf einen hoheren Ursprung zuriickgefithrt, und so bleibt die
Grundanschawung dualistisch.
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einen Menschen, der den Weg weiss, welchen andere noch nicht
wissen, und der aus Erbarmen mit der verlorenen Menschheit
kommt, um den Uebrigen den Weg zu zeigen?). Ueberrascht
uns hier die Aehnlichkeit mit dem Christenthum, so tritt doch
auch sogleich der Unterschied hervor, wenn wir sagen: der
Buddha hat nur den Pfad gezeigt, nur durch Lehre und Bei-
sptel gewirkt; der Mensch muss durch sein eigenes Verdienst
in die Nachfolge Buddha’s eintreten, darin verharren und zum
Ziel kommen, und dieses verdienstliche Leben ist das buddhi-
stische Monchthum, ohne das niemand zur Erlosung kommt.
Gnade ist dem Buddhismus ein durchaus fremder Begriff, ebenso
in den &lteren Schriften der Glaube?). Das Wissen (bodhi) ist
es, durch welches man zum Buddha wird oder ihm nachfolgt.
Mit den jenseitigen Dingen beschiftigt sich die-Religion des
Buddha nicht. Alle thre Welten und Himmelsrdume sind nur
Stufen des Diesseits, dem Kreislauf der Seelenwanderung unter-
worfen. Ausser den Seelen, welche die Wanderung durch Thier-
und Menschenleiber, Dédmonen- und Gotterleiber machen, er-
kennt sie keine Existenz an. Es ist keine hohere Macht, welche
in die Welt irgendwie eingriffe. Die sogenannten Gotter sind
selbst in fritheren Gieburten Menschen und Thiere gewesen und
konnen wieder solche werden. Alles ist der Vernichtung unter-
worfen in diesem Kreislauf, und ein bestéindiger Kreislauf ist
die ganze Weltentwicklung?), nach dessen Anfang und Ende
man gar nicht fragen darf. Nur das Nirvdna befreit aus diesem
Kreislanf. Und was ist dieses Verwehen? Ist es eine véllige

1) Wir diirfen diese Hinweisung auf einen personlichen Erléser nicht
mur als eine Lehre des spiiteren Buddhismns betrachten, sondern in der
Predigt des Qhkya-muni lisst sich wie in der Predigt Christi die Hinweisung
auf die eigene Person nicht verkepmen. Darum nenunt er sich Buddhe, weil
er den Weg weiss, den andere noch nicht wissen. Die rechte Lehre (dharma)
ist allerdings nicht fiir alle Zeiten an die Person des Qakya-muni gebunden,
aber er tst der veligidse Genius seimer Zeif,

%) Erst in den mystischen Schriften der spéteren Periode heisst es:
»Glaude, was in den Schriften gesagt wird! glaube, dass du, wenn du deine
Seele auf den Buddha concentrirst, gewiss im Paradies geboren wirstl«
Beal, p. 376.

3) Der Buddhismus erinnert sehr an das Schlagwort Heraklits: Alles
Sliesst.
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Vernichtung, so dass das hochste Ziel aller Wohlthitigkeit und
aller Sorge fiir die Seele das wire, dass die Seele nach dem
Tode dieses Leibes vernichtet wiirde? Oder ist das Nirvana
eine Fortewistenz der Seele in volliger Ruhe und Seligkeit? —
Dariiber haben schon die Buddhisten selbst gestritten, und die
neueren (relehrten sind noch nicht einig dariiber, wie wir § 22
selien werden. Jedenfalls ist die Fortexistenz eine sehr blasse,
kein eigentlicher Krwerb aus dem vergangenen Leben, denn
das Leben ist ja nur ein Schmerz; das Loskommen von allen
seinen Beziehungen ist das hochste Gut. ,Die Buddha-Lehre
macht mit der Naturreligion Krnst, und dieser gewaltige Ernst
ist der furchtbare Gedanke der Nichtigheit alles Seins* (VVuttke
11, S. 526.).

Die praktische Tendenz dieser Religion und der atheistische
Standpunkt konnte uns erwarten lassen, dass wir hier eine
Moral ohne Dogmatik haben. Die buddhistischen Gebote haben
auch eine merkwiirdige Aehnlichkeit mit der zweiten Tafel des
Dekalogs, wihrvend die erste fehltt). Aber eine religivse Gre-
meinschaft fordert doch eine bestimmte Weltanschauung, und
so wird im Buddhismus die Geographie oder Kosmographie zur
Dogmatik. Auch ist im Lauf der Zeit eine buddhistische Philo-
sophie entstanden, welche iiber die praktische Richtung hinaus-
trieb, so dass. die Buddhisten selbst ihre Schriften in drei
Klassen theilen: Vinaya (Moral und Disciplin), Sidtras (Aus-
spriiche) oder Dharma (Gesetz, Lehre) und Abhidharma (Meta-
physik), Die drei Klassen zusammen werden Tripitaka (Drei-
korb) genannt. Wir werden unter diesen drei Geesichtspunkten
den Buddhismus ndher betrachten, indem wir nach dem Vor-
gang von Koppen die zweite Klasse voranstellen.

A. Die buddhistischen Dogmen (Dharma).

§ 21, Die Welten und ihre Bewohner und die Weltumwialzungen,
s gibt im Buddhismus keine Lehre von der Weltschipfung,

sondern nur eine zum Dogma gewordene Beschreibung der Welt.

!y Der Buddhist soll nicht todten, nicht stehlen, keine Unkeuschheit
begehen, nicht ligen und nichts Berauschendes trinken,
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»Die Dinge sind nicht geschaffen durch einen Gott (¢gvara),
- nicht durch den Geist (puruscha), nicht durch die Natur (wie
die Sénkhya-Philosophie lehrt). Wenn Gott wirklich die alleinige
Ursache wiire, oder der Geist oder die Natur, so miisste durch
die einzige Thatsache der Existenz dieser Ursache die Welt
in ihrer Gesammtheit auf Binmal geschaffen sein, weil die Ur-
sache nicht sein kann, ohne dass ihre Wirkung existirte. Man
sieht aber die Dinge nach einander in die Welt kommen, die
einen aus der Mutter, die andern aus einem Keime. Daraus
muss man schliessen, dass es eine Reihenfolge von Ursachen
gebe, und dass nicht Gott die alleinige Ursache sei. Aber, er-
widert man, diese Vielheit von Ursachen ist die Wirkung des
Willens Gottes, der gesagt hat: ein solches Wesen entstehe
jetzt und ebenso nachher ein anderes. Darauf ist zu antworten,
dass sobald mehrere Willensakte in Gott angenommen werden,
auch mehrere Ursachen zugestanden werden, und so der erste
Satz umgestossen wird,  dass nur JFine Ursache sei. Ferner
kann diese Mehrheit von Ursachen auch nur ein einziges Mal
hervorgebracht sein, weil Gott, die Quelle von bestimmten
Willensthétigkeiten, einzig und untheilbar ist; man miisste
auch zugeben, dass die Welt mit einem Male geschaffen sei.
Aber die Sohne des Cakya halten fest an dem Grundsatz, dass
der Weltlauf keinen Anfang gehabt habe“ (Yagomitra, bei
Burnouf, Introd. 572. Wuttke, II, 527 f.).

Wie viel von der Weltbeschreibung des Buddhismus aus dem
Brahmanismus stammt, lisst sich nicht sicher ermitteln. Jeden-
falls werden wir annehmen miissen, die Ansicht, dass unzdhlige
Welten neben einander und nach einander existiren, sei wur-
spriinglich buddhistisch, denn sie ist die Consequenz des Atheis-
mus. Vier Dinge, sagen die Buddhisten, sind unermesslich: die
‘Wissenschaft des Buddha, der Raum, die Menge der athmenden
Wesen und die Zahl der Welten.

Also unzihlige Welten befinden sich in dem unermesslichen
Raum neben einander. Der Mittelpunkt unsrer Welt ist nach
altindischer Anschauung der Berg Méru, 84,000 Yodschanas
iiber das Meer hervorragend, das seine untere Hilfte bedeckt.
Der Durchmesser seines Gipfels betrigt 10,000 Yodschanas.
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Von seinen vier Seitenflichen besteht die eine aus Gold, die
zweite aus Krystall, die dritte aus Silber, die vierte aus Saphir.
Um den Méru her sind sieben concentrische Kreise von Fels-
giirteln, die Goldberge, welche wieder durch Meere von ein-
ander geschieden werden; das innere Gebirg ist immer um die
Halfte hoher als das dussere. Ausserhalb des siebenten Felsen-
rings beginnt das eigentliche Weltmeer mit wvier grossen Erd-
theilen, deren jeder 500 kleinere Inseln neben sich hat. Der
ostliche bildet einen Halbkreis, der stidliche (Dschambudvipa,
Indien) ein Dreieck, der westliche einen Kreis und der nord-
liche ein Quadrat. Demgeméss sind auch die Gesichter der
Bewohner auf dem ostlichen halbkreisfsrmig u. s. f. Auch durch
Grosse, Farbe und Lebensdauer unterscheiden sich die Bewoh-
ner der verschiedenen Exdtheile. Sie kommen aber nicht zu-
sammen. Nur dieselbe Sonne und derselbe Mond scheint ihnen
allen. Auf unserem Frdtheil Dschambudvipa erscheinen die
Buddhas; der Thron der Intelligens bei Gaya ist der Mittel-
punkt desselben. Aus dem See Anavadapta fliessen wvier grosse
Strome: der Ganges nach Osten, der Indus nach Siiden, der
Vatsch (Oxus) nach Westen und der Sita (der Fluss von Yar-
kand) nach Norden. Der Ocean, welcher dic Erdtheile umgibt,
wird durch einen ungeheuren Hisenwall (Tschakravdla) ein-
geschlossen. Jenseits desselben beginnt ein anderes Universum
mit einer andern Sonne, und so folgen die T'schakravilas in
unendlicher Reihe auf einander.

Unter der Erde sind die Hollen, welche #hnlich wie im
Brahmanismus ausgemalt und schematisirt werden. Der stidliche
Buddhismus hat ausser den unterirdischen noch zwischenwelt-
liche (lokdntarika) Hollen. Namlich da wo drei Tschakravalas
zusammenstossen, entsteht bei der vollkommen kreisformigen
Grestalt jedes Universums ein sphérisches Dreieck als Zwischen-
raum, welches von keiner Sonne beschienen wird und bis in
die Tiefe des Urmeers hinabreicht, auf welchem nach indischer
Anschauung die Weltscheibe sammt ihren Héllen und Himmeln
schwimmt. Diese Zwischenhsllen dienen den Ungldubigen und
Skeptikern zur ewigen Pein.

Der Berg Méru hat vier Absitze, von denen die drei unter-
sten den Damonen eingeriumt sind, den Asuras und Daityas,
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an welche dann die nicht-indischen buddhistischen Vélker allerlei
‘Wesen aus ihrer fritheren Religion anreihen konnten. Die vierte
Stufe des Berges ist der unterste Gutterhimmel, der Sitz der
Maharadschas, von denen jeder eine Seite gegen die anstiirmen-
den Asuras zu vertheidigen hat. Oben auf der Scheitelfliche
des Méru thront Indra, der Schutzgeist unsres Tschakravila,
mit den 33 Veda-Gottern. Ueber dem Himmel der Mahdrad-
schas und dem des Indra, welche noch zum Berg Méru gehoren,
erheben sich weitere Stockwerke von Himmeln. Den dritten
bewohnen die Yamas, die Kampflosen, welche nicht mehr an
den Kémpfen mit den Damonen theilnehmen miissen, den vier-
ten die Tuschitas, die Freudevollen. Dorthin werden die Bodhz-
sattvas, die Candidaten der Buddhawiirde versetzt, ehe sie anf
Erden als Buddhas erscheinen. Dort regiert jetzt Maitréya, der
zuliinftige Buddha. Den fiinften Himmel bewohnen die Ner-
mdnarati, d. h. die sich in ibren Verwandlungen Ergdtzenden,
den sechsten die Paranirmita vacavartin, d. h. die iiber die
Verwandlungen anderer Willkiir Ausiibenden, zu welchen der
in der Lebensgeschichte des (dkya-muni vorkommende Ver-
sucher Mdra geliort. Diese sechs Himmel gehoren alle noch
zu der Welt des Geliistes, sie sind dem Untergang unterworfen
und die in denselben befindlichen gottlichen Wesen dem Kreis-
lauf der Seelenwanderung.

Ueber die Welt des Geliistes erhebt sich die Welt der
Formen, in vier Dhydnas oder Stufen der Beschauung eingetheilt.
Das sind eigentlich Stufen der buddhistischen Ascese, welche
hier sinnlich dargestellt werden. Mit dem ersten Dhyéna, dem
der Brahmas, ist gleichsam die hochste Stufe des Brahmanismus
erreicht und wird nun vom Buddhismus fiberschritten. Der
Brahma wird in unzéhlige Individuen gespalten und ist noch
nicht vor der Seelenwanderung gesichert. Das zweite Dhyana
ist die Welt des Lichts, natiirlich nicht der Sonnengdtter, son-
dern der erleuchteten reinen (feister; das dritte wird noch be-
sonders das Dhyéana der Reinheit genannt, und im vierten, bei
der vollkommenen Gleichgiltigkeit, sollte man meinen, sei man
am Ende angekommen, aber der Buddhismus wird nicht miide
im Schematisiren der Himmelsriume. Ueber der Welt der
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Formen erhebt sich noch eine Welt ohne Form (ardpa dhatu)?),
welche wieder in vier Regionen eingetheilt wird: 1) des un-
begrenzten Raums, 2) des unbegrenzten Wissens, 3) die Stufe,
wo durchaus nichts ist, 4) die Stufe, wo es weder Denken
noch Nichtdenken gibt.

Auf diesen sinnlosen Mischmasch von logischen Abstractio-
nen und phantastischen Vorstellungen kommt der Buddhismus
offenbar aus Furcht vor der langen Weile oder vor der Ver-
nichtung im Nirvéna, das doch sonst als hochstes Ziel des
menschlichen Strebens gepriesen wird.

Wenn man die Buddhisten fragt: Woher ist denn diese Welt
entstanden ? so lautet die Antwort: , Aus einer friheren, unter-
gegangenen Welt, diese aus einer noch fritheren, u. s. f. in’s Un-
endliche. Ts gibt also Weltumwélzungen, und das Schicksal
dieser Welt hingt auf dieselbe Weise mit der Verschuldung
oder dem Verdienst einer fritheren Welt zusammen, wie in der
Seelenwanderung das Schicksal der einzelnen Seelen.

Die Perioden der Zerstérung und Erneuerung der Welt
werden Kalpas genannt. Jede zerfillt in vier Asankhya-Kalpos,
d. h. unzshlbare Kalpas, und diese wieder in 20 Zwischen-
Kalpas. Schon ein Asankhya-Kalpa ist so unermesslich, dass,
wenn man einen Felsen von 16 Meilen Hohe, Linge und Breite
alle hundert Jahre einmal mit dem feinsten Gewebe von Be-
nares fliichtig beriihrte, dieser Fels vorher zur Grosse eines
Mango-Kerns zusammenschrumpfte durch die fast unmerkliche
Reibung, ehe ein Asankhya-Kalpa verflossen wire.

Die Welt wird siebenmal nach einander durch Feuer zer-
stort, das achtemal durch Wasser, ebenso das sechszehntemal
u. s. f. Die 64ste Zerstorung aber erfolgt durch Wind.

Jeder Weltuntergang wird 100,000 Jahte vorher durch einen
Déva verkiindigt, der von den Himmelsregionen auf die Erde
herabsteigt und die athmenden Wesen zur Busse ermahnt. Seine
Predigt hat den Erfolg, dass die Greschopfe anfangen sich zu
bessern. Die zur Holle Verurtheilten, deren Strafzeit verflossen

1) Dass dieser ganze Schematismus schon sehr alt ist, geht daraus hervor,
dass selbst die Welt ohne Form mit ihren Stufen sich sowohl im siidlichen
als im nérdlichen Buddhismus findet. Koppen, I, 262, Anm.

Wurm, Geschichte der indischen Religion. 11
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ist, werden in grosser Anzahl als Menschen wieder geboren,
ebenso die Thiere; die Menschen aber, die Geister und die
Gotter der unteren Reglonen steigen hitufig in die Himmel
des ersten und zweiten Dhyana empor.

Wenn die 100,000 Jahre voriiber sind, and die Welt soll
durch Feuer zerstort werden, so zieht eine grosse Wolke her-
auf, welche den Kalpa der Zerstorung ercfinet. Es regnet zum
letzten Mal. Dann verdorrt alles; Thiere und Menschen, Di-
monen und Gotter der Erde erliegen der Hungersnoth und
riicken allmihlich durch ihre Verdienste bis in das zweite
Dhyéna hinauf. Durch den Aufgang einer zweiten Sonne wird
die Hitze so gesteigert, dass Quellen, Teiche und kleine Fliisse
versiegen. Kine dritte, vierte und fiinfte Sonne vertrocknet
vollends alles Wasser selbst im Ocean. Eine sechste hiillt die
ganze Erde und den Méru in Rauch, die siebente ziindet den
Brand an. Manche 100,000 Jahre steht die Welt in Flammen
und wird so ginzlich verzehrt, dass nicht einmal Asche iibrig
bleibt. Zuerst verbrennen die Hollenregionen, dann die Krde
u. 8. f. bis zum Himmel der Brahmis. Nur was iiber demselben
ist, bleibt verschont. Nach andern Angaben werden auch noch
die zwei untersten Theile des zweiten Dhyana verbramnt.

Die Zerstorungen durch Wasser verlaufen so, dass nach der
grossen Wolke andere Wolken heraufziehen mit einem Regen
von dzendem Wasser in Tropfen, die bis zu einer Girosse von
tausend Kubikmeilen anwachsen. So wird das ganze Universum
mit Einschluss des zweiten Dhyana aufgelost. Bei der Zer-
storung durch Wind erhebt sich unterhalb der Erde auf dem
Urmeer, auf welchem sie schwimmt, ein Sturm, der Tschakra-
vala gegen Tschakravala, eine Welt auf die andere wirft und
sie mit solcher Gewalt zerschmettert, dass kein Atom iibrig
bleibt. Bei jedem Weltuntergang erstreckt sich die Zerstérung
auf eine Billion von Welten, aber das vierte Dhydna und die
‘Welt ohne Formen bleibt unverletzt.

. Nachdem der Weltuntergang einen Asankhya-Kalpa gedauert
hat, folgt ein Asankhya-Kalpa der fortdauernden Vernichiung,
wo der ganze zerstorte Weltenraum 20 Zwischen-Kalpas hin-
durch nur Finsterniss und Leere ist. Dann beginnt wieder ein
Asankhya-Kalpa der Griindung, Durch einen Wind wird Luft
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angehiuft, eine Wolke gebildet, aus welcher ein Regen stromt
und den ganzen Raum mit Wasser fiillt, Wenn nun der Wind
iiber die IFluthen dahinfihrt und sie kriuselt, so sondern sich
festere Bestandttheile ab, wie der Rahm aus der Milch. So
entsteht die Welt von Neuem. Zuerst treten die zerstorten
Dhyéana-Reiche hervor u. s. f. von oben nach unten. Das erste,
was aus der neu entstandenen Erde emporsteigt, ist der Thron
der Intelligenz und der Lotus, welcher durch die Zahl seiner
Blithen anzeigt, wie viele Buddhas in der folgenden Welt-
periode erscheinen werden. IFir unsern Kalpa soll er nach
fritheren Schriften fiinf, nach spéteren tausend Bliithen getragen
haben.

Nun muss die Welt wieder bevolkert werden. In den oberen,
nicht zerstorten Regionen haben Wesen, deren Tugendverdienst
jetzt erschopft ist, den leeren Kalpa zugebracht. Sie werden
nun weiter unten und endlich auf der Erde wieder geboren.
Wie das mit der sonstigen buddhistischen Lehre, dass man
in den oberen Regionen der Seelenwanderung enthoben sei,
iibereinstimmt, dariiber finden wir keinen Aufschluss. Die neuen
Menschen haben einen glinzenden ILieib, strahlender als die
Sonne, und n#hren sich von Freude und geistlicher Betrach-
tung. Aber nachdem sie von einem siissen Saft gekostet haben,
der aus der Erde quillt, entsteht Géhrung und Begierde nach
Speise in ihrem Korper. Sie verlieren ihre Leichtigkeit und
ihren Strahlenglanz; desswegen miissen Sonne, Mond und Sterne
zur Beleuchtung der Erde entstehen. Je nachdem sie viel oder
wenig Speise genossen, wird ihr Aussehen hisslicher oder
weniger hiisslich. So entsteht Stolz und Streit, und die Nah-
rung, welche die Erde hervorbringt, wird immer grober. Die
durch die Nahrung mit Reis entstandene Geschlechtslust fiihrt
zur Geburt aus einem Mutterleibe, die nun des Menschen nach
diesem Leben wartet. Die Arbeit wurde dadurch nothwendig,
dass Einzelne aus Trigheit und Habgier mehr Reis einsammel-
ten, als sie sogleich brauchten. Von da an wuchs der Reis
nicht mehr von selbst. Es entstand Eigenthum und Besitz, es
kamen Konige und Kasten auf. Einzelne fiihrten dabei mnoch
immer ein heiliges, eheloses Leben, die (ramanas. Die Hollen-
reiche wurden erst spiter bevolkert, als die Verschuldung der
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Menschen so gross war, dass die Geburt in Thieren nicht mehr
zur Strafe geniigte.

Von dem Anfang der Welternenerung bis zur Bevilkerung
der Hollenreiche hat der Kalpa der Griindung gedauert. Nun
folgt der Asankhya-Kalpa des Bleibens, in welchem Ab- und
Zunahme, Steigen und Fallen der beseelten Wesen sich das
Gleichgewicht hidlt. Die Dauer des menschlichen Lebens sinkt
stufenweise von 80,000 bis auf 10 Jahre herab, ebenso erhebt
sie sich wieder, und das wiederholt sich zwanzigmal. Ebenso
sinkt und steigt die Korpergrosse. Wir befinden uns in einem
abnehmenden Zeitranum, aber in welchem Zwischen-Kalpa, dar-
iiber streiten die buddhistischen Grelehrten. Ist die Lebensdauer
auf zehn Jahre herabgesunken, so wird der grosste Theil des
Menschengeschlechts durch’s Schwert und andere Plagen ver-
vichtet. Die iibrigen bessern sich, und so wird die Lebensdauer
wieder linger. So dreht sich in eintonigen, immer wieder-
kehrenden Erscheinungen die ganze Weltentwicklung ohne

Anfang und Ende.

§ 22. Die Seelenwanderung und die Erlosung,

Die Menge der athmenden Wesen ist unermesslich, und sie
haben alle im Wesentlichen dieselbe Natur: Gotter, Ddmonen,
Menschen und Thiere sind nur verschiedene Stufen der dusseren
Euxistenz, welche etne und dieselbe Seele mehrmals durchmachen
kann, bis sie endlich sich das Verdienst erworben hat, diesem
" Kreislauf entriickt zu werden durch das Nirvéna.

Von einem Anfang der Seele kann im Buddhismus ebenso
wenig die Rede sein, als vom Anfang der Welt. Da die Welt
nur in das Dasein kommt, weil Seelen nach dieser Existenz-
form verlangen, so sollten nach buddhistischer Anschauung
schon vor der Existenz der Welt Seelen dagewesen -sein, und
die Welt wire eigentlich durch die Seelen geschaffen, denn wer
anders als die Seelen konnte den Wind hervorrufen, durch
weélchen das Urmeer bewegt wird zum Beginn eines Kalpa der
Schépfung ? — Der Buddhismus spricht sich dariiber nicht aus;
wenn wir aber zur Erkldrung seiner Weltanschauung die Re-
ligion herbeiziehen, aus welcher er entstanden ist, so diirfen
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wir uns vielleicht das Verhiltniss in folgender Weise denken.
Wie im Brahmanismus das Brahma sich entfaltet zur Welt
in Folge eines Verlangens nach einem andern Zustand, aber
mit der Existenz der Welt anch das Weltiibel gesetzt ist, und
das Uebel nicht weggeschafft werden kann, bis die ganze Welt
wieder aufgeldst ist in das Brahma; so wird sich der Buddhis-
mus gleichsam jede einzelne Seele als ein Brakma denken, das
vor der Existenz der Welt als eine Potenz vorhanden war.
Die Welt wire entstanden nicht durch das Verlangen Eines
Wesens, sondern wieler Wesen, aber das Verlangen wire ein
verkehrtes gewesen, und das Uebel konnte nicht aufgehoben
werden fiir die einzelne Seele, bis diese selbst wieder auf die
Potenz reducirt wiirde, auf welcher sie von Ewigkeit her sich
befand. Dem Wehen des Windes am Anfang der Schopfung
stinde dann das Verwehen, das Nirvina, gegeniiber.

Dazwischen aber liegt der Kreislauf (sansdra) der Geburt
und des Todes, der Ocean der Existenz mit den vier giftigen
Stromen: Geburt, Alter, Krankheit und Tod. Die Seelen wan-
dern, weil sie der Siinde anheimgefallen sind. Diese Sunde
(kléga) kann man in gewissem Sinn eine Hrbstinde nennen;
nur ist sie nicht von den Eltern geerbt, sondern von einer
vorangegangenen Existenz desselben Wesens. Die zwei Haupt-
erscheinungen der Siinde sind einerseits Begierde (kdma), Ver-
langen nach dem Dasein, nach einer materiellen Welt und was
“damit zusammenhingt, und andrerseits die Unwissenheit (avi-
dya)1), wodurch die Seele sich immer tiefer in diese Welt
verstrickt, anstatt' den Ausweg zu suchen. Wenn eine Seele
ihren bisherigen Leib im Tode verlassen und noch keinen neuen
angenommen hat, so bleibt doch das Leben noch an dieser
Seele haftend wegen der Unwissenheit und der Begierde; Leib
und Leben verhalten sich wie Ursache und Wirkung zu ein-
ander; man kann in gewissem Sinn sagen, Leib und Leben
seien verschieden und doch wieder, sie seien nicht immer ver-
schieden ?).

) Parinirvina-Shtra, bei Beal, p. 181,
%) Ebendas. p. 182, Nach Koppen (1, 300 ff.) wire dagegen die Ansicht
der siidlichen Buddhisten die, dass auch die Seele vollstindig erlosche beim
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Zu der Erbstinde kommt noch die Thatsiinde (karma), die
Schuld, die bésen Thaten in einem einzelnen Leben, welche
eine lingere Seelenwanderung verursachen, und deren Folgen
wieder auf spitere Greburten vererbt werden, als das Verhiing-
niss, das nun diesen Seelen anklebt. Die Verflechtung und
‘Wechselwirkung von Schuld und Verdienst, von Belohnung
und Strafe ist so verworren, dass nur ein Buddha oder ein
Heiliger (Arhat) das Gewebe iibersehen kann. Die Vergeltung
tritt oft erst mach hunderttausenden von Kalpas hervor.

Wihrend der Buddhismus in der Lehre von der Seelen-
wanderung mit dem Brahmanismus ziemlich iibereinstimmt und
vielleicht ein religiéses Element der dravidischen Volker kul-
tivirt hat, polemisirt er gegen den Brahmanismus bei der Auf-
zéhlung der Mittel zur Erlvsung. Gegen die brahmanischen
- Bussen und Reinigungen, speziell gegen die Mondbusse, sagt
das Dhammapadam, v. 10—721):  Mond fiir Mond mit einer
Halmspitze misst der Thor seine Speise ab; diess ist nicht
den sechszehnten Theil der wohlgefiigten Lehren werth, denn
die bose That wird nicht plotzlich verdindert gleich der Milch;
dem Thoren geht sie nach, glimmend, wie mit Asche bedecktes
Feuer, bis dass dann, ihm zum Unheil, das Gewissen des Thoren
erwacht und niederschligt des Thoren Gliick, indem es ihm
den Kopf zerschellt.“ Die brahmanischen Opfer werden eben-
falls bestindig verworfen, z. B. Dhammap., v. 106: ,Wenn
einer jeden Monat ein Tausend opfert, selbst hundert Jahre
lang, und ein anderer echrt einen Kinzigen, der sich selbst ge-
schult (d. h. einen buddhistischen Heiligen), nur einen Augen-

Sterben des Leibes und nur ihre guten und bosen Thaten bleiben und
gewissermassen zu einem Keim fiir ein neues Individuum werden. »Es sind
zwei Ichheiten, zwei Seelen, aber sie haben nur Ein Schicksal, Eine Ver-
geltung: was die frithere gefehlt, biisst die spiitere, was jene Gutes voll-
bracht, dafiir empfingt diese den Lohn.« Diese Ansicht werde durch das
Gleichniss versinnbildlicht: »Eine Lampe wird an einer andern angeziindet:
beide Lampen sind verschieden, aber die zweite hat ihr Licht nur von der
ersten und hiitte ohne diese nicht angeziindet werden kénnen. Der Baum
bringt eine Frucht hervor, aus dieser Frucht erwichst ein anderer Baum
u, s. f.& — Es wird sich fragen, ob diese Ansicht von einem Sterben der
Seele als eine kirchlich recipirte sich nachweisen lésst.
1 Weber, Indische Streifen, I, 129, ~
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blick, so ist diese Ehrenerweisung besser als hundertjihriges
Opferwerk® ). Ueber die Werthlosigkeit des brahmanischen As-
cetenlebens mit seinen Selbstpeinignngen lesen wir Dhammap.,
v. 141 f.: ,Nicht Nacktheit, nicht Haargeflecht, nicht Unflath,
nicht Speisenthaltung, nicht Erdbodenlager, noch Staub-Ein-
reibung oder unbewegte Stellung reinigen den Mann, der nicht
die Gier besiegt hat.“ Ebenso wenig gilt die Unterwerfung
unter die Brahmanenkaste, denn der Buddhismus taxirt die Heilig-
keit nicht nach der Geburt, sondern nach der Gesinnung; er
hat einen andern Begriff von einem wahren Brahmana: ,Nicht
wer durch Haarflechte, durch Geschlecht, von Gebmrt Brahmane
ist, sondern in wem Wahrheit ist und Lehre, der ist Brahmana.“

So hiitte die Menschheit den Weg zur Erlosung nicht ge-
funden, wenn nicht ein Buddha aus Erbarmen herabgestiegen
wire win den Pfad zu zeigen, den achtgliedrigen Weg: rechte
Lehre, richtige Aunffassung der Lehre, Wahrhaftigkeit, Rein-
heit des Lebens, eine siindlose Beschéftigung, fortwihrenden
Grehorsam, Betrachtung des Hochsten und Ruhe der Seele. Aber
es heisst auch Dhammayp., v.193 von einem, der diese Tugenden
alle erfiilllt: ,Selten ist solch ein Wundermann: nicht wird er
iiberall geboren; wo er geboren wird, der Weise, das Geschlecht
wiichst an Gliick.“ Die grosse Mehrzahl, selbst der Ménche,
bringt es also nur bis zu einer gewissen Stufe dieses Weges,
und das Monchthum, die Ehelosigleif ist durchaus nothig zur
Erreichung des Ziels, da die fleischliche Verbindung neue -
Greburten in dieser Welt verursacht, also kein Sichlosmachen
von der Welt verrith. Sonst ist der Buddhismus allem Ueber-
triebenen in der Ascese feind: , Mittlere Anspannung der Saiten
macht eine wohlthuende Harmonie.“ Dafiir verspricht Buddha
einen Genuss schon wihrend der Beobachtung seiner Lehren:
»lin Mensch, der seine religivsen Pflichten beobachtet, ist wie
einer, der vollkommen siissen Honig isst. So sind meine Lehren
(Satras) vollkommen siiss. Das in denselben enthaltene System
ist durchaus eine Quelle der Freude. Wer sie hilt, der wird
die hochste Erkenntniss erlangen.“ Dabei erwartet Buddha,

1) Aus dieser Stelle sehen wir zugleich, dass alsbald ein Menschen-
kultus anstatt des Gotterkultus aufgekommen ist. :



168

dass eine dusserlich exacte Beobachiung seines Gesetzes sicher
zum Ziel fithre: ,Ein Mensch, der bei der Erfiillung seiner
religiosen Pflichten im Stande ist, die Wurzel seiner Lust und
Begierde zu zerstoren, ist mit einer Person zu vergleichen,
die ihre Perlen zihlt. Eine um die andere zihlt sie, bis alles
zu Ende ist. So hat man die Vernunft erlangt, wenn der Bos-
heit ein Ende gemacht ist“?).

Noch miissen wir ein Wort reden iiber das Ziel der Er-
lssung, das vielbesprochene Nirvdma, und niher auf die Frage
eingehen, ob dasselbe als eine vollige Vernichtung oder als eine
Fortexistenz der Seele zu betrachten sei. Dass zwar einzelne
buddhistische Schulen dabei an eine villige Vernichtung den-
ken, aber nicht so das Volk, ist wohl allgemein zugestanden.
Aber ob Cakya-muni selbst das Kine oder das Andere darunter
verstanden habe, dariiber sind auch die neueren Forscher nicht
einig. Wihrend Burnouf, Koppen, Max Miller in seinen Essays
und Wassiljew angenommen haben, die urspriingliche Bedeu-
tung des Worts ,verwehen, ausblasen“ konmne nur als eine
Vernichtung der Seele verstanden werden, hat 4. Weber schon
friither dieser Erklirung widersprochen, und in mneuester Zeit
scheint auch M. Muller (Dhammapada, p. XIV.) zuzugeben,
dass der Eingang der Seele in die Ruhe schon die Vorstellung
des Buddha und seiner Schiiler gewesen sei. Auch Beal stimmt
dem hei; Eitel sucht einen Mittelweg, indem er annimmt,
- Buddha selbst und seine unmittelbaren Nachfolger haben diese
Frage unentschieden gelassen (Lectures, p. 21.). Allein wir haben
* schon angedeutet, dass wir die brahmanische Vorstellung von
dem Finen Brahma, das sich zur Welt entfaltet hat und wieder
zuriickkehren soll in seinen unentfalteten Urzustand, auf die
vielen Seelen des Buddhismus iibertragen konnten, so dass
diese im Nirvdna nicht vernichtet wiirden, sondern n den Zu-
stand der Ruhe, der Indifferenz von Lust und Unlust zurtick-
kehrten, in welchem sie sich vor dem Eingang in die Welt, vor
dem Wehen des Schiopfungswindes, befanden. Wiirde Nirvana
das Verwehen der Seele bezeichnen, dann miissten wir aller-
dings eine Vernichtung annehmen, aber es konnte vielleicht

1) Sttra der 42 Sitze, Nr. 33. 39. 40. Beal, p, 201 f,
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das Verwehen der Lust zum Dasein und Schaffen, das Verwehen
der Begierde damit ausgedriickt sein, und dann wire eine
Fortexistenz der Seele gelehrt, freilich in einem Zustand, der
ither den hebyiischen Scheol und den griechischen Hades nicht
wesentlich hinauskommt, und das indische Nichésthun wire am
Ende auch das Ideal des Buddhismus. Er kann sich des Schaf-
fens nicht freuen, weil allem Geschaffenen das Bose anklebt,
und der Schaffende selbst hineingezogen wird in die Materie,
mit welcher er nmgeht.

Im buddhistischen Volksglauben ist iibrigens das Nirvana
immer mehr zuriickgetreten. Schon die Schematisirung der Welt
der Formen und der Welt ohne Form legt uns die Frage nahe:
bei welcher dieser Stufen soll eigentlich das Nirvéna beginnen?
oder soll es noch jenseits der Stufe liegen, wo es weder Den-
ken noch Nichtdenken gibt? Und wir bekommen aunf diese
Frage keine klare Antwort. Ferner unterscheidet die buddhisti-
sche Scholastik wieder drei Stufen des Nirvana: ein einfaches,
ein vollkommenes und ein grosses vollkommenes Nirvana (Nir-
vana, Parinirvina, Mahdparinirvdna). Aber die stirkste Ab-
weichung vom urspriinglichen Buddhismus hat die mystische
Schule gebracht durch die Lehre vom westlichen Paradies unter
Amitibha, welche namentlich in China ein Lieblingsthema der
Buddhisten geworden ist. _

Ueber zehn Myriaden von Buddhakschétras®) hinitber, im
Westen, sagt der Amitdbha-Stitra (Beal, p. 117.), ist eine Welt,
genannt die wnendlich glickliche (Sukhavati), deren Bewohner
keinen Kummer haben und sich einer unendlichen Seligkeit
erfreuen. Dort erzeugen sich die sieben kostbaren Substanzen
(Gold, Silber etc.) von selbst in unbeschreiblicher Reinheit.
Dort gibt es keine Berge und Felsenringe, kein Meer, keine
Hohlen, sondern alles ist eine weite Ebene. Dort gibt es keine
Strafplitze, keine bosen Geister, keine Thiere und keine Asuras.
Da ist keine Sommerhitze und keine Winterkilte. Es enthilt
herrliche Tempel, lotusbedeckte Teiche, liebliche Baumalleenu.s. f.

1) Ein Buddhakschétra ist ein Chiliokosmos, tausend Welten, welche
der Herrschaft eines Buddha anvertraut sind. Neben dem unsrigen sind
unzihlige andere, die wieder unter andern Buddhas stehen.
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Die Menschen haben eine goldene Farbe und entstehen durch
Verwandlung, auf cinem Lotusblatt sitzend. IThre Lebensdauer
ist unermesslich, unzihligs Jahre, daher auch der dort herr-
schende Buddha Amita (der Unermessliche) heisst. Ks gibt drei
Klassen von Menschen, deren fester Vorsatz ist, in diesem
Paradies des Amitdbha geboven zu werden: 1) Die, welche
ihre Heimat und die Begierden des Fleisches verlassen haben
und Cramanas geworden sind und ihr Leben jeder Art von
religiosem Verdienst gewidmet haben; die sollen an ihrem Le-
bensende, begleitet von Buddha und der heiligen Versammlung,
augenblicklich als Bodhisattva in jenem Paradies geboren wer-
den, auf einem Lotus inmitten eines herrlichen Sees sitzend.
2) Die Mittelklasse besteht aus Leuten, welche nicht C'ramanas
werden konnten, aber ganz dem religiosen Verdienst sich ge-
widmet haben, indem sie immer den Worten des Buddha
gehorchten, das Herz tief erfiillten mit dem uniibertrefilichen
Wissen, immer den Namen des Buddha hergesagt, die Regeln
der Kirche (Fasten u. s. £.) ehrfurchtsvoll beobachtet, zur Ki-
richtung von Terapeln und Bildern reichlich beigesteuert, Blumen
und Weihrauch geopfert und nach dem Paradies sich gesehnt
haben; die sollen von der Macht des Buddha gezogen dort
geboren werden, aber in einer niedrigeren Stellung als die
vorigen. 3) Leute, die kein so grosses Verdienst sich erwerben
konnten, aber doch die Regeln der Frémmigkeit gewissenhaft
beobachtet und jeden Tag den Namen des Buddha angerufen,
sollen in einer noch niedrigeren Stellnng in jenem Paradies
geboren werden. '

Wir sehen, das westliche Paradies hat auch Plitze fiir
Laien, wihrend das Nirvana nur Monchen offen stand, und so
begreifen wir, dass die Volksreligion sich lieber an diese Lehre
hilt und in China ,Amdtabha namah® das tigliche Greplapper
der Buddhisten geworden ist?).

1) Iitel (Hand-book, p. 6.) nimmt an, dass zoroastrische oder gnostische
Ideen. diese Lehre vom Paradies des Amitdbha hervorgerufen haben, die im
4, Jahrh. n. Chr., entstanden und im 5. in China eingefiihrt worden sei. Viel-
leicht hat der Manichiismus, der neben den zoroastrischien auch buddhistische
Elemente in das Christenthum eingefithrt, nach Osten in dieser Weise gewirkt.
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§ 23. Die Buddhas.

Der Cakyamuni-Buddha hat keine ewige Erlosung erfunden;
er ist nur der religivse Grenius seiner Zeit, einer Zeit, die sich
allerdings iiber Jahrtausende erstreckt; aber schon vor ihm
sind wunzdhlige Buddhas dagewesen, so viel wie Sandkorner
am Ganges sich finden. Sie haben alle dasselbe Gesetz ge-
predigt, ,das Rad der Lehre in Schwung gesetzt, das Banner
des guten Gresetzes entfaltet, die Pauke der Religion geschlagen,
den Himmelsthau der Lehre herabtriufeln lassen.“

Das Gesetz bleibt dasselbe, der Pfad zum Nirvana #ndert
sich nicht, aber die Menschen vergessen nach Jahrtansenden
dieses gute Gesetz wieder. So entstehen die andern Religionen,
welche mehr oder weniger unwahr sind. Ist das Gesetz zu
sehr in Vergessenheit gerathen und auch von den Reliquien
snichts mehr vorhanden, so muss wieder ein ,allerkerrlichst voll-
endeter Buddha® kommen, wm wieder dasselbe zu predigen.
So wird 5000 Jahre nach dem (akya-muni dessen Schiiler
Maitréya, der von ihm bereits zu seinem Nachfolger gekront
worden ist, als Buddha auftreten.

Der Buddhismus tritt also mit dem Anspruch auf, Universal-
religion zu sein, und hat diesen Gedanken, wenn auch nicht
nachweisbhar vor der Gteburt Christi, so doch unabhingig vom
Christenthum ausgesprochen. Aehnlich wie die christlichen
Kirchenviter im Xoyog omsppatieé ein Wahrheitselement im
Heidenthum anerkannten, so kann der Buddhismus auch in
andern Religionen die Elemente des Sittengesetzes anerkennen,
welche mit seinem dharma ibereinstimmen. Aber das Gesetz
ist losgelost von der Person des Buddha, und diese wird mit
indischer Masslosigkeit vervielfiltigt und in langweiliger Ein-
formigkeit die Lebensgeschichte des Cikya-muni auf eine un-
endliche Menge von Personen iibertragen, die nach und nach
als Buddhas erscheinen sollen. Alle Buddhas sollen némlich
in Mittel-Indien geboren werden, nur nicht alle in' derselben
Stadt. Thre Mutter stirbt am siebenten Tage nach der Geburt.
Alle besiegen den Mara auf dieselbe Weise, setzen sich auf
den Thron der Intelligenz (Bodhimanda) unter dem Feigen-
baum bei Graya, drehen das Rad der Lehre zum erstenmal im
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Grazellenholz bei Benares, haben zwei Musterschiiler u. s. f.
Nur stammen die fritheren aus brahmanischem Geschlecht, und
ihr Lebensalter und Korpergrosse ist verschieden je mnach der
zeitweiligen Lebensdauer und Grosse der Menschen. Letztere
kann bis auf 80,000 Fuss steigen. Weil jeder Buddha in den
Fussstapfen der vorangegangenen wandelt, so wird er Tathd-
gata (der ebenso Gehende) genannt, welcher Ausdruck in bud-
dhistischen Schriften etwa so gebraucht wird, wie ,der Herr
in der Bibel.

Die Erscheinung eines Buddha wird nothwendig durch das
Ueberhandnehmen der Siinde. Die Brahmés wundern sich, dass
so wenige Wesen mehr in ihren Himmelsregionen geboren
werden, und es ergibt sich, dass die Siinde auf Erden so sehr
itberhandgenommen, weil schon lange kein Buddha mehr er-
schienen. Sie suchen bel einem, den sie fiir tiichtig erachten,
die Gedanken auf dieses Ziel zu richten, dass er, obgleich er
nicht mehr nvthig hdtte, auf Erden geboven zu werden, doch
aus Erbarmen mit der stindigen Menscheit herabsteige. Damit
wird er Bédhisattva, Candidat der Buddhawiirde. Die Lauf-
bahn des Bodhisattva ist nun aber mit indischer Masslosigkeit
so ausgemalt worden, dass die Welt noch Millionen von Jahren
auf ihren Messias warten miisste, bis der als Buddha auftrite,
den die Brahméas eben jetzt dazu aufgefordert haben. Der Bodhi-
sattva muss sich durch die Tugenden des Mitleids oder der
Almosen, der Moralitit, der Geduld, der Energie, der Beschau-
lichkeit und der Weisheit auszeichnen. Er muss in seinen ver-
schiedenen Greburten alles, was er hat, als Almosen geben und
sein Leben selbst fiir den Hunger der wilden Thiere drangeben.

Die Legenden iiber die fritheren Geburten des Qakya-muni,
die Dschdtakas, bilden einen Lieblingsgegenstand fiir die Dich-
tung und Malerei der Buddhisten, sowie fiir die dramatische
Darstellung bei Festen und Processionen. Besonders verbreitet
18t die Legende von seiner letzten Geburt vor der im Greschlecht
der Cakya. Da soll er als Konigssohn Vessantara (Vaigydntara)
einen wunderthiitigen weissen Elephanten, durch welchen er den
Regen herabziehen konnte, aus Mitleid an ein benachbartes
Volk verschenkt hahen. Dafiir verlangte sein eigenes Volk,
dass sein Vater ihn verbanne. Was er von Schitzen mitbekam,
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vertheilte er an die Armen. Die Pferde an seinem Wagen gab
er einem bettelnden Brahmanen und zog selbst den Wagen,
bis er seine Fran und Kinder aussteigen liess, um den Wagen
einem zweiten brahmanischen Bettler zu schenken?). Ja selbst
die Kinder gibt er einem Brahmanen, der sie schindlich miss-
handelt und zu seinem Dienst missbraucht, bis endlich der alte
Kinig das Schicksal seiner Enkel erfihrt, sie mit vielem Gold
anslost nnd seinen Sohn aus der Verbannung zuriickruft, wor-
auf Freudenfeste gefeiert werden.

Von den ailerherrlichst vollendetern Buddhas sind zu unter-
scheiden die Pratyéka-Buddhas, eine Klasse von Menschen,
welche zwar auch nach der vollen Erkenntniss streben und sie
erlangen, aber nicht im Stande sind-andere zu erlosen von den
Banden des Daseins, weil sie nur fiir ihre eigene Erlosung sor-
gen, nicht fiir die anderer Menschen. Sie erscheinen nicht in der
Zeit, da ein allerherrvlichst vollendeter Buddha auf Erden wan-
delt. Unter diesem Namen der Pratyéka-Buddhas konnte man
die alten Heiligen des Brahmanismus oder irgend einer andern
Religion, welehe vom Buddhismus verdringt wurde, in das
System aufnehmen.

Als die buddhistische Mystik die Himmelsregionen immer
weiter ausgedehnt und mit ihren Phantasiegebilden bevolkert
hatte, musste auch dort das Buddha-System noch genauer durch-
gefithrt werden, so dass jeder Buddha, wihvend er das gute
Gesetz auf Krden predigt, in der Welt der Formen sich ab-
spiegelt in einem entsprechenden Wesen, das Dhyani-Buddha
genannt wird und einen besondern Namen trigt?). Der dem
Qakya-muni entsprechende Dhyéni-Buddha ist ‘Amitdbha, dessen
Reich spiter nicht mehr in die Hohe, sondern in den Westen
verlegt wurde. Jeder Dhyéni-Buddha erzeugt dann durch seine
Beschawung einen Dhydni-Bodhisattva, der nach dem Nirvana
des Manuschi-Buddha das Werk desselben auf Erden leiten soll,
bis ein neuer Buddha erscheint. Diese Wesen eignen sich ganz

1y Nach kalmykischer Darstellung hat er sogar ein Stiick Fleisch aus
seiner Lende heimlich geschnitten, gekocht und es den Seinigen zur Speise
gereicht, als sie beinahe verschmachteten auf der Wanderung. Koppen, I, 325.
2 Koppen, II, 26 f. Schlaginweit, Buddhism in Tibet, p. 51. '
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besonders zu einem Kultus, und so ist Padmapani oder Avaldki-
tégvara, der Dhyani-Bodhisattva des Amitdbha, in Tibet und
der Mongolei der gefeiertste Heilige, dem das sechssilbige Gebet
anf den Gebetsridern (dm! Mant padmé! hum!) gilt. Die Chi-
nesen haben an seine Stelle ein weibliches Wesen gesetat, ihre
Jungfrau Maria, die Kwan-yin, welche in allen’ Néthen helfen,
vor allem Ungliick behiiten, allen Segen bringen und die Men-
schen in das Paradies des Amitabha befordern soll?).

B. Die buddhistische Disciplin (Vinaya).

§ 24, Das Monchthum und seine Regeln,

Die buddhistische Ascese unterschied sich, wie wir gesehen,
schon zu Qikya-muni’s Lebzeiten von der brahmanischen da-
durch, dass die Asceten nicht als Einsiedler, sondern in einer
oder mehreren Wohnungen zusammenlebten. Faktisch war es
zwar im Brahmanismus anch schon dahin gekommen, dass die
wenigsten sogenannten Kinsiedler wirklich einsam lebten, aber
grundsétzlich hat doch erst der Buddhismus das Zusammen-
leben befsrdert und eine Regel dafiir aufgestellt, zuerst wahr-
scheinlich das Buch der 13 Vorschriften und spater den Sitra der
Erlssung (Pratimdkscha), welcher in acht Abtheilungen bei den
siidlichen Buddhisten 227, bei den Chinesen 250, bei den Ti-
betanern 253 Gebote und Verbote enthilt.

Der Name (ramana bezeichnet die buddhistischen Ménche
als Enthaltsame, Ehelose. , Wer seine Eltern und seine Heimat
verlisst um der Religion willen, beginnt der ,Sttra der 42
Satze“ nach der chinesischen Recension?) — wer sein eigenes
Herz erkennt und zu dem verborgenen Girund seines Liebens
durchdringt und im Stande ist, das Gesetz in sich darzustellen,
welches keine Selbstsucht zulidsst (nach anderer Uebersetzung
das Gesetz des Nichtzusammengesetsten begriffen hat), der wird
mit Recht ein Cramana genannt.“ Der andere Name Bhikschu
bezeichnet die buddhistischen Monche als Bettler.

1) Kitel, Lectures, p. 33, Beal, p. 383 ff.
%) Beal, p. 191. Andere Ucbersetzungen s, Koppen, I, 830.
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Ein Geliihde der Keuschheit und der Armuth erforderte also
der Kintritt in diesen Stand, aber auch das dritte Monchs-
geliibde war unumganglich nothig beim Uebergang vom Hin-
siedlerleben in das Klosterleben, das des Gehorsams. Auf die
lebenslingliche Ehelosigkeit legt der Buddhismus weit mehr
Werth als der Brahmanismus, obgleich Gakya-muni selbst ver-
heirathet war. Das klosterliche Zusammenleben hatte fiir Indien
noch die besondere Bedeutung, dass bei der Zulassung aller
Kasten zum ascetischen Leben die Kastenordnung griindlich
gebrochen werden musste.

Die Aufnahme in ein Kloster geschiecht hiufig schon im
Kindesalter. Wenn ein dlterer Monch gefunden ist, der die
Erziehung des eintretenden Knaben iibernehmen will, so tritt
dieser gebadet und geschoren vor den geistlichen Vater und
bittet denselben dreimal, ihm das mitgebrachte gelbe Gewand
anzulegen. Diess geschiehit unter Segnungen und Gebeten; zu-
gleich wird ihm der Haarzopf, den man bei der Tonsur hatte
stehen lassen, ausgerissen. Nun ist der Knabe ein Cramanéra
(Novize) und hat zehn Vorschriften zu beobachten: 1) Nichts
zu todten, was Leben hat; 2) nicht zu stehlen; 3) keine Un-
keuschheit zu begehen; 4) nicht zu liigen; ) nichts Berau-
schendes zu trinken; 6) nach Mittag nicht mehr zu essen;
7) nicht zu singen, zu tanzen u. dgl.; 8) sich nicht mit Blumen
und Bindern zu schmiicken und zu salben; 9) nicht auf einem
hohen und breiten Ruhebett zu sitzen oder zu liegen; 10) kein
Gold oder Silber anzunchmen. — Daneben gibt es natiirlich
noch manche einzelne Vorschriften fiir die Novizen, besonders
aunch fiir Hausgeschifte. Der Unterricht beschréinkt sich ge-
wohnlich auf Lesen, Schreiben und Gebete-hersagen.

Die Priesterwethe — denn zu Priestern sind die buddhisti-
schen Monche geworden gegeniiber den Laien — die Priester-
weihe darf keinem Cramanéra vor vollendetem zwanzigstem
Lebensjahr ertheilt werden. Ks werden in der Versammlung
der Klosterbewohner (samgha) vom Vorsteher dem Candidaten
mehrere Fragen vorgelegt, ob er den Bettlertopf und die drei
gesetzmiissigen Kleidungsstiicke habe, ob er mit keiner beson-
deren Krankheit behaftet, ob er nicht Sklave, oder nicht Soldat
sei, ob er die Erlaubniss sciner Eltern und das gehorige Alter
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habe. Hat man auf diese Fragen dreimal die gewiinschte Ant-
wort bekommen und erhebt sich in der Versammlung kein
Widerspruch gegen die Aufnahme des Candidaten, so wird
derselbe fiir ordinirt erklirt, die Handlung zu Protokoll ge-
nommen, und ihm der Priesterornat angelegt und Almosentopf
und Sonnenschirm iibergeben. K verspricht namentlich folgende
Punkte zu beobachten: 1) nur zu essen, was andere iibrig
gelassen haben; 2) ein bestaubtes Kleid zu tragen; 3) seine
Wolnung an den Wurzeln der Binme zu nehmen; 4) den Urin
der Kiihe als Heilmittel zu gebrauchen'); 5) mit keinem Weibe
Gemeinschaft zu pflegen; 6) nichts heimlich wegzunehmen;
7) kein lebendes Wesen zu todten; 8) sich mnicht der sechs
iibermenschlichen Fihigkeiten (die dem Vollkommenen, dem
Arhat allein zustehen) zu rithmen.

Nun ist der Cramana geschieden von der Welt; er soll selbst
den Tod seines Vaters und seiner Mutter nicht betrauern; er
soll nichts mehr lieben, denn ,Liebe bringt Leid, und der Ver-.
lust der Lieben ist schmerzlich“ (Dhammap. v. 211.). Uebrigens
sind im Buddhismus die Geelithde nicht so fiir die ganze Lebens-
zeit bindend, wie im Katholicismus. Der Riicktritt in die Welt
kann mit Erlaubniss der Versammlung der Cramanas (Samgha)
geschehen, wenn ein Priester eine Frbschaft antreten oder sich
verheirathen mdochte, namentlich wenn er nur von seinen El-
tern gezwungen das gelbe Gewand angenommen hat.

Als Bettler (Bhikschu) darf der Monch nur acht Dinge be-
sitzen: die drei Stiicke seiner Kleidung (Antaravisaka, das
Unterkleid, Sanghdti, das eigentliche Monchskleid, und Uttara-
sanghdti, der Ueberwuxf), die im Alterthum von gelber Farbe
waren, heutzutage namentlich bei den nérdlichen Buddhisten

“roth; ferner den Giirtel, den Almosentopf, die Giesskanne, durch

welche er wie der brahmanische Sannyédsi das zu trinkende
Wasser laufen lisst, damit er kein Thierchen todte, endlich
das Rasiermesser und eine Nihnadel.

Die Vorschriften der dusseren Biseiplin sind hauptsichlich sorg-

~ sam in Bezug auf den Verkehr mit dem weiblichen Greschlecht,

1) Es sind hier offenbar Bestimmungen des brahmanischen Einsiedler-
lebens unverdndert beibehalten worden.
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denn im Sttra der 42 Sitze sagt Buddha: ,Von allen Liisten
und Begierden ist keine so miachtig wie die Greschlechtslust.
Diese ist so stark, dass keine andere daneben in Betracht kommt.
Gibe es noch eine von demselben Charakter, so konnte unter
dem ganzen Himmel kein Fleisch gerettet werden. Lust und
Begierde nach einem Menschen sind wie eine Person, die einen
brennenden Docht in der Hand hilt und damit gegen den
‘Wind lduft. Du thorichter Mensch! ldssest du den Docht nicht
fahren, so musst du den Schmerz einer verbrannten Hand er-
leiden® (Nr.23.24. Beal, p. 198.). Desshalb sollen die Bhikschus
nicht mit Weibern verkehren, keine Almosen von denselben
annehmen u. dgl. Ausserdem enthdlt der Sttra der Erlssung
Warnungen und Strafen fiir Storung des briiderlichen Zusammen-
lebens unter den (ramanas, fiir eigenniitzige Absichten eines
Einzelnen, Diebstahl, Lésterung u. dgl., und eine Reihe von
Hoflichkeitsregeln, die mit ihrem kleinlichen Ceremoniell an
die Regeln in Manu’s Gresetzbuch erinnern, welche der Brahma-
tschari beobachten soll. Dass die buddhistischen Monche immer
bekleidet sein sollen, selbst bei Nacht, ist gegeniiber der Nackt-
heit der brahmanischen Asceten als ein besonderer Vorzug
hervorzuheben. Einen eigenthiimlichen Widerwillen hat der
Buddhismus gegen die Haare. Sie gelten als ein unreiner Aus-
wuchs der Haut, desswegen sollen Haare, Bar{ und Augen-
braunen stets geschoren sein. Wahrscheinlich liegt darin ein
Gregensatz gegen die Zopfe als brahmanisches Kastenzeichen.

Manche Vorschriften des buddhistischen Ménchthums sind
ithrigens auf dhnliche Weise abgekommen, wie im katholischen.
Der einzelne Monch darf zwar kein Vermogen besitzen, wohl
aber das Kloster, und so sind in Bhutan, Ladakh, Tibet und
in der Mongolel die Gross-Lamas fast souverine Fiirsten, und
das Betteln ist dabei seltener geworden. Nur in China, wo
der Buddhismus eine bescheidenere Stellung einnimmt, sieht
man noch eigentliche Bhikschus in grosser Zahl. Auch mit den
Speisegesetzen ist man nicht mehr so streng. Die Vorschrift,
dass nach Mittag nicht mehr gegessen werden soll, wird dahin
gedeutet, dass man diejenigen Speisen, welche nach Landes-
sitte das Mittagsmahl bilden, also namentlich Reis, nach Mittag

nicht mehyr geniessen soll. Dagegen labt man sich an Butter,
Wurm, Geschichte der indisehen Religion. 12
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Zuucker, Kuchen und Friichten aller Art. Vom Fleischgenuss
konnen sich die Chinesen am schwersten enthalten. Das Ver-
bot der geistigen Getrinke wird auf die destillirten beschrinkt;
die gegohrenen, wie Traubenwein und Palmwein, gelten fiir
erlaubt, aber als Medicin kann auch Branntwein gebraucht
werden ; und Opium ist nicht unter den von Buddha verbotenen
Geniissen aufgefithrt, folglich erlaubt.

Zur Aufrechterhaltung der Disciplin soll an jedem Neumond
und Vollmond eine Beichte gehalten werden. Der Sttra der
Erlosung, welcher zu diesem Zweck zusammengestellt ist, wird
vorgelesen, und nach jedem Abschnitt dreimal gefragt, ob die
Anwesenden diese Vorschriften beobachtet haben. Bekennt sich
jemand schuldig, so wird er entweder sogleich absolvirt, oder
mit einer Riige oder Busse bedacht, oder aus der Gemeinschaft
ausgeschlogsen. Gtinzliche Ausschliessung erfolgt nur bei hart-
niickiger Ketzerei und Unkeuschheit. Die Bussen diirfen nicht
schmerzhaft sein wie im Brahmanismus. Sie bestehen nur in
kleinen Dienstleistungen und Grebeten. Das ganze Institut der
Beichte ist so verfallen, dass die Versammlung fir vollzihlig
gilt, wenn nur vier Brider dabei anwesend sind.

Eine wichtige Bestimmung der alten buddhistischen Disci-
plin ist das Varscha Vasana, d. h. der Aufenthalt im Kloster
wiihrend der Regenzeit. In dieser Zeit (vom Vollmond des Juli
bis zum Vollmond des November) sollen die Bhikschus im
Kloster bleiben, mit Andachtsiibungen und Studien sich be-
schiftigen, Speise und Schlaf moglichst wenig geniessen, nur
das Nothwendigste sprechen. Die #lteren Briider sollen die jiin-
geren unterweisen, damit sie ,die zwanzig Gtipfel der Unwissen-
heit mit dem Blitz des Erkennens spalten. Zum Schluss der
Regenzeit wird eine Predigt an das Volk gehalten, und die
Monche werden von den- Gldubigen mit neuen Kleidern be-
schenkt. Auch finden hiufig Versammlungen der Monche zu
besonderen disciplinarischen und andern Zwecken Statt. Bei
. den nordlichen Buddhisten, auf deren Linder die Vorschriften
iiber die Regenzeit nicht passen, werden die Fasten ziemlich
gleichmissig auf vier Termine im Jahr vertheilt.

Die buddhistischen Nonnen (Bhikschuni oder Dharmabhagint,
d. h. Schwestern im Gesetz) sind mit Ausnahme von Tibet
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und China nicht zahlreich und spielen eine untergeordnete Rolle.
Nur ungern, auf dringendes Bitten seiner Tante und Amme
Pradschapati Gautami und seines Lieblingsjiingers Ananda, soll
sich (akya-muni entschlossen haben, auch Weiber zum asceti-
schen Leben nach seinen Grundsitzen zuzulassen. Sie haben
ansser den Geliibden und den allgemeinen Geboten mnoch acht
besondere Vorschriften zu beobachten, wornach sie keine selbst-
standige Stellung beanspruchen diirfen, sondern den Priestern
durchans untergeordnet sind und alle 14 Tage von einem tugend-
haffen unter ihnen unterwiesen werden. Sie sollen nie linger
als zwei Wochen sich in die Einsamkeit zuriickziehen und
nicht zum blossen Vergniigen ausgehen; auch sollen sie bei
den Schlussceremonien der Regenzeit nicht fehlen. Die Upa-
sampada-Weihe darf ihnen erst nach zweijihriger Vorbereitung
ertheilt werden.

Schon die brahmanischen Finsiedler hatten ihre Hiitten
hiufig nebeneinander gebaut, da wo ein heiliger Mann sich
niedergelassen hatte, wm nach dessen Vorbild die Exlésung zu
finden. So sind auch die buddhistischen Kloster auf Ceylon noch
jetzt nicht Ein Gebdude, sondern jeder Monch hat sein beson-
deres Hiuschen, Blitterhaus (Pansala) genannt. In der Mitte
steht die Versammlungshalle (Vikdra), die zum Tempel ge-
worden ist. Das ganze Gehofte wird Samghdrdma, d. h. Garten
der Priesterschaft genannt. Zu dem Vihara ist dann noch der
Reliquienthurm hinzugekommen. Der heilige Bodhi-Baum soll
nicht fehlen im Hof eines Klosters, kann aber nach dem Klima
nicht immer von Hchter Qualitit sein. In Tibet gibt es Kloster
mit vielen Tausenden von Bewchnern.

Was die Verfassung betrifft, so werden auf Ceylon d1e Vor-
steher (Upddhydya) von dem’ Samgha gewihlt, in Siam und
Birma hiofig von den Konigen ernannt; in Tibet ist bei allen
bedeutenden Klsstern die chubilghanische Erbfolge iiblich, so
dass die heiligen .Aebte in ihren Wiedergeburten -auch die
Vorsteherschaft des Klosters behalten. Die Monche haben dem
Vorsteher zu gehorchen. Doch darf er wichtige Angelegen-
heiten nicht ohne Zustimmung des Samgha erledigen. Einen
so fest gegliederten hierarchischen Organismus und ein so aus-
gebildetes Ordenssystem hat der Buddhismus nicht zu Stande
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gebracht, wie der Katholicismus?). Bei Sektenbildungen schlos-
sen sich allerdings die gleichgesinnten Klgster an einander an,
aber in den meisten Ldndern blieben sie abhingig von der welt-
lichen Gewalt. Die ceylonischen und die chinesischen Buddhisten
haben allerdings ein Verzeichniss von buddhistischen Patiiar-
chen, von Nachfolgern des Cékya-muni, welche an der Spitze
der ganzen Kirche gestanden sein sollen, aber die Verzeich-
nisse stimmen nicht allenthalben iiberein, und nach dem chinesi-
schen miissten 28 Patriarchen zusammen 1445 Jahre regiert
haben. Dieses Verzeichniss ist jedenfalls erst in China gemacht
worden, und die chinesischen Pilger vom 5. bis 7. Jahrhundert
sprechen von den in den Verzeichnissen angefiihrten Mannern
nicht so, dass man den Eindruck bekommt, sie haben die oberste
Stelle in der buddhistischen Kirche als ein férmliches Amt inne
gehabt. Sie mdgen immerhin besonders angesehene Lehrer ge-
wesen sein, aber eine centralisirte Hierarchie existirts offenbar
nicht?). Dazu mochte auch im Buddhismus weniger Aufforde-
rung sein als im Katholicismus, weil keine Weltgeistlichkeit neben
der Klostergeistlichkeit existirte, und jedes Kloster fiir sich ein
festerer Organismus war, als .die Geistlichkeit einer Didcese,
andrerseits zwischen den Klostern keine Differenzen in Bezug
auf die Ordensregel bestanden, sondern alle gewissermassen zu
demselben Orden gehorten, indem sie den Sttra der Erlosung
als ihr Statut annahmen.

§ 26, Der Weg zur Heiligkeit fiir Monche und Laien,

In Bezug auf das innere Leben theilen die Buddhisten die
Menschheit in zwei Klassen: Prithagdschanas (Abgesonderte,
Uningpirirte) und Aryas (Ehrwiirdige, vielleicht eine Ueber-
tragung des brahmanischen Vorrechts der Zweimalgeborenen
aunf die selbsterworbene buddhistische Heiligkeit). Die ersteren
sind die gewchnlichen, natiirlichen Menschen, die noch unter

1) Der Name Sthavira, der in der #lteren Geschichte des Buddhismus
fiir die alten, angesehenen Lehrer vorkommt, ist spéter fiir aile Monche in
Gebrauch gekommen, welche die Priesterweihe empfangen haben. Kdppen, I, 384.

1) Kappen, I, 385 ff.
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der Herrschaft der Begierden stehen, noch nicht in den Pfad
(méirga) zum Nirvna eingegangen sind. Die Aryas dagegen
haben die vier geistlichen Wahrheiten erkannt und sind auf
der Ueberfahrt begriffen?). Sie werden nach buddhistischer
Scholastik wieder in vier Stufen eingetheilt, entsprechend den
vier Dhyéana-Reichen in der Welt der Formen.

1) Der (rétadpanna, d. h. der in die Strémung Eingegan-
gene, ist frei von dem Inrthum derer, die lehren: Ich bin, und
dieses ist mein; er glaubt, dass die Vorschriften der Buddhas aus
dem Kreislauf erlosen. Er kann nur noch als Gott oder Mensch
wiedergeboren werden. Nach siebenmaliger Wiedergeburt kann
er zum Nirvana eingehen. Er steht schon 10,000 mal hoher
als der gewdhnliche Mensch.

2) Der Sakriddgdmin (der Einmal Wiederkehrende) wird
nur noch Einmal in der Menschen- oder Gotterwelt geboren,
und steht 100,000 mal hoher als der Crotadpanna.

3) Der Andgdmin (der nicht Wiederkehrende) wird nicht
mehr auf Erden, sondern nur in den Gotter- oder Brahma-
Himmeln geboren und kann dort Arhat werden. Er steht
1 millionmal hoher als der Sakridagamin.

4) Der Arhat (der Wiirdige) wird nicht wieder geboren;
er ist frei von Siinde und Unwissenheit, nicht mehr den Natur-
gesetzen unterthan. Darum gewinnt er auf der Stufe des vier-
ten Dhyéina die Abkidschnds, d. h. die iibernatiirlichen Kennt-
nisse, welche dem Cikya-muni auf dem Thron der Intelligenz
zu Theil wurden: a) Das Wissen der Verwandlung, oder die
eigentliche Wunderkraft, welche trotz der Polemik des Cakya-
muni gegen die brahmanische Wundersucht in den buddhistischen
Legenden eine grosse Rolle spielt; b) das gottliche Auge, d. h.
die Fihigkeit, alle Wesen und alle Welten mit Einem Blick
zu iiberschauen; c) das gottliche Ohkr, d. h. die Kraft, alle
Worte und Laute in sdmmlichen Welten zu hioven; d) die
Kenntniss der Gedanken aller Kreaturen; e) die Erinnerung
an die friheren Wohnungen, d. h. an die eigenen fritheren
Geburten und an die aller andern athmenden Wesen.

%) Tn alter Zeit konnten auch Laien die Klasse der Aryas erreichen.
Koppen, I, 401 £
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So hat der buddhistische Atheismus zur Vergstterung der
Menschen gefithrt und den Beweis geliefert, dass die euhemeri-
stische Erklarung der Mythen, welche heutzutage von manchen
Grelehrten als durchaus unhaltbar verworfen wird, wenigstens
theilweise ihr historisches Recht hat. Der stidliche Buddhismus
nimmt nicht an, dass es heutzutage noch Arhats gebe, dagegen
in Tibet und bei den Mongolen, wo die Lamas das Erbe der
schamanischen Zauberer iibernommen haben und in ihren Klo-
stern magische Wissenschaft lernen, hilt man das Volk in dem
(Hlauben fest, dass es noch solche Wunderthiter gebe.

Der Arhat ist am Schluss des achigliedrigen Weges (asch-
thdnga mdrga) angekommen, der auch in den einfacheren mora-
lischen, nicht scholastischen Schriften, z. B. Dhammap. 191,
erwdhnt ist. Er besitzt 1) den richtigen oder vollkommenen
Blick, d. h. er weiss Wahrheit und Irrthum, Gutes und Boses
zu unterscheiden; 2) den rechten Sinn; er ist kein Zweifler,
fasst die Lehre richtig auf; 3) die rechte Sprache; er weiss
jeden Laut, jedes Wort, jeden Satz pricis wiederzugeben und
sagt die Wahrheit; 4) die rechte Handlungsweise; er thut nichts
Unrechtes; 5) den rechten Stand; er ist ein Geistlicher, be-
schiftigt sich mit dem, was den Geist nicht an die Welt fesselt;
6) die rechte Energie; er will an’s andere Ufer kommen, wenn’s
auch durch Uebungen im Gehorsam geht; 7) das rechte Ge-
diichtniss; er vergisst nichts, was er sich einmal eingeprigt
hatte, und denkt an das Hochste; 8) die rechte Beschaulichkeit ;
er ist indifferent gegen-die Dinge dieser Welt; seine Seele
lebt in volliger Ruhe.

Die Beschauung (Dhydna) oder Sammlung (Samadhz) ist
die Krone der buddhistischen wie der brahmanischen Frommig-
keit. Der Buddhismus kennt natiirlich keine Versenkung in
Gott, sondern nur eine Isolirung der Seele, eine Wiederher-
stellung in ihren Urzustand, eine Ablssung von allem Irdischen,
ein Verwehen aller Stiirme und inneren Bewegungen, so dass
tiefe Stille eintritt. Der Mensch kann schon wihrend seines
Erdenlebens woritbergehend in die Dhyéna-Reiche entriickt wer-
den, wie das Qdkya-muni dreimal erfahren haben soll, zuerst
als Kind beim. Pfliigefest, dann in der Nacht ehe er Buddha
wurde und das drittemal vor seinem Verscheiden. Niemand
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kann Arvhat werden und in das Nirvéna eingehen, der nicht
schon in diese himmlischen Regionen entriickt worden ist.
Gemiiss den vier Regionen des Dhyéna unterscheidet man auch
vier Grade der Beschauung, welche der Heilige schon wihrend
seines Erdenlebens geniessen kann. Auf der ersten Stufe ist
er zwar frei von Begierde und von der Siinde, aber seine Be-
friedigung erwiichst aus der Unterscheidung und dem Uxrtheil,
er schaut also gleichsam noch abwérts und freut sich, dass er
nun erhaben ist iiber das Vielerlei dieser Welt. Auf der zwei-
ten Stufe erwichst seine Befriedigung aus der Meditation selbst,
aus der Einheit, auf welche der Geist zuriickgefiihrt ist. Die
dritte Stufe muss dieses Gefithl der Befriedigung als etwas
noch zu Menschliches in eine Indifferenz auflosen; dagegen
werden ihm nun die iibernatiirlichen Gaben des Arhat, die
Erinnerung an die fritheren Geburten ete. zu Theil, und in der
vierten Stufe kommen dieselben mit vollkommener Reinheit
zar Vollendung?).

Als der Schematismus der buddhistischen Heiligkeit erwei-
tert wurde, so dass die Pratyéka-Buddhas und die Bidhisattvas
noch iiber den gewdhnlichen Arhats oder Crivakas (Zuhorern)
standen, wurde auch die Welt ohne Formen mit hheren Stufen
der Ekstase ausgestattet, deren man im Gtanzen 108 z#hlt, bis
zu der alles zerschneidenden Diamantekstase (Vadschrasamddhi)
der Bodhisattvas.

Kehren wir von diesen Hohen zuriick in die Wirklichkeit
des Erdenlebens, so miissen wir noch die Frage beantworten:
Was haben die Laien zu thun, wenn sie vom Buddha als die
Seinigen anerkannt werden sollen? — Updsakas und Updsikds,
d. h. Dabeistehende oder sich Nahernde, nannte Cakya-muni
diejenigen seiner Anhinger und Anhéngerinnen, welche nicht
die Monchsgeliibde auf sich genommen hatten, aber durch reiche
Spenden, Anhorung und méglichste Befolgung seiner Predigten
seine Sache unterstiitaten. Als der Buddhismus Staatsreligion
geworden war, bildeten die Upésakas schon eine Mittelstufe
zwischen den Priestern und dem iibrigen Volk.

Die Pflichten der Laien sind einerseits in dem Bekenniniss

!} Hardy, Eastern Monachism, I, 270 f. Kfippen, 1, 589,
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zu den drei Stutzen (Trigarana), andrerseits in den funf Ge-
boten enthalten. Ersteres erinnert uns einigermassen an das
christliche trinitarische Glaubensbekenntniss. Es lautet: Ich
nehme meine Zuflucht zum Buddha; ich nehme meine Zuflucht
zum Dharma (zum buddhistischen Gresetz); ich nehme meine
Zuflucht zum Samgha (zur Versammlung der Ménche, zur bud-
dhistischen Kirche). Die fiinf Giebote erinnern an die zweite
Tafel des Dekalogs; es ist namlich verboten 1) zu todten,
2) zu stehlen, 3) Unkeuschheit zu begehen, 4) zu ligen, 5)
Berauschendes zu trinken. So weit gelten die von den Cra-
manas zu beobachtenden Gebote auch fiir die Laien. Sonst
werden auch zehn Arten von Siinden unterschieden: drei des
Kérpers (Mord, Diebstahl und Unzucht), vier der Rede (Liige,
Verleumdung, Fluchworte, unreines Geschwiitz), drei des Ge-
miiths (Habsucht, Rachsucht und Zweifelsucht).

Pflichten ‘gegen. Gott kennt der Buddhist natiirlich keine,
wohl aber muss er sich durch das Bekenntniss zu den drei
Stiitzen immer wieder an seine Heiligen und seine Priester
anklammern. Als Mittelpunkt der Pflichten gegen sich selbst
muss auch der buddhistische Laie die Bezéhmung der eigenen
Gedanken erkennen und befolgen. Dem Néchsten ist er Wohl-
wollen und Erbarmen oder allgemeine Wesensliebe (maitr?)
schuldig, die auch auf die Thiere sich erstreckt. Die sechs
Cardinaltugenden, welche den Cramana ans andere Ufer fithren,
hat bis auf einen gewissen Grad auch der Laie zu beobachten,
nsmlich Mitleid, Keuschheit, Geduld, Energie, Beschauung und
‘Weisheit.

Die Moral-Siitras, wie Dkammapadam und Sdtra der 42
‘Sitze, enthalten manche schone Spriiche, die uns auf dem Boden
des Heidenthums iiberraschen; da sie an die salomonischen
Schriften und auch an einzelne Ausspriiche Jesu durch ihren
Inhalt und ihre gnomische und parabolische Form erinnern,
und wir werden wohl manche unter ihnen um ihrer volks-
thiimlichen, leicht behaltbaren Form willen als dchte Ausspriiche
des Cakya-muni betrachten diirfen, die sich Jahrhunderte lang
miindlich fortpflanzen konnten. Z. B. aus dem Dhammapadam:
» Wer sich selbst besiegt, der ist der beste unter den Siegern.
-— Das Wasser leiten die Rohrenmeister, den Pfeil bearbeiten
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die Waffenschmiede, das Holz die Zimmerleute, sich selbst
zahmen die Weisen. — Wie der Fels unbeweglich im Sturme
dasteht, so wird der Weise von Tadel und Beifall nicht bewegt.
— Xein Feuer ist gleich der Begier, keine Gefangenschaft
gleich dem Hasse, kein Netz gleich der Leidenschaft, kein
Strom gleich dem Verlangen. — Wie der Baum, auch wenn
er gekopft wird, von neuem wichst, so lange die Wurzel un-
versehrt ist, so kehrt der Schmerz immer wieder, wenn nicht
der Hang zur Lust ausgerottet ist. — Den Zorn lege der Mensch
ab, den Hochmuth lege er ab, jede Fessel zerbreche er. Wer
den aufsteigenden Zorn zuriickhilt, wie den rollenden Wagen,
den nenne ich einen Wagenlenker. Vor dem Zorn des Korpers,
vor dem Zorn der Rede und dem Zorn des Gemiiths sollt ihr
euch hiiten. ,Er hat mich mit Schmihungen tiberhéuft, er hat
mir Grewalt angethan, er hat mich besiegt, mich beraubt!“ —
wer so denkt, dessen Jihzorn wird nicht gestillt. Denn nie
wird der Zorn durch Zorn gestillt, sondern durch Versshnlich-
keit; das ist ewiges Gesetz. Die Bisen sehen nicht ein: wir
werden hier sterben. Wer das einsieht, dessen Zanksucht hat
ein Ende. — Wer Feindlichen nicht feindlich ist, mild gegen
Ziichtigung Uebende, ohne Gier unter Gtierigen, einen solchen
nenne ich Brahmana (einen Heiligen).“

Horen wir auch einige Spriiche aus dem Stitra der 42 Sitze:
yBuddha sagte: Fin Mensch, der mir thérichter Weise Boses
thut, dem will ich mit einer Liebe vergelten, die nicht grollt;
je mehr Boses von ihm ausgeht, desto mehr Gutes soll von
mir kommen, denn der Wohlgeruch dieser guten Thaten kehrt
immer zu mir zuriick, wihrend der Schaden der Worte des
Verleumders auf ihn selbst fillt. — Ein lasterhafter Mensch,
der einen tugendhaften beschimpft, ist wie einer, der aufwirts
blickt und gegen den Himmel spuckt; der Speichel besudelt
nicht den Himmel, sondern kommt zuriick und befleckt ihn
selbst. — Kin Mensch, der sich der Religion widmet, ist wie
einer, der einen angeziindeten Docht in ein finsteres Haus bringt;
die Finsterniss ist auf Binmal vertrieben und es ist Licht. —
. Ein Mensch, der durch die seidenen Bande der Liebe (zu Weib
und Kindern) gefesselt ist, erleidet grossere Schmerzen als die,
welche die Ketten und Bande der héllischen Gerichtsdiener
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verursachen; denn diese haben einen Grund und ein Ende;
aber die sinnlichen Leidenschaften, obgleich sie einen Schmerz
erregen wie des Tigers Rachen, sind doch so siiss, dass das
Herz sich immer wieder an sie hingt. Wann kann die Strafe
aufhoren, die daraus hervorgeht? — Ein religioser Mensch
hat seine Sorgen und Schmerzen wie der irreligivse; denn von
der Geburt bis zum Alter, und von diesem durch Krankheit
bis zum Tod, wie endlos sind die Schmerzen, welche er er-
dulden muss! Aber wenn alle diese Schmerzen und eine auf-
gehéufte Schuld zu endlosem Geborenwerden und Sterben fiihrt,
so ist dieser Gram in der That unbeschreiblich.*

Der Buddhismus hat auch einzelne schone Sagen von der
Anwendung solcher Grundsitze im Lebent), und wir wollen

) Namentlich die Sage von Kundla, dem Sohn des Konigs Acoka von
seiner ersten Frau. Diesen Jingling mit wunderschénen Augen sucht die
zweite Frau des Konigs zn verfithren. Da er beharrlich widersteht, beredet
sie den Konig, den sie von einer schweren Krankheit gliicklich geheilt, ihr
die Regierung fiir sieben Tage zn fibergeben. Jetzt fertigt sie einen Befehl
aus, dem Prinzen die Augen auszureissen, und entwendet dem schlafenden
Konig das Siegel, um dasselbe der Schrift anfzudriicken. Lange will sich
kein Henker an den Prinzen wagen, bis Kunala selbst eine Belohnung ver-
spricht und ein ruchloser Mensch das Urtheil vollzieht. Kundla nimmt das
erste ausgerissene Auge in die Hand und spricht: »Warum sichst du nicht
mehr die Gestalten, die du so eben noch sahest, du grobe Kugel von Fleisch?
‘Wie thoricht und verdichtlich sind die Unsinnigen, die an dir hidngen und
sagen: Das ist mein! Die aber, welche dich nur als ein vergingliches Organ
betrachten, sind vor Ungliick sicher.« Als ihm auch das zweite Auge aus-
gerissen war, sprach er: »Das Auge von Fleiseh ist mir entrissen, aber ich
habe die vollkommenen Augen der Weisheit erlangt!« Ueber die rachsiich-
tige Konigin sagte er: »Moge sic lange noch Gliick und Macht geniessen,
die mir ein so grosses Heil gebracht hat.« Mit seiner Gattin wandelt er
nun als Bettler und singt vor des Konigs Palast. Dieser erkennt seines
Schnes Stimme und will die Frevlerin todten. Aber Kunala wehrt ihm, in-
dem er sagt: »Kein Wesen kann entflichen der Frucht seiner Werke; ich
habe in einem fritheren Leben eine Schuld auf mich geladeu, 500 Gazellen
die Augen ausgestochen, darum bin ich in diese Welt wiedergekommen, ich,
dessen Augen die Ursachen meines Ungliicks sind.« Weiter spricht er: »0
Konig, ich fithle keinen Schmerz, und trotz dieser grausamen Behandlung
fiihle ich nicht das Feuer des Zorns; mein Herz hat nur Wohlwollen fiir
meine Mutter, Konnten zum Zeugniss der Wahrheit dieser Worte meine
Augen wieder werden, wie sie warenl« — und sie waren wieder da. Bur-
nouf, I, 403 ff, Lassen, II, 270, Wuttke, II, 580 f.
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nicht verkennen, dass er mit seinem Verbot des Tudtens und
seinem Dringen auf Bezdhmung der Begierden wohlthitig ein-
gewirkt hat, namentlich auf die rohen Volker in Ostasien.
Doch konnen die Mongolen vom Pferdediebstahl nicht lassen,
und in den beiden heiligen Léndern Tibet und Ceylon, in letz-
terem wenigstens bei den niederen Volksklassen, herrscht das
Laster der Vielmdnnerei, so dass Briider wegen Mangels an
Weibern zusammen Ein Weib haben. Auch die Vielweiberei
hat er nicht abgeschafft; die Begierden der Ko¢nige hat er nicht
gezahmt, sondern ihren Despotismus gerne befoérdert, wenn sie
gegen die Cramanas freigebig waren. China und Japan kionnen
zwar nicht eigentlich buddhistische Lénder genannt werden;
doch hat diese Religion so grossen Kinfluss dort gewonnen,
dass man erwarten diirfte, sie hitte diesen Kulturvilkern eine
sittlich erneuernde Kraft zugefithrt. Allein es diirfen Grausam-
keiten, Riaubereien und Ungerechtigkeiten aller Art ochne Wider-
spruch von Seiten der Buddhisten dort veriibt werden. Sie sind
mehr auf ihren eigenen Vortheil, als auf die Durchfithrung der
in ihren Schriften enthaltenen Moralgrundsitze bedacht.
Ueberhaupt wird da, wo diese Religion zur Volksreligion-
geworden ist, den Laien das Halten zum Samgha, die Unter-
wiirfigkeit unter die Priesterschaft, die Theilnahme an den
religivsen Ceremonien und die Unterstiitzung des Klerus mehr
eingeschixft als die alten Moralvorschriften. Das Volk wird
unter eine Priesterschaft geknechtet, so stark wie im Brahma-
nismus. Der Mangel einer personlichen gottlichen Autoritit
hat auch hier dahin gefithrt, dass die menschliche desto mehr
vergottert wird. Ein Fortschritt gegeniiber der brahmanischen
Hierarchie ist es allerdings, dass kein Mensch durch seine
ntedrige Herkunft vom Eintritt in die Gemeinschaft der Heili-
gen ausgeschlossen ist, und dass die dussere Berithrung mit
Menschen von niedriger Abkunft nicht verunreinigt. Aber das
Volk wird beherrscht von den wandernden Bettelmonchen. Sie
werden befragt iiber den Namen, welcher einem neugeborenen
Kind gegeben werden soll, sie haben als Aerzte und Zauberer
alle Schiden zu heilen, sie assistiren bei allen Familienfeierlich-
keiten, sie haben das Volk durch die Beichte, welche auch
von Laien abgelegt werden soll, in ihrer Gewalt; sie konnen
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auch einem Verstorbenen durch ihre Seelenmessen gliickliche
‘Wiedergeburten verschaffen. Trotz dieser offenbaren Verkehrung
der urspriinglichen Grundsiitze hirt man von keinem Verlangen
nach einer Reformation. Auch das nach einer bessern Religion
suchende Japan scheint kein Heil zu erwarten von einer Er-
neuerung des Buddhismus auf seiner nrspriinglichen, der mo-
dernen Wissenschaft und dem Humanismus in manchem zn-
sagenden Grundlage, sondern will den Buddhismus als eine
Religion des Aberglaubens vertreiben.

§ 26, Der buddhistische Kultus.

Cakya-muni hat die brahmanischen Opfer abgeschafft und
den Menschen vollends unabhinglg gemacht von aller gott-
lichen Hilfe, nachdem schon die brahmanische Philosophie mit
ihrer himmelstiirmenden Ascese auf dieses Ziel hingearbeitet
hatte. Er hat dagegen die Menschen auf seine eigene Person
gewiesen, in seine Nachfolge, damit sie den Pfad zum Nirvana
finden. Kine Philosophie hitte existiren konnen ohne Kultus,
eine Volksreligion nicht. Nach Abschaffung der Gutter ergab
sich somit die Verehrung der Heiligen, vor allem des Religions-
stifters selbst, bald auch der Apostel, welche das gute Gesetz in
verschiedene Linder verbreitet hatten. Das spiter aufgekom-
mene Dhyéni-Buddha-System bevélkerte vollends die Himmels-
regionen mit allerlei gefeierten iiberirdischen Wesen und konnte
die fritheren Gotter der betreffenden Volker unter anderem
Namen wieder einfithren.

Cakya-muni war in das Nirvana eingegangen. Was haftte
man noch von ihm auf Exden, woran seine Verehrer sich hitten
anklammern konmen? Konnte er vom Nirvina aus noch in
personlicher Gemeinschaft mit. ihnen stehen, seine Kirche re-
gieren und in seinem Geiste erhalten? — Nein, es hitte das
sein seliges Nichtsthun gestort. Die Verehrer mussten also,
um in personliche Beriihrung mit ihm zu treten, einerseits
seine Worte gewissenhaft bewahren und fortpflanzen, andrer-
seity seine Reliquien ansehen und durch Bilder sich seine Person
als lebend vergegenwirtigen. Bei der grossen Menge, die etwas
Sichtbares und Greifbares sucht und nicht mit Biichern sich
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befasst, entstand bald ein Reliquien- und Bilderdienst; denn
es handelte sich nicht nur um eine Pietit gegen den Verstorbe-
nen: man suchte das Heil bei ihm, durch unmittelbare Be-
rithrung mit seiner Person, eine zauberische, wunderbare Hilfe,
und zwar bei diesen armseligen Ueberresten des Leibes, die
doch nach Buddhas Lehre selbst als etwas der Seele des aller-
herrlichst Vollendeten nicht Angemessenes hitten gelten sollen.
Aber diese Art von Fetischismus tritt allenthalben ein, wo man
eine voriibergegangene grosse Erscheinung festhalten mochte,
ohne sie im Geist festhalten zu konnen.

Durch den Religuiendienst unterscheidet sich der Buddhismus
auf’s schirfste vom Brahmanismus, denn diesem gilt die Berith-
rung mit einem Todten fiir eine Verunreinigung. Nachdem die
Reliquien des Buddba einige Zeit in Einem Heiligthum ver-
einigt gewesen, soll der Kénig A¢dka sie iiber ganz Indien
verbreitet haben, um die Verehrnng des allerherrlichst Voll-
endeten allenthalben zu befordern. Er scheint also zur Ver-
breitung dieses abergldubischen Dienstes viel beigetragen zu
haben. Das grosste Kleinod der Buddhisten ist der linke obere
Augzahn des Buddha, den mach der Bestattung des Meisters
einer der Jiinger zunichst nach Dantapura, wahrscheinlich dem
heutigen Dschagannatha, gebracht haben soll. Nachdem er dort
Jahrhunderte lang die Lust und der Trost der Gliubigen ge-
wesen, sollen die Brahmanen ihn nach Pataliputra gebracht
und vergebens zu vertilgen gesucht haben. Ein Lotus wuchs
aus der Flamme empor, die ihn verzehren sollte, und in dem
Kelch der Blume ruhte der Zahn. Man versenkte ihn in einen
Sumpf, aber alshald verwandelte sich dieser in einen Lotus-
garten; man wollte den Zahn auf dem Ambos zerschlagen,
aber er drang durch das Eisen u.s. w. Da bekehrte sich der
Pandukénig von Pataliputra, und die Reliquie wurde nach
Dantapura zuriickgebracht. Zu Anfang des 4. Jahrhunderts
fliichtete eine Konigstochter den Zabn vor der Gewalt der
Feinde, die seit dem Untergang des Yuetschi-Reiches immer
michtiger geworden waren, nach Ceylon, und seitdem ist er
das Kleinod dieser Insel und eine Quelle von unzihligen Wun-
dern. Als er 1560 in die Hinde der Portugiesen fiel, liessen ihn
diese verbrennen, obgleich der Konig von Pegu 800,000 Livres
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dafiir geboten hatte. Nach dem Glauben der buddhistischen
Priester ist aber auch damals der wahre Zahn in einer Lotus-
blume wieder zum Vorschein gekommen. Von 1815—1847 hielt
ihn die englische Regierung in Grewahrsam und liess ihn zwei-
mal ausstellen. Da jedoch diese Ausstellungen grosses Aerger-
niss bei den christlichen Englindern erregten, wurde der Zahn
der buddhistischen Priesterschaft zuriickgegeben. Diejenigen,
welche ihn gesehen haben, versichern, dass es gar kein Zahn
sei, sondern ein Stiick geglittetes Elfenbein von gelblicher
Farbe, zwei Zoll lang und gekriimmt. Fr wird in der Schloss-
kapelle der ehemaligen Koénige in Kandy aufbewahrtt). —
Auch der Almosentopf des Buddha spielt eine grosse Rolle,
und selbst iiber seinen Fussstapfen wurden Heiligthiimer er-
richtet; so-'auf dem Adamspik bei Kandy, wo die Wallfahrer
iiber furchtbare Abgriinde an Ketten sich hinaufwanden. Im
dlteren Brahmanismus war dieser Ort ein Fussstapfe des Vischnu
(Ram., VI, 39, 22. Muir, 1V, 377.).

Die Reliquien wurden aufbewahrt in eigenthiimlichen Thiir-
men aus Backstein, Stdpas anf Sanskrit, in den indischen
Volksdialekten Tope, auf Singhalesisch Ddgobas?) genannt.
Man findet in einigen Gegenden von Indien noch ansehnliche
Ueberreste davon und bekommt den Eindruck, dass die Bud-
dhisten im Allgemeinen solider und geschmackvoller gebaut
haben als die Brabhmanen. Cunningham vermuthet, dass die-
jenigen bei Bhilsa bis in das dritte Jahrhundert vor Christo
zurtickreichen. Das wird aber von andern Forschern bezweifelts).
Dagegen aus der Zeit der Yuetschi-Herrschaft miissen wohl
manche stammen. Die #lteren sind kuppelférmig, mit einem
viereckigen Aufsatz auf dem Gipfel. Dariiber erhebt sich als
Spitze ein aufgespannter Sonnenschirm als Symbol der wan-
dernden Bettelmonche. Spiter richtete man mehrere Sonnen-

') Koppen, 1, 517 fi.

2) Daher stammt ohne Zweifel das Wort » Pagode«, das auch fiir brah-
manische Tempel gebraucht wird.

3) Eitel, Hand-book, p. 133, Dass von der Zeit A¢bka's an solche existirt
haben, ist wohl nicht zu bezweifeln. Die Sage lisst diesen Konig 84,000
Stfipa’s errichten, damit Buddha's Leib in alle Theile von Indien verbreitet
werde, weil der menschliche Leib aus 84,000 Atomen bestehe.



191

schirme tiber einander auf, und zwar massiv aus Stein, so -dass
verschiedene Stockwerke mit Schirmdichern an den Absitzen
daraus entstanden. Die Chinesen liessen vollends die Kuppel
ganz weg und vermehrten die Zahl der Schirmdicher von sieben
bis auf dreizehn. So entstanden die jetzigen chinesischen Thiirme.
Die massive Bauart der Stiipas scheint den Zweck gehabt zu
haben, die Religuien vor feindlichen Ueberfillen zu schiitzen.
Die einzige Hohlung oder Oeffnung, welche man im Innern
der bis jetat erforschten entdeckt hat, ist die Reliquienkammer.
Die oberen Stockwerke sind gewdhnlich ganz hohl und un-
beniitzt.

Was den Bilderdlenst betvifft, so wurden frithzeitig Buddha-
bilder verbreitet, unter welchen die wichtigsten Vorschriften
des Gesetzes und eine Aufforderuig zur Annahme desselben
geschrieben standen. Der Traum des chinesischen Kaisers Ming-
ti stellte ein kolossales goldenes Buddha-Bild dar, und wir sehen,
dass auch bei der Einfiihrung dieser Religion in China die Bilder
eine Hauptrolle gespielt haben. Die Bilder sollten nach der
Theorie der buddhistischen Schriften nicht angebetet werden;
der Schmuck, mit welchem man sie zierte, die Blumen, welche
man ihnen streute, das Riuchwerk, das man zu ihnen auf-
steigen liess, sollte kein Opfer (yadschna), nur eine Khren-
bezeugung (pidschd) sein. Allein das Volk machte diesen Unter-
schied hier so wenig als im Katholicismus, und die Priester
haben das Ihrige gethan um den Gitzendienst, der bald damit
getrieben wurde, zu befordern. Man stattete die Bilder auf’s
Kostbarste aus, machte einzelne Gliedmassen beweglich, so
dass sie mit dem Kopfe nicken, die Hand .erheben konnten,
oder dass ein in dem hohlen Bilde befindlicher Priester Ant-
worten geben konnte auf die Anrufung der Gliubigen. Auch
wurden zuweilen die Augen oder das ganze Bild aus trans-
parenten Stoffen verfertigt und bei Nacht erleuchtet, so dass
sie in magischem Lichte funkelten, namentlich an Festtagen.
In der Zeit, da die chinesischen Pilger nach Indien wallfahr-
teten, sah man dort eine Menge von Buddhabildern, denen eine
besondere Wunderkraft zugeschrieben wurde:'

Die Buddhas werden immer in wvollkommen menschlicher
Glestalt abgebildet, und es ist dieser Fortschritt im Geschmack
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hervorzuheben gegeniiber den lifisslichen, halb thierischen, viel-
képfigen und vielarmigen Figuren der brahmanischen Gtter.
Aber namentlich der nordliche Buddhismus ist wahrscheinlich
durch den Einfluss des Civaismus und anderer Volksreligionen
bei der Abbildung der Bodhisattvas und anderer Heiligen zu-
riickgesunken in den brahmanischen Greschmack, so dass Padma-
pant eilf Kopfe und acht Hinde, Mandschugri vier Hinde, Kwan-
yin ebenfalls vier Hinde hat. Das Gesicht des Buddha zeigt
leidenschaftslose Ruhe, zuweilen in ein sanftes Licheln tiber-
gehend. Seine Schonheit wird in den Sttras hoch gepriesen
und sorgfiltig schematisirt, so dass die 32 Zeichen der voll-
endeten Schonheit und die 84 Zeichen kérperlicher Vollkommen-
heit an seinem Leibe zu sehen sind, natiirlich an den Bildern
nach dem Mass der Kunstfertigkeit des betreffenden Volkes.
Grewohnlich soll die Abbildung des Cakya-muni den Augen-
blick darstellen, wo er Buddha geworden ist. Da sitzt er mit
kreuzweise untergeschlagenen Beinen, die Fusssohlen aufwirts
gekehrt, das Almosengefiss auf dem Schoosse. In andern Bil-
dern erscheint er predigend oder segnend, zuweilen auch liegend,
zum Nirvéna eingegangen. Der Heiligenschein fehlt auch den
buddhistischen Bildern nicht. Er ist kreisformig oder oval,
zuweilen auch gleich einer gen Himmel lodernden Flamme.
Die Bildsdulen sind meistens 12—18 Fuss hoch, da man an-
nimmt, zu Cakya-muni’s Lebzeiten sei diess die gewohnliche
Grosse des menschlichen Korpers gewesen. Der zukinftige
Buddha soll grosser sein. Alte Steinbilder von ansehnlicher
Hohe finden sich noch in manchen Gegenden von Indien, z. B.
in Karkala in Siid-Kanara, einem Sitze der Dschainas. In dem
grossen Lama-Kloster in Peking ist eine Buddha-Statue von
90 Fuss Hohe?). Die Zahl der existirenden Buddhabilder ist
ungeheuer gross, denn Millionen von Gliubigen tragen eines
auf der Brust oder in der Tasche, ausser den in Hiusern und
Klostern aufgestellten. Der chinesische Pilger Hiuen Thsang
ldsst unter den frommen Werken seines Lebens aufzihlen, dass
er das Bild des Buddha zehn Millionen mal habe malen und
hundert Millionen mal habe formen lassen. In den indischen

Y) London Missionary Chronicle, Jan. 1867,
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Grottentempeln von Salsette, Ellora u. a. finden sich neben
gewaltigen Statuen auch Malereien, an welche die heutige
Kunst der Buddhisten nicht mehr hinreicht; dagegen sollen sie
im Metallguss und Modelliren den Europdern auch heutzntage
nicht nachstehen.

Nichst dem Cakya-muni ist der gefeiertste Gregenstand des
Kultus bei den sitdlichen Buddhisten Maitréya, der zukiinftige
Buddha, der verheissene Messias, auf welchen die Frommen
in den Zeiten der Triibsal und des Abfalls ihre Blicke richten.
Thm in einer kiinftigen Geburt als dem allerherrlichst-vollende-
ten Buddha zu begegnen und unter seine Schiiler aufgenommen
zu werden ist ein Ziel der Hoffnung fiir diejenigen, welche dem
Nirvana noch keinen vechten Geschmack abgewinnen kinnen.
Dem Maitréya ist nach dem Glauben der sitdlichen Buddhisten
seit Cakya-muni’s Nirvina die Verbreitung der Lehre beson-
ders anvertraut. Die nordlichen Buddhisten verehren ihn zwar
auch, aber diese hervorragende Stellung nimmt bei ihnen der
schon genannte Dhyéni-Bodhisattva Padmapdni oder Avaloki-
téguara ein, an dessen Stelle die Chinesen ein weibliches Wesen
Kwan-yin setzen. Bei den Chinesen tritt tiberdiess der Herr
des westlichen Paradieses, Amitdbha, der dem (Akya-muni ent-
sprechende Dhyani-Buddha, im Kultus am meisten in den Vorder-
grund. Ueber Kwan-yin berichtet die chinesische Sage, sie sei
eine Konigstochter gewesen und habe sich geweigert zu lhei-
rathen, wm ganz der Frommigkeit zu leben. IThr ungliubiger
Vater habe ihr endlich erlaubt in ein Kloster zn gehen, aber
zugleich befohlen, dass sie dort die erniedrigendsten Dienste
fir die andern Nonmen thun miisse. Doch die himmlischen
Geister thaten die Dienste fiir sie. Das empirte den Vater,
so dass er das.Kloster anziinden liess. Aber vergeblich. Ein
Regen loschte den Brand, ohne dass die 500 Bewohnerinnen
irgend einen Schaden litten. Nun sollte Kwan-yin mit dem
Schwert hingerichtet werden; aber die Klinge sprang in tausend
Stiicke, als sie ibren Hals berithrte. Die Heilige wurde erdros-
selt, aber ein weisser Tiger trug ihren Leib sogleich in einen
dunkeln Wald. Dort wachte sie aus ihrer Betdubung auf und
sah einen Jiingling mit einer Fahne in der Hand, der ihr be-

fahl ihm zu folgen vor das Angesicht des Todtenrichters Yama.
Wurm, Geschichte der indischen Religion. 13
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Wihrend sie mit ihm durch die verschiedenen Folterkammern
der Holle gieng, rief sie mit gefalteten Hinden bestindig den
Amitébha Buddha an. Da fiel ein Blumenregen vom Himmel,
die Krde brachte goldene Lotusbliithen hervor und alle Werk-
zeuge der Qual in der Holle wurden zerstort. Desshalb schickte
sie Yama zurtick in den Wald, denn er musste sich sagen:
,Wie kann die Welt besser werden, wenn wir keine Holle
haben sollen?“ In dem Wald erwachte sie wie von einem
Traum und sprach: ,Ich war im Himmel, und -doch befinde
ich mich wieder auf Exden! Wo soll ich denn hingehen?“
‘Wiahrend dem lud ein buddhistischer Einsiedler sie ein, mit
ihm in seine Hiitte zu kommen. Unwillig wies sie dieses An-
erbieten zuriick, indem sie den Einsiedler an Buddha's Gebot
evinnerte, dass Monche und Nonnen von einander getrennt
wohnen sollen. Da erklirte ithr der Einsiedler, er sei Buddha
selbst und habe nur ihre Tugend priifen wollen. Er rief sodann
einem Néga- (Schlangen-) Geist, der brachte eine breite Lotus-
blume und trug die Kwan-yin auf derselben nach der Insel
Pu-tut) an der chinesischen Kiiste. Dort lebte sie neun Jahre,
rettete viele vom Sturm heimgesuchte Seefahrer, und heilte
unzihlige Kranke. Als sie horte, dass ihr Vater gefdhrlich
krank sei, schnitt sie das Fleisch von ihren eigenen Armen
ab und bereitete daraus eine Arznei, die seine Gesundheit
wiederherstellte. Zum Dank dafiir befahl derselbe, dass eine
Bildsgule der Kwan-yin errichtet werde mit vollstindigen Armen
und Augen. Da jedoch im Chinesischen das Wort fiir ,voll-
stindig® dieselben Laute hat wie das fiir ,tausend“ (tsien) und
nur im Ton sich unterscheidet, verstand es der Bildhauer falsch

) Pétala an der Indusmiindung gilt fiir die Heimat des indischen Ava-
16kitégvara, der ebenfalls Schiffbriichige gerettet haben soll, Die Aehnlich-
keit der Namen mag dazu beigetragen haben, dass indische und altchinesische
Sagen und Kulte in dieser Legende gemischt wurden. Die Vermuthung von
Beal, dass in Avaldkité¢vara und Kwan-yin die Aufzeichnung der buddhisti-
sclien Schriften gefeiert werde, wihrend bis dahin die Lehre Buddha’s nur
miindlich {iberliefert worden sei (p. 385), scheint doch damit, dass Avaloki-
tégvara auch Vaéschigvare, d. h. Herr der Sprache genannt wird, noch nicht
gehorig begriindet zu sein, denn im chinesischen Kultus scheint diese Seite
nicht hervorzutreten,
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und machte eine Bildsiule mit tausend Augen und tausend
Armen. Die Insel Pu-tu, wo Kwan-yin bis zu ihrem Tod wohnte,
wurde dann ein Wallfahrtsort fiir die chinesichen Buddhisten?).
Die Anrufung der Xwan-yin soll den Menschen aus Feuer und
Wasser, aus der Hand der Riuber und der Dimonen erretten,
von eisernen Fesseln, wie auch von Sinnenlust und vom Zorn
befreien; sie will den Frauen Kinder bescheeren u. s. f.2). Vor
ihrem Angesicht und vor den Buddhas der zehn Himmelsgegen-
den?) werden Bekenntnisse von Siinden, die in Gredanken, Worten
und Werken begangen wurden, in der Liturgie abgelegt (Beal,
p- 407.).

Die tibetanischen und mongolischen Buddhisten verehren, wie
schon bemerkt wurde, den Padmapdni oder Avalokitégvara als
eine mdnnliche Person, als das hervorragendste Glied einer
Trias : Mandschugri, Pudmapdni und Vadschradhara. Mandschu-
gri entspricht einigermassen dem indischen Brahméd, er ist der
Patron der Weisheit und Wissenschaft, Urheber der Harmonie
und Ordner des Weltenbau’s; Padmapani dagegen ist der Ver-
sorger der belebten Wesen; er leitet den Kreislauf der Seelen-
wanderung in diesem Kalpa und besonders die buddhistische
Kirche. Er wird angerufen durch die sechs Silben: dm/! mant
padmé! hum! — dieses Universalgebet, welches in Tibet und
der Mongolei das Xind zuerst stammeln lernt und der Ster-
bende als letzten Seufzer ausspricht, das tiglich mittelst der
Rosenkréinze moglichst oft geplappert und dazu noch aunf den
Gebetsridern in moglichst vielen Wiederholungen umgetrieben
wird. Der Sinn des Gebets ist nichts weiter als eine Anrufung
dieses Padmapini: Om, das bekannte Universalwort der indi-
schen Frommigkeit; man? padmé heisst ,das Kleinod im Lotus*,
und das wire der ans dem Kelch einer Lotusblume geborene
Padmapini*); hum ist eine Schlusssilbe von Gebeten, etwa

1) Eitel, Lectures, p. 33. Hand-book, p. 20.
?) Kwan-schai-yin-puh-sah-pho-mun, bei Beal, p. 389 ff.
%) Ausser den acht brahmanischen Himmelsgegenden zihlen die Bud-

_ dhisten noch Zenith und Nadir als solche,

%) Nach H. H. Wilson (Essays on the religion of the Hindus, II , p. 334.)
wire Manipadmé nur eine verdorbene Aussprache fiir den Namen Padma-
pdni selbst.
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unsrem Amen entsprechend. Das dritte Glied der tibetanischen
Trias, der Bodhisattva Vadschradhara, der Donnerkeilhalter,
ist der in den Buddhismus wieder aufgenommene Indra, der
Reprisentant der allbezwingenden Macht und Stirke?).

Durch das Tantra-System, welches ungefihr 500 n. Chr.
entstand und tiber Nepal nach Tibet wanderte, wurde der Ein-
fluss des Civaismus auf den Buddhismus so stark, dass (liva
selbst und seine Gattin Pdrvati zu strafenden und rachenden
Goottheiten wurden, welche die Vertheidigung der Religion des
Buddha iibernommen haben und von dessen Anhingern mit
Opfern bedacht werden. Civa ist Kénig der Hollen, und nament-
lich durch Zauberformeln kann man mit seiner Hilfe Grosses
ausrichten %).

Das Bekenntniss zu den drei Stiitzen (Buddha, Dharma
und Samgha) wurde durch philosophische Spekulationen unter
neue Cresichtspunkte gestellt und von den nérdlichen Buddhi-
sten auch durch besondere drei Figuren abgebildet (C'dkya-mun,
. Lotschana und Vairdtschana). Diese Triratna nennt man die
buddhistische Dreieinigkeit?). Sie ist tibrigens nicht viel popu-
larer geworden als die brahmanische. Auch die monotheistische
Gestalt des Adi-Buddha in Nepal enthdlt nach den neueren
Forschungen keinen so reinen Monotheismus, als Hodgson, Bun-
sen u. A. angenommen haben. Der Adi-Buddha ist der in Nepal
am hochsten verchrte Dhyani-Buddha, aber er wird nicht als
der personliche Schopfer und Erhalter der Welt ausdriicklich
anerkannt+). ‘ .

Was die Form des buddhistischen Kultus betrifft, so erinnert
sie ebenfalls vielfach an den Katholicismus. Von blutigen Opfern
nach der Weise anderer heidnischen Religionen kann hier natiiclich

) Képpen, II, 25.

2) Auch der altindische Schlangendienst, der neben dem Bralimanismus
hergieng, hat im Buddhismus eine Stitte gefunden, denn.in Sagen und Ab-
bildungen treten die Naga-Konige auf. Die demselben gewidmeten Sttras
sollen erst aus dem 12. oder 13. Jahrhundert stammen (Beal, 415 ff.). Die
Niga-Geister werden als Schutzgeister fiir den Grund und Boden der Kloster
betrachtet (Eitel, Lectures 28.).

. %) Koppen, II, 291 £, Eitel, Handbook, 150.

%) Eitel, Lectures, p. 38. '
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keine Rede sein. Die Altdre, deren mehrere in einem grisseren
Tempel sein konnen, sind mit Statuen der betreffenden Heili-
gen, Teppichen, Fahnen, Blumengewinden und Bildwerken aller
Art iiberladen. Auf dem Altar sind auch die Schalen, in welche
die Ehrenbezeugungen (Blumen, Friichte, Wohlgeriiche, Kerzen
u. dgl.) gelegt werden, ausserdem ein metallener Spiegel, ein
runder finfhiigeliger Teller, welcher den Méru mit den vier
Welttheilen darstellt, und ein Kelch oder eine Giesskanne.
Der Kultus besteht in einer Liturgie, welche in einer dem
Volk fremden Sprache (im Siiden Pdli, im Norden Sanskrit)
vorgetragen wird, so dass das Volk nur das Wort Buddha
versteht und darauf sein Amen zu sagen hat. Damit das Ganze
weniger einformig klingt, wird grossere Mannigfaltigkeit in Ton
und Geberden hervorgebracht. Bald ertont eine rauschende
Musik, bald spielt sie in geddmpftem Ton; die Gebete werden
halb singend vorgetragen, bald leise gemurmelt, bald laut ge-
schrieen. Durch Glocken und hélzerne Trommeln wird der Lirm
vermehrt, durch Prozessionen und mannigfache Verdnderungen
in der Stellung die Schaulust befriedigt. Die Laien miissen
ofters niederknien und sich auf die Erde werfen. Die Gebete
der Laien sind das Bekenntniss zu den drei Stiitzen und die
fiinf Gtebote: ,Ich todte nicht, ich stehle micht, ich begehe
keine Unkeuschheit, ich liige nicht, ich trinke nichts Berau-
schendes.“ Dazu kommt im nordlichen Buddhismus noch die
sechssilbige Formel: ,Namah Amitdbha!“ in China; ,Om!
Mant padmé! hum!*“ in Tibet. Diese Formeln werden mit Hilfe
von Rosenkrinzen, die 108 Kiigelchen enthalten, so oft wieder-
holt, als es zur Sihnung einer Schuld oder zur Erwerbung
eines Verdienstes nothig erscheint, und durch den nichtssagenden
Inhalt dieser Formeln steht der Buddhismus noch tief unter
dem Katholicismus.

Vor dem Gottesdienst miissen die Bilder richtig gestellt,
der Altar zubereitet und ein heiliger Raum im Tempel ab-
gegrenzt und mit Wasser und Asche geweiht werden. Unter
Anrufung des Heiligen, fiir den der Gottesdienst speziell be-
stimmt ist, sowie des Buddha, des Dharma und des Samgha,
wird der Weikrauch (aus Sandelholz bestehend) angeziindet und
die Blumen gestreut, mit der Bitte, dass diese Symbole der
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Harmonie des Himmels und seiner heiligen Freuden, diese
Nahrung und Kleidung der seligen Geister, durch alle zehn
Himmelsriume bis in das Land eines jeden Buddha aufsteigen,
und so alle lebenden Wesen schliesslich das hochste Wissen
des Buddha, den Zustand, von welchem an keine neue Geburt
stattfindet, erreichen mochtent). Bei den Lamaisten bildet die
Einsegnung des Wassers eine Hauptceremonie. Ein Priester fingt
dag Bild Cékya-muni’s im Spiegel auf, ein anderer giesst aus
dem Kelch tiber dem Spiegel Wasser, das mit Zucker, Safran
w. a. gewiirzt ist; dieses durch die Beriihrung mit dem Spiegel-
bilde des Buddha geheiligte Wasser fliesst iiber den unter-
gehaltenen Weltenteller (mandala) herab in ein Becken, von
wo es in den Kelch zuriickgegossen und damn von den Prie-
stern mit der hohlen Hand aufgefangen und geschliirft wird.
Nach der Erklarung der Lamas soll diese Ceremonie das Bad
darstellen, welches die Gotter dem nengeborenen Céakya-muni
bereitet haben; nach Kuppen (I, 567) wire es nur die Ver-
sinnlichung der oft wiederholten Phrase, dass ,der Buddha den
Himmelsthau der Lehre auf den Weltenkreis herabtriufeln lisst.“

~ Sogar eine Kindertaufe hat der Lamaismus, die am dritten
oder zehnten Tag nach der Geburt im Hause verrichtet wird.
Ein Priester liest oder spricht, wihrend Kerzen und Réauch-
werk auf dem Hausaltar brennen, iiber dem mit Wasser ge-
filllten Becken die vorschriftsmissigen Weihgebete, taucht dann
das Kind dreimal unter, segnet es und legt ihm einen Namen
bei. Gewohnlich wird dem Téufling auch das Horoskop gestellt?).
‘Wihrend des ganzen Lebens wird natiirlich der Priester zu
allen wichtigen Familienereignissen beigezogen, und fiir die
Todten hat er Seelenmessen zu lesen, die bei drmeren Leuten
einige Tage, bei reicheren sichen Wochen, bei Iiirsten ein
ganzes Jahr dauern und reichlich bezablt werden. Dadurch soll
derTodtenrichter Yama bewogen werden, die abgeschiedene Seele
in dem Zwischenzustand in eine moglichst giinstige neue Geburt
zu befordern ?). Diese Seelenmessen finden auch in China Statt.

") Beal, p. 402.
%) Koppen, 1I, 320,
3) Koppen, II, 324,
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Die gewshnlichen gottesdienstiichen Zeiten sind fiir die Monche
dreimal taglich, fir das Volk mach slterer Bestimmung am
Neumond und Vollmond, nach spiterer auch an den dazwischen
liegenden Mondsphasen, also ziemlich der Sabbath- und Sonn-
tagsfeier entsprechend. Den Hohepunkt des buddhistischen Kultus
bilden die drei grossen Jahresfeste, die sich zum Theil an die
natiirlichen Jahreszeiten anschliessen, aber auch in der Ge-
“schichte des Buddha eine Bedeutung haben. Am Schluss der
Regenzeit, die vom Neumond des Juli bis zum Neumond des
November gerechnet wurde, feiert man das Lampenfest, nicht
zu verwechseln mit dem chinesischen Laternenfest. Nach der
Regenzeit war Qikya-muni jedesmal der Welt zuriickgegeben
worden, um ihr das Heil zu verkiindigen, oder wie die Legende
es ausdriickt: er war aus dem Himmel der 33 Gotter, wo er
sich wihrend der Regenzeit aufgehalten hatte, wieder zuriick-
gekehrt auf die Erde. So treten nun die Bhikschu, welche
wihrend der Regenzeit ihre Vihéra nicht verlassen durften,
ihre Bettelreisen wieder an und werden von den Laien nament-
lich mit neuen Kleidern beschenkt. Von einem pyramiden-
formigen Greriiste herab, das mehrere Stockwerke hoch mit
Lampen erleuchtet ist, und dessen Masten, ebenfalls erleuchtet,
noch hoher emporragen, wird gepredigt, und in Prozessionen
wird der Aufzug der Gotter dramatisch dargestellt, welche den
Buddha aus Indra’s Himmel wieder herabgeleitet haben auf
die Erde. — Das zweite grosse Fest wird in den siidlichen
Lindern am Vollmond des ersten Frithlingsmonats, in den nérd-
lichen etwas frither gefeievt. Iis ist das biirgerliche Neujahrs-
fest und wird in China Laternenfest genannt. Im Siiden dauert
es drei, im Norden siehen Tage. Hier wird der Triumph des
(akya-muni tiber die sechs brahmanischen Asceten, also der
Sieg des Buddhismus iiber den Brahmanismus gefeiert. Buddha
soll sich nach diesem Erfolg acht Tage lang weltlichen Er-
gotzungen hingegeben haben, und so spielen hier Gastmahle,
Ringspiele, Gratulationen u. dgl. eine grosse Rolle. -— Als
drittes Fest wird der Empfingniss- oder Geburtstag des (dkya-
munt am Vollmond des Mai mit glinzenden Prozessionen ge-
feiert, und an diesem Feste wird von den Lamaisten die Priester-
weihe ertheilt. Anschliessend an dasselbe haben die nordlichen
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Buddhisten noch ein besonderes Bilderfest, wobei das Bild des
Buddha feierlich enthiillt wird.

Noch haben wir ein Instrument des buddhistischen Kultus
zu besprechen, durch welches der religivse Mechanismus auf’s
Hochste getrieben wird: die Gebetsmaschinen. Nicht bei allen
Buddhisten findet man dieselben, sondern nur so weit die Formel
»Om! Mani padmé! Hum!“ verbreitet ist, also bei den Lamai-
sten. Aber schon auf Miinzen von den Yuetschi-Konigen hat
man die ersten Spuren davon. Es gibt kleinere, nur wenige
Zoll hohe Gebetsrdder in den Hinden der Leute und grossere
in Tempeln und Héusern. In der Vorhalle des Hauses werden
sie von jedem FKintretenden gedreht. Bisweilen sieht man sie
auch auf den Giebeln, so dass sie vom Wind in Bewegung
gesetzt werden, oder iiber dem Heerde vom Rauch .getrieben,
oder am fliessenden Wasser wie Wassermithlen. Sie sind tonnen- -
formig, beschrieben und vollgestopft mit Papieren, auf welchen
nichts Anderes als das ,Om! Mani padmé! Hum!“ moglichst
oft geschrieben steht. Wuttke (II, 546) bestreitet es, dass man
diese Réder als Grebetsmaschinen ansehen diirfe, durch welche
sich die Leute das Beten bequem machen wollen. Sie seien
vielmehr Sinnbilder des im endlosen Kreislauf unstdt rollenden
Lebens, das immer in seinen Anfang zuriickkehre und immer
fliessend doch niemals weiter komme. So komme das Symbol
des Rades auch im siidlichen Buddhismus vor, der doch keine
Grebetsrider habe, z. B. in der Formel: ,Buddha drehte das
Rad der Lehre,“ oder wenn die Seelenwanderung ein Kreis-
lauf genannt werde. Allein wenn auch diese symbolische Be-
deutung Anlass zur Verfertigung solcher Réder gegeben hat,
und wenn der Glaube an ihre Wirksamkeit nicht iiberall so
krass auftreten mag, ja wenn bei den durch Wasser oder Wind
oder Hitze getriebenen keine Person gedacht werden kann,
die sich durch das Umdrehen ein Verdienst erwirbt, ausser
etwa der Stifter des Rades, so wird man doch nicht leugnen
konnen, dass das Volk durch das Drehen sich ein Verdienst
erwerben will, wie durch das Beten, denn man konnte fiir die
ungeheure Vervielfiltigung der sechs Silben keinen Grund den-
ken, wenn die Rédder nur den Kreislauf der Seelenwanderung
symbolisiren sollten. Ja, die Gebetsrider sind allerdings ein
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getreues Abbild der buddhistischen Weltanschauung, dieser lang-
weiligen, masslosen Wiederholnng alles Dagewesenen, die nie
#ber thren Kreislauf hinauskommt.

C. Die buddhistische Philosophie (Abhidharma).

§ 27, Einige Eigenthiimlichkeiten der buddhistischen
Philosophie.

Die Philosophie ist der noch am wenigsten von europiischen
Gelehrten erforschte Theil des buddhistischen Dreikorbs. Sie
bewegt sich auch zum Theil in den Geleisen der brahmanischen
Philosophie und hat auf die Religionsgeschichte nicht so stark
eingewirkt wie die brahmanische. Wir geben daher nur einige
Andeutungen. :

Die buddhistische Philosophie nimmt nur zwei Erkenntniss-
wege an: die sinnliche Wahrnehmung und die Folgerung; die
Autoritiit, welche die brahmanische in den Vedas anerkennt,
verwirft sie. Dabei unterschieden sich die Schulen der Vaibha-
schikas und der Sautrdntikas, indem erstere eine unmittelbare
Berithrung zwischen der Erkenntniss und dem Gegenstand vor-
aussetzten, letztere aber die Unmittelbarkeit der sinnlichen
Wahrnehmung leugneten und die Beihilfe eines Schlusses selbst
bei der Sinmenwahrnehmung annahmen. So konnte eine Art
Vedantismus, wie er im Surangama Sitra?) reprisentirt ist, in
die buddhistische Philosophie eindringen. Natiirlich nicht ein
Brahma allein existirt, sondern die Seele allein; das vollkom-
mene Herz ist das Reale; Verstand und Leib sind nur Offen-
barungen dieses geheimmissvollen, herrlichen und wahren We-
sens. Alle lebenden Wesen sind getiiuscht durch die susseren
Objekte und haben ihre wahre Natur verloren; sie sind durch
die Dinge hierhin und dahin gezogen worden, darum haben
sie die Idee aufgegriffen, als ob sie viel sihen oder wenig.

1) Bei Beal, p. 2843869 finden sich lingere Ausziige aus dieser Schrift,
die einigermassen an Kants Kritik der reineu Vernunft erinnern konnen,
aber sehr in die Breite gehen,
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Wie ein Tuch mit Knoten aus mehreren Tiichern zu bestehen
scheint, aber wenn man die Knoten gelost hat, die Einheit
sich darstellt, so wird auch der Knoten der Erkenntniss gelost
und die Kinheit hergestellt, wenn man in der Mitte anfingt,
am Herzen.

Die buddhistische Logik richtet das logische Denken zu
Grunde, wie wir schon bei der Beschreibung der Himmels-
regionen bemerkt haben, denn der Widerspruch ist ihr kein
Widerspruch, Bejahung und Verneinung ist dasselbe, jede Be-
stimmtheit wird in Nichts aufgeldst. Das Rad dreht sich bestéin-
dig herum; jedes Ding wird nur im Entstehen und Vergehen
betrachtet; dieses bestindige Werden wird bald als Sein, bald
als Nichtsein aufgefasst; ein ewiges Sein gibt es nicht. Der
Atheismus hat fiiv das speculative Denken keinen Anhaltspunkt.
Die Vaibhaschika-Schule bewegt sich gern im Dilemma, die
Sautrantika hat Position, Negation und Conjunction, oder eigent-
lich Negation der beiden Vordersite, z. B. 1) die Welt ist be-
grenzt; 2) die Welt ist nicht begrenzt; 3) die Welt ist weder
begrenzt noch nicht begrenzt. Durch solche Logik wird natiirlich
die Gedankenentwicklung nicht weiter gefithrt, sondern nur
congtatirt, dass alle Bestimmungen zuletzt auf Nichts hinaus-
laufen1).

Eine FEigenthiimlichkeit der buddhistischen Metaphysik ist
die Lehre von den fiunf Skandhas (Anhiufungen), d. h. von
den fiinf Attributen eines jeden lebenden Wesens, um deren
willen es sich im Kreislauf der Seelenwanderung bewegt.
Diese sind

1) Raipa, d. h. Gestalt, Form, der Leib, der aus der Mi-
schung der Elemente?) und ihrer Quahtaten entsteht.

2) Védand, die sinnliche Empfindung, angenehm, unan-
genehm oder gleichgiltig, wird durch die finf dusseren und den
inneren Sinn (manas) empfangen.

8) Sandschnid, die Wahrnehmung einzelner Objecte nach
ihren Kennzeichen und Pridicaten.

b Koppen, I, 598.
%) Einige buddhistische Schulen z#hlen nur vier Elemente, andere rech-
nen wie die Brahmanen den Aether als fiinftes.
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4) Sonskdra, die Fiction, die reflectirte Individualitit, dhn-
lich der vedantistischen Illusion, namentlich sofern sie den Willen
bestimmt zu Hass, Furcht, Sorge, Freude u. s. f.

b) Vidschnina, das Wissen von dem fortgesetzten zusammen-
hingenden Lauf der einzelnen Empfindungen und Wahrneh-
mungen, das Bewusstsein.

Ob diese fiinf Skandhas zusammen schon das Individuum
ausmachen, oder ob sie nur das Gefiiss sind, in welchem es
ruht, ob iiberhaupt das Ich und die Skandhas existiren oder
nicht, daritber sind die widersprechendsten Theorien aufgestellt
worden. Diejenigen Schulen, welche das Nirvéna als Vernich-
tung betrachten, werden wohl auch die selbststindige Existenz
der Seele geleugnet haben. Aber zahlreicher scheint doch die
andere Partei zu sein, namentlich im nérdlichen Buddhismus.

Woher kommen nun aber diese Skandhas? woher iiber-
haupt der ganze Kreislauf? — Das hat Cakya-muni durch die
Theorie von den Niddnas, d. h. von der Verkettung der auf-
einanderfolgenden Ursachen des Daseins zu erkliren gesucht.
Er hat eine Kette von zwolf Niddnas aufgestellt, wobei immer
das Folgende die Ursache des Vorangehenden ist:

1) Alter und Tod (Dschardmarana), 2) Geburt (Dschdti),
3) Dasein (Bhava), 4) Anhinglichkeit an das Dasein (Updddna),
5) Verlangen (Trischnd), 6) Empfindung (Védand), 7) Beriih-
rung (Sparga), 8) Die sechs Sinne (Schadayatana), 9) Name
und Gestalt (Ndmaripa), 10) Bewusstsein (Vidschnina), 11)
Bewegung und moralische Triebkraft (Sanskdra oder Karman),
12) Unwissenheit (Avidyd).

Also wenn die Unwissenheit aufgehoben ist, so sind alle
Ursachen der Seelenwanderung aufgehoben. Das hat Céakya-
muni erreicht, indem er Buddha geworden ist. Da hat er diese
ganze Verkettung iiberschaut, welche dem Menschen so viele
Schmerzen bereitet. Die Unwissenheit besteht eben darin, dass
der Mensch das Vergiingliche fir dauernd, das Nichtige fiir
wirklich hélt. Wie der Vedantist aus der Tduschung dieser
Welt zum Brahma als dem einzigen Existirenden zuriickkehrt,
so der Buddhist ebenfalls aus der Tduschung der Welt zur
urspriinglichen Existenz seiner eigenen Seele.



Vierter Abschnitt.

Per neuere Bralhimanismmus.

§ 928, Geschichtliche Uebersicht.

Der tausendjahrige Kampf zwischen Brahmanismus und
Buddhismus endigte mit dem Siege des ersteren; Vorder-Indien
blieb seiner alten Religion treu, denn der Buddhismus hatte
zu wenig Positives in sich, um das festgeschlossene brahma-
nische System, die alte heilige Literatur und namentlich das
Kastenwesen vollstindig zu verdriingen. Er konnte nicht viel
Besseres an die Stelle setzen, denn was er Positives beibehalten
hatte von dogmatischen Anschauungen iiber die Welt, das Welt-
ithel und die Seelenwanderung, das war dem Hindu nichts
Neues. Religionen von unkultivirten Volkern konnte der Bud-
dhismus iitberwinden, aber die systematischen Religionen leiste-
ten ihm auch in China und Japan stirkeren Widerstand, so
dass er nur durch grossere Accommodation sich behaupten
konnte. Das Hindu-Volk war iiberhaupt nicht gewohnt, seine
Fiirsten als hochste Autoritit in religioser Beziehung anzu-
sehen. Mochte ein Agoka und andere Konige noch so eifrig
den Buddhismus durch Belehrung und Freigebigkeit fordern,
die Brahmanenkaste beherrschte desswegen doch einen grossen
Theil des Volkes in religivsen Dingen, und wartete nur auf

- die giinstige Stunde, um die Eindringlinge hinauszuwerfen und
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die viterlichen religiosen Gresetze wieder herzustellen. Der Bud-
dhismus war bald zu einem religiosen Formalismus erstarrt,
wiahrend der Brahmanismus sich zu verjiingen suchte?) und
vom Buddhismus manches lernte, um ihm in allen Stiicken
gewachsen zu sein. Zu diesen neuen Waffen des Brahmanismus
rechnen wir:

1) Die Idee der Avatdras, die wir schon § 17 in ihven
Grundziigen besprochen haben, da sie schon im Riméyana und
Mahéabharata auftritt, aber ohne Zweifel durch die Verehrung
des Buddha als eines volksthiimlichen, menschlichen Erlosers
hervorgerufen wurde. Auf dieser Spur gehend wollte nun auch
der Brahmanismus die Erlosung der Welt von allerlei Plagen
durch die Erscheinung eines Grottes in thierischer und mensch-
licher Grestalt herbeifithren, ja durch ein vollstindiges Menschen-
leben, das der incarnirte Grott durchmacht. Namentlich die In-.
carnation des Vischnu als Krischna scheint eine Opposition gegen
den Buddha zu sein und sich dem Volk dadurch empfehlen
zu wollen, dass sie anstatt des strengen Moralpredigers eine
heitere, die Sinnlichkeit ansprechende Gestalt als Exloser auf-
stellt. Daneben wollte man spiter dem Buddha selbst, als er
nicht mehr gefihrlich war, seine Grosse nicht entziehen und
nahm ihn ebenfalls unter die Incarnationen des Vischnu auf.
Die Incarnationslehre ist so sehr ein Charakterzug des neueren
Brahmanismus geworden, dass nicht nur die Avatiras des
Vischnu immer weiter ausgesponnen, sondern von den speziellen,
Verehrern des (fva auch Incarnationen dieses Gottes oder seines
Stiers, von den Verehrern des Ganéga Incarnationen ihres Lieb-
lingsgottes ersonnen wurden.

2) Die drei grossen Gotter Brahmd, Vischnu und (iva,
welche bisher ziemlich unvermittelt nebeneinander gestanden
waren, der erste als ein Product der priesterlichen Reflexion,
die beiden andern als Volksgdtter, aber jeder in dem Kreise
seiner Verehrer, — diese drei grossen Gtter werden jetat

Yy In diese Zeit des wieder aufstrebenden Brahmanismus hat man wahy-
scheinlich aunch den grdssten dramatischen Dichter von Indien, Kéliddsa,
den Verfasser des beriithmten Sukuntala zn setzen. Garrett, A classical Dictio-
nary of India, Madras 1871, p. 306. '
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wenigstens im System wvereinigt zum Trimiirti, Diese Vereinigung
ist ohne Zweifel von dem Bestreben ausgegangen, die verschiede-
nen Religionselemente gegen den Buddhismus und was sich sonst
der alten Religion widersetzte, zu verbinden. Damit war der
Civaismus vollstindig aufgenommen in das arische System.

3) Eine neue religivse Literatur wurde geschaffen in den
Purdnas, mit der Bestimmung, nicht wie die Vedas von den
Brahianen als ein unantastbares Heiligthum dem niedern Volk
gegeniiber in ein geheimnissvolles Dunkel gehiillt zu werden,
die Purdnas sollten vielmehr religivse Volksschriften sein und
zur Befestigung des vom Buddhismus erschiitterten Brahmanis-
mus dienen. Thr Inhalt ist vorherrschend mythologisch. So tritt
iiberhaupt im neueren Brahmanismus ein mythologischer Pan-
thessmus stirker hervor als der allerdings noch in einzelnen
Schriften sich forterbende philosophische Pantheismus. Der
mythologische Stoff der Purdnas ist zwar grossentheils schon
im Mahé&bharata und Raméyana enthalten, aber es werden
namentlich die theogonischen und kosmogonischen Ideen weiter
gesponnen und auch die Heldensage mannigfach erweitert, ab-
gedndert und breitgeschlagen:

Schon aus dem so eben Gesagten geht hervor, dass der
neuere Brahmanismus, trotz allen Anliufen zu einer befriedi-
genderen Volksreligion, doch nur als eine Epigonenzeit betrachtet
werden kann. Die schopferischen, ztindenden Gredanken fehlen,
und das Volk versinkt immer mehr in einen groben Gutzen-
dienst. Und auch die Einkeit in der Religion ist nicht so glin-
zend, wie sie nach dem System des Trimfrti scheinen kénnte.
Es gilt nicht jedes Puréna bei allen Hindus so sehr als Autoritit
wie die Védas, die Gesetzbiicher und die Heldengedichte; die
Purénas sind vielmehr Parteischriften im Dienst einer bestimm-
ten Sekte oder Confession. Denn es gibt kein brahmanisches
Papstthum, tiberhaupt keinen das ganze Hindu-Volk umfassenden
hierarchischen Organismus, sondern eine ganze Anzahl von sol-
chen Organismen, die z. B. in der heiligen Stadt Benares neben
einander auftreten und sich mehr oder weniger von einander
abschliessen, auch mehr oder weniger abweichende religivse
Ansichten und Gebriiuche haben. Derjenige Européer, welcher
zuerst auf diese Unterschiede innerhalb des Brahmanismus
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aufmerksam gemacht hat, H. H. Wilson, hat den Ausdruck
»Sekten¢ fiir diese Parteien in der Hindu-Religion aufgebracht?),
wir werden uns aber eine richtigere Vorstellung davon machen,
wenn wir sie Confessionen nennen, denn sie sind nicht Ab-
weichungen von einer daneben bestehenden Kirche, sondern
die Spaltungen der Kirche selbst. Die Hindus selbst haben
diese Parteien classificirt?); es ist aber unmoglich, alle klei-
neren genau aufzuzihlen, weil manche nur eine lokale Bedeu-
tung haben und Wilson die im siidlichen Indien existirenden
nicht alle kannte. Die Hauptabtheilung, die auch in den eigent-
lichen Purénas vertreten ist, ist die in Vischnuiten und (ivaiten,
je nachdem eine Confession diesen oder jenen Grott auf Kosten .
des andern hervorhebt, ihn iiber Brahm4 stellt und von seinen
Incarnationen alles Heil erwartet. Wir konnen nach § 17. nicht
annehmen, dass diese zwei Confessionen erst im neueren Brah-
manismus sich von einander abgesondert haben; alle Spuren
deuten vielmehr darauf hin, dass hier zwei verschiedene Re-
ligionen sich an einander angeschlossen haben, ohne zu einer
vollstdndigen Union zt kommens). Jede ist dann wieder in
mehrere Schattirungen zerfallen durch einflussreiche Lehrer,
wobei anch die verschiedenen philosophischen Richtungen mit-
wirkten. Daneben entstanden allerdings im neueren Brahmanis-

mus auch Parteien wie die (dktas, die Ganupatyas u. a., welche
wir eher Sekten nennen kénnten.

4y A Sketch of the religious Sects of the Hindus; zuerst erschienen in
Asiatic Researches, 1828, p. 1—136. 1832, p. 169—814, wieder abgedruckt
in Select Works of H. H. Wilson, vol, I. TLondon 1861.

?) Cankarftschirya lisst sechs Matas (Ansichten, Systeme) als orthodox
gelten: 1. Caivas; 2. Vaischnavas; 3. Sauras (Verehrer des Strya); 4. Cék-
tas (Verehrer der Gotterfrauen); 5. Ganupatyas (Verehrer des Ganéga);
6. Kapalikas (nach Lassen »mit Schiideln bekrinate« Anbeter einer Schrecken
erregenden Gestalt der K4li). Allein die zwei ersten sind weitaus die ver-
breitetsten und zerfallen selbst wieder in Parteien, die an Umfang mehrere
der hier aufgeziiblten iibertreffen.

%) The contentions for superiority are annually renewed at Huree-dwarn
(Haridvara), Uyodhya etc. between the Voishnuvus (Vaishnavas) and the
followers of Shiva ((iva), in which quarrels many perish. Ward, History,
Literature and Mythology of the Hindoos. London 1822, Vol. I, p. LXXVIL'
Vgl auch Graul, Reise nach Ostindien, IV, 134,
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So macht der neuere Brahmanismus den Eindruck eines
grossen Triimmerhaufens aus verschiedenen Jahrhunderten. Denn
auch im socialen wie im religidsen Leben ist das Volk in eine
Menge von kleinen Bestandtheilen zerspalten durch das Kasten-
wesen, das immer weiter ausgedehnt wurde, so dass-z. B. in -
Malabar Flussfischer und Seefischer nicht zu derselben Kaste
gehorent). Selbst Parteien, welche den Kastenunterschied prin-
zipiell verwerfen, wie die Lingaiten in Mahratta, schliessen
sich denn doch von andern Menschen wie die Hindu-Kasten ab,
bilden also fiir sich eine Kaste. Durch die Confessions- oder
Sektenunterschiede, und dazu noch durch nationale oder provin-
zielle Antipathieen, zerfillt auch die Brahmanenkaste wieder
in Unterkasten. Dass bei dieser iippigen Fille von religiosen
Parteien auch die frither angegebene Zahl der Gétter nicht
mehr geniigt, lisst sich denken, und die Hindus geben nun in
ihrer Masslosigkeit die Zahl ihrer Gotler selbst zu 330 Millionen
an. Von einer Aufzihlung kann natiirlich hier keine Rede sein,
und wir werden uns diese ungeheure Zahl so erkliren miissen,
dass darin alle Bewohner der Himmelsregionen befasst werden
sollen, die nach buddhistischem Begriff dévas genannt wurden.
Die Himmel sollten doch billigerweise der bekannten Erde an
Einwobhnerzahl nicht nachstehen.

Was die verschiedenen philosophischen Systeme betrifft, so
wurde auch hierin im neueren Brahmanismus nichts wesentlich
Neues aufgestellt. Die Veddnta-Philosophie hat, wie wir schon
§ 16 bemerkt, erst jetat ihre dussersten Consequenzen gezogen;
sie ist tiberhaupt das einflussreichste System gebliehen und
hat sich namentlich mit der givaitischen Confession verbunden :
Advéita, d. h. Unzweiheit, Nichtunterscheidbarkeit von Gott
und Welt, von Greist und Materie, ist das Schlagwort der Civaiten
geworden, wihrend die Vischnuiten mehr dem Sankhya-System
sich n#hern mit einer verschieden modificirten Unterscheidung
zwischen Geist und Natur, jedoch nicht der atheistischen Sén- -
khya, die im neueren Brahmanismus nicht mehr vorkommt,
sondern ihr Gottesbegriff kann ein deistischer, oder je nach
Umstinden ein theistischer genannt werden. Der bedeutendste

Y Irion, Malabar, S. 18.
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Philosoph im mneueren Brahmanismus ist unstreitig Cankard-
tschdrya, ein Namburi-Brahmane 1) ans Malabar, welcher nach
Lassen um die Mitte des 8. Jahrh. lebte. Mit ihm wirkt zum
ersten Mal in der historischen Zeit Siid-Indien auf den Norden
ein, und zwar in der religiosen Richtung des Qivaismus. Nach-
dem Cankardtschirya in Malabar die vier urspriinglichen Kasten
in 72 verwandelt haben soll, d. h. die vielen bereits existiren-
den Kasten als solche auch theoretisch anerkannt hatte, nach-
dem er ferner im Siiden manche Kloster (mathas) gegriindet
hatte, darunter das bedeutendste Cringagiri in den West-Ghats,
nahe bei den Quellen des Tungabhadra, soll er ein Wander-
leben gefithrt, viel mit Dschainas und Vischnuiten disputirt
haben und bis nach Kaschmir gekommen sein, wo er sich auf
den Thron der Sarasvati gesetzt habe, der noch jetzt gezeigt
wird. Im Himalaya soll er 132 Jahre alt gestorben sein?).
Unter seinen Schriften sind namentlich die Bhdschyas oder
Commentare zu den Vedas, zunichst zu den Stitras zu erwiihnen.
Auch einige poetische Produkte werden ihin zugeschrieben. Er
hat die Vedanta-Philosophie auf’s Neue eingebiirgert im Brahma-
nismus und gegen die Reste von buddhistischen Ideen polemisch
verwendet. Aber in der praktischen Ascese hat er ohne Zweifel
die Vorziige des Buddhismus sich angeeignet, indem er Kloster
griindete, und wicht bloss eine Anzahl von Einsiedeleien. —
Erst im 12. Jahrhundert scheinen auch die Vischnuiten in
Réamdnudscha®) und im 14. in Madhvdtschdryat) solche Haupter
belkommen zu haben, welche in Philosophie und Ascese hervor-
ragten, aber den Ruf des Cankaradtscharya doch nicht erreichten.
Auch die vischnuitischen Asceten wohnen in Klostern, denn das
Kinsiedlerleben ist abgekommen. Eine geradezu anti-ascetische
Richtung bekam der Vischnuismus im 16. Jahrhundert durch
Vallabhatscharyas), den Stifter des wolliistigen Krischna-Hirten-
Dienstes, der den Krischna als das hochste Wesen noch iiber
den Vischnu selbst setzt. In Bengalen brachte um dieselbe
Zeit Tschaitanya einen enthusiastischen Krischnadienst empor.

) Die Brahmanen zerfallen in Malabar in zwei Abtheilungen, von denen
die vornehmste Namburi, die zweite Putfar heisst. Lassen, IV, 268.
%) Die Sage macht ihn sogar zu einer Incarnation des Qiva selbst.
3 Wilson, I, 85 £ 4) T, 139 ff. % I, 119 f
Wurm, Geschichte der indischen Religion. H
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Eine neue Form des Civaismus war inzwischen im 12. Jahr-
hundert in Mahratta durch Basava entstanden, ein (ivaismus,
der nicht die pantheistische Vedanta-Lehre des Cankaratscharya
hatte, sondern eine fast monotheistische Verehrung des (iva
genannt werden kann, dabei ein dhnliches antibrahmanisches
Monchthum pflegte wie der Buddhismus, dessen Nachfolgern,
-den Dschainas, er im Uebrigen den Todesstoss gab; es ist diess
der Dschangama-Lingaismus oder die Lingaitensekte, von der
wir spiater noch Weiteres horen werden. Diese Partei ist so
ausschliesslich siidindisch, dass sie keine heiligen Schriften im
Sanskrit hat, sondern nur kanaresische.

Im Norden dagegen werden wir als die eigentlichen Anti-
poden der brahmanischen Vedanta-Philosophie die (‘dkta-Con-
fession oder Sekte betrachten diirfen. Sie verehrt unter dem
Namen (akti, d. h. Kraft, Energie, die Frauen der drei grossen
Gotter, namentlich die des (iiva, und betont damit die Realitit
der Natur, in welcher alle Dinge beschlossen sind. $Sie will
also die Welt nicht als Illusion betrachten, gerdth aber in
einen sehr groben Fleischesdienst. Die Reste der alten Ctidra-
Religion, die durch den Brahmanismus unterdriickt wurde, haben
sich in Bengalen, wo diese Partei sehr verbreitet ist, ohme
Zweifel in dieser Form forterhalten. Ihre Opfer und Gebriiuche
erinnern mannigfach an die Zauber-Religionen der unkultivirten
Volker. Thre heiligen Schriften sind hauptsichlich die Tantras,
die allerdings nicht vor dem 10. Jahrhundert geschrieben wur-
den in ihrer jetzigen Gestalt!), deren System aber in eine
frithere Zeit zuriickreicht und vielleicht lingere Zeit nur miind-
lich iiberliefert wurde.

Diese mannigfaltigen Umgestaltungen und Spaltungen inner-
haldb des Brahmanismus berechtigen uns schon, den neueren
Brahmanismus, durch den Buddhismus vom dlteren getrennt,
in einem besonderen Abschnitt zu behandeln. Es kommt aber
-dazu noch das verinderte Aussehen, welches die dussere Ge-
_schichte lndiens seit der Entstehungszeit der Purfnas gewinnt.
Die politische Selbststandigkeit der grossen Halbinsel geht nim-
lich immer mehr zu Grunde: sie wird eine Beute der fremden

) Wilson, I, 249,
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Eroberer und hat wicht mehr die Kvaft das Joch abzuschiltteln ;
der Wechsel der Herrschaften wird nur dadurch bewirkt, dass
ein Froberer den andern verdringt.

Als die Muhammedaner im 7. Jahrhundert Persien erobert
hatten, war zu erwarten, dass sie bald auch nach dem reichen,
weit gerithmten Indien liistern wiirden. Doch blieb es unoch
einige Jahrhunderte bei vereinzelten Einfillen, bis auf den
Triimmern des Chalifats von Bagdad die Tiirken ihre Herr-
schaft in Khorasan und Kabul mit der Hauptstadt Ghasni
begriindet hatten, und Mahmud der Ghasnavide im Jahr 1022
nach mehreren gliicklichen Feldziigen das Pandschab bleibend
seinem Scepter unterwarf. Die Nachfolger der Ghasnaviden,
die Ghaurs, schlugen ihren Herrschersitz schon in einer indi-
schen Stadt, in Lahkor anf, und ihr Feldherr Kutab-uddin griin-
dete 1206 in Delhi ein selbststindiges muhammedanisches Reich.
Zu seinem Greddchtniss wurde dort der kolossale Obelisk Kutab
Minar errichtet. Es war eine afghanische Dynastie, deren Scharen
sich nun iiher das Gangesland bis herab nach Bengalen er-
gossen, ohne starken Widerstand zu finden, denn die Hindus
waren zu uneinig unter sich. So war auch an der Westkiiste
bereits die Halbinsel Gudscherat in die Hinde der Muhamme-
daner gefallen. Meuchelmord, Palastrevolutionen und Erhebung
der Feldherrn auf den Thron waren beil den Muhammedanern
an der Tagesordnung. So konnten die nachfolgenden afghanischen
Dynastien (Khilidschi, Togluk, Syud und Lodi) sich nur kurze
Zeit behaupten. Die Mongolen, welche schon unter Témur Indien
verwiistet hattent), griindeten endlich 1526 unter Baber das
Reich des Gross-Mogul, das einen festeren Bestand haben sollte,
und dessen Herrscher sich ebenfalls zum Islam bekannten. Unter
der langen und verstindigen Regierung des toleranten Akbar
(1556—1605) hatte dieses Reich seine Bliithezeit. Bs erstreckte
sich schon weit in’s Innere des Dekhan. Ein kriftiger Regent
war zwar auch Aureng Seb (1658—1707), aber da er in muham-

’

Y Vor Timurs Raubziigen fliichtend haben ohne Zweifel die indischen
Stimme, welche unter dem Namen Zigeuner sich in Europa umtreiben, das

Indusland verlassen und sind iiber Aegypten nach Westen gezogen. Hunter,
p. 104,
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medanischem Fanatismus die Hindus von Staatsimtern auszu-
schliessen und ihre Feste zu verhindern suchte, auch einzelne
Tempel niederreissen und Moscheen dafiir erbauen liess, so
wuchs die Unzufriedenheit mit der mongolischen Herrschaft so
stark, dass die streitbareren Hindu-Volker, die Sikhs im Pand-
schab, die Radschputen zwischen dem unteren Indus und dem
Vindhyagebirge und die Mahratten weiter siidostlich bis in’s
Dekhan hinein ihre unabhingigen Reiche zu griinden suchten,
die zwar von Aureng Seb mit Miihe niedergehalten wurden, aber
nach seinem Tode sich behaupteten, wo dann auch Audh und
einige kleinere Fiirstenthiimer abfielen und die Statthalter (Nabob
oder Subah) von Bengalen und Haiderabad im Dekhan fast ganz
unabhéngig wurden. Als durch den Einfall des persischen Schah
Nadir 1739 der Thron von Delhi noch mehr erschiittert war,
stritten sich die Afghanen, welche nach Nadirs Tod von Per-
sien wieder abgefallen waren, mit den Mahratten um die Herr-
schaft iiber Indien; doch es war von einer andern Seite her
schon eine Macht herangeriickt, welcher der Preis zufallen sollte.

Als Vasco de Gama 1498 in Kalikut landete, war fiir die
christlichen Volker von Europa der Seeweg nach Ostindien ent-
. deckt, und die Portugiesen stellten sich nun zunichst ein, nm
zur Sicherung ihres Handels die Kiiste des Dekhan so weit
als moglich in Besitz zu nehmen. In Kalikut leisteten die
muhammedanischen Moplas, welche von Arabien und Afrika
nach der indischen Kiiste eingewandert waren und von Aegyp-
ten unterstilzat wurden, so starken Widerstand, dass der portu-
giesische Statthalter Albuquerque zuerst weiter nordlich, in
Goa, einen Mittelpunkt fiir die portugiesische Herrschaft her-
stellen musste, um von da aus die Malabarkiiste und bald
auch Koromandel zu unterwerfen. Zugleich mit der politischen
Herrschaft der Portugiesén wurde auch das Christenthum aus-
gebreitet durch die unermiidliche Arbeit Franz Xavers, des
Griinders der romisch-katholischen Mission in Indien, der 1542
_das Land betrat. Er war iibrigens in Malabar nicht der erste
Verkiindiger des Evangeliums an die Eingebornen. Schon seit
vielen Jahrhunderten waren dort die Themasehristen verbreitet,
die mit den Nestorianern in Verbindung standen und nament-
‘lich im sechsten und siebenten Jahrhundert ihrve Bliithezeit
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gehabt, aber seitdem in Verfall gerathen waren und nur in
Kotschin gegeniiber dem Heidenthum, dem Tslam und dem
romischen Katholicismus ihre Selbststindigkeit bis auf unsere
Zeit behaupten konnten. Die stmische Mission erkaufte ihren
rascheren Erfolg in Indien mit der Duldung des Kastenunier-
schieds innerhaib der christlichen Kirche, wozu die Thomas-
christen sich nicht hergegeben hatten, die Muhammedaner in
ihrer Religion ebenso wenig. Die Accommodation an den
Brahmanismus gieng bei den Jesuiten, namentlich bei Nobili
(1606—1648) so weit, dass sie selbst in katholischen Kreisen
Anstoss erregte. Wir sehen: wenn auch die politische Unab-
hingigkeit der Kiistenlinder des Delkhan erschiittert war durch
die portugiesische Herrschaft und Hunderttausende von Hindus
sich zum romischen Katholicismus bekannten, so war doch die
Macht des Brahmanismus keineswegs gebrochen,

Als Spaniens und Portugals Bliithezeit voriiber war, suchten
zundchst die Niederlande ihnen die Seeherrschaft streitig zu
machen. Ceylon und der indische Archipel fiel ihnen zu; aber
auf dem TFestland von Vorder-Indien gewannen sie nicht viel
Boden. Dort hatte in aller Stille, aber mit grosser Consequenz,
die Handelscompagnie der Engldnder ihr Werk begonnen, ein
politisches Recht um das andere sich erworben, in Fort St. George
(Madras, 1639), der Insel Bombay (1662) und Fort William
(Calcutta, 1707) feste Punkte fiir ihre Herrschaft gewonnen,
Regimenter von Eingebornen unter européischen Offizieren organi-
sirt, Kriege mit den Franzosen gliicklich bestanden, die in der
Nihe von Madras, in Pondickerry, sich festgesetzt hatten, bis
sie 17567 durch die Sehlacht bei Plassey mit 900 Europdern und
2200 Sipahis das 45,000 Mann starke Heer des Nabob von
Bengalen in die Flucht schlugen, unterstiitzt durch den Verrath
eines muhammedanischen Feldherrn, der in der Schlacht zu
ihnen iibergieng, und den sie nun zum Herrscher von Bengalen
machten, withrend er ihnen Geld zahlte und Gebiet abtrat.
Der Sieger von Plassey, Clive, beniitzte sodann die Schwiche
des Gross-Moguls, der von den Mahratten bedringt war, um
weitere Eroberungen zu machen, und dwrfte als Gouverneur
schon die:landesherrlichen Einkiinfte in Bengalen, Behar und
Orissa erheben. Das Gebiet der Présidentschaft Madras wurde
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hauptsdchlich in den Kriegen mit Haider Ali und seinem Sohn
Tippu Sakib, - 1767—1799 erobert. Haider Ali war ein muham-
medanischer Emporkémmling, der sich der Herrschaft in Madsur,
anf der Hochebene des stidlichen Dekhan, bemichtigt und durch
glickliche Kriege und vortheilhafte Biindnisse der Schrecken
aller seiner Nachbarn geworden war. Er bedrohte wmehrmals
Madras, aber der englische Greneral-Gonuvernenr Warren Hastings
wusste ihn von seinen Verbiindeten zu isoliren, so dass ihn die
Englinder 1781 bei Porto Novo schlugen, und 1784 im Frieden
von Mangalur mit dem inzwischen zur Regiernng gekommenen
Tippu Sahib anch aunf der Westkiiste einen ansehnlichen Land-
strich fiiv sich behielten. Tippu rief zuletzt durch seine In-
toleranz gegen DBrahmanen und Christen einen neuen Krieg
hervor, der ihm und seinem Reich den Untergang brachte (1799).
Inzwischen war Bengalen ganz unter englische Verwaltung
gekommen, und schon reichte diese Présidentschaft iiber Be-
nares heraunf, so dass die Entthronung des Gross-Moguls (1803)
keine schwere Arbeit mehr war. Die Bombay-Prisidentschaft
konnte sich nicht so rasch ausbreiten, denn die Mahratten waren
streitbare Nachbarn. Aber als England die meisten einheimi-
schen Fiirsten durch Subsidien-Tractate zu seinen Vasallen
gemacht und an den Afghanen, die ihm eine Niederlage bei-
gebracht, sich gerdicht hatte, komnten auch die Mahratten und
die Sikhs im Pandschdb ihrve Unabhingigkeit nicht mehr be-
haupten, und so war beim Aushruch des Militiraufstands 1857
ganz Vorder-Indien mit Ausnahme von Nepal und den kleinen
Besitzungen der Portugiesen und der Franzosen mittelbar oder
unmittelbar von der englisch-ostindischen Compagnie abhingig
und kam nach der gliicklichen Beendigung des Aunfstands unfer
die englische Krone.

Was den Einfluss dieser politischen Umgestaltung auf die
Religion betrifft, so hat die englisch-ostindische Compagnie darin
eine der muhammedanischen und der portugiesischen entgegen-
gesetzte Politik befolgt. Wihrend der Islam mit dem Schwert
-sich ansbreitet und auch in Indien viele Millionen von An-
hingern gewann, und die Portugiesen zur Sicherung ihrer Neu-
bekehrten vor einem Riickfall in’s Heidenthum die Inguisition
nach Indien brachten, subventionirte die englisch-ostindische
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Compagnie den brakmanischen Kultus und verbot in ihrem Grebiet,
namentlich in Bengalen, alle Verbreitung des Chiistenthums
unter den Eingeborenen. Die ersten evangelischen Missionare,
Ziegenbalg wnd Plitschau, welche 1706 den indischen Boden
betraten, begannen in der kleinen ddnischen Besitzung Tranke-
bar ihr Werk, breiteten dasselbe aber auch nach Mudras und
in das Land des Radscha von Tandschaur aus, wo in der
zrweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts Chr. Fr. Schwarz -mit
apostolischem Eifer wirkte und grossen Einfluss gewann. Auch
er glaubte nach dem Vorgang der Katholiken die raschere
Ausbreitung des Christenthums mit dem Fortbestehen der Kaste
innerhalb der Christengemeinden erkaunfen zu miissen. Dagegen
die englischen Baptisten, Carey, Marshmar wnd Ward, welche
_in dem déinischen Serampur die Bahnbrecher der evangelischen
Mission fiir Bengalen wurden, traten diesem Grundsatz ent-
‘gegen, und in Sid-Indien war es besonders Rhentus in Tinne-
velly, welcher trotz der Abschaffung der Kaste etwa 10,000
Personen taufen durfte. Gegen den Willen der Compagnie er-
laubte 1813 das Parlament englischen und 1833 auch nicht-
englischen Missionaren die Wirksamkeit in Brittisch-Indien.
Erst seit dieser Zeit konnte die evangelische Mission ihre
Arbeit in weiterem Umfang beginnen?).

Um dieselbe Zeit geschah auch von Seiten der Regierung
Einiges zur Ausrottung der grausamsten heidnischen Gebriuche.
Namentlich wurden durch Lord Bentinck (1828—35) die Wittwen-
verbrennung und die Mordthaten der Thugs zu Ehren der Géttin
Dévi verboten und die Enterbung der Hindus, welche vom viiter-
lichen Glauben abgefallen waren, nicht mehr gestattet. Spater
errichtete die Regierung auch viele Schulen, die zwar allen
Religionsunterricht ausschlossen, aber schon durch die Ver-
breitung europiischer Bildung der brahmanischen Weltanschau-
ung entgegenarbeiteten. Durch die FEisenbahnen und andere
neuen Finrichtungen wurde auch das Kastensystem immer mehr
erschiittert, so dass der hoher gebildete Brahmanismus gegen-
wiirtig in einer religiosen Krisis sich befindet, die besonders

!) Nach der Zihlung von 1871. gab es in Vorder-Indien mit Ausschluss
von Ceylon 224,161 eingeborene evangelische Christen.
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im Brahmo-Samadsch sich ausspricht und den Einfluss des
Christenthums auch bei denen, die demselben feindlich gegen-
iibertreten, nicht verkennen lidsst. Daneben macht der Islam,
obgleich seine politische Herrschaft gebrochen ist, noch solche
Fortschritte unter der Bevolkerung von Hindustan, dass die
Zghlung von 1871 in Bengalen allein 20 Millionen Muham-
medaner, ein Dritttheil der Bevolkerung, ergab. Fine Misch-
religion von Hinduismus und Islam ist die Religion der Sikhs,
die wir im Anhang noch kurz besprechen werden, wie auch
die aussterbende Mischreligion von Buddhismus und Brahma-
nismus, die Religion der Dschainas, und die Versuche von
Mischreligionen zwischen Brahmanismus und Christenthum.

§ 99, Die religiose Literatur des neueren Brahmanismus.

Die Biicher, auf welche der neuere Brahmanismus vorzugs-
weise sich griindet, heissen Purdnas, d. i. die alten. Sie werden
von den Hindus demselben Vydse zugeschrieben, welcher die
Védas gesammelt und das Mahdbhérata verfasst haben soll.
Er soll die Puranas seinem Schiiler Lomaharschana oder Stita
iibergeben, und dieser soll sechs Schiiler gehabt haben, von
welchen drei ebenso viele grundlegende Sanhitds zu den Pu-
rdnas verfasst haben, Lomaharschana selbst habe eine vierte
hinzugefiigt. Die Hauptsache von diesen vier Purina-Sanhitas
sel in dem jetzigen Vischnu-Purdna enthaltent). Man hat sonst
von diesen Purfna-Sanhitds keine Spur mehr. Vielleicht haben
sie auch nie existirt, und ist diese Sage nur eine scholastische
Nachbildung der vier Védas. Doch kénnte mioglicherweise der
Stoff der jetzigen Purdnas aus einer dlteren Sammlung genommen
sein, denn die jetzigen Schriften stimmen in manchen Abschnitten
wortlich mit einander iiberein. In den meisten Purdnas finden
sich die Titel auch der andern, im Ganzen sind es 18; die
Titel stimmen aber nicht bei allen iitberein?). Diese Purénas

Y The Vishnu Puréne, transl, and illustr, by H. H. Wilson, vol. L
2d ed. Preface p. XIX.

%) Nach Vischnu-Pur. 8, 6 und Bhagav.-Pur. 12, 13 sind es folgende :
1, Brahma-, 2. Padma-, 3. Vaischnave-,.4. (aiva-, b, Bhigavata-, 6. Nara-
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enthalten zusammen gegen 400,000 Verse. Die Abfassungszeit
fallt nach Lassen (IV, 599.) beim iltesten in das 8., beim
neuesten in das 13. Jahrhundert. Ein Purina soll nach der
eigenen Angabe dieser Schriften und ihrer Commentare folgende
finf Stiicke enthalten: 1) Sarga, die Schopfung, den ersten
Anfang aller Welten; 2) Pratisarga, die Wiederschopfung, d. h.
Zerstorung und Wiedererneuerung der Welten; 3) Vanga, das
Greschlecht, die Grenealogie der Gitter und der Rischis; 4) Man-
vantara, die Regierungen der verschiedenen Manus; 5) Vangan-
utscharita, Nachfolge der Geschlechter, die Dynastieen der alten
Konige. Es entspricht iibrigens ausser dem Vischnu-Purina
keines dieser Aufzihlung des Inhalts vollstindig.

Spater als die Purfnas sind die Upapurdnas entstanden,
ebenfalls 18 an der Zahl wnd mit demselben Inhalt, aber von
geringerem Werth.

Unter den Sanskritschriften, welche anf die religitse Ent-
wicklung des neueren Brahmanismus grosseren Einfluss ausgeiibt
haben, sind noch zu nennen die Tantras, Gtespriche zwischen
Civa und seiner Gattin Durgd, welche besonders fiir die Partei
der ('dktas als Zauberbiicher dienen.

Dass von den Veddnta-Schriften die Werke des Cankard-
tschdrya und der Veddnta Sdra, iiberhaupt auch philosophische
Schriften von den andern Systemen erst in diese Zeit gehoren,

diya-, 7. Mérkandéya-, 8, Agnéya-, 9. Bhavischya-, 10. Brahma-Vaivarta-,
11. Lainga-, 12. Vardha-, 13. Skéinda-, 14. Vimana-, 15. Kaurma-, 16. Mat-
sys-, 17, Garuda-, 18. Brahménda-Purfina, Das Padma-Purina theilt diese
18 pach den drei Qualititen Sattva, Radschas und Tamas ein und rechnet
zur Sattva-Qualitit die von vischnuitischer Richtung (Vischnu-Niradiya-,
Bhigavata-, Garuda-, Padma- und Véardha-Pur.), zur Tamas die ¢ivaitischen
(Matsya-, Kirma-, Linga~, Qiva-, Skanda- und Agui-Pur.). Die iibrigen sechs
von der Qualitit Radschas hat Wilson anfangs fiir die Purdnas der Cakti-
Confession gehalien, hat . aber diese Ansicht spéter zuriickgenommen und
betrachtet sie in der Vorrede zu seinem Vischnu-Puréina, p. XXII, als die
heiligen Biicher fiir die besondere Art des Krischnadienstes, bei welchem
er als der jugendliche Herr der Welt vershrt wird, — In europiische
Sprachen iibersetzt sind das Vischnu-Purdna durch Wilson (1, Ausg. 1840.
2. Ausg. nach Wilsons Tod durch Fitzedward Hall herausgegeben, London
1864--70), vom Bhdgavata-Pur. die neun ersten Biicher, mit Sanskrittext
und franz. Uebersetzung herausgegeben von BurnowS (Paris, 1840.).
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haben wir schon bemerkt. In Commentaren und Reflexionen
ither das Alte hat der newere Brahmanismus manches hervor-
gebracht, aber die schopferischen Gedanken fehlen.

Noch haben wir aber zu erwihnen, dass jetzt auch . die
dravidischen Sprachen cine religivse Literatur bekommen, theils
Uebersetzungen, theils selbststindige Werke, namentlich im
Tamdl und im Kanaresischen'). Der Buddhismus hatte sich der
Volkssprachen bedient zur Ausbreitung seiner Lehre, und auf
dieser Spur gehend haben ohne Zweifel die Dschainas zuerst fiir
die dravidischen Sprachen Alphabete und Schriften geschaffen.
Das bedeutendste Werk im Tamil, der Kural des Tiruvalluver?),
ist eine Spruchsammlung von rein ethischem Charakter; ohne
ausgeprigte dogmatische Anschawung, #hnlich dem buddhisti-
schen Dhammapadam. Der Verfasser gehorte ohne Zweifel zn
der Partei der Dschainas, vermied aber, was den Brahmanen
an ihrer Lehre anstossig sein konnte?). Diese moralisirende
Richtung erzeugte auch bei den brahmanischen Tamulen einen
fast allgemeinen Geschmack an der gnomologischen Iiteratur.
yDie Lyrk steht zu den Buddhisten etwa in derselben Bezie-
hung, wie die Pagoden-J'ille und -Pracht im Tamulenlande.
Die meisten und ansehnlichsten derselben sind offenbar Denk-
méler des erneuten Eifers um die alten Volksgttter nach Ueber-
wiltigung der buddhistischen Ketzer, und die Riickkehr zur
ersten Liebe, wenn ich so sagen darf, in jener glorreichen Zeit
ist es auch, welche der tamulischen Lyrik Feuer und Schwung
gegeben hat. Es ist sicherlich nicht ohne tiefe Bedeutung, dass
der Haupt-Lyriker der Tamulen, Mdnikka Vdsatscher, im Volks-
bewusstsein zugleich als einer der Hauptkémpen gegen die
Buddhisten auftritt® (Graul, Bibl. Tam. I., Vorw. S. XIL).
So ist auch eine tamulische Veddntaliteratur entstanden zur
Bekampfung des Buddhismus vom ¢ivaitischen Standpunkt aus,
von welcher Graul einige Schriften iibersetzt hat.

In kanaresischer Sprache sind die gehaltreichsten Schriften

Yy Lassen, IV, 799 f.

?) Herausgegeben und iibersetzt von Graul in seiner Bibliotheca Ta-
mulica, Leipz. 1856,
3) Graul, Vorwort, 8. XIV. Lassen, IV, 239,
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ebenfalls von Dschainas geschriebent); die Brakmanen haben
nur Sanskritwerke tiberarbeitet; fiir die Religionsgeschichte
sind am bedeutsamsten, wenn auch dem Gehalte nach nicht
besonders werthvoll, die Schriften der Lingaitensekte, namentlich
das Basava-Purdna und das Tschanna-Basava-Purdna. Auch
in Telugu gibt es Lingaitenschriften?), aber die kanaresischen
scheinen doch die Originalien zu sein. Von den kanaresischen
Dichtern Puranadara Dasa und Kenaka Désa hat H, Mogling
in der Zeitschr. d. D. M. G. XIV, S. 502 ff. Lieder iitbersetzt.
Derselbe Missionar hat auch eine auf der Presse der Basler
Mission in Mangalur lithographirte Bibliotheca Carnataca her-
ausgegeben, welche ausser den genannten zwei Purinas noch
einige Werke in dieser Sprache enthilt.

I. Die Mythologie des neueren Brahmanismus.

§ 80, Die drei grossen Gdtter in ihrem gegenseitigen
Verhaltniss,

Nun erst kommen wir an die sogenannte indische Drei-
einigkeit von Brahmd, Vischnu und (Civa, die man frither fiir
eine uralte Lehre und fiir die Grundlage der indischen Religion
gehalten hat. Diese drei grossen Giotter hatte allerdings schon
der dltere Brahmanismus an die Spitze der Mythologie gestellt,
die Gotter der Vedas sind ihnen schon im Mahé&bharata und
Réaméayana untergeordnet, aber ihr gegenseitiges Verhiltniss
war keineswegs fostgestellt. Erst nach der Vertreibung des
Buddhismus findet sich eine Zusammenfassung derselben unter
dem Namen Trimirfi, d. h. Dreigestalt. Wir diirfen uns aber
bei diesem Namen keine ideale Dreieinigkeit denken, sondern
ein dretkopfiges Bild aus Einem Stein, das vorn den Brahmé
mit dem Almosentopf und dem Rosenkranz, rechts den Vischnu
und links den (iva darstellt, wihrend sonst Brahmé allein mit

) Wirth, Canarese Anthology, Preface II ff. Diese Anthologie ist in
Bangalore gedruckt worden.
2y Lassen, IV, 800.
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vier Kopfen abgebildet wird. Die erste Spur von solchen Bil-
dern findet sich bei einem Ko6nig Devardya, welcher 1420-—1445
in Vidschayandgara im Innern des Dekhan regierte und mit
seinem Minister Lakschmana als Beschiitzer der Kiinste und
Wissenschaften besonders gefeiert war. Dieser liess, nach einer
Tempellegende vom Gott Ganéga aufgefordert, bei dem berithm-
ten Heiligthum des Viripakscha oder (iva an dem Flusse Pina-
kint einen Tempel dem Hiranyagas bka (Brahma), Vischnu und
(iva bauen?). Dasselbe Konigshaus scheint iiberhaupt eine Vor-
liebe fir neue Gotternamen gehabt zu haben?).

Die Idee einer gewissen Zusammengehorigkeit dieser drei
grossen Grotter ist in Indien allerdings weit verbreitet, so dass
man sie eben desswegen fiir eine uralte Idee halten konnte,
denn auf ihre Einheit wird heutzutage die Silbe ém und alle
die Dreitheilungen aus dem &lteren Brahmanismus gedeutet.
Brahmd soll in dieser Zusammenstellung der Schiopfer sein,
Vischuu der Erhalter, Giva der Zerstdrer. Aber auch nur theore-
tisch hat die Zusammenstellung Anklang gefunden?); im Kultus
suchen wir vergeblich Trimfirti-Tempel und Trimdrti-Feste;
und wir wiirden von der Verehrung des (fiva eine ganz falsche
Vorstellung bekommen, wenn wir annihmen, seine Anhinger
betrachten ihn vorzugsweise als den zerstvrenden Grott.

Man kann sagen: die Purénas enthalten die Idee des Tri-
mirti, sofern sie alle diese drei Gitter bei der Entstehung der
Welt hervorgehen und thiitig sein lassen, aber sie enthalten
sie doch wieder nicht in der Ordnung, welche wir nach der

) Lassen, IV, 181 £, 570.

%) Pumpbpati, Viriipakscha und Kdlahasticitri fiir Qiva, Vetala und Ven-
katapati fiir Vischou, Harihare fiir die Zusammenfassung dieser beiden.
Lassen, IV, 570, Anm.

%) »Im Allgemeinen wird vom Trimurti mehr in Bur opa als in Indien
gesprochen, indem namentlich fast alle Sivaiten auf die Anhidnger Vischnu’s
und Brahmé's mit Geringschitzung herabsehen, und vollends von einer Gleich-
stellung der Giotter nichts wissen wollen, — obgleich Sivaiten die ersten
géwesen zu sein scheinen, welche, indem sie Brahm4 und Vischnu zu Ge-
sichtern oder Erscheinungen Siva's machten, eine Art von Trimurti her-
stellten (Lassen IT, 1089 f.) Der Trimurti als Einheit iber der Dreiheit ist
eine ganz moderne Schipfung.« Germann, Anm. zu Ziegenbalgs Genealogie
der malab. Gotter, S. 46, -
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gewohnlichen Darstellung die orthodoxe nennen miissen. In
den vischnuitischen Purénas erscheint Vischnu als das Urwesen,
als der Bhagavata, Brahmi ist wohl Bildner der Welt, aber
der Stoff fiir ihn selbst und fiir die Welt ist aus diesem Utr-
Vischnu genommen'). Ebenso wird in den givaitischen Purinas
Civa an die Spitze gestellt und Brahma ihm untergeordnet?).
Brahmd ist namentlich der Schopfer der Wissenschaft, der Patron
der Gelehrten, der Urheber der Vedas, aber an die Spitze der
ganzen Weltentwicklung wird er von den Purinas nicht ge-
stellt. Darin sind diese Schriften vielmehr vischnuitische oder
givaitische Parteischriften, und der alte Hader dieser Parteien
ist keineswegs geschlichtet, wenn sie auch in der Theorie eine
gottliche Existenz des gegnerischen Grottes zugeben. Der ver-
mittelnde Gott Brahmé hat es im neweren Brahmanismus so
wenig als im ilteren zu einem eigenen Kultus gebracht.

So werden wir diese Idee des Trimdrti aus einem Ver-
langen der streitenden Parteien nach einer Vereinigung der
verschiedenen brahmanischen Religionsformen zum Kampf gegen
“den aussterbenden Buddhismus und Dschainismus erkliren diir-
fen. Aber die Union wurde nie volksthumlich und zerfiel mit
dem Aussterben der gemeinsamen Gegner immer mehr.

') »Vischnu ist das existirende, unvergiingliche Brahma, er ist Igrara
(der persénlich gedachte hochste Gott), er ist der Geist (Pums= Puruscha,
der incorporirte Geist), er ist mit den drei Qualitiiten Ursache der Schdpfung,
Erhaltung und Zerstirunge (Vischnu-Pur, I, 1.) »Giite, Leidenschaft und
Finsterniss sind die Bigenschaften der Natur. Vereinigt mit denselben nimmt
der Eine hochste Geist hier die unterscheidenden Namen Hari (Vischnn),
Virvintschi (Brahma), Hara ((iva) an, um die Welt zu erhalten, zu schaffen
und zu zerstéren, Aber die Gliickseligkeit verdanken die Menschen dem-
jenigen unter diesen Gottern, dessen Leib die Giite ist« (Bhagav.-Pur. I,
2, 23). »Wihrend der Bhagaveta auf dem Ocean ruhte, in den Schlaf der

 Meditation versenkt, gieng aus seinem Nabel die Lotusblume hervor; s
dieser entstand Bralkmd, der erste Baumeister der Welt« (I, 8, 2.).

) »Das All war finster, unerkennbar, ununterscheidbar, Da war (fiva
der giitige, der grosse, der erhabene Schépfer. Er schuf, indem er sich aus
sich selbst dachte. Aus ihm, dem Hochhelhgen, entsprang Brahmé und dar-

- auf Vischnugc (Qaiva-Pur.).
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§ 31, Die Welt und ihre Umwilzungen und
die Entstehung der Vedas.

Panthéistisch war die indische Religion schon in den Veda-
Liedern, und diesem Gottesbegriff ist sie bis in unsre Zeit treu
geblieben. Wir haben gesehen, wie ihr dabei die Schwierigkeit
nicht entgangen isf, dass aus dem Einen, unveriinderlichen,
gestaltlosen, reinen Brahma die vielgestaltige, veriinderliche,
unreine Welt entstehen soll. Sie hat die Erklirung dnrch Xma-
nation, Akosmismus und Atheismus versucht. Was wird nun
der neuere Brahmanismus bringen ? — Das theologische Denken
ist zu sehr erlahmt, als dass man iiber diesen pantheistischen
Kreislauf hinauskdme, und so sucht man zwischen dem schon
Dagewesenen zu vermitteln mit der Logik, die wir schon
beim Buddhismus kennen gelernt haben, dass man das Wider-
sprechende neben einander stehen lisst: die Welt ist nicht eine
Emanation oder eine Illusion, sondern gleichen Wesens mit ihrer
ersten Ursache, mit der Gottheit, die an die Spitze gestellt wird
(Wilson, Vishnu-Pur. I, p. 15, not. 1.). Also der neuere Brah-
manismus will die Gottheit nicht leugnen, wie der Buddhismus;
aber um den Contrast zwischen Gott und Welt aufzuheben,
zieht er die Gottheit so wviel als muvglich herab in das Wesen
dieser Welt. Das ist der Standpunkt des heutigen indischen
Gotzendienstes: die vielen Arme, die vielen Kopfe u. dgl. kénnen
nur eine sinnlich potenzirte Menschheit darstellen. Es ist nament-
lich die Schopfungstheorie der Purfinas, welche solche Ver-
mittluingen sucht, wnd wie dabei die vorhin genannte Art von
Logik gebraucht wird, das wird aus einem Beispiel zur Geniige
erhellen: , Vischnu’s Wesen ist einfach und mannigfaltiq zu-
gleich, geistig und kvrpevlich zugleich, ununterschieden und zu-
gleich unterschieden. Vischnu ist die Ursache der endlichen
Befreiung. Er ist die Ursache der Schopfung, der Existenz und
des Indes dieser Welt; er ist die Wurzel der Welt und be-
steht aus der Welt“ (Vischnu-Pur. I, 2.). :

Die Sage vom Wellenei kehrt auch in den Purinas wieder,
aber so, dass der in demselben enthaltene Brahma von Vischnu
oder Civa abhingig ist. Die Welt ist nach allen Seiten, auch
oben und unten, umgeben von den Schalen des Welteis, wie



223

der Holzapfel von der- Rinde. Rings um die Schale fliesst
Wasser auf einem Raum, der zehnmal den Durchmesser der
Welt enthilt. Das Wasser ist wieder umgeben von Feuer, das
Fener von Luft, die Luft von Aether, der Aether von dem
Ursprung der Elemente (4hankdra, Ichheit), und dieser von
der Intelligenz. Jedes von diesen Klementen ist zehnmal- so
breit als dasjenige, welches es ‘einschliesst, und zuletzt uwm-
schliesst alles der Pradhdna (Materie), welcher unendlich ist,
die unbegrenzte Ursache alles Daseins, die hochste Natur (Pra-
kriti), die Ursache aller Welteneier, deren es Tausende und
Millionen gibt. Im Pradhdna wohnt die Seele, sich ausbreitend,
bewusst und selbstleuchtend, wie das Feuer im Feuerstein oder
Sesamdl in seinem Samen. Natur und Seele sind zusammen-
gefasst durch YVischnu (Vischnu-Pur., IT, 7.). Dieser Ur-Vischnu
existirte als das Brahma, das Einfache und das Zusammen-
gesetate zusammenfassend, und nahm dann vier Formen an,
welche die Ursachen der Schépfung, Erhaltung und Zerstorang
sind: 1) Pradhdna (Materie), 2) Puruscha (Weltseele), 3) Vy-
akta (sichtbare Substanz) und 4) Kala (Zeit). Das Erste, die
Materie, wird auch Prakriti (Natur) genannt. Sie ist einfach,
gleichformig und schliesst in sich, was ist und was nicht ist;
sie ist ewig, selbststindig, unbegrenzbar und unverginglich;
sie hat weder Ton, noch ldsst sie sich betasten, weder Farbe
noch Gestalt; sie enthilt die drei Qualititen im Gleichgewicht;
sie ist Mutter der Welt, ohne Anfang, und in sie wird alles
Greschaffene aufgelsst. Die bekannte Veda-Stelle: ,Es war weder
Tag noch Nacht, — nur Tat athmete ohne zu hauchen“ etc.
wird nun so erklirt: Tat ist Brahma oder Pums (Puruscha)
und Pradhdna. Durch Kdla (Zeit) werden diese zwei zusammen-
gefiigt oder getrennt. Die Grottheit als Zeit ist ohne Anfang
und ihr Ende ist nicht bekannt; durch sie folgen Schopfung,
Erhaltung und Zerstorung unaufhorlich nach einander. Wie ein
Wohlgeruch schon durch seine Nihe, ohne absichtliche Bewe-
gung, nach der Seele hin wirkt, so beeinflusst das hochste
Wesen die Elemente der Schopfung. Puruschottama ist beides,
der Bewegende und das zu Bewegende, denn er ist zugegen
in der Materie, wenn sie’ zusammengezogen und wenn sie aus-
gebreitet wird. Auf das Gleichgewicht. der Qualititen folgt
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in der Schopfung die ungleiche Entwicklung derselben (Vischnu-
P. I, 2).

‘Wihrend so die vischnustischen Purdnas mit ihrem Chaos
von materiellen Elementen und logischen Abstractionen, dessen
Einheit der hochste Gott repriisentiven soll, sich mehr der
Sankhya-Lehre nihern, hat die Veddnta-Philosophie, wie wir
schon bemerkt, im neueren Brahmanismus ihren akosmistischen
Pantheismus nock rickhaltsloser ausgesprochen als friher. In
einer tamulischen Vedanta-Schrift, dem Pantschadacaprakarana,
heisst es: ,Die Natur der dem hochsten Wesen aufgeprigten
Welt ist ,Bild“ (#schitra) und nicht Wirklichkeit. Diess wird
durch das Gleichniss von der bemalten Leinwand verdeutlicht.
Wie auf der Leinwand Bilder aufgetragen erscheinen, so sind
dem hochsten Wesen, dem Selbst, Dschiva (die individuelle
Lebensseele), Ica (der Herr, Inbegriff aller Dschivas) und die
ganze Welt eingebildet. — Mdyd ist gleichsam die Farbe,
womit die lebendigen und die leblosen Wesen alle auf dem
absoluten Geiste aufgtragen sind. Obgleich aber alle Kreatur
ein Dblosses Bild ist, so unterscheidet man doch mit Recht
pempfindende und empfindungslose* Kreatur. Die empfindende
Kreatur ist eben mit einem Wiederschein des absoluten Greistes
begabt, nicht so die empfindungslose; beide bleiben darum
immer blosser Schein. Es verhilt sich damit wie mit lebendigen
und leblosen Wesen auf einem Bilde: jene tragen Kleider und
Schmuck, diese nicht; beide aber bleiben immer doch blosse
- Gebilde. Bloss um Advaita besser lehren zu konnen, hat man
zwischen Dschiva und Iguara geschieden; eine Wesens-Ver-
schiedenheit findet nicht statt. — Ein Schiiler wendet ein:
Wenn es nach eurer Advaita-Philosophie verschiedene Atman
nicht gibt, woher kommt denn die Bestimmung, dass dieser
ein Erloster, jener ein Gefesselter sei? — Lehver: Alle solche
Bestimmungen bildet die Mdyd. — Sch.: Wie kann denn da,
wo es ausser dem Atman kein Zweites gibt, die Maya Unter-
schiede bilden? — I.: Es ist ja die Natwr der Mdyd, das
Unmigliche zu ermuglichen; darum fingirt sie auch das Uni-
versum. In der Natur selbst ist weder Fesselung noch Erlosung,
weder Gefesselter noch Erlsster. So sagt der Veda*1).

') Graul, Bibliotheca Tamulica, I, 93. 94, 103, 104.
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Kehren wir zurtick zu den Purdnas, so finden wir daselbst
eine Beschreibung der Welt, die im Wesentlichen der altbrah-
manischen und der buddhistischen gleicht. Der Gotterberg Méru
oder Ratnasdnu (der mit Edelstein glinzende) ist Mittelpunks
des Erdkreises. Nach dem Vischnu-Purina hat er auf seinem
Giipfel einen Durchmesser von 32,000 Yodschana, an seinem
Fuss 10,000 Y., so dass er der Samenknospe einer Lotusblume
gleicht. Innerhalb des weltumschliessenden Grebirges (lokaldka)
sind sieben Meere: das Salzmeer, Zuckermeer, Weinmeer, Butter-
meer, Molkenmeer, Milchmeer und Wassermeer, und sieben Erd-
thetle (dvipas), Indien gehort zum Dschambudvipa. Eine andere
Eintheilung in vier Mahddvipas entspricht noch mehr den vier
Erdtheilen des Buddhismus. Ueber dem Méru sind die Stock-
werke des Himmels. Die zwel obersten, die Biisserwelt und
der Wahrheitshimmel, sind bei der Zerstorung der Welt nicht
mit zerstort worden. Unter der Erde befinden sich die sieben
Stockwerke der Hille. Die ganze Erde schwimmt wie ein
michtiges Fahrzeug auf dem Urmeer (Vischnu-P. I, 4.).

Was die Dauer der Welt betrifft, so nimmt auch der Brah-
manismus Millionen von Jahren fiir einen Kalpa an. Die Ein-
theilung in vier Weltalter (yugas), welche wir bei Manu und
im Mahé&bharata gefunden haben, kehrt auch in den Purénas
wieder. Sammtliche vier Yugas bilden zusammen ein Man-
vantara, d. h. die Regierungszeit eines Manu, welcher Gresetz-
geber fiir diesen Zeitraum ist, und dessen Sthne die Erde
beherrschen. Der Manu, die sieben Rischis, die Sohne des Manu,
welche Konige sind, und Indre stehen in jedem Manvantara
an der Spitze der Welt. Vierzehn Manvantaras geben einen
Kalpa®). Von dem gegenwirtigen sind sechs Manvantaras be-
reits vergangen, also sieben Manus erschienen; diese und die
sieben zukiinftigen werden mit Namen genannt (Vischnu-P. III,
1.2.). Die Weltseele (Bhagavat wird sie im Bhégavata-Purana
genannt) sinkt nach der Zerstérung einer Welt in einen Schlaf-
zustand zuriick, um nach langer Zeit wieder zu erwachen zu
einer neuen Schopfung.

) Es sollen also 18 Fluthen iiber die Erde kommen, in welchen noch
ein Manu und sieben Rischis gevettet werden, bis dann bei der 14ten Kata-
strophe alles zerstort wird.

Wurm, Geschichte der indischen Religion. 15
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Zur Lehre von der Schopfung gehort im Brahmanismus auch
die Lehre von der Inspiration der heiligen Schriften. Es ist das
charakteristisch fiir den Wirrwarr des indischen' Pantheismus.
Abstracte Begriffe, geistige Eigenschaften und Errungenschaften,
heilige Schriften, Versmasse, Opfer sind ebenso unmittelbare
Ausfliisse oder Theile der alles umfassenden Gottheit, wie die
concreten Geschopfe. Der heilige Mensch wird sogleich zur Tn-
carnation der Gottheit, denn ein personliches Einwirken eines
gottlichen Geistes auf einen selbststiindigen menschlichen Geist
ist im Pantheismus nicht moglich. Die heiligen Schrifien sind
desshalb unmittelbare Producte der Gottheit. Nachdem das Vischnu-
Purdna beschrieben hat, wie Vischnu als Brahmi zuerst un-
vollkommenere, dann vollkommenere Geschopfe erschaffen, er-
zihlt “es weiter, wie der vierkipfige Brahmi aus dem Mund
seines ostlichen Gresichts das Géayatri-Metrum, den Rig-Véda,
die Hymnensammlung Trivrit, den Rathantara-Theil des Sima-
Véda und das Agnischtoma-Opfer habe hervorgehen lassen.
Aus seinem siidlichen Mund liess-er den Yadschur-Véda hervor-
gehen, das Trischtubh-Metrum u. s. f. (Vischnu-P., I, 5.). Mehrere
andere Purdnas stimmen wirtlich damit iiberein ; das Bhagavata-
P. dagegen lisst ausser den vier Vedas auch noch die andern
Céstras, die ,nichtgeschriebene Bezauberung,“ die Opfer, Gebete
und Hymnen und heilige Philosophie, die Vedas der Medicin,
der Waffen, der Musik und Mechanik, auch die Itihdsas und
die Puréinas, welche einen fiinften Veda bilden, aus dem Brahma
unmittelbar hervorgehen, die Giyatri aus seiner Haut, den
Trischtubh aus seinem Fleisch u. s. f., jedes aus einem be-
stimmten Theil seines Korpers (Bhag.-Pur. 3, 12.). Durch diese
masslose Ausdehoung des Begriffs der hedigen Schriften soll
natiirlich die ganze Literatur und die ganze Lehre des Guru
vor jeder Kritik gesichert sein. Die scheinbaren Widerspriiche
weiss der Guru zu losen; denn er ist der Inhaber der Offen-
barung (¢ruti), durch welche in dieser bosen Welt dem Men-
schen der Pfad zur Erlosung gezeigt wird.
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8§ 32, Vigchnu und seine Avatdras.

Wie der Gott Vischnu durch die epischen Gedichte der
Liebling der Arier geworden und an die Stelle des Indra
getreten, wie die Heldensage sich durch die Idee der Avataras
an seinen Namen gekniipft, haben wir schon § 17. im All-
gemeinen besprochen. Die mythologische Darstellung haben
wir bis hieher verschoben, weil darin die epischen Gtedichte
der dlteren Zeit mannigfach erginzt werden durch die Puranas.
Aber auch mancherlei Abweichungen von der #lteren Sage
erlauben sich die Purdnas im Dienst ihrer besonderen Con-
fession oder Selte. Selbst die vom Mah&bharata aufgestellte
Zahl der Incarnationen, die Zehnzahl, wird iiberschritten vom
Bhagavata-Purdna, wenn es 22 Avatiras aufzihlt und dann
weiter sagt: ,lhr weisen Brahmanen, die Avatirvas des Hari
(Vischnu), des Schatzes der Giite, sind unzihlig wie die tausend
Kanile, welche von einem unerschépflichen See ausgehen; die
Rischis, die Manus, die Dévas, die Sthne der Manu’s, die Prad-
schapati’s, alles glanzende Gestalten, sind lauter Offenbarungen
von verschiedenen Theilen des Hari selbst, Krischna allein ist
der ganze Bhagavat; aber alle diese Offenbarungen sind be-
stimmt, in jedem Yuga die durch die Feinde des Indra unter-
driickte Welt zu trosten (Bhag.-P. I, 3, 26—28.). Diese pan-
theistische Verallgemeinerung der Avatiras setzt den Krischna
an die Stelle, welche bei den Buddhisten Buddhae einnimmf,
uwnd das Brahkma-Vaivartta- Purdna gibt dem Krischna allein
einen unzerstérbaren Himmel, weit iiber den drei Welten, noch
500 Millionen Yoddschanas iiber Vaikuntha und Kailasa, den
Himmeln des Vischnu und des Civa?). Doch dieser ausschliess-
liche Krischna-Dienst ist nicht allgemein vischnuitisch, sondern
eine Eigenthiimlichkeit der Vallabhatschari-Sekte.

In den zehn Avatiras, die man gewdhnlich annimmt, ist
eine gewisse Stufenfolge bemerklich. Die drei ersten (Fisch,
Schildkrite, Eber) sind Incarnationen in Thiere, darauf folgt
der Mann-Lswe, mit der fiinften beginnen die menschlichen
Erscheinungen, zuerst ein Zwerg, dann ein Held, der nicht

%) Wilson, Religious Sects, p. 123.
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sein ganzes Leben lang fiir eine Incarnation des Gottes gilt
(Paragu-Rdma); die Heldengestalten des Rdmatschandra und
des Krischna bilden den Hohepunkt. Dann folgt noch nach der
gewdhnlichen Aufzihlung die Incarnation als Buddha, eine Con-
cession an den Buddhismus, an deren Stelle aber in vielen
Schriften andere Namen stehen, und die letzte Erscheinung des
Vischnu, welche in der Zukunft erfolgen soll.

1. Die Fisch-Incarnation (Matsydvatdra) ist eine vischnui-
tische Variation der Fluthsage des Mahabharata (vgl. § 13.).
Wiihrend dort Brahm4 in der Gestalt des Fisches den Manu
iiber die Fluth geleitet, ist es nach dem Matsya- Purdna ) Vischnu
gewesen, und dieser incarnirte Vischnu belehrt nun den Manu
iiber die Entstehung der Welt, die Gtenealogieen und Dynastieen
u. 8. f.,, d. h. der Fisch theilt ihm das ganze Purina mit. Noch
weiter wird die Sage ausgesponnen im Bhdgavata-Purdna ?).
Als am Ende des letzten Kalpa Brahmi einschlief, stahl ein
miichtiger Dédmon, Hayagriva, die Vedas, welche aus Brahm4'’s
‘Mund hervorgegangen waren, und verbarg sie in der Tiefe des
Meeres. Inzwischen hatte Satyavrate, ein Konig von Dravida,
durch seine Ascese den Rang eines Manu erworben, der iiber
die Zeit der Zerstorung gerettet werden sollte. Nun folgt die
Greschichte mit dem Fisch, wie im Mah&bharata. Der in dem
Fisch incarnirte Vischnu belehrt den Manu Satyavrata iiber
das hochste Wesen, und nachdem er ihn wieder anf das Trockene
gebracht, todtet er den Dimon Hayagriva und bringt den Veda
zurlick#). — Die Bedeutung dieser Sage ist also die Wieder-
herstellung der Vedas durch den incarnirten Vischnu. Wie die
Buddhisten durch jeden Buddha nur das alte Gesetz wieder-
‘herstellen lassen, so muss auch der aus Brahméas Mund her-
vorgegangene Veda uber die Zerstsrungen der Welt heriiber-
gerettet werden, und das ist Vischnu's Verdienst.

II. Die Schildkrdten-Incarnation (Karmdvatdra) findet sich
im Réaméiyana, im Mah&bhérata und in mehreren Purinas.

9 1, 12 ff.  Muir, I, 203 ff.

% VIII, 24, 7 .

3) Der Widerspruch des Bhag.-Pur. mit der sonstigen Darstellung der
Kalpas als Perioden, die mit einer ginzlichen Vernichtung endigen, bringt
die indischen Commentatoren in einige Verlegenheit, vgl. Muir, I, 212 ff.
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Nach dem Vischnu-Purdna®) hatte ein Heiliger, Namens Dusr-
vdsas, in welchem ein Theil von Civa incarnirt war, den Gott
Indra verflucht, weil derselbe einen von ihm geopferten Kranz
respektswidrig behandelt hatte. Desshalb verloren die drei Wel-
ten und Indra ihre Kraft, die Pflanzen starben ab, Opfer und
Bussiibungen horten auf, an die Stelle von Sitte und Religion
trat Leidenschaft und Gottlosigkeit. Die Dénavas und die Sohne
der Diti #berwanden die Gotter. Indra fliichtete sich zu Brahmi
um Hilfe, und dieser wies ihn an Vischnu und legte selbst bei
demselben Fiirsprache fiir die bedriingten Giétter ein. Nachdem
Brahmé4 selbst und die Gstter den Vischnu in den tiberschwiing-
lichsten Ausdriicken als den Ursprung und Inbegriff aller Dinge,
als die Weltseele angebetet haben, gibt er den Bescheid, es
sollen alle Gotter gemeinsam mit den Asuras simmtliche Arten
von Heilkriutern in das Milchmeer werfen und dasselbe aus-
buttern, um die Gotterspeise Amrita?) zu finden; den Berg
Mandara sollen sie als Stossel gebrauchen, die Schlange Va-
suki als das Seil, mit welchem sie den Stissel drehen; er selbst
werde ihnen helfen. Um die Daityas zur Mitwirkang zu ge-
winnen, miissen sie mit denselben Frieden schliessen und ilinen
einen Antheil an dem Amrita versprechen; er wolle aber dafiir
sorgen, dass die Feinde der Giotter keinen Antheil an dem
kostbaren Saft bekommen, sondern allein an der Arbeit. So
geschah es. Den Gottern verschaffte Krischna den Platz am
 Schwanz der Schlange, den Daityas und Déanavas an ihrem
Kopf und Hals. Die Flammen, welche der glithende Kopf der
Schlange ausspie, versengten die Ddmonen so, dass sie ihrer
Herrlichkeit beraubt wurden, wihrend die Wolken, welche
durch den Athem des Thieres riickwirts getrieben wurden nach
dem Schwanz, die Gotter mit Regen erfrischten. Mitten im
Milchmeer diente Hari (Vischnu) selbst in Gestalt einer Schild-
krote als Boden fiir den gequirlten Berg, wiihrend er zugleich
in anderer Gestalt den Gottern half den Schlangenkénig zu
ziehen und in einem dritten grossen Leib auf dem Gipfel des
Berges sass. Aus dem Meer kamen nun allerlei Kostbarkeiten

1) 1,9, Wilson, V.-P., 24 ed, I, p. 135 .
2) Vgl. S. 43,
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hervor: Die Kuh des Ueberflusses (Surabhi), die Weingottin
Viruni, der alles gewihrende Pdridschdta-Baum, die lieblichen
Apsarasen, der kithlstrahlende Mond, den Mahidéva in Besitz
nahm. Auch Gift kam aus dem Meer, das die Schlangengttter
(Nagas) fiir sich nahmen?). Darauf kam Dhanvantari, der Gotter-
arzt, heraus, mit der Amrita-Schale in der Hand, endlich die
wunderschone Gliicksgottin ¢r2, welche sich nun an Vischnu’s
Brust waxf und alle Gotter mit Staunen erfiillte, wihrend sie
von den D#monen sich abwandte?). Diese wollten nun mit
Gewalt die Amrita-Schale dem Dhanvantari entreissen, aber
Vischnu verwandelte sich in ein Weib, um sie zu bezaubern
und zu tduschen, bekam so die Amrita-Schale in seine Hinde
und brachte sie den Guttern, die nun von dem Saft schliirften
und neue Kraft bekamen, so dass sie die Damonen besiegten
und in das unterirdische Reich Patala vertrieben. -—— Die Be-
deutung dieser Incarnation ist offenbar eine kosmogonische ?).
Aus dem Urmeer soll nach indischer Anschauung die Welt
nach jedem Weltuntergang wieder entstehen. Wie kann aus
der Fliissigkeit etwas Festes hervorgehen? — Dafiir hatte das
Volk ein Bild in der Bereitung der Butter. Durch diese Schild-
kroten-Incarnation verbreitete sich dann in Indien die Ansicht,
dass die Erdscheibe von einer Schildkrote auf dem Urmeer
getragen werde.

III. Die Eber-Incarnation (Varahdvatira) wird im Maha-
bharata (111, 140, 10025 fI.) dadurch hervorgerufen, dass im
Krita-Yuga die ganze Erde viel Unheil zu leiden hatte durch
die Asuras unter der Anfithrung ihres Konigs Hiranydkscha.
Als Brahma die durch die bosen Geister verursachten Schrecken
nicht bewiltigen konnte, versank die Erde 100 Yodschana tief
in das Urmeer. Aber Vischnu verwandelte sich in einen Kber,

1) Nach anderer Darstellung trinkt (iva das Gift und bekommt davon
blaue Flecken am Hals, wesshalb er Nilakantha genannt wird. Lassen, IV, 580.

?)-Die im Milchmeer gefundenen Gegenstinde werden verschieden an-
. gegeben, wie auch sonst manche Variationen in den Berichten sind. Nach
dem Vayu-Purdna wurde auch die Tulasi- Planze (die mit dem Bhutendienst
verbunden ist) daselbst gefunden und dem Krischna geheiligt. Wilson,
Vishnu-P., I, p. 147, note,

) Vgl. Lassen, IV, 581,
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grub die Erde heraus und trug sie auf seinen Hauern an ihren
alten Ort. Nach dem Vdyu- und dem Vischnu-Purdna (I, 4.)
bildet diese Incarnation den Anfang des gegenwirtigen Kalpa.
Die Erde ist durch Feuer zerstort und liegt als ein Klumpen
im Urmeer, doch so, dass die verschiedenen Bestandtheile nicht
in Verwirrung gebracht sind. Vischnu verwandelt sich in einen
Eber, hebt die Erde heraus und setzt sie auf das Wasser.
Wie ein grosses Schiff sinkt sie bei ihrer miichtigen Ausdehnung
nicht unter. Nachdem er sie so in’s Gleichgewicht gebracht,
hiuft er die Berge auf, schafft die Erdtheile, wie sie vorher
gewesen, und nimmt die Gestalt des vierképfigen Brahméa an, .
um das Einzelne vollends auszubilden. '

IV. Die Mannldwen-Incarnation (Nrisinhdvatdre) hat es mit
einem Bruder des vorhin genannten Dimons Hiranyakscha,
Hiranyakagipu, zu thun. Dieser hatte die drei Welten in seine
Gewalt gebracht, die Herrschaft des Indra, der Sonne und
anderer Gotter an sich gerissen und alle Opfer sich angeeignet.
Die Siddhas, die Gandharvas und die Schlangengitter warteten
ihm auf, wenn er an seiner Tafel sass, wihrend die Gotter,
aus ihren Sitzen im Himmel vertrieben, in menschlicher Grestalt
auf Erden umherirrten. Aber sein Sohn Prahldde war durch
den Unterricht eines brahmanischen Guru ein sehr entschiedener
Verehrer des Vischnu geworden. Er bekannte vor seinem Vater,
als dieser seine Kenntnisse priifte, seinen Glauben an Vischnu
als dén ewigen, allgegenwiirtigen Herrn aller Dinge mit solcher
Festigkeit, dass der Vater, welcher sich selbst fiir den Herrn
der drei Welten hielt, zur hochsten Wuth aufgeregt wurde.
Da der Sohn sich nicht umstimmen liess, brauchte der Vater
Gewalt und wollte ihn durch seine Daityas todten lassen;
aber Prahlada sprach vollkommen ruhig: ,Ihr Daityas, so
gewiss Vischnu in euren Waffen und in meinem Leibe gegen-
wirtig ist, so gewiss werden diese Waffen mir kein Leid zu-
fiigen. Und wirklich, der Prinz fiihlte keinen Schmerz und
keine Entkriftung, obgleich hunderte von Daityas auf ihn ein-
schlugen. Ebenso wenig konnten Schlangen und Elephanten,
Feuer und Wasser ihn tédten, denn er versenkte sich immer
tiefer in Vischnu, so dass er ganz eins mit ihm ward und sich
selbst als die Gottheit betrachtete. Nach dem Vischnu-Purina
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hitte Prahlada, nachdem er in’s Meer geworfen und dort unter
Felsen begraben worden und ihm Vischnu erschienen, sich als
hochstes Gut erbeten, dass der Gott seinem Vater verzeihen
mochte. Er wire dann zu seinem Vater zuriickgekehrt, und
dieser hitte seine Grausamkeit berent und ihn von da an freund-
lich behandelt. Aber dasselbe Puréna fihrt fort: ,Nachdem sein
Vater durch Vischnu in der Gestalt des Mannlowen getvdtet
ward, wurde Prablada der Herrscher der Daityas.“ Es nimmt
also auch dasselbe Ende der Geschichte an wie die andern
Puréinas. Nach dem Bhagavata-Purdna fragt Hiranyakagipu im
- Streit mit Prahlada: ,,Wo ist denn der, den du Herrm der Welt
nennst, als ob es einen andern Herrn gébe als ich? Wenn er
iiberall ist, warum erscheint er nicht in dieser Saule?“ Mit
diesen Worten schligt er an eine Sdule in seinem Palast. Plotz-
lich erttnt ein furchtbares Geriusch, so dass die Schale des
Weltei’s springt, Vischnu tritt heraus in schrecklicher Grestalt,
halb Mensch und halb Lowe; der Daitya nahm den Kampf
mit ithm auf, aber Vischnu zerriss ihn mit seinen Tatzen?).
V. DieZwerg-Incarnation (Vdmandvatdra) handelt von einem
Enkel des Prahlada, dem Daitya-Kénig Bali, der uniiberwind-
lich geworden fiir Gotter, Asuras und Rakschase, auch den
Indra aus seiner Herrschaft verdringen wollte durch hundert
grosse Opfer, deren eines schon fiir einen michtigen Konig
schwer zu vollziehen ist wegen der grossen Kosten und der
vielen Ceremonien. Bereits hatte er neun und neunzig dar-
gebracht und war am hundertsten, als der fir seine Herrschaft
fiirchtende Indra sich an Vischnu wandte. Da erschien dem
Konig ein zwerghafter Brahmane und wurde nach dem Gesetz
gastfreundlich aufgenommen; aber er begehrte noch ein beson-
deres Gteschenk. Der Konig machte sich verbindlich seine Bitte
zu gewihren, und der Zwerg verlangte nur so viel Gebiet zu
seiner Wohnung, als er mit drei Schritten durchmessen Tinne.
Bali sicherte ibm das mit einem Eide zu; aber wihrend er
zur Bekriftigung seines Versprechens heiliges Wasser auf die
Hand goss, dehnte sich die Gestalt des Zwerges riesenhaft aus.
Es war der Gott Vischnu, und mit drer Schritten durchschritt

1) Vischnu-Pur. I, 17—20. Bhag.-Pur,, VII, 8,
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derselbe Krde, Luft und Himmel, so dass dem Daitya-Konig

nur ein Platz in der Unterwelt bliebt). — Hier haben wir
~ wieder den vedischen Vischnu der drei Schritte, den Freund
des Indra, der nun aber im Kampf gegen das dimonische Ge-
schlecht den Indra erretten russ und ungleich grossere Kraft
entfaltet.

VI. Die Paracu-Rama-Incarnation haben wir schon bei der
Darstellung des Kastensystems (S. 74) nach dem Mababhéarata -
besprochen. Nach dem Bhagavata-Purina (IX, 15.) macht der
Brahmane . Dschamadagn? seinem Sohn Paragu-Rdma, der die
Beleidigung des Vaters durch die Ermordung des Konigs Ard-
schuna geriicht hatte, dariiber Vorwiirfe: ,Rama, Rama, du
hast eine Siinde begangen, indem du ohne Ursache den Herrn
der Menschen erschlagen hast, dessen Wesen zusammengesetzt
ist aus allen Grottheiten. Durch Dulden miissen wir Brahmanen
gross werden, durch dieselben Mittel, durch welche die Gott-
heit, der Guru aller Welten, den hochsten Rang unter den
Gottern bekommen hat.“ Er weist ihn sofort an, seine Siinden
durch Wallfahrten mit eifriger Verehrung des Vischnu zu sith-
nen. In, Paragu-Rama’s Abwesenheit wird der Vater von den
Sthnen des Ardschuna erschlagen, und nun macht sich Rama
auf, um mit der von Vischnu erhaltenen Streitaxt?) und dem
ehernen Bogen des Vischnu bewaffnet als Incarnation des Vischnn
selbst das ganze Geschlecht der Kschatriyas auszurotten. Die
Stadt Mahischmat?, wo die Morder seines Vaters ihre Macht
gesammelt hatten, erobert er und richtet in ihrer Mitte einen
ganzen Berg von Kopfen erschlagener Kschatriyas auf. Aus
ihrem Blut entsteht ein furchtbarer Strom, der den Gottlosen
Schrecken einflosst. Er verrichtet sodann ein Opfer und theilt
den Osten der Erde dem Hotri, den Siiden dem Brahmi, den
Westen dem Adhvaryu und den Norden dem Udgétri-Priester
aus. Wie sich daran die Sage von der Entstehung der Malabar-
kiiste kniipft, haben wir schon 5. 66 gesehen.

VII. Die Ramatschandra-Incarnation, die Sage von dem gros-
sen Rama, bildet den Hauptinhalt des Ramdyana®). Wihrend

1y Mahabh, Cantip., 1294, 3 ff. Rém.I, 82, 2 ff. Bhag. Pur. VIII, 15,
2y Paragu = nghsxvs, ‘
3) Die meisten neueren Historiker nehmen an, das Epos Raméyana sei



234

Paragu-Rama schon eine Zeit lang als Mensch existirt hatte,
ehe Vischnu sich in ihm incarnirt hatte, machte der Gott in
der Person des Rdmatschandra ein ganzes Menschenleben durch.
— Der Konig Dagaratha von Ayédhya war hochbetagt und
hatte keine Sohne. Durch ein grosses Rossopfer bewirkte er
es jedoch bei den Gottern, dass ihm noch Nachkommenschaft
zugesichert wurde. Ja die Gotter bewogen den Vischnu, dass
er sich von den drei Frauen des Dagaratha gebiiren lassen
mochte; denn auf der Insel Lankd (Ceylon) wiithete ein zehn-
kopfiger Riesenkénig Rdvana gegen die frommen Hinsiedler,
und Brahméa hatte demselben versprochen, dass er weder von
Gottern noch von Dimonen getsdtet werden solle. Dass Men-
schen-ihn nicht todten konnen, hat Ravana vorausgesetzt; aber
Vischnu soll Mensch werden, damit man ihn doch wegschaffen
konne. Der Gott erscheint nun dem Konig Dagaratha und
reicht ithm eine Schale dar, aus welcher er seine drei Frauen
trinken lassen soll, die erste die Hilfte, die zweite 3/; und die
dvitte 1/, des Tranks. Die erste (Kaugalya) wird nun Mutter
des Rdama, die zweite des Lakschmana und die dritte des Bha-
rata. So wiren nach dem Rémayana eigentlich alle drei Sthne
Incarnationen des Vischnu, und ihr Verhéltniss zu demselben
wire in Wirklichkeit ungefibr dasselbe wie in der griechischen
Religion zwischen den von Zeus mit einem sterblichen Weib er-
zeugten Heroen und ihrem Vater, nur dass in Indien die Thatigkeit
des Gottes mehr in der seiner Heroen aufgeht. Nach spiterer
Darstellung wire Lakschmana eine Incarnation von Vischnu’s
Schlange Ananta. — Rdma und Lakschmana werden in der
Schule eines Einsiedlers zu frommen und tapferen Jiinglingen
herangebildet. Erstever heirathet die Std, eine Tochter des
Konigs Dschanaka, nach spéterer Darstellung eine Tochter der
Erde, denn man hatte sie als Kind beim Umpfligen eines
Ackers gefanden. Wieder andere Darstellungen machen ‘sie zu

schon vorher in seinen Haupttheilen gedichtet worden, ehe Rima als In-
carnation des Vischnu betrachtet worden sei, und habe spéter eine neue
‘Einleitung und einige Einschiebsel bekommen. Es wird hieriiber eine genauere
sprachliche Untersuchung entscheiden miissen. Im Uebrigen wire es nicht
unwahrscheinlich, dass der Gedanke, den Helden RAma als Incarnation des
Vischnu darzustellen, den ersten Impuls zu dem ganzen Gedicht gegeben hitte.
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einer Incarnation der Lakschmi. Auf der Riickkehr nach Ayo-
dhya begegnen die beiden Briider dem Paragu-Rdma, welcher
ihnen in den Weg tritt und mit den von Vischnu ihm ge-
schenkten Waffen prahlt. Allein Rdmatschandra erklért, er sei
die Incarnation des Vischnu, und zum Beweis spannt er den
geschenkten Bogen so, dass derselbe in Stiicke bricht. Nun
erkennt Paragu-Rama, dass der Gott von ihm gewichen, und
verehrt den Ramatschandra knieend. — Nach dyddhya zuriick-
gekehrt hatte Rama Konig werden sollen; allein der Vater hat
seiner dritten Frau versprochen, dass ihr Sohn Bharata die
Herrschaft bekommen soll, und durch alle Bitten ist sie nicht
zu bewegen dieses Verlangen aufzugeben. Rama hilt es fiir
seine Pflicht, den Vater vor dem Bruch eines Versprechens zu
bewahren; er gibt nach und will in die Waldeinsamkeit gehen.
Seine Gattin Sitd soll ihm nicht folgen, aber auch sie erkennt
ihre Pflicht bei dem Manne zu bleiben, denn sie kénne nicht
ohne ihn gliicklich sein; wiirde sie auch noch so eifrig den
Gottern dienen, so gienge sie doch den Weg der Frevler, wenn
sie ihren Mann nicht pflegte. So erwithlen Rama und Sitd das
Leben der Wald- Einsiedler, und lassen sich davon nicht zuriick-
halten, obgleich Bharata nach dem Tode des Vaters bereit ist
auf die Krone zu verzichten. Aber fiir Rama gibt es in den
Wildern des Dekhan, wohin sie sich begeben, noch anderes
zu thun, als iiber das héchste Wesen nachzusinnen. Dieser
Theil von Indien ist von Rakschasen und wilden Thieren be-
wohnt. Réama erhélt Bogen und Schwert des Indra, um die
Rakschase zu todten. Dariiber erwacht der Zorn ihres Konigs
Ravana auf Lank4, und er sinnt auf Rache. Wihrend Rama
und Lakschmana auf der Jagd sind, schleicht er in der Gestalt
eines brahmanischen Bettlers in die Hiitte des Rama und sucht
die Sitdé zu verfilhven. Da sie ihn mit Entriistung abweist,
nimmt er seine wahre Gestalt an und entfihrt sie mit Gewalt
durch die Liifte nach seiner Residenz auf Ceylon. Wihrend sie
so schreiend und wehklagend durch die Liifte gefithrt wird,
sieht sie finf Affen auf dem Berg Rischamukh4 sitzen und
wirft diesen ihren Schmuck zu in der Hoffnung, er werde auf
irgend eine Weise den Weg zu Rama finden und demselben
zu einer Spur ihres Aufenthalts verhelfen. Die Affen iibergeben -
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den Schmuck ihrem Konig Sugrtva, und zu diesem kommen
Réama und Lakschmana auf ihren Nachforschungsreisen. Er ist
gerade im Streit mit seinem Bruder Bali. Nachdem ihm Rama
hiezu Beistand geleistet, sendet er seine Truppen nach den
vier Weltgegenden aus gegen die Rikschase, um die Sitd zu
suchen. Der Befehlshaber der siidlichen Armee, Hanumadn, ist so
gliicklich ausfindig zu machen, dass sie von Ravana nach Cey-
lon gebracht worden ist. Mit einem gewaltigen Sprung hat er
iiber die Meerenge gesetzt, was keiner seiner Begleiter konnte,
denn er hat als Sohn des Windes (Vdyu) iibernatiirliche Kraft,
hat dort die Sitd in einem Lustgarten bei Ravana’s Palast
gefunden und als Gesandter des Konigs Sugriva ihre Ausliefe-
rung gefordert. Aber der erziirnte Ravana hitte ihn getodtet,
wenn nicht sein Bruder die Unverletzlichkeit der Gesandten
ihm vorgestellt hitte. Doch sollte ihm zur Strafe sein Schwanz
verbrannt werden. Allein mit dem brennenden Schwanz hiipfte
Hanumén auf den Dichern herum und ziindete die Stadt an.
Nachdem er sich versichert hatte, dass Sitd in dem DBrande
nicht umgekommen, machte er wieder seinen Sprung auf das
Festland und brachte dem Sugriva die Nachricht. Nun wird
ein michtiges Heer von Affen und Biren gegen die Rakschase
auf Ceylon aufgeboten. Sie werfen Steine und Felsblocke in
das Meer und bauen so eine Briicke nach der bisher unangreif-
baren Insel?). In dem furchtbaren Kampf, der sich nun ent-
spinnt, leistet wieder Hanuméan treffliche Dienste durch rasche
Herbeischaffung von heilsamen Kriutern fiir die Verwundeten.
Am siebenten Tage erliegt endlich Rivana den Geschossen des
Rama, und nachdem S3td durch die Feuerprobe bewiesen hat,
dass sie ihrem Gatten auch im Palaste des Riubers treu ge-
blieben ist, kebhrt Rama mit ihr nach 4dyddhya zuriick, Bharata
tritt ihm die Herrschaft ab, er bringt hundert Rossopfer und
lebt noch viele Jahre in Gliick und Freude. Nach anderer Dar-
stellung wire er spiter wieder misstrauisch geworden wegen
Sitas ehelicher Treue auf Ceylon, und die tief gekriinkte Gattin
hitte ihre Mutter, die Erde, gebeten, sie méchte sie zu sich

) An die sogenannte Adamsbriicke, das Felsenriff, welches zwischen dem
ngrdlichen Ceylon und dem Festland sich hinzieht, kniipft sich diese Sage.
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nehmen. Garudd hitte sie darauf in den Himmel getragen,
Rama wire bald hernach in Reue iiber sein Verhalten und
Sehnsucht nach seiner Gattin gestorben und ebenfalls zum
Himmel emporgestiegen, um mit Sitd auf dem Ramagiri zu
thronen ).

VIII. Die Krischna-Incarvation bildet den Hohepunkt des
Vischnu-Kultus, kommt im Mahdbhdrata zuerst vor und ist in
den Purdnas am mannigfaltigsten behandelt. — Die Erde hatte
in der Versammlung der Gotter geklagt tiber die Last, welche
sie zu tragen habe, da so viele dimonische Wesen auf Erden
geboren werden und vermoge ihrer itbermenschlichen Kraft eine
furchtbare Tyrannei ausiiben, namentlich der Konig Kansa in
Mathurd an der Yamund. Wenn das so fortgehe, drohte die Erde,
werde sie in den untersten Abgrund versinken. Die Gotter
begaben sich nun, den Brahm4 an der Spitze, allesammt zu
Vischnu, dem alles umfassenden Urheber der Schopfung, Kr-
haltung und Zerstérung, und flehten ihn demiithig um Abhilfe
an. Nachdem Brahmi die Bitte vorgetragen, riss sich Vischnu
zwei Haare aus, ein weisses und ein schwarzes, und sagte:
»Diese meine Haarve sollen auf die Iirde herabsteigen und sie
von ihrer Last befreien. Aber es sollen auch alle Gdtter in
ihrem Theil mit den hochmiithigen Asuras Krieg fithren. Diese
werden vor dem Glanz von Vischnu’s Augen umkommen. Das
-schwarze Haar?) soll in dem achten Kinde der Dévaki Mensch
-werden und den Kansa todten, der eine Incarnation des Démon
Kalanémi ist“ ). Diese Dévak? ist die Schwester des Kansa,
die Gattin des Vasudéva. Da dem Kansa schon bei der Hoch-
zeit des Vasudéva mit der Dévaki prophezeit worden ist, dass
das achte Kind aus dieser Ehe ihn des Throns und des Lebens

') Ueber die historische Bedeutung der Rima-Sage s. S. 64 f. Da Hanu-
min namentlich im Dekhan eine ausgebreitete Verehrung geniesst und dhn-
lich wie Ganéga auch in Tempeln von andern Gottern hiufig abgebildet
wird, und vor dem Rémfyana sich keine Spur von ihm findet, kinnte er
vielleicht bei den Draviden schon vor ihrem Zusammentreffen mit den Ariern
verehrt worden sein. Doch wire es auch moglich, dass diese joviale Gestalt
erst durch das Raméayana so populdr geworden wire.

%} Der Name Krischna bedeutet: der Schwarze.

%) Vischnu-Pur. V, 1. vgl. Mahabh. Adiparvan.
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berauben werde, hat er diese Schwester sorgfiltig bewacht und
ihre sechs ersten Kinder sogleich nach der Geburt todten lassen;
das siebente wird auf wunderbare Weise vor der Geburt einer
andern Frau des Vasudéva, der Rohini zugetheilt; es ist Bala
Réma, der auch wunderbare Stiirke zum Kampf gegen die Rie-
sen bekommt, denn in ihm ist das weisse Haar des Vischnu
incarnirt. Als das achte Kind, Krischna, geboren wurde, ent-
stand grosse Freude im Himmel des Vischnu, Blumen wurden
herabgestreut und himmlische Musik erténte zu Ehren dem
Neugeborenen, welcher die Welt von dem Tyrannen Kansa
und von allerlei Plagen befreien sollte. Das Kindlein hatte
vier Arme und das Zeichen des Vischnu auf der Brust. Vasu-
déva betete in ihm den Vischnu an und bat denselben, er mochte
doch diese Grestalt nicht beibehalten, da er fiir das Leben des
Kindes fiirchtete. Er wusste kein anderes Rettungsmittel, als
den Knaben zu vertauschen mit einem Midchen. Durch die Fluthen
der angeschwollenen Yamuni, die ihn wunderbarer Weise nur
bis an die Knichel reichten, trug er das Kind hiniiber zu einem
Hirten Nanda, dessen Frau Ya¢odd zu derselben Zeit ein Mid-
chen geboren hatte, und brachte dieses seiner Gattin. Doch
selbst das Madchen wollte der grausame Kénig todten. Allein
es entfloh gen Himmel, da sich Lakschm??) in ihm verkérpert
hatte, und verkiindigte dem Konige noch, dass der Knabe,
welcher ihn todten werde, jetzt geboren und trotz seiner Wach-
samkeit entkommen sei. Kansa beschloss nun, die neugeborenen
Knaben in seinem Reich, namentlich diejenigen, bei welchen sich
Zeichen einer ungewdhnlichen Stirke finden, umzubringen?), und
zwar so, dass weibliche bose Geister in menschlicher (téstalt
als Ammen sich iiber das Land verbreiten sollten, um die neu-
geborenen Kinder durch ihre giftige Milch zu todten Als eine
solche auch den Krischna vergiften wollte, ergriff er ihre Brust
mit beiden Hénden und sog sie mit solcher Heftigkeit aus,

) Nach dem Vischnu-Pur.; nach dem Mérkandsya-Pur. war es Durgd.

%) Vischnu-Pur,, V, 4. Man hat diese Sage schon fiir eine Nachbildung
‘der biblischen Erzihlung vom Kindermord des Herodes halten wollen. Allein
genauer betrachtet ist doch die Darstellung so ganz anders, dass wir nicht
nothig haben, irgend welchen #usseren Zusammenhang zwischen beiden Er-
zihlungen anzunehmen.
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dass sie todt niederstiirzte. Weitere Nachstellungen des Konigs
wehrte Krischna ebenfalls selbst ab, indem er schon als Knabe
mit der Keule alle niedersching, welche gegen ihn ausgesandt
waren.

Krischna wurde bald der Liebling der Hirten, da er sie
gegen allerlei Ungliick beschiitzte. Auch sein Bruder Bala Raméd
war von seinem Vater dem Nanda zur Erziehung iibergeben
und wuchs mit ithm auf. Auf den Rath des Krischna unter-
liessen die Hirten das Opfer fiir Indra, da er sagte, Indra
sei kein Gott fiir die Hirten, sondern fiir die Ackerbaner. Die
Geister der Berge wandeln durch die Wilder und verwandeln
sich in Lowen und Tiger, um die Herden zu zerstéren, wenn
man sie nicht gebithrend ehre?). Darum sollen die Hirten die
Berge und das Vieh verehren. So schligt er ein Opfer fiir den
Berg Govardhana vor. Die Gép?s (Hirtenmidchen) sollen
geschmiickt mit Herbstblumen um die Kithe herumgehen und
die Brahmanen reichlich gespeist werden. So geschah es, und
Krischna selbst stellte sich auf den Gipfel des Berges mit dem
Ausruf: ,Ich bin der Berg.“ Nun aber kam Indra’s Strafe:
ein wiithender Orkan mit einer alles verheerenden Wasserfluth.
Die Hirten flehten zu Krischna, und dieser hob den Berg Go-
vardhana in die Hihe und hielt ihn mit einem Finger wie
einen Regenschirm iiber den Hirten, um sie und ibre Herden
zi beschiitzen. Kine andere segensreiche und hochgepriesene
Heldenthat des Krischna ist die Bewdiltigung der Schlange Kaliya,
welche die Wasser der Yamund vergiftete und durch das Aus-
schiumen ihres Gifts selbst die Biume am Ufer versengte und
die Vogel in der Luft todtete. Krischna stiirzte sich in ihren
Pfuhl und wurde von ihr erfasst, so dass die Hirten und Hirten-
médchen in Verzweiflung vom Ufer aus zusahen. Aber sein
Bruder Bala Rima ermahnte ihm, er solle doch als Triger der
ganzen Welt seine gottlicke Kraft gebrauchen, und nun drickte
Krischna der Schlange thren Kopf zusammen und tanzte darauf
herum, so dass das ganze Schlangengeschlecht und Kaliya selbst
ihn in seiner gottlichen Natur erkannte und demiithig um Kr-
haltung ihres Liebens bat. Krischna erlaubte nun diesem furchtbar

1) Offenbar eine Legitimation des Bhutendienstes.
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giftigen Schlangengeschlecht, dass es sich vom Fluss in das
Meer begebe, was denn auch geschah?'). — Auch gefiirchtete
Haupter der Rakschase (Madhw, Dhenuka, Arischta) wurden
von Krischna und Bala Rama in dieser Gegend getodtet. —
Die Hirtenméiidchen (Gdps) wurden durch Krischna’s Gesang
und Flotenspiel so entziickt, dass sie sich alle zum Tanze mit
ihm herandringten?) und er seinen Leib vervielfiltigen musste,
damit 64 zugleich ihn berithren konnten; sie waren vollig
trunken von Liebe zu ihm, und er namentlich von Liebe zu
einer Namens Rddhd. Von dieser Hirtenzeit hat Krischna den
Beinamen Gévinda oder Gopdla. — Inzwischen hatte der Konig
Kansa durch den Rischi Narada gehort, dass die zwel Sohne
seiner Schwester bei den Hirten erzogen worden seien und
solche Thaten gethan haben. Nachdem er vergebens versucht
hatte, sie durch einen in ein wildes Ross verwandelten starken
Dimon Kégin zu todten, liess er sie an seinen Hof nach Ma-
thurd zu einem grossen Kampfspiel holen, in der Hoffnung,
seine starksten Kampfer Tschandra wad Muschitka werden diese
verachteten Hirtenknaben mit leichter Miihe todten. Aber als
nach heftigem Kampf Krischna und Bala Rama als Sieger her-
vorgiengen, rief er sein ganzes Volk auf, diese beiden sammt
ihrem Erzieher Nanda zu todten. Da ergriff Krischna die Ge-
legenheit, und erschlug den grausamen Kansa. Nun wire ihm
der Thron von Mathurd frei gewesen. Aber sein Thatendrang
strebte weiter. Allenthalben wollte er die Erde von bdsen
Tirsten, Riesen, Ungeheuern etc. befreien. So greift er auch
in den grossen Kampf der Kurw's und Pandu’s ein, welcher den
Hauptinhalt des Mahdbhdrata bildet.

Y Wenn man den Krischna abgebildet sieht, wie er auf den Kopf einer
"Schlange tritt, so konite man darin eine Aehnlichkeit mit der christlichen
Symbolik vom Schlangentreter erwarten, aber die genauere Kenntniss des
Mythus ist eher geeignet solche Vergleichungen zu verwerfen. Der Kampf
_des Krischna ist wohl eher dem des Herakles mit der lerndischen Wasser-
- schlange zu vergleichen. Eine Anwendung auf das geistliche Gebiet wird
nicht gemacht.

) Es kniipft sich daran ein jihrliches Fest, die Rdsa-Ydtré, das von
den Krischna-Verehrern mit nichtlichen Tinzen gefeiert wird. Wilson,
Vishnu-P. V, p. 330.
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Der Konig Dhritaraschtra von Hastinapura, aus dem Ge-
schlechte der Kauravas, wollte die Herrschaft nicht seinem
eigenen #ltesten Sohn Duryddhana, sondern dem #ltesten Sohn
seines Bruders Pandu, dem Yudhischthira iibergeben, weil dieser
mit seinen Briidern Bhimaséna und Ardschuna bei einem Kampf-
spiel vor allen sich ausgezeichnet hatte. Duryddhana lisst sich
diese Zurticksetzung nicht gefallen, und die Pandu-Sohne miissen
in die Wildniss fliehen. Aber sie horen, dass der Konig Dru-
pada von Pantschéla seine Tochter dem zur Frau geben wolle,
welcher seinen grossen Bogen spannen und das Ziel treffen
konne. Ardschuna versucht es und gewinnt die Koénigstochter.
Nun werden die Pandu-Sshne von Dhritaraschtra zuriickgerufen,
trotz dem Widerstreben seines eigenen Sohnes. Der Konig theilt
das Reich mit 1hnen, und Yudhischthira wird in Indraprastha
zum Konig gekront. So ist nun das alte Reich der Bhdratas
in das Grebiet der Kauravas und der Pdndavas getheilt. Aber
der Pandu-Konig Yudhischthira ist ein leidenschaftlicher Lieb-
haber des Wiirfelspiels. Das hort sein Feind Duryddhana und
l4dt ihn zu einem Spiel nach Hastinapura ein. Yudhischthira
erscheint mit seinem Weib und seinen Briidern. Er spielt und
verliert seine Edelsteine, seine Waflen, sein Reich, seine Briider,
sein Weib und endlich seine eigene Freiheit. Doch sein Weib
darf an den alten Dhritaraschtra noch eine Bitte richten. Sie
bittet um Freiheit fiir sich und die Pandu-Sohne und um Riiek-
gabe der Herrschaft von Indraprastha. Der alte Konig bewilligt
alles. Allein die Pandu-Sohne wagen sich noch einmal an das
Wiirfelspiel, und da sie wieder verlieren, werden sie zu einem -
Exil von zwolf Jahren verurtheilt. Nun leisten sie bei einem
Konig der Matsya Dienste und bekommen seinen Beistand zur
Wiedereroberung ihres Landes. Hier tritt Krischna auf und
beseitigt den Briidern ihre Bedenken, ob Yudhischthira jetat
bei einem Kampfe das Recht auf seiner Seite hitte. s kommt
zu der grossén Schlacht, in welcher Krischna als Wagenlenker
des Ardschuna erscheint. Nachdem das Heer der Kuru in zehn-
tigigem blutigem Kampf einen Vortheil gewonnen, beredet
Krischna den Ardschuna, welcher gegen den alten Bhischma,
den noch lebenden Vorginger des Dhritaraschtra kimpfte, er

solle den Wagen seines jungen Sohnes (ikhandin besteigen,
Wurm, Geschichte der indischen Religion. 16
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Bhischma werde dann gegen ihn nicht kimpfen, denn er halte
es fiir unwiirdig gegen Weiber und Kinder zu kimpfen. So
geschah es. Ardschuna iiberschiittete den Bhischma mit Pfeilen,
so dass dieser ausrief: ,Das sind nicht Cikhandins Pfeile; es
sind Yama’s Boten, Ardschuna’s Pfeile sind es.“ Bhischma’s
Fall bringt das Heer der Kuru in Bestiirzung. Aber nach fiinf
Tagen versuchen sie das Gliick der Waffen noch einmal unter
Anfithrung eines verbiindeten Fiirsten Karna. Auch dieser fillt
durch Hinterlist, indem Ardschuna die Grelegenheit beniitzt, da
sein Wagen im Schlamm stecken geblicben ist, um ihm einen
Pfeil in den Riicken zu schiessen. Ebenso kann Duryddhana
nur dadurch bezwungen werden, dass Bhimaséna ihm einen
unehrlichen Streich auf den Schenkel versetzt. Zu allen diesen
hinterlistigen Thaten gibt Krischna seine Zustimmung oder treibt
er sogar dazu an. Nach dem Sieg der Pandw wird Yudhisch-
thira wvon Krischna zum Kinig in Hastinapura gesalbt. Aber
Krischna selbst wird von der Gattin des Dhritaraschtra wer-
Sflucht, er solle seine eigenen Verwandten todten, weil er ihre
Sthne verritherisch um’s Leben gebracht habe. Dieser Fluch
gieng in Erfillung. Krischna todtete seine Verwandten und
das ganze Volk der Yddavas, aus welchem er stammte. Aus
Bala Rama’s Mund gieng die Schlange (%@scha hervor, und mit
ihr verschwand er von der Erde. Auch Krischna wollte nicht
langer leben. Von einem Jager, der ihn fiir eine Gazelle hielt,
wurde er getroffen und starb, um sich mit Vischnu wieder zu
vereinigen, oder nach anderer Darstellung seinen eigenen Himmel
einzunehmen ).

Die Gattin des Krischna ist Rukmini. Sie hatte von seinen
Thaten und seiner Schonheit gehort und ohne ihn zu sehen
sich in ihn verliebt. Aber ihr Brader Rukmi hatte sie fiir den

) Die Darstellung der iilteren Abschnitte des Mahibhirata stimmt in
Bezug auf die Person des Krischuna offenbar nicht iiberein mit den Puranas.
Dort ist er der hinterlistige Parteimann, der gar nicht den Eindruck eines
incarnirten Gottes macht, und schliesslich den Lohn seiner Hinterlist be-
kommt; hier wird er zum grossen Retter der Menschheit, doch wird die
alte Tradition vou seinem Tode festgehalten. Aber in Bezug auf sittliche
Grosse und Reinheit steht auch der Krischna der Purfinas hinter dem Réna-
tschandra weit zuriick.
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Konigssohn Cigupéla bestimmt. Schon war der Tag der Hoch-
zeit gekommen, als Krischna, zu dem die Jungfran gefleht hatte,
plotzlich erschien und sie zum Schrecken der ganzen Hochzeit-
gesellschaft entfiihrte. Man jagte dem Réuber nach, und es ent-
spamn sich ein Kampf, in welchem der Briutigam von Krischna's
Hand getodtet wurde?). ,

IX. Buddha-Incarnation nennt man gewchnlich die neunte
Incarnation des Vischnu. Allein unter diesem Namen kommt
sie weder in den epischen Gedichten noch in den Purdnas vor.
Nur eine unbedeutende Sekte, die Bauddha-Vaischnavas, legen
ihr einige Bedeutung bei. Sie verehren den Gott Vischnu in
einer abstracteren Form als die gewohnliche Volksreligion, und

) Unter den verschiedenen Kulten, die sich an Krisehna’s Namen kniipfen,
ist besonders einer in Europa bekannt und beriichtigt worden: der Dscha-
ganndtha-Kultus, Es ist das ein eigenthiimlicher Reliquienkultus, vielleicht
urspriinglich fiir einen Gott der Urbewohner bestimmt, dann durch den
Buddhismus umgestaltet (die Reliquienverehrung deutet darauf hin), und

-~ dann etwa nach der Uebersiedlung des Buddhazahns von Orissa nach Ceylon

in einen Krischnakultus verwandelt. Eine Stelle im Brahma Purdna, welche
die Heiligkeit von Orissa beschreibt, scheint ihn hauptsiichlich in den Kreis
des orthodoxen Brahmanismus hereingezogen zu haben { Wilson, Vischnu-P.,
pref. XXVIIL), Es wird erzihlt, dass nach dem Tode des Krischna, da sein
Leichnam, wie der anderer Menschen, verfaulen musste, ein frommer Konig
vou Orissa auf Befelll des Vischnu ein Bild des Dschaganndtha, d. h. des
Herrn der Welt, habe machen lassen, um in demselben die Gebeine des
Krischna zu sammeln. Der Kiinstler habe iibrigens erklirt, wenn irgend
jemand ihn stére in seinem Werk, so bleibe es unvollendet. Nun sei aber
der Konig so von Ungeduld geplagt gewesen, dass er nach 14 Tagen nach-
sah, was der Kiinstler mache; da sei das Bild noch ohne Arme und Beine
gewesen, und so habe es der Kiinstler gelassen. Es sind drei Bilder, welche
an dem beriihmten Wallfahrtsort in Orissa neben einander stehen: das des
Bala Réma, des #lteren Bruders von Krisehna, 6 F. hoch, das des Dscha-
gannétho, 5 F., und das seiner Schwester Subhadra, 4 F., alle drei ohne
Arme und Beine. Alle 70—80 Jahre werden diese Bilder ernenert und die
Reliquieubiichse aus dem alten in das neue Bild gelegt. Der Priester, welcher
diese Handlung verrichtet, tiberlebt nie das Jahr, in welchem er’s gethan,
wird also wohl heimlich dem Gott geopfert. Auf drei grossen Wagen wer-
den alljihrlich die dvei Gotzenbilder 1Y/, Meilen weit nach »des Gottes
Landhause gefiihrt, und bei dieser Gelegenheit haben sich bis zum Verbot
durch die englische Regierung viele Pilger unter die Rider geworfen, um
von deuselben zermalmt zu werden.
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durch Festhalten an dieser Lehre und frommes Leben glauben
sie die Befreiung von den Wiedergeburten und das Wohnen
in Vischnu’s Himmel Vaikuntha zu erlangen. Zu diesem Ziel
soll der in Buddha incarnirte Vischnu fithren. Das dlteste Zeug-
niss fiir diese Buddha-Incarnation ist eine Inschrift in Buddha-
gayd vom Jahr 948 (Lassen,IV,586.).— Man kann fiir diese
neunte Incarnation keinen allgemein anerkannten Namen an-
fithren. Am ehesten wiirde sich Bala Rdma, der schon be-
sprochene Bruder des Krischna, dafiir eignen (Germann, in
Ziegenbalgs Grenealogie d. malab. G-, S. 107.). Aber die Tamu-
len machen geradezu die Ausrottung des Buddhismus zum Zweck
dieser Incarnation. Ziegenbalg fithrt sie auf unter dem Namen
Veguttuva-Avatira (a.a. 0. S. 8. 96.) und sagt, es seien nach
der Lehre der Tamulen zwei Nationen, Buddhisten und Samaner
gewesen'), die hatten eine sehr schédliche Religion und machten
lauter bose Sekten. ,Daher wollte Vischnu sie ausrotten, nahm
eines Menschen Gestalt an, verfigte sich zu ihnen, eben als
wire er einer von ihren Priestern, gieng mit ihnen lange Zeit
um, und ass und trank mit ihnen. Als er dann nun ihre Lehre
und Wandel wohl eingesehen hatte, zeigte er seine rechte
(testalt, verordnete seine zwolf Jiinger und Diener, ‘die Pan-
nirendu Arhvér, rottete jene Religion ginzlich aus und liess
seine Religion durch die zwolf Jiinger anrichten.“

X. Die Kalki-Incaruation soll erst in der Zukunft stattfinden.
Nach dem Viéschnu-Purdna (IV, 24.) soll am Ende des Kali-
yuga, wenn die Gesetze des Veda ihre Geltung verloren haben,
wenn Ungerechtigkeit und Geldgier allenthalben regiert und
das hochste Lebensalter eines Menschen nur moch 23 Jahre
“betrigt, ein Theil der ewigen Grottheit in dem Greschlecht des
Brahmanen Vischnuyaga im Dorfe Sambhala gehoren werden
als Kalki, der mit acht iibermenschlichen F#higkeiten aus-
geriistet ist. Durch seine unwiderstehliche Kraft wird er alle
Miétschas und Dasyus und ungerechten Menschen vertilgen.
Er wird sodann die Grerechtigkeit auf Erden wieder aufrichten.
" Die Geister der Menschen, welche am Ende des Kali-yuga leben,

) Germann nimmt an, dass unter den Samanern (Cramanas) hier die
Dschainas zu verstehen seien. 8. 108,
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werden erweckt und sollen so durchsichtig werden wie Krystall.
Die so bekehrten Menschen sind bestimmt ein Greschlecht zu
erzeugen, welches den Gesetzen des Krita-yuga wieder gehor-
chen wird als Anfang einer neuen Menschheit. Das Krita-yuga
wird wiederkehren, wenn Somne und Mond in dem Mondhause
Tischya neben dem Planeten Brikaspati (Jupiter) aufgehen wer-
den. Das Kali-yuga hat dann im Ganzen 360,000 Menschen-
jahre oder 1200 Gétterjahre gedauert, vom Tode des Krischna
bis zu dieser Erneuerung der Menschheit. Lassen (IV, 593.)
nimmt ‘an, dass unter den Mléischas und Dasyus die Muham-
medaner zu verstehen seien, dass diese Sage iiberhaupt erst
in der Zeit der muhammedanischen Eroberung ausgebildet und
der Name des Kalki erst spiter in das Mahabharata eingescho-
ben worden sei. Diese Ansicht ist auch in der Darstellung des
Vischnu-Purdna sehr begriindet, da dort vorher die iber Indien
herrschenden Konigsgeschlechter der Reihe nach aufgefiihrt waren.
Weder im Vischnu-Purfna, dessen Abfassung Lassen vor das
12. Jahrhundert setzt, noch im Bhaigavata-Purfna (aus dem
13. Jahrh.) findet sich die Vorstellung, dass Vischnu auf einem
weissen Pferd mit einem zweischneidigen Schwert erscheine. Diese
der Erscheinung Christi in der Offenbarung Johannis #hnliche
Auffassung ist also von sehr spitem Datum. Ausser dem un-
mittelbaren Eindruck der Fremdherrschaft kann zu der Sage
von der Wiederkunft des Vischnu auch die buddhistische Vor-
stellung vom Herabkommen eines Déva 100,000 Jahre vor einem
Weltuntergang beigetragen haben. Man bekommt iibrigens bei
der Kalki-Sage den Eindruck, als ob hier eine Erneuerung der
Menschheit ohne Weltuntergang gelehrt werde, so dass mehrere
Yuga-Reihen in ein Manvantara verlegt wiirden.

§ 33, Civa und der Lingaismus.

So sehr im klassischen Epos die heitere, allezeit hilfreiche,
der mannigfaltigsten Verwandlungen fihige Grestalt des Vischnu
in den Vordergrand tritt, so hat dieser Gott doch in der Ver-
ehrung des Volks einen gewaltigen Nebenbuhler an Civa, wel-
chem im Siiden von Indien die grosse Mehrzahl, im Norden
wenigstens ein bedeutender Bruchtheil der Bevolkerung anhingt,
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und zwar zum Theil ansschliesslicher als die Vischnuiten dem
Vischnu. Wir haben schon § 17. die Vermuthung begriindet,
dass in Civa ein dravidischer Gott mit dem vedischen Rudra
combinirt und identificirt worden sei, wihrend Vischnn das
Trbe des Indra in der Verehrung des indischen Volkes ein-
genommen habe. Wir haben namentlich den mit dem Civa-
Kultus verbundenen Phallusdienst (Linga-Dienst) unter die dra-
vidischen Elemente gerechnet'); aber anch die ganze Gestalt
des Qiva, diese imponirende, Furcht erregende Personlichkeit,
die nicht von jedem Biisser iiberwunden und zur Gewihrung
der Bitten gezwungen werden kann, sondern selbst an der
Spitze der Biisser steht und ihr Schutzpatron bleibt, — diese
ganze Personlichkeit macht einen andern Eindruck als die ver-
schwommenen Veda-Gotter.

Im neueren Brahmanismus ist eine ¢ivaitische Literatur ent-
standen, welche an Umfang vielleicht die vischnuitische iiber-
trifft2), aber bis jetzt viel weniger in Europa bekannt geworden
ist, da die meisten Schriften nicht iiber ganz Indien verbreitet
sind. Wie wir § 29. bemerkt haben, sind viele in den siid-
indischen Volkssprachen geschrieben, aber sie verrathen auch
in ihren mythologischen Darstellungen so sehr die Nachahmung
der vischnuitischen Puranas, dass sie schon desswegen nicht
als klassisch gelten konnen. Die Avataras des Vischnu werden
gewdhnlich in den c¢ivaitischen Puranas erzihlt, ebenso die
Entstehung der Welt aus dem Brahma-Ei und Brahmé’s Thétig-
keit bei der Schopfung, aber Civa ist der Urgrund aller Dinge,
von (iva ist Brahma und Vischnu allezeit abhéngig; .in seinem
Auftrag wirken sie, und alle die Wunder, welche Vischnu in
seinen Avatiras gethan hat, reichen doch nicht an das, was
durch Civa und seine Familie zur Errettung der Menschheit
geschehen ist. Der Avatdra, das so populir gewordene Universal-
mittel zum Eingreifen der Gétter in die Greschicke der Mensch-

1) Vgl, auch Germann, zn Ziegenbalgs Genealogie d. malab, Gdtter, S, 156.

2) Ziegenbalg sagt, die Brahmanen erzihlen iiberhaupt 1008 Erschei-
nungen des Civa an verschiedenen Orten; an diesen 1008 Plitzen habe er
verschiedene Namen bekommen, und jeder dieser Pliitze habe eine besondere
Historie, die stets in der Pagode desselben Orts gelesen und gesungen werde
(a. a, 0. S, 48.).
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heit, durfte nicht das Vorrecht des Vischnu bleiben. Doch die
Person des (iva selbst war zu gewaltig, zu erhaben, als dass
sie sich so wie Vischnu in das Wesen dieser Welt hiitte ver-
lieren konnen, und es geniigt, wenn er, der grosse Herrscher,
Wesen aus seiner Umgebung in die Menscheit eingehen lisst,
um seine Ithre herzustellen und die Menschheit gliicklich zu
machen. Wenn einzelne givaitische Heilige wie Cankaratscharya
zuweilen als Incarnationen des Civa bezeichnet werden, so ist
dabei die Art und Weise der Incarnation nicht niher angegeben;
wir werden jedenfalls nach dem Vorgang der Incarnationen des
Vischnu nicht mehr als eine von dem betreffenden Gott ge-
gebene potenzirte Kraft uns darunter denken diirfen.

Die Civaiten selbst unterscheiden sich in (aivas und Vira
Gaivas, d. h. in Civaiten und ,starke Civaiten.“ Letatere ver-
ehren mit einer fast monotheistischen Ausschliesslichkeit den
Civa, es ist die schon § 28. berithrte Lingaitensekte. Unter dem
Symbol des Linga wird zwar Civa allenthalben verehrt, aber
die gewohnlichen Civaiten begniigen sich mit dem sthdvara
linga, dem stehenden Linga, einem grosseren in den Civatem-
pelnt) oder auf dem Feld aufgestellfen obeliskenformigen Stein,
wihrend die Vira Caivas auch das dschangama linga, das be-
wegliche Linga, einen kleinen schwarzen Stein, als Amulett
in einem silbernen oder kupfernen Biichschen am Leibe tragen.

Als den Begriinder des neubrahmanischen Civaismus fiir
Philosophie und Ascese haben wir § 28. den Cankartschirya
kennen gelernt. Er hat die Vedanta-Philosophie oder die Ad-
vaita-Lehre vorzngsweise mit der (iva-Verehrung verbunden,
dabei aber demn Dienst anderer Gotter nicht ausgeschlossen. Seine
Anhinger werden im Norden Dandis (Stabtriger) oder Daga-
ndmis (die Zehnnamigen, von den verschiedenen Genossen-
schaften, in die sie sich gespalten), im Siiden Smdrtas (Janoniker)
genannt. Sie tragen als Kennzeichen drei wagerechte Striche auf
der Stirne, wihrend die Vischnuiten ihre Striche senkrecht
machen. Thre Bekleidung besteht nur aus einem um die Lenden
gewickelten Stiick Tuch und einem Stab, an welchem ein kleines

Y) Im innersten Raum der Civa-Tempel ist dieses Linga neben einer
immer brennenden Lampe aunfgestellt,

\
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Stiick rothen Zeuges befestigt ist. So stellen die Dandis im
neueren Brahmanismus die Sannydsis vor. Es fithren fibrigens
nicht alle ein Monchsleben sondern einzelne treiben Handel
und erwerben sich Remhthumer. Ihre Mantra ist: Om! Nama
Civaya! Ihre Rosenkrinze sind aus der Rudrékscha-Pflanze
verfertigt. Die sogenannten Siddhénta- und Agama-Schriften?)
werden bei ihnen sehr hoch gehalten. Sie studiren die Upani-
schads nach den Commentaren des Cankaratschirya und seiner
Schiiler. Die in den Kldstern lebenden verehren ausser dem Civa
auch den von Eigenschaften und Leidenschaften freien Nara-
yana (Vischnu) unter dem Namen Nirguna?).

Zu den speziellen (iva-Verehrern miissen wir ausser den
Dandis auch die Ydgin oder Gosain rechnen, die sogenannten
indischen Fakirs. Die Yoga-Lehre haben wir § 16. als das
philosophische System des Patandschali kennen gelernt. In
diesem System ist der dussere Mechanismus zur Versenkung
in’s Brahma am genauesten beschrieben: das Zuriickhalten des
Athems, die besonderen Stellungen, die 84 verschiedenen Rich-
tungen der Augen anf die Spitze der Nase u. dgl. Dadurch soll
der Mensch die acht itbernatiirlichen Fahigkeiten bekommens).
Durch die Sucht nach diesen iibernatiirlichen Féhigkeiten sind
die Yogin, die sich als Nachfolger der alten indischen Biisser
iiberall im Lande umhertreiben um das Volk in Verwunderung
zu setzen und veichliche Almosen zu bekommen, zu Gauklern,
Wahrsagern und Zauberern der schlimmsten Art geworden.
Einzelne wohnen in Klostern und machen von da aus ihre
Bettelreisen, andere filhren ein ganz unstetes Leben. Nackt

) Siddhénta ist ein Lehrbuch, in dem ein wissenschaftliches System
durch Griinde bewiesen wird, 4gama bedentet eigentlich iiberlieferte Lehre
und Vorschrift, und es werden damit namentlich die Purfinks und Tantras
bezeichnet.

2) Lassen IV, 621,

3) Diese acht iibernatiirlichen Fa.h]gkmten (mahdsiddhi) sind: 1) sich
leichter zu machen als alle andern Gegenstinde (laghiman); 2) sich schwerer

zu machen als die schwersten Gegenstinde (gariman); 3) sich beliebig zn ver-
" Kkleinern (animan); 4) jede beliebige Grosse anzunehmen (wakiman); 5} iiber-
all, wo man wiinscht, hingelangen zu kinnen (prdpti); 6) jede beliebige
Gestalt anzunehmen (prékdinya); 7) alle Naturgesetze zu beherrschen (icatva);
.8) alles von sich abhiingig zu machen (vagitva), Lassen, IV, 625 ff. -
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zu gehen hat ihnen die englische Regierung in neuerer Zeit
verboten. Sie betrachten als den eigentlichen Stifter ihrer Sekte
den Gorakhndta, welcher im 15. Jahrhundert im nordlichen
Indien lebte. Den Civa verehren sie besonders unter dem Namen
Bhairave und haben ihr grésstes Heiligthum in Benares. Ihre
Stirnen bezeichnen sie mit einer horizontalen Linie von Asche.
Sie fithren Biindel von Pfauenfedern mit sich und behaupten
durch die Besprengung mit denselben Kranke zn heilen, neu-
geborene Kinder vor bosen Geistern zu schiitzen u. dgl.

Wihrend die Yogin vorzugsweise im Norden sich herum-
treiben, sind die Vira Caivas oder die Lingaitensckte eine durch-
aus siidindische Partei. Sie finden sich in Stid-Mahratta so
zahlreich, dass sie im Collectorat Dharwar !/;, in Belgaum 1/,
der Bevolkerung ausmachen. Ausser an dem Linga-Biichschen,
das sie so aberglidubisch festhalten, dass sie meinen, wer das-
selbe verliere, miisse sterben, sind sie an einem oblatenférmigen
Zeichen auf der Stirne kenntlich. Thre kanaresisch geschriebenen
Purénas, das Basava-Purdna und das Tschanna- Basava-Purdna,
enthalten. die Sagen iiber die Entstehung dieser Partei und
ihre Lehre?).

Civa sass einst auf seinem Thron in Kaildsa, die Gotter
um ihn her alle in der freudigsten Stimmung. Da trat Narada,
der Gotterbote, unter sie und berichtete, dass auf der Erde
die Civa-Religion allgemein in Verfall gerathen sei. Das gieng
dem Civa und der Parvati sehr zu Herzen, und sie wussten
kein anderes Mittel, als dass Nandikégvara (der Stier, auf wel-
chem Civa reitet) Mensch werden sollte. Is war diess nicht
sein erstes Herabsteigen. Schon in jedem der drei- fritheren
Yugas war er einmal herabgestiegen, um die Menschen von
feindseligen Riesen zu befreien, im Dvapara-yuga in der Gestalt
eines Stiers Vruschabha (woraus das Wort Basava entstanden
ist). Daher ist das Bild dieses Basava-Stiers am Eingang der

1) Ein Auszug aus dem Basava-Purfina ist iibersetzt im Basler Missions-
Magazin 1853, I, S. 78 ff.: Ueber das Religionssystem der Lingaiten, von
Miss. Wiirth. Ein grésserer Auszug aus dem Tschanna-Basava-Purdna, von
demselben seitdem verstorbenen Missionar iibersetzt, ist als Manuscript im
Axrchiv des Basler Missionshauses aufbewahrt und wurde fiir die nachfolgende
Darstellung beniitat,
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Giva-Tempel aufgestellt. Nun im Kali-yuga soll der Nandi als
Mensch geboren werden von Mdadalambiké, der Frau eines from-
men Civa-Brahmanen Madarasu zu Bhagavadi im Karnataka-
Lande, die mit ihrem Mann den Vruschabha um Nachkommen-
schaft angefleht hatte. Dem Nandi wird der Stein der Weisen
funffach auf die Erde mitgegeben, niimlich der Wort-Stein (wenn
er zum Stein spricht: das ist Gold, so wird er augenblicklich
Gold), der Seelenstein (was er winscht in seiner Seele, das
erreicht er), der Glesichts-Stein (sieht er einen Haufen Korn an
mit dem Wunsche, er mochte zu Perlen werden, so geschicht
es), der Hand-Stein (so dass er durch Berithrung mit seiner
Hand einen Gegenstand verwandeln kann), der Fuss-Stein (auch
durch Treten anf die Erde kann er alles verwandeln). Zuvor
soll dem frommen Brahmanenpaar eine Tochter geboren werden,
welche die Erkenntniss-Kraft!) des Civa ist. Zugleich sollen
770 himmlische Diener zur Wiederherstellung der Civa-Religion
Menschen werden. Die Tochter erhilt den Namen Ndgalambike,
der sechs Jahre spiter geborene Sohn heisst Basavégvara. Nach-
dem er drei Jahre im Mutterleibe gewesen, wird er auf beson-
deres Flehen zu Vruschabha endlich geboren, und zwar ohne
Schmerzen, withrend seine Mutter schlaft. Muttermileh trinkt
das Kind erst, nachdem Civa ihm ein Linga in die Hand ge-
geben und ihm Unterricht ertheilt hat. Basava lernt sehr schnell
lesen und schreiben und wird ein grosser Grelehrter in den
Céstras. In seinem achten Jahr wollte sein Vater ihm die
Brahmanenschnur umhéingen lassen, aber er weigerte sich dessen
mit den Worten: ,Ich bin ein (iwa Anbeter und gehvre nicht
zu dem Geschlecht Brahmd’s.“ Als die Priester sie ihm den-
noch umhingen wollten, zerriss sie dreimal. Seine Eltern hatten
zu der Feierlichkeit viele Brahmanen geladen, Als sie sich
zum Mahl niedergesetzt hatten, fehlte es an Milch und man
konnte in der Néhe keine bekommen. Zu derselben Zeit war
auf dem Bazar eine Kub todt niedergestiirzt. Basava machte
sie wieder lebendig, molk zehn Topfe Milch von ihr und brachte
sie in sein viterliches Haus., Allein die Géste wollten keine

1) Tschitkalé. Der Begriff scheint hier einigermassen dem neutestament-
lichen d6go H00 zu entsprechen.
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Milch von einer todten Kuh geniessen und liefen davon. Nun
fragten die Eltern Basava’s verlegen: ,Wen sollen wir jetat
zum Kssen einladen?“ Basava antwortet: ,Man rufe die in
diesem Dorfe Verstorbenen mit Namen herbei.* Plstalich stiegen
die Verstorbenen aus der Luft herab und liessen sich vor dem
aufgetragenen Mahle nieder. Die davongelaufenen Giiste kamen
nun um ihre Vorfahren zu sehen, und waren hoch erfreut dar-
itber. Nachdem sich die iiberirdischen Giiste drei Tage an dem
Mahl gelabt hatten, verschwanden sie wieder. — Unter den
lebenden Gisten war .auch Bala-Déva, der erste Minister des
Konigs Bidschala von Kalyana, einer Stadt im Innern des
Dekhan, nordsstlich von Scholapur. Dieser gewann eine solche
Hochachtung vor Basava, dass er ihm seine Tochter Ganga-
dévi zur Frau gab. Die eigentliche Einweihung in den Lingais-
mus bekam Basava in dem Tempel des Sungaméguara (Civa)
in Kappadi, wohin er sich vor den Verfolgungen von Brah-
manenknaben gefliichtet hatte, die ihn beschuldigten, er habe
einen in das Wasser gefallenen Grespielen ertrinkt. Kin an-
geschwollener Fluss war auf sein Gebet zuriickgewichen, so
dass er vor seinen Verfolgern den Tempel erreichte, und dort
bezeugte der Gott selbst durch lautes Reden aus dem Bilde
Basava’s Unschuld, so dass die Brahmanen ausriefen: Basava
ist ein grosser Mann. Kr kehrte nicht zu seinen Eltern zuriick,
sondern blieb in Kappadi. Sangamégvara hatte Wohlgefallen an
seiner Frommigkeit und kam eines Tages zum Erstaunen der Leute
aus dem Tempel heraus, um dem Basava die Grundlehren der Civa-
Religion zu offenbaren. Xr sagte ihm: ,Betrachte die, welche
Civa’s Gestalt an sich tragen, die Dschangamas, als den offen-
bar gewordenen (iva. Sie seien dir ein Vorbild in all deinem
Thun. Wirf dich vor ihnen nieder, sogar wenn sie dich schmihen
und schlagen! Sogar deine I'einde behandle als Freunde, wenn
sie denselben Glauben mit dir haben! Strafe die, welche (iva-
Anbeter schmihen. Bemiihe dich, diese Religion auszubreiten!
Betriige nicht in Sachen dieser Religion! Nimm nichts an, es
sei denn zuvor Gott zum Opfer dargebracht worden. Du sollst
nicht ansehen eines anderr Weib! Du sollst dich nicht geliisten
lassen nach eines andern Kigenthum! Deine Sinnenwerkzeuge
- sollen der Lust des Herzens nicht dienen! Du sollst nicht so
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sprechen, dass du die Feindschaft anderer gegen dich erregst.
Wisse, dass der Dschangama ist mein Selbst. Nimm an, was
- auf dreifache Weise geheiligt worden ist. Wenn du wahre Gliu-
bige triffst, so erhebe dich mit Demuth und falte die Hiinde
und freue dich! Denke stets an Civa! Werde nicht miide! Rede
die Wahrheit! Ich werde dir deine Wimsche exrfiillen. Trage
Sorge fiilr die Gerechten!“ Sodann umarmte der Gott den Ba-
sava, kiisste und segnete ihn, und verschwand.

Nach dem Tode seines Schwiegervaters wurde Basava durch
die Empfehlung von Verwandten an dessen Stelle als Menister des
Kunigs Bidschala nach Kalyana berufen und entwickelte hier die
grossteThitigkeit in Kampfen mit den Dschainas und den Brak-
manen und in Aufrichtung der (iva- Religion. unter der Priester-
schaft der Dschangama-Monche und unter dem Symbol des Dschan-
gama-Linga. Auch hier werden eine Menge alberner Wunder
von ihm erzihlt, namentlich Verwandlungen in Linga, in Perlen,
in Edelsteine u. 8. w. Nur seinen Ko¢nig konnte er nicht zum
Lingaismus bekehren, und die eifersiichtigen Brahmanen verklag-
ten ihn, dass er Staatsgelder an die Dschangamas verschleudert
habe. Der Konig forderte Rechnungsablage vor Sonnenuntergang,
sonst werde er allen Ministern und Schreibern die Augen aus-
reissen. Diese zitterten vor dem Zorn des Kénigs. Aber Basava
sprach zur Somme: ,0 Sonne, gehe nicht weiter!“ Da stellte der
Sonnenfiirst aus Furcht vor Basava seinen Wagen stille am
westlichen Himmel, vier Stunden vor seinem Untergang. Als
die Sonne am Himmel stille stand, bekam der Erdkreis Spriinge,
das Wasser vertrocknete, den Leuten vergieng das Gesicht,
die Pflanzen verdorrten und es war grosse Noth auf Erden.
Da es nicht Abend wurde, hatten die Schreiber Zeit genug,
ihre Rechnungen in’s Reine zu bringen. Die Brahmanischen
Astronomen suchten vergeblich durch die Kraft ihres Opfers
die Sonne von der Stelle zu bewegen. Erst als der Konig be-
schamt sein Haupt vor seinem Minister beugte und die Hinde
faltete, erbarmte sich dieser iiber ihn, malte den Sonnenkreis
- in den Staub und goss darauf Fusswasser der Dschangamas.
In demselben Augenblick riickte die Sonne weiter, als ob sie
Basava’s F'lagge wire. Ebenso musste ein andermal der Mond
stille stehen, bis die Staatsrechnung fertig war, da wieder
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dieselbe Anklage gegen Basava erhoben wurde. — Die Dschan-
gamas nimmt Basava so sehr in Schutz, dass er selbst die
Partei eines derselben ergreift, der von einer Frau des Konigs
verfithrt auf dem Ehebruch ertappt und desshalb mit der Ver-
fithrerin von dem Konig erschlagen worden war. Er erweckt
beide vom Tode und bestimmt, dass ‘die Irau als ein gott-
liches Weib zu heilig sei, um noch als Frau des Konigs be-
trachtet zu werden, und der Kénig muss ihr eine ansehnliche
Summe fiir ithren Unterhalt aussetzen. )

Nachdem der Konig zwei frommen Lingaiten in Kalyana
die Augen hat ausstechen lassen, ist Basava’s Geduld erschopft.
Er verlasst mit vielen Lingaiten die Stadt, spricht den Fluch
tiber sie aus und befiehlt den Konig zu tédten. Es vertrocknet
Bidschala’s Reichthumsmeer, das Glick der Konigsstadt ver-
schwindet, die Sterne fallen, Sonne und Mond umzieht ein
Dunstkreis u. s. f. Ein Haufe unter der Anfithrung des Dschaga-
déva dringt in den Palast ein und erschligt den Konig. Lachend,
die Dolche schwingend kehren sie nach Hause zuriick. Um
seine Siinde, den Bidschala nicht frither getodtet zu haben, zu
stihnen, enthauptet Dschagadéva sich selbst und fihrt nach
Kailasa. Basava geht nach .Kundali-Sangamégvara, fleht dort
den Gott an ihn zu sich aufzunehmen. Da kommt der Gott
aus dem Tempel heraus, umarmt den Basava, nimmt ihn in
sich auf und geht wieder in den Tempel hinein. Ein Blumen-
regen fillt auf die Erde, Preisgesinge erschallen u. s. f.

Tschanna-Basava, der Neffe des Basava, Sohn der Naga-
lambiks, ist der erste Liehrer des Dschangama-Lingaismus. Das
Tschanna- Basava-Purdna beschreibt zuerst den Hofstaat des
(iva in Kailasa ausfiihrlicher. Dann fragt Parvati den Civa,
ob es nicht an der Zeit wire, dass er seine T'schitkalé auf die
Erde sende. (iva dachte nach, und es wurde von ihm der wie
tausend Sonnen glinzende Schanmukhi (Sechsképfige, d.h. Karti-
kéya) geboren. Dieser erhielt den Auftrag, dem in Basava er-
schienenen Nandi und seinen Begleitern das Geheimniss der
sechs Plitze (die Philosophie des Lingaismus) zu offenbaren.
Denn Nirada hatte geklagt, in Bharata-Khanda (Dekhan) sei
- die erhabene (iva-Religion befleckt, die Religion des Dschina,
Buddha und der Sophisten gewachsen, beim Anblick der Dschan-
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gamas ziirnen Fiirsten und Unterthanen, die Dschangama-Kloster
seien alle verschwunden, die Civa-Tempel-Thiiren mit Steinen
geschlossen, jeder Ort mit Dschina-Tempeln angefiillt; selbst
die Heiligen dort seien Dschina-Heilige, alle Siinden haben sich
gemehrt, die wenigen Frommen fithren ein kiimmerliches Leben,
wie die Banane im Dornstrauch, verborgen, wie die Schitze
im Innern der Erde, wie die Sandelholzbdume, die vom dichten
Bambus-Walde verhiillt sind, wie die Strahlen der Sonne am
trilben Tage. Schanmukhi erklirte sich bereit den Auftrag
auszufithren; Igvara (Civa) verbarg seine Tschitkalé im Gesicht,
entliess durch einen Wink die Gotterversammlung und begab
sich sogleich nach Kalyana zu Ndgalambiké in der Gestalt
eines Dschangama, weckte sie aus dem Schlaf und sprach:
»O Weib, nimm den grossen Segen!“ Sie nahm ihn, gab ihn
dem Linga und nahm ihn dann wieder selbst. Jetzt nahm Civa
seine eigene Gestalt an: fiinf Gresichter, zehn Arme, fiinfzehn
Augen; mit Schlangen geziert, den Dreizack in der Hand hal-
tend, die Tromumel schlagend, mit einem Tigerfell bedeckt, in
Gremeinschaft mit Parvatf, so stand er da und sprach zn dem
Weibe: ,Zweifle nicht, ich thue dir ein nenes Wunder kund.
Durch meinen Segen, der da ist mein Tschitkalé, wird von
dir geboren ein Wundermann, angebetet auf der ganzen Erde,
der da hat die heilige Kenntniss der sechs Plitze. Der Sohn
deines Leibes wird anfrichten die C'wiva-Religion, vernichten die
Dschaina-, Bauddha- vnd Tschdrvika-Religion') und dem Ba-
sava und den andern Civaiten wahre Gliickseligkeit geben,
indem er sie einfithrt in die heilige Wissenschaft der sechs
Plitze. Zeige an allen Civaiten die Kunde der Empfingniss
ohne Verzug!“ Civa verschwand. Nagalambiké zeigte am fol-
genden Morgen das Ereigniss dem Basava in Gégenwart vieler
Lingaiten an. Alle waren hoch erfreut; aber andere Leute ver-
leumdeten sie wihrend ihrer Schwangerschaft, so dass der Konig

1) Tschérvbke war ein materialistischer Philosopl, der um das dritte
Jahrhundert lebte und die Sinnenwahrnehmung fiir die einzige Quelle der
Erkenntniss hielt; wo kein Leib sei, da sei auch kein Denken, keine Freude
und kein Schmerz. Im Védinta Sara werden vier verschiedene Schulen, die
sich an ihn anschlossen, widerlegt. - Garrett, Classical Dictionary of India,
p. 133,
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Bidschala selbst in Basava’s Haus kam, um die Sache zu unter-
suchen. Ex wollte ihre Aussage nur glauben, wenn das Kind
selbst dieselbe bestitige. Da kam ans dem Mutterleib eine
Stimme: ,0 Konig Bidschala, bleibe, bleibe! Wenn auch dex-
Himmel zur Erde herabstiege und die Erde dann die Stelle
der Unterwelt einndhme, wiirden Giva-Anbeter doch nicht liigen.
Ich bin nicht eine Leibesfrucht aus Blut und Samen zusammen-
gesetzt, sondern die Tschitkalé von (iva.“ Als der Konig noch
zweifelte, 1iss Néagalambiké mit den Fingern ihren Leib auf,
und es kam ein Knabe heraus, glinzend wie die Sonne, mit
Asche beschmiert, lichelnd, mit Ohiringen geziert, mit dem
Linga in der Mitte eines Blumenkranzes. Die géttlichen Trom-
meln wirbelten, die Giotter gossen einen Blumenregen herab,
der Ocean des Frommigkeitssaftes bedeckte die Versammelten,
Basava war besinnungslos vor Freude, der Erdeherr warf sich’
auf die Erde nieder und flehte um Vergebung seiner Siinden;
es griinten alle Biwme, die Steine der Wiiste wurden durch-
sichtig w. s. f. Nach einiger Zeit erschien Civa mit Parvatf
wieder der Nagalambiké bei Nacht und weihte den Knaben
ein, indem er ihm das dreifache Linga!) gab, und legte ihm
den Namen Tschunna-Basava, d. h. der schone Basava, bei.

Als Basava eines Morgens dem Tschanna-Basava einen
Besuch abstattete, belehrte ihn dieser iiber das Prama-Linga,
d. h. ex zeigte ihm, dass die Seele das wahve Linga sei, wel-
ches der eigentliche Gregenstand der Verehrung sein soll. Zu-
gleich ermahnte ex ihn, die Dschangamas nicht in seinem eigenen
Hause zu beherbergen, sondern sie in eigens fiir diesen Zweck
erbaute Kloster zu versetzen und sie mit dem nsthigen Unter-
halt zn versehen. Dieser Rath wurde befolgt, und eine Anzahl
solcher Kloster stand bald fertig da, wm 96,000 solcher Priester
aunfzunehmen. Durch Basava’s und Tschanna-Basava’s Kinfluss
wurde nun die Stadt Kalyana zu einem Abbild des himm-
lischen Kailasa. .

Die givaitische Lehre von der Entstehung der Welt ist im

1) Das dveifache Linga ist 1. der grobe Leib (Ischte-Linga); 2. der
feine Leib (Préna-Linge); 3. der ursiichliche Leib (Bhdva-Linga), Es wird
damit der Unterschied von Leib, Seele und Geist angedeutet.



256

Tschanna-Basava-Puréna folgendermassen dargestellt. Paragiva,
iber alle Wechsel erhaben, ohne Anfang, von allem leer, die
hochste Wesenheit, der feinste Glanz, die hochste Seligkeit,
die Grundursache, der Hochste, ohne Leiblichkeit, der Ewige,
der Unvergleichliche — war in wahrer Seligkeit ,begraben.
Da richtete er seinen Willen auf die Thitigkeit, daraus ent-
stand die Willenskraft, aus dieser entwickelte sich Mahd-Linga
(das grosse Linga, das Urbild des Linga), von dem dann Pard-
cakti geboren wurde, von diesen zweien Sadagiva nnd ihm zur
Seite als weibliches Prinzip Adigakti (Urkraft), von diesen
zweien Igvara und Itschhdgakti (Begehrungsvermégen), von die-
sen Mahégvara und Sugndnagakti (Erkenntnissvermégen). Dieser
Mahégvara wurde der Urheber der ersten Schopfung. Er nahm
die Virad-Form an, und in Folge davon sprossten von seinem
Fusse, seinem Knochel, seiner Wade, seinem Knie, seinem
Schenkel, seiner Hiifte und von seinem Leibe die sieben unteren
‘Welten; von seinem Nabel, seinem Bauche, seinem Arme, seinem
Herzen, seiner Brust, seinem Halse, seinem Gesicht und von
seinem Kopfe die Erde und die iibrigen sechs oberen Welten.
Die sieben Meere entstanden von dem Glanze seines Kérpers,
die acht Weltgegenden von seinen Ohren, alle Berge von seinen
Fersen, von seinem glinzenden Gesichte kam Rudra hervor,
von seinem linken Arm Vischnu, von seinem rechten Schenkel
Brahma, von seinem Fuss Indra, von seiner Seele der Mond,
von seinem Auge die Sonne, von seinen Nigeln die zwolf
Sonnengeister (der Thierkreis), von seiner Brust die sieben
Rischis, das Heer der Sterne von seiner Stirne, die eilf Rudras
von seiner Stirne, die neun Brahmis von seinem Finger, die
vierzehn Indras von seinen beiden Seiten u.s.f. Am Ende dieses
Urweltalters tanzte Mahégvara zu seinem Verghiigen, und als
er seinen Fuss auf die Welten setzte, — stoben sic in einem
Augenblick aus einander. Wie die Wasserblasen des aufgeregten
Meeres durch den Wellenschlag zerplatzen, so losten sich die
Welten auf durch den Sturm, der sich erhob, als Mahégvara
auf einem Fuss sich herumdrehte, und die ganze Schopfung
kehrte wieder in seinen Leib zuriick. Nach dieser Zerstorung
nahm Mahégvara die Form des sich auf den Begriibnissplitzen
hermmntreibenden Rudra an. Nun entsteht auf Mahégvara’s Befehl
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eine zweite Schépfung, die mit der Entstehung der Prakriti
(Materie) beginnt, wobei das Weltel von Brahmd auf Civa’s
Geheiss zerbrochen wird und Brahma durch Bussungen das
Wohlgefallen des (iva erwerben muss um fihig zu sein zur
Schopfung der Welt. Die Beschreibung der Welt ist im Wesent-
lichen dieselbe wie in andern Puranas. Auf dem Urmeer schwimmt
die grosse Schildkrite; auf dieser liegt die grosse Schlange zu-
sammengewunden ; darauf stehen die Elephanten der acht Welt-
gegenden, auf diesen ruht das feste Land. Kailasa wird natiirlich
mit den glinzendsten Farben beschrieben.

Tschanna-Basava -will seine Leute nicht bloss zu Civaiten,
sondern zu Vira-Caivas machen, denn er sagt, die gewdhnlichen
Caiva-Heiligen werden nicht sogleich in das Innere Kailasas
zugelassen, sondern erst an der Thiive aufgehalten; dort binde
Nandischa ihnen das Ischta-Linga um und mache sie zu Vira-
(aivas; so erhalten sie das volle Biirgerrecht der ewigen Stadt.
Zur Heiligkeit der Vira-Caivas gehort aber auch ein phio-
sophisches System, das ist die sogenannte Kenntuiss der sechs
Plitze. Nachdem Tschanna-Basava die Physik nach dem Sche-
matismus der altindischen Schulen entwickelt hat, beschreibt
er diese sechs Orte folgendermassen.

Paragiva ist der grosse Ort (Mahdsthala). Durch den Glanz
von Tschitgakti zerschmolz er in Lingdnga, d. h. Linga-Korper.
Das Linga muss angebetet werden, und der Korper ist der
Aubeter; so gibt es einen Lingasthala und Angasthala. Wenn
jene Cakti (Kraft) im Linga wohnt, wird sie Par (oberste Frau),
wenn in dem Anga (Korper), wird sie Bhakti (Andacht) ge-
nannt. Cakti ist geschiftig und verwickelt in den Weltangelegen-
heiten und sorgt fiir ihre Geniisse, Bhakti ist im Zustande der
Ruhe und sucht sich mit Civa zu vereinigen. Cakti sieht zu
Boden, Bhakti zum Himmel. Wenn diese beiden Orte Lingas-
thala und Angasthala vereinigt sind, findet Absorption in Civa
Statt.

Das Bhiva-Linga ist das Wort ,bist“, das Prdna-Linga
das Wort ,du®, das Ischta-Linga das Wort ,das® in jenem be-
deutungsvollen Ausspruch des Védanta: ,das bist du.“ Jedes
dieser drei Linga ist wieder zweierlei Art:-

Wurm, Geschichte der indischen Religion, 17
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*1) Bhéva-Linga.
a) Mahd-Linga, aus der Vereinigung Qiva’s mit Tschitgakti
(Wille).
b) Prasdda-Linga, aus Giva mit Paracakti (Ruhe?).
2) Prana-Linga. ,
a) Tschara-Linga, , , , Adigakti (Anfang).
b) Civa-Linga, s 9y ltschagakti (Luft).
3) Ischta-Linga.
a) Guru-Linga; aus Civa: mit Dschndnagakti (Kenntniss).
b) Atschira-Linga, aus Civa mit Kriagakti (Thitigkeit).
Ebenso ist auch der Anbeter (Anga) von dreierlei Art, und
- jede Art zerfillt wieder in zwei Unterabtheilungen:
1) Yoganga ist Paraméatma, der oberste Geist.
a) Aikya (Vereinigung).
b) Carana (Beschiitzer).
2) Bhoganga ist Antaritma, der Zwischengeist.
a) Prdnalingi.
b) Prasddi.
3) Téganga ist der Lebensgeist.’
a) Mahéscha.
b) Bhakta (Anbeter).

Diess sind die berithmten sechs Orte. Demgemiiss gibt es
auch sechs Arten von Andacht. Aus dem Geiste, welcher diese
sechs Orte angezogen hat, entstand Aether, aus Aether Luft,
aus Luft Feuer, aus Feuer Wasser, aus Wasser Erde. Der
Aikasthala ist ein [geistlicher Korper, der Qaranasthala ein
atherischer n. s. f.

Im Herzen ist Maha-Linga, im Ohr Prasida-, in der Haut
Tschara-, im Auge (iva-, in der Zunge Guru-, in der Nase
Atschéra-Linga. Kbenso sind diese sechs Linga’s in den ent-
sprechenden Thitigkeits-Organen. Diese sechs Plitze sind also
verschiedene Arten und Stufen der Versenkung in Giva. Einen
tieferen speculativen Grehalt wird man nicht darin suchen diirfen.
Die Hingabe des ganzen Menschen, die Hingabe des einzelnen

- Individuums an den grossen Grott ist symbolisch ausgedriickt.
Die urspriingliche Bedeutung des Linga als Zeugungsgliedes
scheint dabei, — zuin Vortheil fiir den sittlichen Charakter
der Sekte, — ziemlich in Vergessenheit gerathen zu sein.
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Der Pantheismus der Védanta-Philosophie wird traditionell fest-
gehalten, aber in der That erscheint (v doch mehr als per-
sonlicher Gott.

So konnen wir als Eigenthiimlichkeiten dieser Lingaiten-
Sekte angeben:

1) Eine an's Monotheistische streifende Verehrung des!(iva,
so dass die andern Hindu-Gstter dem (liva gegeniiber sehr gering-
schiitzig behandelt werden.

2) Eine Verehrung des Civa unter dem Symbol des umgehingten
Linga, so dass der Lingaite zu seiner Gottesverehrung eigent-
lich keinen Tempel braucht, denn er verehrt das Linga, welches
er selbst und sein Priester umgehiingt hat.

3) Eine Opposition gegen die Vorrechte der Brahmanen-Kaste,
so dass innerhalb des Lingaismus der Kasten-Unterschied auf-
gehoben ist, aber die Lingaiten sich von andern Hindus wie
eine selbststandige- Kaste abschliessen.

4) Die Munche (Dschangamas) nehmen eine ganz dhnliche
Stellung ein wnd sind so zahlreich wie im Buddhismus. Sie sind
der Priesterstand, und sind trotz der Aufhebung des Kasten-
- unterschiedes bei ihrer grossen Zahl und ihrer Bettelhaftigkeit
fiir das Volk eine ebenso driickende Hierarchie wie die brah-
manische und buddhistische Priesterschaft. Sie miissen ,von
den drei Arten des Schmutzes, von Erde, Geld und Weibern,
los sein; sie miissen Civa als Vater und Mutter und seine An-
beter als Briider und Schwestern, Civa’s Reichthiimer als die
eigenen ansehen. Sie miissen gleichgiltig sein gegen die Be-
fleckung durch Geburt, durch Gemeinschaft mit andern Kasten,
durch Berithrung eines Leichnams und durch das Essen von
iibriggebliehenen Speisen. Sie sollen keinen andern Gott an-
beten als Civa, noch bei den Anbetungsceremonien zugegen
sein.“

5) Ihre philosophische Lehre ist nicht der eigentliche Vedan-
tismus, jedoch auch nicht materialistisch. Eine mystische Ver-
senkung in (iva, den Gott, von welchem alles individuelle
Leben ausgeht und der es wieder zurticknehmen kann, ist das
hochste Ziel der Frommen. '

Was die Entstehungszeit dieser Lingaitensekte betrifft, so
ist nach Lassen (LV, 622) der Kénig Bidschala im Jahr 1168



260

gestorben, sie wiirde also in das zwolfte Jahrhundert fallen.
Das Tschanna-Basava-Purana ist nach der eigenen Angabe des
Verfassers erst 1586 verfasst worden und enthilt am Schluss
Weissagungen auf die Muhammedaner und ihre schliessliche
Vertreibung. Die ganze Organisation des Lingaismus beruht
auf dem Vorbilde des Buddhismus, hat aber den ausgesprochenen
Zweck, namentlich den bis dahin im Dekhan noch méchtigen
Dschainismus zu verdringen. Dieser Zweck wurde auch in hohem
Mass erreicht. Der Lingaismus will nur eine Wiederherstellung
der durch die Dschainas verdriingten ('iva-Religion sein. Natiir-
lich wird er dabei manches Neue aufgebracht haben, aber dass
die Verehrung des Linga schon alt ist, haben wir § 17. gesehen,
und ebenso scheint der Stier Basava, dessen Bild am Eingang
der (fiva-Tempel in Stein gehauen ist und dessen lebendige
Repriisentanten auf den Tempelgiitern als heilige Stiere sich
herumtreiben, ein Element der alt-dravidischen Religion zu sein?).

§ 34, Die Frauen der drei grossen Gotter
und der Qakti-Dienst.

Im dlteren Brahmanismus haben die Gottinnen nicht die
hervorragende Rolle gespielt wie in der griechischen Religion,
doch wurde jedem der drei grossen Gitter eine Frau als Cakt
(Kraft) oder Prakriti (gebiirende Natur) beigegeben, niimlich

Sarasvati dem Brakmd, Lakschm? oder (17 dem Vischnu, Pdr-

vatt, Durgd, Dévi, Umd oder Kals dem Cva. Unter diesen hatte
die Frau des (iva unzweifelhaft seit alter Zeit den grossten
Anhang im Volke, namentlich in den niederen Kasten, sowohl
in Bengalen als im Dekhan, obgleich sie am wenigsten in der
altklassischen Literatur genannt wird. Ihr dravidigcher Ursprung
wird kaum bestritten werden. Der neuere Brahmanismus hat
nun dem ménnlichen Trimfuti von Brahmd, Vischnu und Civa
auch eine Vereinigung der drei Frauen, nicht zu einem drei-
kopfigen Bild, wohl aber zu einer gemeinsamen Verehrung
unter ‘dem Charakter einer bestimmten Sekte und mit eigenen
heiligen Schriften, den Tantras, zur Seite gestellt. Aber der
Schwerpunkt der Verehrung. fallt sehr auf die Frau des Civa.

1 Vgl S. 14.
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Sarasvali geniesst etwas mehr Verehrung als Brahmd, denn
es wird ihr jihrlich ein Fest gefeiert, an welchem ihy die
Schulkinder allerlei Friichte zum Opfer bringen und sie um
guten Verstand zur Erlernung niitzlicher Kiinste bitten. Sie
ist Gottin aller schonen Kiinste. Die Musik hat sie ihrem
geistigen Sohne Néarada mitgetheilt, dem Erfinder der indischen
Guitarre (Vina). Unter den Sterblichen zeichnete sich zuerst
aus Bherat, der Erfinder musikalischer Dramen?). Gtegen Saras-
vatf, die Geberin und -Schopferin der Sprache, siindigt der
Liigner. Allein die Liige wiegt bei den Hindus sehr leicht.
yIn einigen Fillen soll derjenige, welcher falsches Zeugniss
aus frommem Beweggrund ablegt, obwohl er die Wahrheit
weiss, seinen Sitz im Himmel nicht verlieren: solch Zeugniss
nennen weise Ménner die Sprache der Gétter* (Manu VIIT, 103.).
ySolche falsche Zeugen miissen der Sarasvatl Reiskuchen und
Milch als Opfer darbringen und sich an die Gottheit der Sprache
wenden; damit werden sie die erlassbarve Siinde eines falschen,
aus Wohlwollen abgelegten Zeugnisses vollig austilgen® (v.125.).

Populdirer und &fter in den Purdnas genannt ist Lakschmi,
die Spenderin des zeitlichen Glicks, namentlich des Krnte-
segens. Thr Verhiltniss zu Vischnu wird Vischnu-Pur. I, 8
folgendermassen dargestellt: (7%, die Frau des Vischnu, die
Mutter der Welt, ist ewig, unvergiinglich; wie er alles durch-
dringt, so ist auch sie allgegenwiirtig. Vischnu ist das Denken,
sie das Sprechen; Hari ist die Politik (naya), sie die Klugheit
(witi). Vischnu ist Verstehen, sie ist Erkenntniss. Er ist Ge-
rechtigkeit, sie ist Frommigkeit. Er ist der Schopfer, sie die
Schopfung. Qri ist die Erde, Hari der Triger derselben. Er ist
das Opfer, sie die Opfergabe (dakschind). Lakschmi ist das Grebet
der Darbringung (svihd), Vasudéva, der Herr der Welt, ist das
Opferfeuer. Govinda ist der Ocean, Lakschmi sein Ufer. Lakschmi
ist die Gattin des Indra (Indrini), Madhustidana ist Devendra.
Der Discushalter ist Yama, die im Lotus thronende Gottin ist
seine dunkle Grattin (Dhtimérnd). COri ist Reichthum, Cridhara
(Vischnu) ist selbst der Grott des Reichthums (Kuvéra)u.s. £.4 —

1) Weiteres iiber indische Musik s. Germann, zu Ziegenbalgs Genealogie
der malab. Gotter, S. 144.
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Nachdem Vischnu-Pur. I, 9 beschrieben ist, wie Lakschmi
bei der Ausbutterung des Milchmeers aus demselben her-
vorgeht, wirft sich Cakra (Indra) selbst vor ihr nieder und
preist sie als die Spenderin aller Erkenntniss und ewigen Be-
freiung, als diejenige, durch welche die Welten wieder belebt
worden seien. ,Durch deinen gniidigen Anblick, o michtige
Gttin, bekommen die Menschen Weiber, Kinder, Wohnungen,
Freunde, Ernten, Reichthiimer, Gesundheit und Kraft; Macht,
Sieg, Gliick sind leicht erreichbar fiir diejenigen, welchen du
Iichelst. Du bist die Mutter aller Wesen, wie der Gott der
Gotter, Hari, ihr Vater; und diese Welt, die leblose und die
belebte, ist durchdrungen von dir und Vischnu.“

Parvati wird, wie wir schon § 17. bemerkten, sehr verschie-
den dargestellt. In den givaitischen Purénas erscheint sie als
die wohlthiitige, freigebige, tiberaus michtige Gottin. Was die
Vischnuiten von der Lakschmi sagen, das wird auf sie angewen-
det. Dagegen ist ihr Dienst in Bengalen und in Sid-Indien
unter dem Namen der KdlZ als ein sehr blutdiirstiger, ihr Bild
als ein abscheuliches bekanntt), wenn sie, mit einem Schwert
in-der einen, mit einem abgehauenen Menschenhaupt in einer
andern Hand, die Kette von Schideln um den Hals, anf dem
Leib ihres eigenen Gtatten Civa steht, der sich auf die Bitten
der Gotter unter die Leichname der Riesen gelegt haben soll,
um ihrem masslosen Schlachten Einhalt zu thun, so dass sie
nun aus Erstaunen tiber diese Begegnung mit ihrem Manne
ihre lange Zunge ausstreckt?). Sie ist die Cholera-Gdttin in
Indien, iiberhaupt Gottin der Epidemien in mancherlei Gestalt.
Zu ihrer Sithnung sind blutige Opfer nothig, nicht nur Gefligel,
sondern auch Bocke, Schweine; ja selbst Menschenopfer sind
ihr wahrscheinlich schon in alter Zeit dargebrach} worden. Das

1) Her wild dishevelled hair reaching to her feet, her necklace of human -
heads, the wildness of her countenance, the tongue protruded from her dis-
torted mouth, her cincture of bloodstained hands, and her position on the
body of Siva, altogether convey in blended colours so powerful a personi-
fication of that dark character she is intended to pourtray, that whatever
"we may think of their tastes, we cannot deny to the Hindus our full credit
for the possession of most extraordinary and fertile powers of imagination.
Garrett, Class. Dict., p. 304.

%) Ward, Literature and Mythology of the Hmdoos, 111, 107,
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Kalika-Purdna erklirt, das Opfer eines Menschen oder eines
Lowen besinftige sie fiir tausend Jahve, durch ein Opfer von
drei Menschen konne man sie fiw 100,000 Jahre verschnen.
Der Opfernde soll den Namen der Kalf anrufen mit den Worten:
,Hrang, hring, Kalt, Kalt! O du Gsttin mit den schrecklichen
Zshnen! iss, schlachte, zerstore alle Bosen, schlage mit dieser
Axt! binde, binde! fasse, fasse! trinke Blut! fahre los, halte
sie fest! Verehrung der Kali!“1) Von dieser Gottin hat die
Stadt Calcutta ihren Namen, denn in Ka@li-ghat ist eines ihrer
berithmtesten Heiligthiimer, und grosse Geldsummen werden
alljihrlich auf jthren Dienst verwendet. Wenn Lassen (IV, 63D.)
sagt, ihre Verehrung sei hauptsichlich nur in Bengalen zu
Hause, so ist das nur ein Beweis davon, wie wenig bis jetzt
die bedeutendsten Vertreter der Wissenschaft die siidindischen
Religionsformen in den Kreis threr Untersuchung gezogen haben,
denn mach den fibereinstimmenden Berichten der Missionare
aus den verschiédenen Gegenden des Dekhan nimmt sie eine
hervorragende Stellung ein, so weit das dravidische Sprach-
gebiet reicht. Da sie in Bengalen auch vorzugsweise von den
Cadras verehrt wird, brauncht man iiber die Zeit, wann etwa
dort dieser Kultus aufgekommen sein michte, keine Hypothesen
zu machen?); es ist viel einfacheranzunehmen, dass sie- dort
schon vor der Einwanderung der Arier verehrt worden seiy
" (vgl. S. 14.). Dagegen die freundlichere EKrscheinung der Pdr-
vat? als Bhavdni, als Tochter des Himavat oder des Dakseha,
kann wohl arischen Ursprungs sein.

Im Siiden wird die Kali zu den Gmmadevatas (Dorfgotter)
gerechnet, die eine Mittelstellung zwischen den Gottern und den
Bhuten einnehmen, und deren Dienst Graul als das Halb-
brahmanenthum¢) bezeichnet. Die Tamulen reden von neun
verschiedenen Caktis oder Ammen (Ellammen, Mariammen, An-
kdlammen, Bhadra-Kali, Piddri, Tschamundi, Durgd, Piranaz,
Pudkalai), welche wohl verschiedene Aemter, aber alle so ziemlich
denselben Charakter haben, und wohl als lokale oder provin-

) Garrett, p. 305.
%) Ueber die Tuntras und ihre Entstehungszeit vgl. Lassen IV, 632 ff.
3) Graul, Reise in Ostindien, IV, 125,
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zielle oder durch besondere Verhiltnisse hervorgernfene Nuancen
derselben Gottin betrachtet werden diirfen?).

Der Cakti-Dienst?) hat wie der Lingaismus das geschlecht-
liche Verhdltniss zur Erklirung der Schiopfung und Erhaltung
aller Dinge herbeigezogen; aber nicht das miinnliche, sondern
das wedbliche Prinzip, der Mutterschooss der Natur wird verehrt.
Darin liegt eine Opposition gegen die Vedanta-Philosophie,
welche die Vielheit der Wesen fiir eine blosse Tauschung er-
Klirte; der Cakti-Dienst will offenbar die Realitit der Natur,
die Freude an der Schopfung und an der Fortpflanzung des
Greschaffenen ausdriicken. Aber er ist in einen gottlosen Naturalis-
 mus verfallen, der noch weniger sittliche Kraft in sich schliesst
als der Spiritualismus der Vedanta-Lehre. Der Cakti-Dienst
zeichnet sich aus durch seine Unsittlichkeit, namentlich eine
Art desselben. Man theilt namlich die Caktas in Anbeter der
rechten (Dakschindtschdris) und Anbeter der linken Hand (V-
mdtschdris). Letatere stellen die C(akti dem (jiva gleich und
halten finf Stiicke, die mit dem Buchstaben m anfangen, fiir un-
umgiinglich nothwendig zu ihrem Gottesdienst: mansa (Fleisch),
matsya (Fisch), madya (berauschende Getrinke), maithuna (Bei-
schlaf) und mudra (mystische Geberden). Uebernatiirliche Krifte
suchen sie dadurch zu gewinnen, dass einer allein um Mitter-
pacht auf einem Leichnam sitzend die vorgeschriebenen Opfer
verrichtet. Thut er es ohne Furcht, so stellen sich ihm die
Bhiitas und alle bosen Geister zwr Verfiigung. Bei ihren niicht-
lichen Versammlungen zur vollstindigen Einweihung in den
pgeschlossenen Kreis des Gliicks® (Cri-tschakra, Pirndbhischéka)
stellt eine nackte, mit Zieraten und Juwelen reich geschmiickte
Frau die Cakti vor, steht mit lang heraushéngender Zunge und
wild herabfallendem Haar vor den Anbetern, diese. sprechen
ihre unziichtigen mantras, berauschen die Frau und sich selbst
und treiben die schindlichste Unzucht. Aller Kastenunterschied
hort dabei auf, aber nachher sondern sie sich wieder in Kasten
ab und halten ihre niichtlichen Orgien sehr geheim ).

1) Ziegenbalg, S. 42. 146 ff. 180.

?) In, Siid-Indien bezeichnet man auch den Bhutendienst zuweilen mit dem
Namen (akti-Dienst.

3) Wilson, I, 254 ff. Lassen, IV, 636 f.
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§ 36, Die bedeutendsten unter den dibrigen Gottern
des neueren Brahmanismus,

Man unterscheidet drei Rangstufen der brahmanischen Gotter.
Unter denen des zweiten Rangs heben wir zunichst hervor:

L. Ganéga und Kdrtikéya, die Sthne des Civa.

Ganéga (Vighnéguara wird er bei Ziegenbalg S. 69 ff. ge-
pannt), der Gott der Klugheit, mit dessen Verehrung jedes
Buch anfingt (Namé Ganégdya!), und den man zum Beginn
eines jeden Unternehmens anrufen soll, ist einer der populérsten
indischen Gétter. Er ist leicht kenntlich an seinem Elephanten-
kopf, und sein Bild findet sich fast in allen Tempeln, nicht
bloss in den ihm speziell geweihten, aber anch in den Hiusern,
denn als Beschiitzer des Hauses ist er an die Stelle des vedi-
schen Agni getreten. In den vorbuddhistischen Schriften wird
er nirgends genannt. Ueber seine Geburt und seinen Elephanten-
kopf gibt es allerlei Sagen, zum Theil von obscénem Inhalt.
Die Hindus selbst wissen es eigentlich nicht zu erkliren, warum
ihr Grott der Klugheit einen Elephantenkopf haben miisse. Tine
besondere Sekte, die Ganapatyas, glaubt an eine Incarnation
dieses Gottes in dem Geschlecht des Moroba, mamentlich .in
dessen Sohn Tschintamun, dessen Nase bel einem Streit mit
einem Vischnuiten iiber die dem Ganéga gebiihrende Ehre sich
zu einem Elephantenriissel verlingert haben soll, so dass der
Vischnuite die Gottheit vor sich hatte und anbeten musste.
Die Sekte ist aber nie zahlreich geworden.

Ririikéya oder Skanda, im Dekhan gewshnlich Subkra-
manya, anch Schanmukha genannt, der sechskopfige Kriegsgott,
geniesst namentlich im Siiden eine grosse Verehrung. Das Skanda-
Purdna lisst ihn als Sohn des Civa aus dem Ganges hervor-
gehen. Er ist dazu bestimmt den Dimon Sdra oder Tdraka
aus dem Weg zu schaffen, welcher durch 2000jahrige Busse
die Macht erlangt hatte, itber alle Welten zu regieren und
~ weder von (iva noch von andern Gottern getddtet zu werden.
So muss nun ein auf Erden geborenes Wesen, das doch gott-
liche Stiirke hat, die Welt von dem Tyrannen befreien?). Die

') Diese Sage von seiner Greburt ist offenbar eine givaitische Nachbildung
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sechs Flussnymphen (Kittikds) streiten sich darum, das schéne
Kindlein zu siugen, wie es auf der Oberfliche des Ganges zum
Vorschein kommt, und damit keine zu kurz kommt, nimmt es
sechs Kopfe an. Die Tamulen lassen den Subhramanya in der
Nahe von Trankebar den Sura besiegen und todten. Subhra-
manya ist namentlich der Gott der Burgen und seine Pagoden
kronen manche Bergspitzent). Der Kavéry vertritt im Siiden
die Stelle des Ganges als heiliger Fluss des Civa und seiner
Familie. Auch am Westabhang der Kurgherge befindet sich
ein von weit her besuchtes Heiligthum des Subhramanya. Seine
Feste im Monat Kdrtika (October) zeichnen sich besonders durch
Musik und auf den Bergen angeziindete Feuer aus, welche die
Siegesfeier der heimkehrenden Krieger bedeuten sollen. Die
Tempeldirnen, welche ihm verlobt sind, tragen nicht zur Be-
forderung der Sittlichkeit in dem ihm ergebenen Lande bei.
Mars und Venus finden sich auch in Indien zusammen.

II. Dakscha, einer der alten Adityas?), ist eine in der
spdteren indischen Mythologie h#ufiy genannte Person. Er
soll aus dem Daumen des Brahmi geboren sein und ausser
24 Tochtern von seiner Frau Prastti 27 weitere Téchter gehabt
haben, die in den sogenannten Mondhdusern am Himmel er-
scheinen. Die Sage vom Opfer des Dakscha haben wir schon
S. 128 bertihrt. Sie wird in den Purfnas mannigfaltig aus-
gesponnen?). Dakscha erscheint hier als ein Heiliger, der zu
Gangddvira am Fuss des Himalaya, dem heutigen Hurdvar,
ein grosses Rossopfer darbringt, zu welchem Gotter aller Art
vom Himmel, aus der Luft und von der Erde eingeladen sind.
Nur fiir Mahddéva ((iva), der auf einem mit Edelsteinen strah-
lenden, wie die Sonne leuchtenden Gipfel des Méru mit seiner
Gattin Parvati und seinem Hofstaat thront, hat Dakscha keinen
Antheil am Opfer bestimmt. Dariiber zurechtgewiesen von einem

der Avatiras des Vischnu. Aber seine Verehrung ist wohl alter, und das
Vorherrschen derselben im Siiden deutet auf dravidischen Ursprung.
' 1) Germann, zu Ziegenbalg,-S. 82.
8. 28.
3) Wilson fiigt sie in seine Uebersetzung des Vishnu-Pur. I, p. 120—134
pach dem Viyu-Pur. mit Anmerkungen iiber die abweichende Darstellung
in andern Purdnas ein.
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Rischi Dadhitscha antwortet er: ,Ich habe schon viele Rudras
mit Dreizacken und Haarflechten, in eilf Gestalten, bei mir;
ich erkenne keinen andern Mahadéva an.“ Dadhitscha erklirt
das Opfer fiir ungentigend, so lang nicht eine Anrufung des
" Iga (Igvara) dabei sei. Dakscha aber erkliart sein ganzes Opfer
fir eine dem Vischnu, dem hochsten Herrn iiber alles, zu-
gehorige Grabe. Inzwischen sieht Dévi auf ihrem Herrschersitz
die ganze Schaar der Gotter, Indra an der Spitze, sich ent-
fernen, und fragt ihren allwissenden Gemahl, wohin diese gehen.
Sie bekommt zur Antwort, diese gehen zu dem Rossopfer des
ausgezeichneten Patriarchen Dakscha. Eifersiichtig auf die Ehre

ihres Gemahls fragt sie weiter, warum denn er nicht auch
dahin gehe. Mah8gvara erwiedert, simmtliche Gotter haben
verabredet, thm keinen Antheil an den Opfergaben zu gewihren.
Emport iiber diese schindliche Behandlung des hichsten Gottes
ist Parvati bereit alles dranzngeben und sich selbst Bussen
aufzulegen, damit doch ihr Gatte wenigstens die Hilfte oder
ein Drittel der Gaben bekommet). Mah&déva beruhigt sie, in-
dem er darauf hinweist, wie auch er seine Opfer bekomme von
seinen Priestern, den wahrhaftigen Weisen, wozu man keine
Brahmanen brauche, und indem er, um das Opfer des Dakscha
zu zerstoren, aus seinem Mund ein schreckliches Wesen hervor-
gehen Lisst mit tausend Kopfen und tausend Fiissen, das tau-
send Keulen schwingt und tausend Speere wirft, die Muschel,
die Wurfscheibe, das Scepter, einen feurigen Bogen und eine
Streitaxt trigt. Hs erscheint in verzehrendem Glanz, geschmiickt
mit dem wachsenden Mond, gekleidet in ein bluttriefendes Tiger-
fell; es hat einen ungeheuren Magen und einen schrecklichen
Rachen mit michtigen Fangzihnen. Dieses Wesen, Virabhadra
genannt, kniet nieder vor Mahadéva und bekommt auf die Frage,
was es thun solle, die Antwort, es solle das Opfer des Dakscha
zerstoren. Wie ein losgelassener Lowe stiirzt sich Virabhadra,
der eine Ausgeburt des Zorns der Dévi ist, begleitet von Dévi

") In einigen andern Purfinas ist Sa#f, die Frau des Civa, eine Tochter
des Dakscha; sie sucht zwischen beiden zu vermitteln, und nach dem Bhé-
gavata-Purdna wirft sje sich schliesslich selbst in das Opferfener. Daher
haben in Indien die Wittwenverbrennungen den Namen Sati's bekommen.
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selbst in jhrer furchtbaren Gestalt als Rudrakéili und ihrem
Grefolge auf die am Opfergelage,schmausenden Gotter, indem
er aus den Poren seiner Haut noch Tausende von Halbgdttern
hervorgehen lisst, die ebenso stark sind wie er. Ein ungeheures
Getose erfiillt die drei Welten, und es geht alles drunter und-
driiber: Fleisch, Milch, Butter u.s. f. wird durcheinandergewor-
fen; die schrecklichen Rudras beissen und jagen die Gétter,
Yadschna (das personificirte Opfer) wird enthauptet und flieht
zum Himmel in der Gestalt eines Hirsches, Indra wird zu
Boden geschlagen nnd mit Fiissen getreten, dem Yama sein
Stab gebrochen, der Sarasvat? und den Madtris die Nasen ab-
geschnitten, dem Pdschan die Ziihne eingeschlagen u. s. f.7).

Brahmé fleht endlich den Rudra um Gnade an und Dakscha
wird von Virabhadra angewiesen seine Zuflucht zu dem Gott
der G'otter zu nehmen, dessen Zorn michtiger sei als die Seg-
nungen der andern Gotter. So unterwirft sich ihm Dakscha,
erhilt auf seine Bitte die Zusicherung, dass das Opfer, welches
er mit so grosser Miihe bereitet hatte, nicht vergeblich sei,
und lobt den dreiiiugigen Mahddéva, indem er seine 8000
Namen hersagt.

IIL. Gangd, die berithmte Flussgdttin, gehért zum Kreis
des Rudra-(fiva. Thre Entstehung wird in den Purinas mit
dem dritten Auge des Civa in Verbindung gebracht. Parvati
fand einmal ihren Gratten nach lingerem Suchen in einem Hain
unter einem Mango-Baum, schlich sich von hinten zu ihm und
bedeckte mit ihven Hinden seine zwei Augen. Da wurde die
ganze Welt in Finsterniss gehiillt. Nun sffnete Civa sein Feuer-
ange auf der Stirne. Die Finsterniss floh, aber die Welt war
in Gefahr zu verbrennen. Die Gotter schlleen zu Civa um
Hilfe. Parvati zog ihre Hinde zuriick, und augenbhckhch er-
gossen sich aus seinen Augen so michtige Thrinenbdche, dass
eine Ueberschwemmung drohte. Da tauchte der Herr der Welt
seinen Haarbiischel in das Gewiisser und zog das Wasser an sich?).

') Die Zerstorung des Dakscha-Opfers ist ein Lieblingsgegenstand fiir
indische Bildhauerkunst von ¢ivaitischer Richtung: sie findet sich nament-
lich in. den Felsentempeln von Elephante und Ellora.

%) Das Tschanna-Basava-Purfna kniipft hieran die Frage, wo Civa
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Aber wie ist die Gangd vom Himmel auf die Erde herab-
gekommen? Davon erzihlt schon das Réméayana. Die 60,000
Sohne des Koénigs Sagar waren von dem frommen Kapila in
Asche verwandelt worden und ihre Seelen in die Unterwelf
gelkommen, weil sie denselben wihrend seiner Andacht an-
gegriffen hatten, um ein von Indra geraubtes und bei Kapila
verstecktes Opferpferd wieder zu holen. Sagar’s Jammer um
seine Sohne bewegte selbst den Kapila-muni zum Mitleid. Er
versprach dem Sagar, zur Befreiung seiner Sohne zu helfen,
wenn einer seiner Nachkommen die Gangd vom Himmel herab
in die Unterwelt leiten konne. Das that Bhagératha durch tausend-
jahrige Biissungen mit Vischnu's Hilfe. Die Grangé stieg ungern
herab, denn sie fiirchtete, nachdem sie Millionen von Wesen
zur Krlosung gedient habe, werde niemand sie in den Himmel
zuriickbringen kinnen; doch Vischnu versprach diess zu thun.
So kam sie zunidchst auf den Himalaya. Aber sie brauchte
60,000 Jabre zu ihrem Lauf in das Meer. Sie war einmal zwolf
Jahre lang in einer Hohle eingeschlossen, bis Indra’s Elephant
Airavata den Felsen mit seinen Stosszihnen spaltete. Die Auf-
saugung in den Haarlocken des (iva wird hier auch auf diesen
Weg versetzt, und Vischnu muss das Haar des (iva auflosen
bei Haridvara (dem Ort, wo der Granges aus dem Grebirge in
die Ebene tritt). Desshalb ist der Fluss an dieser Stelle be-
sonders heilig, ferner bei Allahaddd, wo die Yamund einmiindet,
bei Benares und beim Ausfluss in das Meer, dem Sagar—Ehde.
Hier steigt sie hinab in die Unterwelt, mmn Sagar’s Sthne zu
befreien, die nun sogleich zum Himimel emporfahren. Am Sagax-
Ende wurden der Gangd hiufig Kinder geopfert'). Das Baden

wihrend der drei Fluthen sich aufgehalten, der Finsterniss-, Feuer- und
Wasserfluth, und die Antwort: »Die Welten sind "gleich Feigen auf dem
Biischel seines Haares; sind sie reif geworden, so fallen sie ab und neue
wachsen wieder; (iva selbst ist der Feigenbaum, Wihrend jener Fluthen
war er gleich einer Juwelen-Lampe in einem finstern Hause, gleich einem
See, um dessen Ufer ein Feuer brennt, gleich dem Leuchten des Meeres,
Wihrend der Fiuthen sass er, allem zerstorenden Einfluss fern, auf der
Steinbank in seinem Lusthain.«

Yy Ward, IIL, 215. Prasanna, eine Novelle von Henrietta Mullens,
tibers. v. Hauff, 8, 6 ff.
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im Granges befreit von allen Stinden, und wer im Ganges stirbt,
hat- nach dem Skanda-Puréna Auflssung in das Brahma zn
erwarten. Die Gottin wird abgebildet in lieblicher Gestalt,
mit einer Lotusblume in der Hand.

IV. Unter die acht Welthiiter (Lokapdlas) hat der neuere
Brahmanismuos, wie wir schon bemerkt, die alten Veda-Gotter
Indra, Varuna, als Gott des Wassers, Agni, Sirya; Séma
oder Tschandra als Mondgott, Vdyu oder Pavana und Yama,
nebst dem Kuvéra, dem Gott des Reichthums versetzt. Sie
werden nun mit Wagen, mit bestimmten Thieren und sonstigen
Abzeichen dargestellt. Nur iiber die zwei letzten reden wir
noch einige Worte. Yama lisst durch seine Boten (Yamaditas)
die Seelen aus den Leichnamen ziehen und mit Stricken ge-
bunden zu sich fithren. Bei besonders frommen Menschen holt
Yama selbst die Seele. Die Boten werden dargestellt als un-
formliche Gestalten, in Felle gekleidet, mit feurigen Augen,
langen Haaren und Zihnen, Wenn sie eine Seele dem Todten-
richter gebracht haben, befiehlt dieser seinem ersten Schreiber
Tschandragupta, das Verzeichniss aller guten und schlechten
Handlungen des Verstorbenen vorzulesen, welches in dem Buch
Ugraéandkc?m’ enthalten ist. Dann wird entschieden, wohin eine
Seele wandern muss, ob sie in die Hollen versetzt, oder auf
- die Erde in irgend einen Leib zuriickgefithrt, oder in eine hshere
Region aufgenommen werden soll. — Kuvéra ist besonders der
Herr der unter der Erde verborgenen Schitze und residirt in
den Bergwerken von Kaildsa, wo seine hisslichen, zwerghaften
Diener Wache halten und durch Zaubermittel gewonnen oder
gezwungen werden konnen, etwas von den Schitzen mitzu-
theilen. Kuvéra selbst erscheint als ein hisslicher Mensch mit
drei Kopfen, drei Beinen, acht Ziahnen, einem einzigen Ring
in den Ohren, griinen Augen und einem weissen Aussatz am
Leib, — das Bild eines alten Geizhalses.

V. Noch erwihnen wir Kama oder Manmatha, den griechischen
Eros, der auf einem Papagei reitend mit seinem Pfeil diejenigen
verwundet, welche Liebe empfinden. Er gehort zur Familie
des Vischnu. Civa’s, des strengen Asceten Auge hat ihn zu
Asche verbrannt, aber sobald Civa die Parvati heirathet, wird
er wieder geboren als Sohn des Krischna. Ihn begleitet die
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schone Rati, welche er sich aus dem Hause des Riesen Sam-
bara erobert hat. Im Ganzen wird die edle, poetische Seite
der menschlichen Liebe, wie sie in Kama sich darstellt, im
Unterschied von dem hisslichen (akti-Dienst, in Indien wenig
kultivirt ).

II. Verfassung und Kultus im neueren Brahmanismus.

§ 86, Gliederung und Beschaftigung der Brahmanenkaste.

So einig die Brahmanenkaste gegen alles Fremde, nament-
lich gegen fremde Religion zusammensteht, so macht sich doch
in derselben Kaste die confessionelle Zersplitterung der Hindu-
Religion am meisten geltend. Aber auch die nationalen Unter-
schiede zwischen Siid- und Nord-Indien und wieder zwischen
den einzelnen Sprachgebieten sind selbst an den Brahmanen
von arischem Ursprung wuicht spurlos voriibergegangen, da sie
sich eingelebt haben in das Volk, unter welchem sie wohnen.
Neben dieser nationalen und confessionellen Gliederung der
Brahmanenkaste haben wir noch ihve hierarchische Ordnung
und ihre Beschiiftigung zu betrachten. Fiir alle diese Punkte
liegen uns nicht aus allen Theilen von Indien gleichmissig
eingehende Berichte vor; aber es scheint, dass die hierarchische
Ordnung innerhalb der verschiedenen Parteien und Confessionen
so ziemlich iiberall dieselbe sei, so dass wir bei einer Be-
schreibung der Verfassung im kanaresischen Sprachgebiet ein
Bild von der Verfassung des neneren Brahmanismus iiberhaupt
bekommen ?).

1) Eine Ausnahme nennt Germann, bei Ziegenbalg, S. 134 ff
2) Ausser den gedruckten Quellen wurde fiir die folgende Darstellung
ein im Archiv des Basler Missionshanses befindlicher Aufsatz des verstor-

benen Miss. Kies in Guledgudd »Ueber die Religions-Institute der Kanaresen«
beniitzt.
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I. Die nationale Gliederung der Brahmanen?t).

A. Nach ihrer Abstammung, okne Rilcksicht auf dén Wohn-
sitz, leiten die Brahmanen ihre Geschlechter von den sieben
Rischis: Bhrigu, Angiras, Atri, Vigvimitra, Kagyapa, Va-
sischtha und Agastya ab. Jeder dieser Stimme zerfillt wieder
in Gotras, die iiber ganz Indien verbreitet sind.

B. Nach ihren Wohnsitzen zerfallen sie in

1. Gaur oder nordliche Brahmanen, die sich von den
siidlichen absondern wie von einer andern Kaste, indem sie
ihnen vorwerfen, dass sie ihre Frauen und Tochter unver-
schleiert, sogar mit unbedecktem Haupt 6ffentlich erscheinen
lassen. Sie zerfallen wieder in

a) Kanyakubdscha oder Kanudschiya, hauptsichlich in
Benares und den Nordwestprovinzen verbreitet;

b) Sarasvati, ebenfalls aus dem Nordwesten;

¢) Gaur im engeren Sinn des Wortes, besonders bei
Delhi und in Bengalen;

d) Maithila im nordlichen Behar;

e) Utkalas in Orissa.

2. Dravida oder siidliche Brahmanen, welche den nord-
lichen vorweifen, dass sie Fische essen und der Kali blutige
Opfer darbringen.

a) Mahdrdschtra in Mahratta?);
b) Tailanga im Telugu-Lande;
¢) Dravida im Tamil-Lande;

d) Karndta im Kanaresischen;
e) Gurdschar in Gudscharat.

II. Die confessionelle Gliederung (mata). , _
A. Civaitische Brahmanen werden im Norden Dandis, im
Siiden Smdrtas genannt. Sie sind die Nachfolger des Qankara-
tscharya und der vedantistischen Advaita-Lehre ) und verehren
den Civa in dem Sthdvara Linga, sind aber nicht so ausschliess-
liche Civaiten, dass sie nicht mit den vischnuitischen Madhvern

') Garrett, Classical Dictionary, Supplement, p. 2224, -~
3) Zu diesen gehtren wahrscheinlich auch die Konkani-Brahmanen.
3 8. 208.
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essen wiirden. Sie heirathen sogar mit denselben, wenn nicht
“verschiedene Nationalitiit sie trennt. Die Frau folgt dabei der
Confession des Mannes. Ausser den Smartas gibt es wohl noch
andere Civaiten, wie wir § 33. bemerkten, aber theils bilden
sie keine grossere Gremeinschaft, theils haben sie sich als antj-
brahmanische Sekte constituirt, wie auch die Caktas.

B. Die vischnuitischen Brahmanen zerfallen in mehrere Schu-
len, die erst nach Cankardtschirya’s Zeit ihre Systeme aus-
gebildet haben?).

1) Die (v2-Vaischnavas oder (- Sampmdayzs verehren den
Vischnu und seine Gattin Crf und haben als Abzeichen auf
der Stirne einen Dreizack, dessen Mittelstrich roth, die Zinken
dagegen weiss gefarbt sind. Sie sind Schiller des Radmdnudscha,
welcher im zwolften Jahrhundert in Maisur fiir den Vischnuis-
mus wirkte, viele Dschainas bekehrte und dem Advaita-Pan-
theismus des Cankaratscharya die Visischtadvaita gegeniiber-
stellte, d. h. die unterschiedene Unzweiheit, indem er lehrte,
Gott und Welt seien allerdings im letzten Grund Eins, aber
man konne doch in der Gottheit die zwei Grundformen Tschit
(Bewusstes, Geist) und Atschit (Unbewusstes, Materie) unter-
scheiden. Der Lenker und Erhalter dexr Welt wird Igvara (Herr)
genannt. In Bezug auf die #usseren Ceremonien sind die Cri-
Vaischnavas sehr scrupulds, so dass schon der Blick eines
Tremden auf ihre Speisen dieselben verunreinigt. Sie stehen
als Alt-Vischnuiten sowohl den (ivaiten als den speciellen
Krischna-Verehrern ziemlich schroff gegeniiber und sind im
‘Stiden zahlreicher als im Norden.

2) Die Riamdnandis oder Rdmavats verehren vorzugsweise
die Incarnation des Vischnu als Rdmatschandra und die im

1) Wilson, I, p. 84 ff. Alle vischnuitischen P arteien halten die Tulasi-
Pflanze und den Qdlagrdma-Stein heilig. Letaterer ist ein Ammonit, und man
hat keine Spur davon, was sie sich eigentlich dabei vorstellen, auch nicht,
dass dieses Symbol . in alter Zeit schon beim Vischnu-Dienst vorgekommen
wire. Die einfachste Erklirung ist wohl die, dass die Vischnuiten auch einen
heiligen Stein haben wollten, um. nicht hinter den Civaiten zuriickzubleiben,
die im Linga einen solchen hatten. Vielleicht hat der Cilagrima-Stein im
Kultus der Urbewohner irgend eine Bedeutung gehabt, wie auch die Tulasi-
Pflanze, welche mit der givaitischen Rudrékscha rivalisiren musste.

Wurm, Geschichte der indischen Religion. 18
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Raméayana hervortretenden Personen 8%td, Lakschmana und
Hanumdn. Thr Mantra ist ("2 Rdma, ihr Gruss: Dschaya (vt
Réama, Dschaya Rém oder Sitdé Rém, ihr Zeichen auf der Stirne
dasselbe wie bei den (i-Vaischnavas, nur dass der Mittelstrich
des Dreizacks gewthnlich kleiner ist. Die Partei ist gegriindet
worden durch Edmdnanda, einen (?-Vaischnava aus dem Ende
des 14. oder Anfang des 15. Jahrhundertst), der nach seiner
Riickkehr von einer lingeren Reise von seinen Briidern aus-
geschlossen wurde, weil sie ihn im Verdacht hatten, er habe
auf der Reise seine Mahlzeiten nicht so im Verborgenen ge-
halten, wie die Gebote des Rimanudscha es erforderten. Réma~
nanda griindete nun das Hauptkloster seiner Partei, Pantscha
Gangd Ghdt in Benares, und seine Anhinger sind im Ganges-
land sehr zahlreich, wihrend sie in Siidindien keine Kloster
haben. Er nannte sie Avadhiita, Befreite, und war besonders
bemiiht, das pedantische Ceremonien-Wesen der Cri-Vaischnavas
zu erleichtern, auch seine Lehre andern Kasten als den Brah-
manen zuginglich zu machen. Desshalb schrieben seine Schiiler
ihre Schriften in den Volkssprachen. Mehrere kleine Parteien
in Nord-Indien haben sich von den Réméanandis abgezweigt?).

1) Wilson, I, 47,

%) Ein Schiller des Raméinanda, Kébir, ist noch weiter gegangen in der
Reform des brahmanischen Kasten- und Ceremoniensystems und zum Stifter
einer zum Monothelsmus neigenden Vischnuiten-Sekte geworden, indem er
den Gottesbegriff der Muhammedaner mit der indischen Religion zu ver-
binden suchte und dadurch ein Vorldufer des Nanak Schah wurde. Die Kddir
Panthis lehren, dass der hiochste Geist (Parama-puruscha), der Schopfer der
‘Welt, nicht frei von allen Eigenschaften und Formen sei, wie die Vedan-
tisten annehmen, sondern einen aus den fiinf Elementen zusammengesetzten
Leib habe und sein Geist mit den drei gunas begabt sei. Er besitzt un-
beschreibliche Reinheit und unwiderstehliche Kraft, Er kann nach Belieben
alle Gestalten annchmen. Sonst ist seine Natur nicht verschieden von der
der Menschen, Alle Dinge waren vor der Sehopfung in ihm enthalten und
kehren nach dem Untergang ihrer irdischen Formen in Gott zuriick. Nach-
dem Parama-puruscha 72 Perioden allein gewesen, empfindet er den Wunsch,
~ die Welt zu schaffen, Dieser Wunsch nimmt die Gestalt der Mayd (Tdu-
schung) an, Mit ihr, der Qalkti, zeugte er die grossen Gotter Brakmd, Vischnu
und Qve. Daranf zieht er sich von ihr zuriick. Seine Gattin zwingt sodann
ihre eigenen Sthne, sich mit ihr zu verbinden, und diese erzeugen mit ihr
die Gottionen Sarasvati, Lakschmi und Umd, welche die Mayd mit ihven
Sohnen verheivathet. Sie zieht sich dann nach Dschvdldmukkt zuriick und
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3) Die Madhvdtschdris oder Madhver kommen im Norden
nicht vor, sie sind dagegen die bedeutendste vischnuitische
Partei im Tulu-Land und haben ihren Hauptsitz in Udapi.
Madvdtschdrya war in der zweiten Hilfte des 14. Jahrhunderts
Minister der Koénige von Vidschayanagara am Tungabhadra,
und soll selbst im Kloster (ringagiri, der Hauptstiftung Can-
karatscharyas, also von Civaiten, erzogen worden sein. Die von
Krischna erbaute heilige Stadt Dvdrake am westlichen Ende
von Gudscharat war nach Krischna's Tode vom Meer weg-
gespiilt worden. Ein Schiff, welches ein Krischna-Bild von dort,
in heilige Erde (Gopitschandana) gehiillt, an Bord hatte, war
an der Kiiste des Tulu-Landes gescheitert. Dem Madhvatscharya
wurde durch géttliche Offenbarung die Stelle gezeigt, wo es
versunken war. Er forderte das Bild zu Tage und stellte es
in Udapi als Cregenstand der Verehrung auf, griindete acht
Kloster im Tunlu-Land und vier weitere durch einen .seiner
Schiiler jenseits der Ghats. In Udapi versehen acht ehelose
Brahmanen abwechselnd den Tempeldienst, und machen da-
zwischen Bettelreisen, um fiiv den Unterbalt des Klosters zu
sorgen. Sie tragen keine Brahmanenschnur, sondern einen Stab
wie die Dandis oder Smartas, mit denen sie auf gutem Fusse
stehen, und wollen als Sannyasis angesehen sein. Ihr Vischnuis-
mus ist so tolerant, dass die Bilder von (iva, Durgd und Ga-
néga auf demselben Altar stehenm wie das des Krischna. Die
Madhver bezeichnen sich auf der Stirne mit einem senkrechten
Strich und einem Punkte darunter, so dass beides zusammen
wie ein auf der Nasenwurzel stehendes Ausrufungszeichen aus-
sielit. Thre philosophische Lehre ist Dvaita; sie scheiden zwi-
schen Dschivdtma, dem individuellen Leben, und Paramdtma,
dem hochsten Leben, aber so, dass das erstere unaufléslich
mit dem letzteren verbunden ist. Sie wollen keine Auflésung

tiberldsst diesen drei Paaren, die Welt zu erschaffen und #4u regieren, Wil-
son, I, 68 —98. Lassen, IV, 610—616. — Die Kdbir Panthis haben ilren
Mittelpunkt in Tschaura bei Benares. Sie scheinen aber nirgends so zahl-
reich zu sein wie die Lingaiten-Sekte in Mahratta, mit der sie als mono-
theistische anti-brahmanische Vischnuiten in Parallele gestellt werden kénnen;
nur dass bei ihnen das Monchthum keine solche Gewalt ausiibt, und sie
iiberhaupt verhiltnissmissig friedliche Leute sind.
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in das Brahma (Mdkscha), sie halten die Yoga der Caivas und
das Sayudschyan der Vaischnavas fiir unméoglich, aber sie glau-
ben durch Verehrung des Vischnu von der Seelenwanderung
erlost zu werden und ewige Seligkeit in Vaikuntha zu erlangen,
die in vier Eigenschaften besteht: Sdripya (Aehnlichkeit der
Grestalt), Salokya (sichthare Gregenwart), Sdnnidhya (Nahe) und
-Sadrschthe (gleiche Macht)1).

4) Die Vallabhdtschdris sind spezielle Krischna-Verehrer,
so dass sie dem Krischna einen Himmel iiber dem des Vischnu
und aller andern Gitter zuschreiben in Gdldka. Sie berufen
sich dabei auf das Bhégavata- und das Brahma-Vaivartta-
Puréina, welche den Krischna so zum hochsten Gott gesteigert
haben. Sie feiern aber hauptsichlich das Jugendleben des Krischna
unter den Hirten, und stellen die tdglichen Vorkommnisse des-
selben in acht Anbetungen in ihren Tempeln symbolisch dar.
Vallabhdtschdrya lebte im Anfang des 16. Jahrhunderts, stammte
aus dem Telugu-Land und soll in Vidschayanagara die Smartas
in der Disputation iiberwunden haben; spiter soll er in Nord-
Indien sich aufgehalten haben und nachdem er sich bei Hanu-
‘mén Ghat in den Ganges gestiirzt hatte, ans dem Wasser in
einer Flamme zum Himmel emporgestiegen sein. Die Valla-
bhatscharis leben nicht sehr ascetisch. Sie wollen ihren Gott
in den Freuden des geselligen Lebens verehren. Ihre Lehrer
(Gosains) sind verheirathet und lassen sich von ihren Anh#ngern
Tan, Man und Dhan, Leib, Seele und Greld iibergeben, was auch
bei Anhingerinnen sehr wortlich genommen wird. Im Ganges-
land und in Gudscharat ist diese Partei zahlreich. Namentlich
viele Kaufleute und Vornehme halten sich zu derselben. Thr
Zeichen ist: zwei rothe senkrechte Striche, die in einem Halb-
kreis iiber der Nasenwurzel sich vereinigen, und ein Punkt
dazwischen?).

B) Die bengalischen Vischnuiten betrachten als ihre grossten
‘Lehrer Tschaitanya, Advaitananda und Nitydnanda. Sie waren
+ Zeitgenossen des Vallabh4tscharya, und von dem ersten werden
manche Wunder erzihlt, namentlich wie er in der Ekstase

) 'Wilson, I, 139—150.
?) Wilson, I, 119—136,
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den Krischna, die Radh& und die Gopis gesehen habe. Der
Glaube an Krischna soll nach seiner Lehre von allen Sinden
reinigen. Auch hier wird Krischna als das hochste Wesen

betrachtet, und Tschaitanya selbst als eine Incarnation des
Krischna?).

UI. Die hierarchische Gliederung und die Beschiftigung der
Brahmanenkaste. Hier miissen wir unterscheiden:

A. Die mit den Vedas beschiiftigten Brakmanen (Vaidikas),
welche wirklich ein priesterliches Amt haben und nicht bloss
von einem solchen (teschlecht abstammen.

1) Die Kirchenfursten und Klostergeistlichen (Svdmis und
Gurus) miissen unverheirathete Sannyisis sein. Sie sind die
hochsten Autorititen des Volks in religivsen Dingen. Wie im
Buddhismus, so sind auch im neueren Brahmanismus die Kluster
Sitze des Kirchenregiments. s gibt keine unabhingige Welt-
geistlichkeit. Allerdings leben nicht alle Priester im Célibat
und im Kloster, aber die in den Stidten und Dorfern Wohnen-
den sind abhéngig von den Klostergeistlichen, namentlich vom
Svémi, dessen Wiirde ungefihr der eines Bischofs entspricht,
withrend die andern Gurus mehr mit dem Unterricht der Brahma-
tscharis und sonstigen Angelegenheiten des Klosters beschiftigt
sind. Unter den Klostern selbst ist eine Rangordnung, welche
durch die Namen Matha, Pitha (erhabener Sitz) und Sinkdsana
(Lowensitz, Thron) ausgedriickt wird. Die Pithas suchen sich
hiufig unabhingig zu machen von den Sinkdsanas, indem sie
die hochsten Amtsfunctionen selbst vollziehen. Nur das Recht
der Appellation an die letzteren wird allgemein zugestanden,
und bei den Amtsumziigen der obersten Wiirdentriger miissen
die in den Pithas wohnenden sie durch den Sprengel begleiten.
Bei diesen Visitationsreisen der Svémis finden namentlich die
Ausschliessungen und Wiederaufnahmen in die Kaste Statt.
Aber auch fiir solche, die ihre Kastenpflichten genau erfillt
haben, sind sie hiufig ein Gegenstand der Besorgniss, denn
der Svami und sein grosses Gefolge muss glinzend bewirthet
und beschenkt werden. — Das Wort Guru bedeutet ,schwer,

%) Wilson, I, 152—173,
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wiirdig,“ entspricht also dem hebriischen Rabbi. Der Einfluss
des Guru wird als ein dreifacher bezeichnet: er ist Sikschakarta
(Herr der Unterweisung), Dikschdkarta (Herr der Einweihung)
und Mokschakarta (Herr der Erlosung). Als Sikschakarta hat
er in den Vorschriften der Religion zu unterweisen und nament-
lich die Uebertretung der Kastengebote zu bestrafen. Als Dikschéa-
karta hat er in die Geheimnisse einzuweihen, namentlich seinen
Segen zu spenden, sein Fusswasser zum Trinken auszutheilen
u. dgl. Als Mokschakarta kann er durch seinen Unterricht
und seinen Weihespruch die - Seele vollends von kiinftigen
Geburten befreien. Die Brahmétscharis sollen namentlich zu
Nachfolgern der Gurus und Svamis herangebildet werden.
~ 2) Die Purdhitas oder Haunspriester sind in der Regel ver-
heirathet und haben die Ceremonien zu verrichten fiir die iibri-
gen Brahmanen, fiir Firsten und reiche Kaufleute. Nur selten
lassen sie ihren Segen auch bevorzugten (ddra-Familien zu-
kommen. Die Sporteln und Geschenke fiir die priesterlichen
Handlungen sind so reichlich, dass ein gewohnlicher Purthita,
der in 10—12 TFamilien erblicher Hauspriester ist, als ein
wohlversorgter Mann angesehen wird. Es kann ein solcher je
nach Umstéinden seine Pfriinde fiir 2000 Rupies an einen Amts-
genossen verkaufen oder verpfinden, so dass dieser die Aus-
iibung und Nutzniessung des Amtes in den betreffenden Familien
so lange hat, bis die Schuld bezahlt ist. Der Beruf dieser
Purthitas macht ihnen das Lesen der Vedas zur Pflicht. Die
meisten begniigen sich aber damit, ausser ihren Ritualbiichern
20—30 liturgische Veda-Abschnitte auswendig zu lernen. Andere
lesen tiglich einen Abschnitt aus dem in der Familie vererbten
Veda-Zweig, was als sehr verdienstlich gilt. Den Mangel an
Verstindniss des Textes ersetzen dabei die vorausgegangenen
‘Waschungen, die Haltung des Korpers beim Lesen, der niselnd
singende Ton u. dgl. Der Ehrentitel der Purthitas ist Atschdri.
Eigentlich gelehrte Atschéris oder Panditas finden sich am
chesten an fiirstlichen Hofen oder an Sitzen von Svamis. Die
Purohitas wohnen besonders zahlreich an den heiligen Bade-
platzen (T%rthas) und in eigenen steuerfreien Brahmanendsrfern
(Agrahara).

3) Die Dschydtischds oder Astrologen werden mit dem Titel
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Bhatta angeredet und sind in jedem Dorf so unentbehrlich wie
die nothigsten Handwerker, denn sie haben nicht nur den
Kalender zu machen, sondern sind auch die Hauspriester fiir
die niedrigeren Kasten und haben namentlich bei jeder Unter-
nehmung und jedem Ereigniss anzugeben, ob die Planeten-
stellung eine giinstige oder ungiinstige sei?).. So iiben sie einen
grossen Einfluss auf das Volk aus und werden fiir ihre Dienste
durch Antheil an der Exrnte oder an den Fabrikaten der Weber,
Krdmer w. s. w. belohnt, ausserdem fiir das Hersagen der Man-
tras bei besonderen Anlissen durch besondere Sporteln. Nur
wenige Dschyotischds sind im Stande, den Kalender selbst-
stindig nach den darauf beziiglichen Veda-Versen zu berechnen?).
Die andern schreiben die Berechnung ab und verkiindigen dann
am Neujahr dem Volk, ob ein fruchtbares und gesundes Jahr
zu erwarten sei, ob Landplagen kommen, ja sogar, in welcher
Proportion die Sinden und die guten Werke der Menschen
zu einander stehen werden 9). :

4) Die Pudschdris oder Tempeldiener, welche die Opfer

') Die indische Astrologie griindet sich auf die 27 Nakschatras, Pla-
netenstellungen, die wie Gotter personificirt werden und besondere Gefahren
fiir diess und jenes bringen sollen, wofiir sie versthnt werden miissen. Die
Nakschatras sind aufgezdhlt bei Garrett, Classical Dict., Suppl. p. 88—90.

) Vgl. S. 56.

%) Die Lingaitensekte hat die Organisation des Brahmanismus so sehr
nachgeahmt, dass man aueh hier die bis jetzt genannten drei Klassen von
Priestern unterscheiden kann, obgleich darunter keine Brahmanen sind. Die
unverheiratheten Klostergeisilichen der Lingaiten heissen Virakfarw (von allen
Begierden freie), -Daneben gibt es verheirathete Stellvertreter der Gurus
(Guru-sthaladavaru), welche ein verbrieftes Recht auf die Seelsorge und Ein-
kiinfte in gewissen Familien haben, aber vom Volke nicht fiir so heilig
gehalten werden wie die Viraktaru, und dstrologen. Da die Klostergeistlichen
bei den Lingaiten viel zahlréicher sind als bei andern Parteien, muss zum
Unterhalt derselben der Bettel mit besonderer Energie betrieben werden.
Es gibt desshalb mehrere Klassen von Bettelminchen, die eine besondere Art
des Bettels représentiren und davon besondere Namen haben. Die einen
binden sich mit einem Strick an einen Pfosten des Hauses und bleiben da
stelen, bis man ihnen ein Almosen gibt; andere erheben ein Geschrei und
schlagen dabei mit der Hand auf den Mund; wieder andere kommen stumm
in das Haus und umschlingen den ersten Menschen, der ihnen begegnet, mit
den Armen, und lassen ihn nicht los, bis sie ein Almosen erhalten haben u.s.f.
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den Gottern in den Tempeln darzubringen laben, gelten als
die niedrigsten unter den Priestern. In vielen Tempeln werden
nicht einmal Brahmanen fiir diesen Zweck angestellt. Nament-
lich in den Kali-Tempeln, wo blutige Opfer gebriuchlich sind,
fungiren im siidwestlichen Indien keine Brahmanen. Die Madhver
sollen sich allerdings zuweilen sogar zum Bhutendienst her-
geben, aber statt der lebendigen Thiere aus Teig geformte
kleine Thierfiguren darbringen. Die Madhver machen anch in
Bezug auf die Werthschiitzung der Pudschéris fiir ihren Gottes-
dienst eine Ausnahme von dem sonstigen Brauch, da in Udapi
die SvAmis selbst den Tempeldienst besorgen. Die Hilfte der
dargebrachten Opfer wird den Opfernden als des Grottes Gnaden-
geschenk zuriickerstattet, die andere Hilfte bekommt der Pud-
schéri. '

B. Die weltlich beschiftigten Brakmanen (Laukikas) sind
sehy zahlreich, da bei der grossen Nachkommenschaft der alten
Kaste bei Weitem nicht mehr alle durch das Priesteramt sich
erniihren konnten. Sie nahmen daher ihre Zuflucht zu Staats-
amtern, zum Militdr- und Polizeidienst, oder zu Handel und
Gewerbe. Selbst Branntweinbrennereien und Palmweinschenken
werden nicht verschmiiht. Auch Grundbesitzer oder Gutsverwalter
sind viele geworden. Nur den Pflug zu halten ist ihnen unter-
sagt; aber bei leichteren Feldgeschiften legen sie mit Hand an.
Es dienen sogar arme Brahmanen bei Cddras als Koche, wo-
bei der unreine Herr seines heiligen Koches Kiichengeschirr
nicht bertihren darf. Zu Spionen und Schmugglern eignen sich
die Brahmanen besonders wegen ihrer Unantastbarkeit.

§ 37. Einige Eigenthtimlichkeiten im Kultus,

Die niedrige Stellung der Pudschéris hat uns schon darauf
hingewiesen, dass die gewthnlichen Tempel in Indien eine
verhiltnissmiissig untergeordnete Rolle spielen, dass iiberhaupt
“die Ortsgemeinde nicht als kirchliche Gemeinde abgegrenzt ist.
Dagegen sammeln sich die Verehrer eines Gottes aus weitem
Umkreis zu Tausenden und Hunderttausenden bei den grossen
Festen (Mélas), die in ganz Indien sehr zahlreich sind. Diese
Feste befordern hauptsichlich die Anhinglichkeit des Volks an
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seine Gotter. Zwar kommen keineswegs alle Besucher in veli-
" gioser Absicht und Stimmung; denn die Gotterfeste sind zu-
gleich Mérkte und Sammelpliitze aller weltlichen Vergniigungen;
ja manche kommen, um sich hier der Unzucht  hinzugeben.
Aber es sind Volksfeste im vollen Sinne des Wortes, und
werden durch den Namen eines Gottes oder einiger Grotter ge-
tragen, die dann auf dem hohen (x6tzenwagen, mit Fahnen und
allerlei Zierat veichlich geschmiickt, unter Musik und Trommel-
schall und Feuerwerk von dem Volk selbst herumgezogen wer-
den. Die Feste danern hiufig eine ganze Woche oder noch linger.
Sie haben zum Theil ihre astronomische Bedeutung (Anfang
des Jahrs, des Frithlings, Ernte u. dgl.), und exinnern dabei an
manche Gebriiuche bei andern Vilkern, zum Theil kniipfen sie
an Freignisse in der indischen Geschichte und Sage an; zu-
weilen ist anch beides vereinigt. Sie lassen sich nicht gut auf-
zihlen, da in verschiedenen Gegenden wieder andere in den
Vordergrund treten, und keines durch ganz Indien gleichmissig
gefeiert wird?). Auch fiir denselben Gott kann ein Fest in einer
andern Gegend einen andern Charakter haben. Die Feste fiir
die Civa-Familie sind ohne Zweifel die zahlreichsten, nament-
lich im Siiden; im Norden mégen in einzelnen Gegenden die
Krischna-Feste vorherrschen.

Die Tempel oder Pugoden bilden gewthnlich ein lingliches
Viereck, von einem Wall und Vorhof umgeben. Ein grosses
Thor, iiber welchem sich ein hoher, mit Skulpturen geschmiick-
ter Thurm in Form einer abgestumpften Pyramide erhebt,
bezeichnet den Haupteingang. Im Vorhof sieht man den Gotzen-
wagen, auf welchem der Grott bei festlichen Grelegenheiten hin-
ausgefithrt wird. Zuweilen ist noch ein Teich innerhalb der
Umfassungsmanern. Der Tempel steht in der Mitte des Vorhofs,
von vielen Steinstiulen getragen, gewdhnlich kein grosses Ge-
béude. Man unterscheidet an demselben Sabhd (Heiligthum)
und Garbagriha (Allerheiligstes). Aber diese Theile sind nicht

Y Garrett nennt die Namen von 36 Festen (Class. Dict., Suppl,, p. 41.).
Wilson gibt eine eingehendere Darstellung von den in Bengalen gefeierten
(The Religious Festivals of the Hindus; Essays and Lectures, II, 151—246),
Ziegenbaly von den tamulischen (Genealogie d. m. G., S. 255—269.).‘
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vor dem Volk abgeschlossen, wenigstens nicht vor den hoheren
Kasten. Die niederen diirfen allerdings nur auf ihren Knieen -
im Vorhof um den Tempel herumrutschen; die hoheren aber
treten, nachdem sie die mit Gtotterbildern geschmiickte Veranda
umwandelt haben, in den Tempel, indem sie die am Eingang
angebrachte Glocke mehrmals anschlagen; sie gehen vorwirts
bis zur Schwelle des Allerheiligsten und bieten dem dienst-
thuenden Priester ihr Opfer von Blumen, Reis, Friichten u.s. w.
dar; sie werfen sich auf die Kniee, murmeln ein Gebet und
gehen dann wieder nach Hause.

Die zu den Tempeln gehorigen Grebiinde dienen hiufig als
Absteigequartier fir Fremde, ohne Unterschied der Religion.
Viele Tempel haben ihre Tempeldirnen, welche durch Gesang
und Tanz die Besucher fesseln sollen. Zu grosseren gottesdienst-
lichen Versammlungen werden die Tempel nicht beniitzt; dazu
wiire der Raum schon zu eng. Die Festversammlungen bewegen
sich ausserhalb der Tempel, und eben desswegen herrscht allent-
halben die Sitte, dass die Gétterbilder auf einem Wagen hin-
ausgefiihrt werden. -

Dass bei den Gutterbildern, wie auch im Tempelbau, die
Kunst und der Greschmack des Brahmanismus weit zurticksteht
hinter dem Buddhismus, haben wir schon erwihnt. Die Ei-
habenheit der Gotter iiber die Menscher muss durch moglichst
viele Kopfe und Arme symbolisirt werden. Jeder bedeutendere
indische Gott hat sein Fuhrwerk oder sein Thier, auf welchem
er reitet (Brahmi einen Schwan, Vischnu seinen Vogel Garuda
oder seine Schlange, (iva seinen Nandi-Stier, Indra seinen
Elephanten, Kama seinen Papagei u. s. ) Das ist ohne Zweifel
durch Nachahmung der eifersiichtigen Confessionen von ein-
zelnen auf alle ausgedehnt worden, denn man kann nicht bei
allen eine symbolische Bedeutung des Emblems finden. Die
Gottinnen werden gewohnlich mindestens um die Halfte kleiner
abgebildet als ihre Minner. Ausser den grossen Gotzenbildern
in den Tempeln finden sich viele kleinere in den H#usern.

Wie im Buddhismus das sechssilbige Gebet: Om! mani
padmé! hum! mittelst der Rosenkriinze moglichst oft abgeleiert
werden muss und eine magische Kraft enthiilt, so haben auch
die Mantras der verschiedenen brahmanischen Parteien, wie z. B.
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Om! (wdya namah!t) oder Om! Rdmdya namah! dieselbe
magische Kraft und werden mit Rosenkrinzen von der Rudra-
kscha- (eleocarpus) oder von der Tulasi-Pflanze hergeplappert.

Was die zu Hause verrichteten heligen Handlungen betrifft,
so ist namentlich das ganze Leben der Brahmanenfamilien von
diesen sakramentalen Handlungen umspannt, welche der Haus-
priester zu verrichten hat, und wobei eine Anzahl Brahmanen
gespeist wird. Man kann 15 solcher sakramentalen Handlungen
unterscheiden, welche an einem Brahmanensohn vollzogen wer-
den. Schon vor der zu erwartenden Greburt eines Kindes werden
zu drel verschiedenen Zeiten Opfer fiir dasselbe dargebracht,
das vierte findet Statt, wenn dem Neugeborenen mit einem
goldenen Liffel geklirte Butter eingetriufelt wird; ferner die
Namengebung, zwolf Tage nach der Geburt; sodann wenn dem
Kinde zum erstenmal Sonne und Mond gezeigt werden; weiter
das Entwohnen und das erste Reisessen, die Durchbohrung der
Ohren fiir den Goldschmuck, das Scheeren des Haares mit
Ansatz zum Brahmanenzopf, das Anlegen der heiligen Schnur,
die erste Einweihung in die Vedas, die Traunung; endlich das
Sterbesakrament, wobei der Sterbende den Schwanz einer Kuh
in die Hand nehmen muss, die Leichenbestattung, gewdhnlich
Verbrennung der Leiche?), und das Todtenopfer, eine Art von
Seelenmesse fiir die Verstorbenen.

Ausserdem haben die sogenannten Semarddhas (Zusammen-
anbetungen) einen religiosen Charakter. Die Hauptsache ist
zwar dabei eine gemeinsame Mahlzeit der Brahmanen, zu wel-
cher oft Tausende aus der ganzen Umgegend zusammenstromen;
aber es wird die- Mahlzeit durch gemeinschaftliche Gottesver-
ehrung eingeleitet. Solche Samarddhas werden besonders von
reichen (tidras veranstaltet, die dann tausendfachen Segen von
den Brahmanen empfangen.

Die Lingaitensekte, welche ihren Gott im Biichschen am Leibe
triigt, kann denselben an jedem Ort anbeten, und man sollte
denken, das Priesterthum wire dort bei der Opposition gegen

1) Om! Verehrung dem (iva!
2) Nur die Sannyési-Gurus werden begraben, und ihre Griaber werden
hiufig im Lauf der Zeit zu Wallfahrtsorten.
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die Brahmanenkaste, welche von Anfang an diese Sekte beseelte,
nicht so michtig geworden wie bei andern Parteien der Hindu-
Religion. Allein es hat dort wie im Buddhismus das Monch-
thum wo moglich noch stiirker das Volk zn beherrschen gewusst,
so dass die Anbetung der Lingaiten eine vollige Priesterver-
ehrung ist?). Sobald der Priester in das Haus kommt, werfen
sich alle Hausgenossen, die vorher sich gebadet haben miissen,
bis zur Erde vor ihm nieder, geben ihm Wasser zum Waschen -
seiner Hédnde und Fiisse, und setzen ihn auf eine Bank, so
dass seine Ifiisse auf einen davor gelegten Teppich nieder-
hangen. Ein zweites Fusswasser, das er bekommt, wird nachher
im ganzen Hause herumgesprengt zur Reinigung aller Gegen-
stinde. Wihrend nun der Priester seine Fiisse auf die Bank
setzt, stellt sich der Hausvater vor ihn, legt die Hinde vor
die Stirne und spricht: ,Befreier, Befreier, Befreier von Tod,
Verbrechen und Siinde! Priester, Gmade, o unaussprechliche
Gmade! O du Erloser von Schulden der fritheren Geburt, Be-
stimmer der Pflichten, Vollzieher der Strafen, Himmelslehrer,
Herr aller Herren, der veinsten Anbetung Wiirdiger, Triger
der grossen Herrlichkeit, du ewige Majestit! zu deinen an-
betungswiirdigen Lotusfiissen werfe ich mich nieder in tiefer
Verehrung.“ Hierauf bittet der Hausvater um Erlaubniss, das
heilige Fusswasser des Priesters trinken zu diirfen. Nachdem
er davon getrunken, beginnen die Ceremonien mit dem Linga.
Der Priester nimmt das seinige aus dem Biichschen, legt es
auf die Hand, so dass der zuriickgebogene Mittelfinger auf der
Spitze desselben ruht. Dann legt der Anbeter seine Hand unter
die das Linga haltende Hand des Priesters, und beide zugleich
tauchen den Mittelfinger der andern freien Hamd in das heilige
Wasser, heben so viel davon auf, als am Finger hingen bleibt,
zeigen es dem Linga und streichen es dann an ihren Leib,
doch so, dass-kein Tropflein auf die Kleider fillt oder sonst
verloren geht. Hierauf wird das Linga mit heiliger Asche von
- Kuhmist bestrichen, es werden ihm Blumen und griine Blitter
gezeigt, es wird in Weihrauch und Kampher gehiillt. Zum

) Die nachfolgende Darstellung ist einem Manuscript von Joh. Huber,
fritherem Missionar in Hubli, jetzt Prediger in Nordamerika, entnommen.
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Schluss ldutet man mit einer kleinen Glocke, dann lisst der
Anbeter dic Hand des Priesters los, aber nur um den Fiissen
des Priesters dieselbe Verehrung darzubringen, wie er sie so
eben dem Linga erwiesen hat. Dann iibergiesst der Priester
das Linga selbst mit dem heiligen Wasser und trinkt davon.
Darauf legt der Anbeter sein eigenes Linga in die hohle Hand,
schiittet in gleicher Weise Wasser dariiber und trinkt aus der
Hand, nimmt aber noch eine zweite Hand voll, um es seinen
Hausgottern?) zu zeigen. Damit ist die Anbetung fir diese
Person zu Ende, und nun wird die letzte Ceremonie auch von
den andern Hausbewohnern der Reibe nach gemacht. Haben
alle getrunken, so verneigen sich alle zugleich vor dem Priester
und dann unter den Hausbewohnern selbst immer der jiingere
vor dem #lteren. Bei der darauf folgenden Mahlzeit zeigt der
Priester jede Hand voll Speise dem Linga, ehe er sie zum
Munde fiihrt, und er daxf kein Kriimchen iibrig lassen, er muss
sogar den Teller mit seiner Zunge auslecken und an seinem
Leib abtrocknen. Erst nachdem der Priester, der natiirlich auch
Greschenke bekommt, sich entfernt hat, essen die Hausbewohner
und halten die Speise dem Hausgotzen vor. Abends ist An-
betung im Civa-Tempel. — So sind in Indien auch die oppo-
sitionellen Parteien immer wieder in eine Vergotterung des
Priesterthums zuriickgesunken.

) Diese Hausgttzen werden, wie es scheint, von den Laien, aber nicht
vom Priester verehrt,



Anhang.

§ 38, Die indischen Mischreligionen,

I. Eine Mischung von Buddhismus und Brahmanismus ist die
Religion der Dschainas, welche jetzt noch als eine versprengte
Sekte itber die Halbinsel zerstreut sind?), aber bis zur Refor-
mation des (ivaismus durch Gankaratscharya und seine Schiiler
und durch Basava, und des Vischnuismus durch RamAnudscha,
d. h. bis zum zwbolften Jahrhundert, das Dékhan beherrscht
oder wenigstens stark beeinflusst zu haben scheinen. Wenn
auch die Tamulen ihre Schrift bis auf Agastya zuriickfiihren,
so ldsst sich éin so hohes Alter doch nicht” beweisen, und
jedenfalls ist die Literatur der andern dravidischen Sprachen
erst ein Werk der Dschainas. Der Ursprung dieser Partei ist
in Dunkel gehiillt. Stevenson hat vermuthet, sie seien dlter
als die Buddhisten; allein die Spuren lassen sich nicht weiter
" zuriickfithren, als bis in das zweite Jahrhundert n. Chr. So

1) In Siid-Mahratta bilden sie ungefihr !/, der Bevélkerung, in Kanara
haben sie in Karkala und Mudu-Bideri, in Maisur in Qravana-Belagola, im
Tamulenland in Tschittambur ihre Hauptsitze.
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sind sie vielleicht auch in jener Zeit des Suchens und Fragens
nach einer neuen Religion, wo im Osten wie im Westen der
Glaube an die alten Gtotter wankte (vgl. S.147), entstanden,
denn sie sind nicht ein blosser Rest des vertriebenen Buddhis-
mus unter anderem Namen, sondern haben schon neben der
Religion des Buddha existirt. Die Provinzen Mevar und Marvar
im Radschputenland sollen die urspriingliche Heimat dieser
Religion gewesen sein.

Die charakteristischen Merkmale der Dschaina-Religion im
Unterséhied vom Brahmanismus sind:

1) Die Verwerfung der Vedas als unfehlbarer 1ehglose1
Autoritit. Sie haben dagegen ihre eigene ziemlich umfangreiche
Literatur: vier Yogas, mehrere Siddhantas (was bei den Brah-
manen mathematische Lehrbiicher bezeichnet), eine Anzahl Aga-
mas, einige Angas und Upangas und 24 Purdnas, in welchen
Legenden von ihren 24 Heiligen erzihlt sind.

" 2) Die Verchiung von 24 sterblichen Heiligen, den Térthan-
karas (durch heiliges Bad geweihten), welche durch ihre Ascese
sich iiber die Gotter erhoben.

3) Eine peinliche Befolgung des Ahinsé, d. h. des Verbots,
irgend ein lebendes Wesen zu todten, wesshalb sie vor Sonnen-
aufgang oder nach Sonnenuntergang nicht essen, keine Friichte
geniessen, in welchen moglicherweise Insekten sich aufhalten
konnten, nicht einmal Honig, und das Wasser sorgfiltig durch
eine Leinwand seihen.

Erinnern uns diese Punkte an den Buddhismus, so wunter-
scheiden sich dagegen die Dschainas von der Religion des Buddha
in Folgendem :

1) Der Augangspunkt ihrer Religion scheint nicht Atheismus,
sondern’ ein Versuch von Monotheismus gewesen zu sein. Sie
haben einen Gott, Arugan oder Dschinan genanntt), dem 1008
Namen zugeschrieben werden. Die drei Welten beten ihn an;
seine Allwissenheit umfasst in einem Augenblick alle lebenden
und leblosen Wesen, begreifliche und unbegreifliche Dinge, Wel-
ten und weltlose Raume. Er ist im Stande, das Verstindniss
seiner Lehren gleichzeitig allen Arten von lebenden Wesen in

) Daher haben sie den Namen Dschainas bekommen. Grarrétt, P- 275,
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ihrer Sprache mitzutheilen, ohne die Hilfe des Denkens, des
Wortes oder des Leibes; wnd das thut er aus lauter Gmade,
nicht aus selbstischen Beweggriinden. Aber er hat nicht die
Macht etwas zu erschaffen oder zu erhalten. Er ist nicht der
Geburt und dem Tod unterworfen. Er hat erklirt, dass kein
Goott neben ihm sei; dass alle, welche ihn anbeten, Seligkeit
erlangen; dass alle lebenden Wesen die Frucht ihrer guten
oder bosen Thaten ernten; wenn das Bose iiberwiegt, kommen
die Seelen in die Hollen; iiberwiegt das Gute, so gehen sie
in die Gétterwelt; ist Gutes und Boses gleichmissig vorhanden,
so werden sie als menschliche Wesen geboren; ist nur Boses
da, so werden sie unverniinftige Thiere; sind sowohl die guten
~als die bosen Thaten abgethan, so sind sie befreit. Allein die
Eigenschaften des Arugan werden auch den 24 T%rthankaras
als Incarnationen der Erkenntniss zugeschrieben, und ihnen
werden Tempel gebaut und Feste gefeiert, ihve Bilder werden

verehrt. '

2) Die Dschainas nehmen keine Weltzerstorung und Neu-
schopfung an, sondern lehren, dass die Welt von Ewigkeit zu
Euwigkeit existire und von keinem Gott und keinem andern
Wesen geschaffen worden sei. Sie theilen allerdings die Zeit
auch in Yugas. Jedes Yuga hat eine absteigende (‘Avasarpini)
und eine aufsteigende (Utsarpini) Zeit. Aber eine Zerstorung
tritt nicht ein. Auch die Eintheilung in Manvantaras findet
sich bei den Dschainas. Der gegenwiirtige Manu, Nabi Mahd-
rddscha, wird von Einigen auch Brahma genannt. Unter seiner
Herrschaft wurden die 24 Tirthankaras geboren, Viischabha
der erste unter ihnen. Diese kamen ohne Unterweisung eines
Guru zur hochsten Erkenntniss und Seligkeit, und sind die
wahren Svéamis, gleicher Natur mit Arugan. )

Die Priester der Dschainas heissen Sadhus (Fromme) oder
Yatis (die gebindigte Sinne haben). Sie zerfallen in zwei Par-
teien: Digambaras (Nackte) und Svétambaras (Weissgekleidete).
Gregen das Kastensystem polemisiren sie, und lassen die Kasten

nur als verschiedene Beschiftigungen gelten. Im Maisur-Lande
soll es noch 50-—-60 Familien von Dschaina-Brahmanen geben.
Im Ganzen scheint diese Religion am meisten in. der Vaigya-
Kaste Eingang gefunden zu haben.
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I1. Eine Mischung von Brahmanismus und Muhammedanismus
ist die Religion der Sikhs (Cischyas) im Pandschab, gestiftet
im 15. Jahrhundert durch Ndnak Schah, der Hindus und Mu-
hammedaner zu iiberzeugen suchte, dass das Wesentliche ihres
Glaubens sich gleich bleibe, ob sie ihren Gott Hare oder Allak
nennen. Die Hauptsache sei, dass man durch ein frommes Leben
und Aufopferung fiir andere von der MayA loskomme und mit
der Quelle alles Lebens Eins werde ). Er wollte die religivse
und philosophische Literatur der Hindus und die Betheiligung
an den nationalen Gétterfesten nicht verwerfen, anch den Brah-
manen die gebiihrenden Ehrenbezengungen nicht vorenthalten.
Aber durch einen seiner Nachfolger, den Guru Govinda, wurden
die friedlichen, gottergebenen Schiiler des Nanak in eine poli-
tische Partei, in einen Militirstaat verwandelt, und in der Ver-
bindung des politischen mit dem religiosen Element folgten sie
dem Vorbilde der Muhammedaner. s gab iibrigens unter den
Silhs bald mehrere Spaltungen. Der Mittelpunkt ihres Reiches
wurde die Stadt Amritsar. Dort erhob sich das Heiligthum, in
welchem ibre in der Pandschébi-Sprache verfassten heiligen
Schriften verehrt und ausgelegt werden. Die:Hauptschriften
sind der Adi Grantha, welcher dem Néanak, und der Dag Pad-
schih ka Grantha, welcher dem Govinda zugeschrieben wird.
Die Religion- der Sikhs ist im Ganzen eine deistische Moral.
Ihr Gottesdienst besteht in Absingung von Liedern, in Grebet
um Kraft zu guten Handlungen und in Liebesmahlen. Die
ascetischen Nachfolger Nanaks, welche in Klostern sich gesam-
melt haben und gewohnlich das Priesteramt versehen, heissen
Uddsts. Auch in unsrem Jahrhundert ist wieder ein Reformator
unter den Sikhs aufgetréten, der 1856 verstorbene Gruru Diyal
Das, welchem die Sikhs zu abgtttisch geworden waren, und
der desshalb die Greistigkeit Gottes betonte, auch allen Kasten-
unterschied verwarf: Aber es scheint nicht, dass er grosseren
Einfluss ausgeiibt habe. Seitdem die politische Herrschaft der
Sikhs gebrochen (1849), scheint auch ihre 1chg1()se Bege1sterung
erlahmt zu sein.

- IIT. Eine Mischung von Bmhnm.nismus und Christenthum ist
in unsrem Jahrhundert mehrmals versucht worden, seitdem
durch Missionare miehr Kenntniss des Christenthums nach Tndien

Y) Wilson, I, 269 ff, ,
Wurm, Geschichte der indischen Religion. 19
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gekommen ist. Aber die dadurch entstandenen Sekten hatten
bis jetzt nur wenig Verbreitung und Bestand gewonnen; so
die Kalagndnis, welche 1841 in Sitid-Mahratta die Griindung
der Basler Missionsstation Malasamudra veranlassten, da sie
auf ein angeblich 1780 geschriebenes Buch Kdlagnina (das
Wissen der Zeit) sich berufend glaubten, es werde aus dem
fernen Abendland eine neue, seligmachende Religion kommen,
der Grott der Giotter werde selbst erscheinen, und die Erkennt-
niss des wahren Gotfes werde den Sieg davontragen, auch die
Leiber werden auferstehen!). Ebenfalls in Siid-Mahratta trat
zehn Jahre spiter eine andere Sekte auf, die Nudis, welche
gleichfalls in ihrem Buch Nudi Guru den Glauben an die Auf-
erstehung der Todten schon hatte, und veranlasste die Griin-
dung der Station Guledgudd. Aber die Mitglieder dieser Partei
scheinen allmihlich auszusterben.

Eine andere Sekte dagegen macht heutzutage grosseres Auf-
sehen: der Brahmd-Samadsch. Man konnte Bedenken tragen,
diese Partei eime Mischreligion zwischen Brahmanismus und
Christenthum zu nennen, denn sie ist es in anderer Art als
die vorhin besprochenen Sekten, sie will nicht Elemente des
positiven Christenthums und des positiven Brahmanismus mit
einander verbinden, sondern sie sucht eine Vernunftreligion,
welche itber dem Christenthum und demi Brahmanismus stehen
soll. Allein sie hatte nicht ebenso gut aus einer Verbindung
von Islam und Brahmanismus mit Abstreifung der trennenden
positiven Elemente hervorgehen kinnen, wie ehemals die Sikh-
Religion ; der Brahmo-Samadsch konnte nur anf der Grundlage
einer christlichen Bildung werden, was er bis jetzt geworden
ist. Der Anfang wird zuriickgefiihrt bis in das Jahr 1830 und
Ram Mohun Roy als Stifter genannt. Die ersten Bekenner der
Sekte hatten nicht in religionslosen Regierungsschulen, sondern
in, chiistlichen Erziehungsanstalten ihre Bildung empfangen ?).
Sie fanden, dass die Religionsbiicher der Hindus vieles Wahre
und Edle enthielten, aber auch vieles Falsche und Gemeine;
sie wollten nun das erstere annehmen, das letztere aber un-
erbittlich verwerfen. Ebenso fanden sie in der muhammedani-

L4
. 1) Es ist diess ohne Zweifel eine etwas christianisirte Variation des
Kalki-Avatira. Vgl 8. 244,
) Missions-Magazin 1868, S. 448.
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schen und christlichen Religion Wahres und Edles, das sie
annahmen. So kamen gleichgesinnte Minner in Bengalen zu-
sammen, um Gott anzubeten als den Vater, der den Cidra wie
den Brahmanen, den Muhammedaner wie den Chusten mit
gleicher Liebe umfasse. Die Grundziige ihrer Religion waren
also: 1) Die Anbetung Eines Goites, des grossen und liebevollen
Vaters aller Menschen; 2) die Pflicht der Bruderlicbe gegen alle
Menschen, folglich Aufhebung des Kastenunterschieds?).

Unter ihrem gegenwirtigen Haupt, dem Babu Keschab
Tschander Sen, hat sich die Sekte iiber die meisten grosseren
Stidte von Indien ausgedelnt und unter den europiisch ge-
bildeten Hindus einigen Anhang gewonnen, auch hat Tschan-
der Sen auf seiner Reise in Kuropa bei den Reformern viel
Axnklang gefunden. Er betrachtet Jesum als eine gutdicke In-
carnation in demselben Sinn, wie jeder bedeutende Mann eine
" solche sei, und hat vor dem Kreuz nicht den jiidisch-muham-
medanischen Abscheu; denn er sagte 1866 in einer zu Calcutta
gehaltenen Rede: ,Es kann nicht geleugnet werden, dass Jesus
einzig und allein aus grenzenloser Hingebung fiir die Sache
der Wahrheit und das Wohl der leidenden Menschheit geduldig
alle die Entbehrungen und Miihen ertrug, die seinen Weg be-
zeichneten, und dem wilden Sturm der Verfolgung entgegen-
gieng, den seine wiithenden Gtegner iiber sein sanftmiithiges
Haupt heraufbeschworen. Nicht aus irgend einer selbstischen
Triebfeder, nicht in missverstandener Begeisterung gab er sich
muthig und frohlich dar, um an’s Kreuz geheftet zu werdén
Er hess sein Leben, damit Gott verherrlicht wurde. Ich habe
das Kreuz immer als ein schones Sinnbild der Selbstaufopfelung '
zur Ehre Gottes betrachtet, ganz dazu gemacht, die hoheren .
Grefiihle und Bestrebungen des Herzens zu nahren und die Seele
zu reinigen; und ich glaube, es gibt kein Herz, so hart und
verknéchert es auch sein miag, das dieses grosse, bedentungs-
volle Sinnbild mit kalter Gleichgiltigkeit betrachten kann. ‘Eine
so erhabene und uneigenniitzige Selbstanfopferung hat, wie vor-
auszusehén war, wunderbare Frfolge erzielt; Christi edle Seele
hat ihren edlen Zweck vollkomimen erreicht, wie das die Welt-
geschichte bezeugt. Der sittliche Einfluss seines Lebens und

i

%) Heidenbote 1872, S. 63.
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Todes wirkt noch immer fort in der menschlichen Gresellschaft
und beseelt ihre Schritte. Er hat die Civilisation des modernen
Europa’s geschaffen, und liegt den mancherlei civilisatorischen
und philanthropischen Bestrebungen unserer Tage zu Grunde“?).

Der Brahmo-Samadsch streift natiirlich alles Wunderbare
im Chrigtenthum ab, denn sein Gottesbegriff ist ein deistischer.
Er hat einen Kultus eingefiihrt, in welchem aus der Bibel und
aus den Vedas aufgenommen wird, was vor seiner Kritik be-
steht, Das Wrtlein ém darf dabei nicht fehlen?).

Der Brahmé-Samadsch ist nicht der erste Versuch einer
Reform des Brahmanismus vom Standpunkt der Humanitit und
eines geliuterteren Gottesbegriffes aus. Ob er, wenn er volks-
thitmlich werden soll, auch wieder einen neuen Aberglauben
aufbringt, wird die Zeit lehren. Man sagt, Keschab Tschander
Sen habe sich neuerdings dem Spiritisnus ergeben. Zur Unter-
grabung der alten Hindu-Religion wird diese Partei jedenfalls
beitragen, iiber das positive Christenthum fiihlt sie sich er-
haben; welche Gestalt sie selbst annehmen wird, dariiber ist
uns noch kein Urtheil erlaubt.

§ 89, Der Bhutendienst.

Zum Verstindniss des Bhutendienstes, wie man die Religion
der Urbewohner von Indien mennt, miissen wir zuniichst die
Eintheilung der heidnischen Religionen iiherhaupt richtig stellen.
Man unterscheidet gewdhnlich Fetischismus, Schamanismus,
Sabéismus u. s. f. Allein bei genauer Erforschung ergeben sich
nur zwei Hauptklassen von heidnischen Religionen, wie wir
schon § 5. angedeutet. haben. <

1) Die Religionen der unkultivicten Vélker oder die micht
systematischen Religionen, zu denen der Fetischismus der Neger,
der Schamanismus der asiatischen Vilker, die Religionen der
Stidsee-Insulaner und der nordamerikanischen Indianer gehoren.
Sie haben keine fest ausgeprigte und in weitem Umkreis ver-
breitete, eine Nation umschliessende Mythologie, so wenig als
die betreffenden Vilker zu grisseren, geordneten Staaten zu-
sammengewachsen sind. Ansitze zur Staatenbildung oder zu

') Missions-Magazin 1867, S. 6 f. Heidenbote 1872, S. 72.
?) Eine Hochzeit-Liturgie dieser Sekte ist im Heidenboten 1872, S. 60—63
mitgetheilt. .
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nationaler Mythologie oder zu. beidem finden sich allerdings
da und dort. Aber diejenigen Stémme, welche mit Kulturvilkern
am wenigsten in Berfihrung gekommen sind, bhaben in ihrer
Sprache gewthnlich nur ein Wort fiir einen einzigen Gott?),
bezeichnen denselben als Schopfer der Welt, versetzen ihm in
den Himmel, bilden ihn nicht ab und ziehen ihn nicht in den
menschlichen Sagenkreis herab, unterscheiden ihn aber auch
nicht immer gehorig vom Himmel oder von der Sonne. Dieser
(Gott wird zwar angerufen bei Kultushandlungen, aber die Ver-
ehrung gilt doch mehr solchen Wesen, die von den betreffenden
Vilkern selbst als geschaffene bezeichnet werden, deren Gewalt
sie fiirchten, seien es auffallende Natwrerscheinungen, Thiere
oder leblose Naturgegenstinde, welche als beseelt vorgestellt
werden, so dass die Seele in oder ausser dem Gegenstande
sein kann (Fetischismus), oder verstorbene Menschen, gewaltige
Tyrannen oder die eigenen Ahnen. Ks sind also vorzugsweise
bose Geister, Dimonen, deren Einfluss in der That mehr ge-
fiivchtet wird, als der gute Gott im Himmel, den man in der
Theovie als den hochsten gelten lisst?). Die Gewalt dieser
(teister oder Fetische muss wieder durch Gewalt dberwunden
werden ; das Verhiltniss zu den verehrten Wesen ist im Granzen
kein freundliches. Die Greister oder Fetische miissen allerdings
auch durch Opfer befiiedigt werden, aber hauptsichlich ist die
Zauherei das Mittel sie zu fiberwinden. Indem der Priester
durch Lirmen und Tanzen und allerlel berauschende und sinne-
verwirrende Mittel in Ekstase versetzt wird, weilt er in den-
selben unsichtbaren Welt, in welcher die Geister ihren Sitz haben,
und kann den Kampf mit jhnen aufnehmen, sie zur Erfillung
der Wiinsche des Menschen zwingen, oder als Wahkrsager dem
Menschen kund thun, was derselbe auns dem unsichtbaren Reich
wissen michte. —

2) Die Religionen der heidnischen Kulturvélker sind systema-.

1) Ueber den Monotheismus der Neger vgl. Waits, Anthrapologie der
Naturvolicer, 11, S. 167; iiber den der Indianer, ebendas. IV, 177 ff.; iiber
den der Kols in Ostindien: Jellinghaus, Sagen, Sitten und Gebriiuche der
Mnnda-Kolhs; in Bastians und Hartmanns Zeitschyift fir Ethnologie, 1871,
5. 826. Ueber den Monotheismus der wilden Volker itberhaupt und seine
Entstehung: Litken, Die Traditionen des Menschengeschlechts, 2. Aufl. 8,27 f..

?) Also wie im Volksaberglauben in Europa Gott nicht gelengnet, aber
andere, bose Wesen hauptséichlich gefiirchtet werden.
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tisch. Sie ve';ehren nicht die finstern, bosen Michte, die iiber-

altlgt welden milssen, sondern erkhch das gute gottliche
Wesen, aber gewohnhoh nicht als etn einziges ). Die Nation hat
‘sich zu einer selbststindigen Einheit krystallisirt; ihr nationales
Denken, Sprechen und Dichten hat eine Mythologie geschaffen,
die nun im ganzen Bereich der Nation auf die Nachkommen
vererbt und durch die Poesie und andere Kiinste weiter aus-
gebildet wird. Wie dabei immer noch Berauschung, Ekstase
und Zauberei vorkommen kann, haben wir S. 38 bemerkt.
Aber das Verhaltniss der Gutter zu den Menschen ist doch im
Wesentlichen ein freundliches, und wird hauptsichlich durch
die Opfer vermittelt.

In den Religionen der unkultivirten Vélker von Indien finden
wir nun die Merkmale der oben genannten ersten Hauptklasse
sehr deutlich ausgepriigt. Das Wort Bhita bedeutet im San-
skrit ein Wesen, etwas Gewordenes; die finf Elemente werden
mit demselben Wort bezeichnet. Der Name rithrt also wahi-
scheinlich von den Ariern her, welche damit sagen wollten, die
Ureinwohner verehren geschaffene Wesen, nicht den Ursprung
aller Dinge. Die betreffenden Vélker selbst haben zum Theil
andere Namen dafiir. Die Kols nennen die Geeister, welche sie
verehren, Bongas; sie haben Berggeister, Tiefengeister, Wasser-
geister w. s. f. Thre Religion ist nach Jellinghaus (a.a. 0. 8.330.)
yein unentwickelter kindlicher Monotheismus mit endlosem
Hexenglauben und boser Geister Furcht und Dienst.“ Den all-
‘miichtigen guten Gott, den Schopfer der Erde und der Sonne,
nennen sie Singbonga, d. h. Sonnengeist, haben aber dabei
keine Anbetung der Sonne. ,Singbonga im Himmel ist all-
michtig, aber er ist zu weit.“ — Die Bhutendierrer im Dekhan
gebrauchen selbst den Namen Bhiita ?), die tamulischen auch
Pégsl (Pigdtschas)®). Als Herr der Bhuten wird dort Ciwa be-
trachtet. Die (iva- und Kali-Verechrung ist so eng verbunden
mit:dem Bhutendienst, dass Ziegenbalg keine zwei verschiedenen

1) Ausnahmen: die Zendreligion und die chinesische. Vgl., des Verf.
Abhandlung: »Das Heidenthum und die Urreligion« in der Zeitschrift
Kirchenfreund, 1872, 8, 225 f,

%) Ueber die Religion der Gonds konnte der Verf. keme genaueren
Notizen finden,

%) Ziegenbalg, S, 182 ff.
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Religionen darin erkanntet). Den Eindruck des Monotheismus
kann man bei den tamulischen Bhutendienern wohl am wenig-
sten bekommen, da dort die Grdmadévatas (s. oben § 34.),
néimlich die neun verschiedenen Ammen oder Caktis, und neben
Granéga und Sublhramanya noch ein dritter Sohn des Civa,
Ayendr, als Mittelglieder zwischen Civa und den Bhuten ein-
geschoben sind?). Im Tulu-Land kommen diese Gramadévatas
nicht vor, aber Civa wird anch dort als Paramégvara an die
Spitze der Bhuten gestellt. — Auf dem Uebergang von der
nicht systematischen zur systematischen Religion scheint das
durch seine grausamen Menschenopfer bertichtigte Volk der
Khunds im Innern vom Orissa zu stehen, das einen Lichtgott,
Bura-Pennu, und eine finstere Erdgottin, Tari-Pennu, mit ein-
ander um die Oberherrschaft kiimpfen ldsst, so dass eine Sekte
im Volk den Lichtgott, die andere die Erdgottin als siegreich
verehrt und der letztern weibliche Menschenopfer zur Befor-
derung der Fruchtbarkeit stiickweise darbrachte, bis die eng-
lische Regierung 1860 diesen abscheulichen Gebrauch unter-
driickte (Garrett, p. 333 f.).

Ueber die Frage, ob die Bhuten verstorbene Menschen, etwa
gewaltige Tyrannen, oder Naturgeister seien, sind die Ansichten
verschieden, wie man auch in Bezug auf den nordasiatischen
Schamanismus dariiber noch nicht im Reinen ist. Die Basler
Missionare im westlichen Dekhan scheinen nach ihren Beob-
achtungen sich mehr der-letztern Ansicht zuzuneigen, wihvend
man bei den Schandrs in Tinnevelly gefunden hat,  dass sie
einen 1809 im Kampf gefallenen und im Sande begrabenen
englischen Kapitin Pole wenige Jahre nach seinem Tode mit
Opfern von Branntwein und Cigarren als Bhiita verehrten ).
Es wird wohl beides zu vereinigen sein: sowohl die Schrecken
der Natur, die Heimsuchungen durch wilde Thiere u. dgl., als
die Gewaltthitigkeiten einzelner Menschen, die nach ihrem Tod
als Gespenster in dieser Gregend wandelnd gedacht wurden,
haben diese Religion der Furcht hervorgerufen.

1) Bei der Religion der ZTodus, des #ltesten unter den Nilagiri-Vﬁlker11,
hat man bis jetzt keine Verbindung von (ivaismus und Bhutendienst ge-
funden. Doch konnte ihr Biiffelschellendienst (Miss.-Mag. 1861, S. 80 ff)
mit einer #lteren Form des Basava-Dienstes zusammenhiingen,

%) Graul, Reise in Ostindien, IV, 131. Ziegenbalg, S. 148 f..
8) Caldwell, Tinnevelly, p., 27. Germann bei Ziegenbalg, 8. 188,
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Der Haupt-Bhiita befindet sich gewohnlich in den Wildern
des Gebirgs. Die dabei vorkommenden Gétzenbilder haben bald’
die Gestalt eines Schweins oder eines Hahns, bald eines Men-
schen in seltsamer Kleidung, mit einem michtigen Schwert?).
Auch Eber, Biiffel und Tiger, alles Thiere, die den Saaten und
Hevden gefihrlich sind, finden sich in den Bhutentempeln?).
Im Tulu-Land hat ein Doxf gewohnlich seinen besondern Platz
mit einem Tempel, Garudi genannt, wo die Bhuten verehrt
werden. Die Garudi ist Privateigenthum des Bhutenpriesters,
der durch seine Stellung Einfluss im Dorf hat. Ausserdem
haben kleinere Kreise von Hausern wieder ein gemeinsames
Bhutenlokal, und dann erst noch jedes Haus seinen Bhuten in
einem eigenen Zimmer oder in einem besonderen Héuschen.
Vor den Hausern findet man den Bhuten geweihte Altire, Tu-
lasi Katte genannt, auf denen die Tulasi-Pflanze gezogen und
gottlich verehrt wird?®). Auf dem Felde sind die Stitten des
Bhutendienstes oft nur 4-—8 Fuss hohe Obelisken aus gebrann-
tem Stein, oder Erdhaufen in pyramidaler Form, mit weissen
und rothen Streifen, iitberschattet von einer Baniane oder Palme.
Opfer fiir die Bhuten sind hauptsichlich graue Schweine, schwarze
Ziegenbicke und schwarze Hiithner. Die wilden Téanze, der aben-
teuerliche Aufzug des Priesters, das starke und immer stéirkere
Zittern, unter Trommelschall, Schellenklang und Schwerter-
geklivr, bis die Besessenheit eintritt und die Orakel ertheilt
werden, ist wie beim nordasiatischen Schamanismus. So ist das
niedere Volk in Siid-Indien nicht nur durch die Kaste, sondern
auch durch seine Religion in einer bestindigen Furcht gefangen,
so weit es nicht im Christenthum Erlssung gefunden hats).

1) Josenhans, Visitationsreise in Indien, Missions-Magazin 1853, IV, 150.

3) Graul, Reise, 111, 184 f.

3) Heidenbote 1869, S. 164. Ueber das Velhaltmss der Tuhm Pflanze
zum Vischnuismus s. oben S. 273.-

4) Es werden unter den eingeborenen Christen von Vorder-Indien wohl
die -Hilfte ehemalige Bhutendiener sein.
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Om 78 f. 109, 110, 195, 292,
Opfer 49 f. 54 55—58. 100—107.
109, 166. 226.
Ophiv .13, 65,
Ormuzd. . . .‘22 29,
ke,
Pagu, . . . . . . . . 108,
Pagapati . . . . . . 8L
Padmapéni 174, 192. 195,
Pagoden . . 190 281,
Paka-Opfer 88, 103.

Palimbothra s. Pataliputra.
Pandita. . . . . .. 218,
Panda . . 19, 63. 240 £,
Pandya. . . . . . . . 1 66,
Pani. . . . . o oo o 86.
Pankti . . . . . . . .

. 83,
Pannagas . . . . 86,
Pantheismus ‘23 24 3‘J 50, 61 f.,

113, 117119,
Paragu-Rama . . 66. 74, 233. 235,

Paradies . . . ..o . b3,

Paramatma . . . . 116.
Paraméschtin. . . . . . . 46,
Pardschanya . . .39

Pa] vati 1301, 196, 2()2 264 266 - 268,

01

Pataliputra .. 144, 146.
Patriarchen, buddhistische . 180,
Pavaka. . . . . . . . . 4L

‘Phallnsdienst . v 127, 128,
Philosophie 108, 112 —121.201--203,
208 £,
Picétschas . 84) 95, 295,
“Pitha . . . . . . L. 277
Piyadasi . . .. 14‘3
Polytheismus, bntsﬁehuug desselben
292 f.
Pmdselmp ati 25, 46. 48, 80. 81.82.89.
Prabhlada . . . Lo 2311,
Prina . . . . . 47,
Pratimdkscha Su’ma 143 174,
Pratschétas . .. . 84,
Pratyéka- Buddhas . 173 183,
. 180,

Prithagdschanas. . . .
Prithivi e . 27. 40,
Promethens . . . . . . . 40

Pudschéri . o . 2791
Polaha . . . . . . . . . 84,
Pulastya . . . . . .. 84,
Purfivas. . . . . ‘706 216 f.
Purdhita 8. 218,
Plrva Miménsa . . . . . .114.
Puruscha . 47, 48, 49, 79. 83.
Puruschamédha . . . 106,
Puruscha-Stkta . 481, 60.
Pfischan . . . . . . . . 83
EB.
Radbha . . . . . . . . .240.,
Radschagriha. . . . . . 142,

Radschanya s. Kschatriya.
Radschas . . . . . . .86, 93,

Radschastiya .- 56. 102. 1086.
Réhulabhadra. .- . . . . .148,
Rakschase . 34, 41, 84, 86. 95,

Rématschandra 20. 63 65, 123. 124.

233-—237.
RémAnanda . . . . . 273.
Ramanudscha., . . . .9278,
Ramayana . - 20, 63. 233.
Rém Mohun Boy . 290.
Rati . .‘271.‘
Ratlonahsmus . 153.
Ratnasinu . . 920
Ravana . . 234—23

Regengdtter . . . . . . . 38,
Regenzeiten . . . . . b1
Reinigungsmittel . . . .. 97.
Rehqmendlenst D £ 4
Ribhus . . . . N
Rig- Veda-San]uta N L3
Rik. . o «. . . .49 60



Rischi 41, 59. 83, 89. 111, 225, 272.
Rodast . . o o . . . . . 44

Rohita . . -, . . 102,
Rosenkridnze . . . 197,
Rudra . 39, 12') 126f 129.
Rudrikscha-Pflanze. . . 248,
Rudras . e e . 2."). 38.
Rukmini . . 249,
S.

Sabhhd. . . . . . . . .28L
Sidhyas . . . . . . . . 49,
Sagar .. . 269,
Sama-Veda Sanhlta e .. 18,
Samadhi .. 182,
Samaradha, e e .. L2838,
Samgha . 140, 175. 179, 187,
Sandrakottos . . . . . 144,
Sangamégvara . . 251.
Sénkhya- Phllosophxe 115, 119121,

138 f, 208.
Sannyési . 110. 248.

Santhals........S.
Saramd., . . . .« . . . . 52

Saranyu . .31, 52.
Sarasvati . . 44, 81, 261,
Sarasvati-Brahmanen . . 272,
Sattva . . . . . . .86, 93.
Sautrdmani . 106,
Savitri . . . . & . L824
Schamanismus . 38 292f

Schandrs . . . . . 8.
Schanmukhi . .-,
Schlangendieust . . . . . . 67
Seelenmesssn, buddhistische .

Sekten, brahmanische . .
Selbstmord . . . . . .
Selbstpeinigungen .
iam

Siddhénta Schuften
Siddharta s. Buddha.

Stkhs . . . . e . L1289,
Sindhi-Sprache ., . . . . . T
Sindhu . .o .27, 44,
Singbonga . e e . . . 295,
Siphala, . . . . . . . . 66
Sinhésana . .21
Sintfluth . . 88—90.
Sitd . . . . . .234 237
Skambha. .o R
Skanda s. Kmtlkeya

Skhandas . .o .. 202f.
Sméirtas. . . . 247, 272
S6ma .42, 53, 80,

Soma-Opfer 17. 87. 55, 56, 1031, 106.

. 253. 265,

- 198,
Seelenwanderung 92—95, 138 £ 154.

. 207,

L 109.
. 109,
. . 150,
. 248, 287,
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Sonnengétter .
Stipa . .
Subhadra .

Subhramanya s. .I{d.l tlkeya

Stinde .

Sugriva . . . .
Sukhavati .
Sung-yung.

Stira. . . .
Suranvama %utla,
Sulya,

Tvaschtri .

.

30— 33,

. 145,

190.

. 243,

96, 155.
. 236.
.169.
. 149,
. 266,

. 201,

30. 32. 80.

Stitra- Schuften blahmamsche .18,
» » buddhistische . 157,
Svadhi, . e . 51,
Svami . L 271,
Syayambhi . 82
- Syllogismus . 116,
'["
Tailinga-Brabmanen . 272,
Taittiriya Sanhitd 17,
Tamas . . 86 93.
Tamil- %prache .
Tantras. . . . . . . 196. 260.
Tapas . . 45. 51 108,
Tat . . . . . . 51. 18.
Tathigata . 172,
Telugu- Splache . . 8
Tempel . . . 281,
Tempeldirnen . . 282,
Thatsiinde-. . 166.
Thieropfer . .102.
Tibet ... W 150
Tirtha . . 85, 97. 278,
Tirthankaras . ... L2817
Tirthya. .. 141,
Todas . 8. 295,
Trankebar . . . . 266.
Tréta-yuga . » . . 81,
Tricarana . . . 184,
Trigiila . .126.
Trimtrti . . .o 205 f.
Trinitit der Veda-Gotter . . 25
» buddhistische , . 184, 196.
» neubrahmanische . 2051,
Tripitaka . . 1587,
Triratng . . 196,
Trischtubh . . 33,
Trita . . . . .. 44
Tulasi-Katte . . . . 296,
Tulast-Planze . 230 213, 296,
Tulu-Brahmanen . . . 67,
Tulu-Sprache . . . 8,
Tiirken . . . 153.

.36, 52.
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Udapi . . . . . . 215,

Udgatri, . . . 95. 60. 104, 233.

Umé s. Parvati.

Universalreligion . . . . .17
Unsterblichkeit . . . . .52, 54
Upanischads , . . . 18. 78, 107.
Upéisakas . ~ . . . . . .140.
Uranos . . .. 221029,
Uriya- Splache oo 1.
Usehas . . . . . . . .39, 81.
Uschnith . . . . . . . . 33
Utschhisehta . . . . . . . 45.

V.

Vach . . . . . 4b.
Vadschasaneyl Sanhith . . . 17.

Vadschra .

e e e e .. 40,
Vadschradhara . . . . 195. 196.
Vaibhéschikas . . . . . .201.

Vaigéschika-System. . . . .116.
Vaigyas. . . .. 49, 69, 72.
Vaidika- Blahmanen T i
Vaikuntha, . . . . . . .125
Vaischnavas . . . . . 273 ff.

Vallabhitscharya . . . . .276.

Valmiki . . . . . . . . 20.
Vamandvatara . . . ., . 232f.
Vanaprastha . . . . . . ,.109.

VarahAvatira. . 230 1.
Varscha vasana . . .. 178,
Varuna. . . . 27 30. 52 8J.
Varnnéni . ., . . . .. 44,
Vasischtha., ., . . . 110—112.
Vasudéva . . . . . . . .237,
Vasus . . . . . . . . . 925

Vata. . . . . . . . . . 38
Véatsch . . . . . . . .47, 81.
Viyn . . . . .38 80.
Veda-Lieder 12f. 161 86, 7. 98.
Veda-Vydsa . . . . . . .114,
Vedangas . . .. 18,
Vedanta 18, 114. 117 - 119, 154, 208,
Vedi. . . . . . . .104 124,
Veguttuva-Avatra. . . . .244.

Verbrennen der Leichname . . 54.
Verumelmgungen [ 5 &
Vessantara. . . . . 147, 1721

Vigpati .

Vigvakarman . . 48,
Vievamitra 59, 102. 103, 110— 112.
Vihéra . .. .. 140,
Vinaya . . . 157,
Vlndhya Geblrge 4.
Vindhya-Volker . 8.

Vira Caivas

| 917, 957,

. 45

Viradsch . . 83. 46. 49, 83. 101,

Viraktarn .

. 279,

Vischnu . . . 54, 124f 926 &

Vischnuiten s. Vaischnavas.

Visischtadvaita .

278,

Vivasvat . . . :31 ;10'52 89.
Vrittra . . . . . . 36. 42. 48,

Vruschabha
Vyésa .

w.
‘Waldeinsiedler
Weltalter . . .
Welt-Ei s. Bmhmanda
Welt-Idee .

Weltseele . 51 78 79

. 249.
. 14

Weltiibel . . . 90—92, 138. 154,

Weltumwulzungen . .- 1611
Wissen . . . . . 156,
Wittw envexblennung . 110,
Wort . . . . 41,
Y. :
Yagoda . . . 238,
Yadavas . . . . 242,
Yadschnavalkya . .19,
Yadschur-Véda . . 14,
Yadschus . . . 60.
Yakschas . . .84, 86,
Yama . . . ul 52 80 99 270.
Yawmi 2
Yoga-Sysﬁem . 1]5.
Yogin . 87. 248.
Yuetschi .. . . 146 f.
Yugas . . . . . 86 88, 225,
Yiipa . . 104,
7.
Zahl der indischen Géotter . . 24.
Zauberformeln .17,
Zeus . .27,
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