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Berichtigungen

.17 und S. 21. An Stelle von Satwa ist zu setzen Sattwa.

. 22. Uberschrift-Zeile. An Stelle von Kindern ist zu setzen Kinder.

.74 (Anm. Nr. 37). An Stelle von Isch ist zu setzen Ischa.

.74 (Anm. Nr. 37). An Stelle von Mundak ist zu setzen Mundaka.

.74 (Anm. Nr. 37). An Stelle von Mandkuja ist zu setzen Mandukja.

.74 (Anm. Nr. 37). An Stelle von Taitrija ist zu setzen Taittirija.

.74 (Anm. Nr. 38). An Stelle von Aitrija ist zu setzen Aitareja.

. 166 (Zeile 19 und S, 232 (Zeile 24). An Stelle von Nijaja ist zu setzen Njaja.
. 183, Zeile 13, An Stelle T'schandogja ist zu setzen Tschhandogja.

. 188, Zeile 3, An Stelle von Wrihadaranjaka ist zu setzen Brihadaranjaka.
. 125, Zeile vier von unten, fehlt Anmerkung' zum Wort Parantta.

Durch den ganzen Text, An Stelle von Sanjasa ist zu setzen Sannjasa.
Durch den ganzen Text, An Stelle von Sanjasi ist zu setzen Sannjasi.

D U!LU!LU!LW!LU!LK;L ;L ;L ;LW
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Vorwort des Ubersetzers

Die Ubersetzung des Hauptwerkes, des Satjarth Prakasch — Licht der Wahrheit des
berithmten Erneuerers der alten indischen wedischen Religion, Swami Dajanand Saraswati,
wurde unternommen, um dem deustschen Volke einen wahren Einblick in die echte indische
Religion und sittenlehre zu verschaffen. Dieses Werk aus dem letzten Viertel des 19.
Jahrhunderts hat eine neue Epoche in Indien hervorgerufen, denn es zerstérte alle
MiB3brduche und Irrungen, die sie im Laufe der Jahrtausende in die wedische Religion
eingeschlichen hatten und stellte die urspriingliche Gestalt der wedischen Offenbarung
wieder her. Ich habe an Hand des Hindi-Textes und der englischen Uebersetzung von Dr. C.
Bharadwadscha, Dajanands Lehre nach Sinn und Bedeutung auf das Klarste weiderzugeben
versucht.

Der Zweck, den ich dabei im Auge habe, ist, die falschen Anschauungen tGber Indien und
seine Volker, die im Abendlande verbreitet sind, zu zerstéren und richtige an deren Stelle zu
setzen. Es wird soviel Ehrenrithriges und Widersinniges tUber Indien verbreitet und
geglaubt, dal3 es wohl an der Zeit ist, die Wahrheit tber Indien zu verbreiten, das als dltestes
Kulturland die Wiege der. Menschheit und aller Religionen, im Besonderen des reinen
Monotheismus, ist.

Nach dem Tode des Verfassers hatten seine Bemithungen um die Verbreitung der uralten
indischen, wedischen Religion erst die volle Wirkung. Der Staub, den die Jahrhunderte auf
die reinen Formen des wedischen Religion gelegt hatten, wurde in der Folge weggerdumt
und die altindischen religiosen Formen erstanden wieder in ihrer urspringlichen Reinheit.
Die Arja Samdsch-Gesellschaften der Guten und Gelehrten wurden in den Hauptstddten der
indischen Provinzen gegriindet, die ihrerseits Zweigniederlassungen in den kleineren Stidten
und Doérfern errichteten.  Gegenwirtig besteht fast in jeder Provinzhauptstadt eine
Hauptstelle des Arja Samadsch, genannt Arja Prittinidhi Sabha. Z. B. ist Lahore des
Hauptsitz des Arja Samadsch fur die
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ProvinzPandschab. Diese wie andere Hauptstidte haben nach den Vorschriften des
Verfassers Knaben und Midchenschulen, Invaliden- und Blindenanstalten, Waisen- und
Witwenhduser und Fursorgeanstalten gegrindet, u. a. hat die Arja Prittinidni Sabha
Pandschab, dessen Hauptsitz in Lahore ist, auch die Mittel fiir die Ubersetzung und
Herausgabe dieses Werkes gestiftet. Herr Dr. Khan Chand Dev M. D. Lahore ist mit seinem
ganzen Aussehen bei der Arja Prittinidhi Sabha Pandschab dafiir eingetreten und auf seine
Bitte sind die Herren Swami Swatantranand und Wedanttirath mit gutem Beispiel fur die
Sammlungen vorangegangen, indem sie die Idee forderten und verbreiteten und sich fur die
Sammlungen opferwillig an erster Stelle einsetzten.

Eine Kurze Darstellung der Geschichte des Arja Samadsch und der Lehre des Satjarth
Prakasch gibt Professor Dr. H. von Glasenapp (vom kritisch-religionshistorischen

Standpunkt) in seiner Schrift ,Religiése Reformbewegungen im heutigen Indien” (Leipzig
1928, J. C. Hinrichs) S. 12-36.

Ich danke Herrn Dr Khan Chand Dev, Lahore fiir seine opferwilligen Bemithungen und den
Herren Swami Swatantranand und Wedanttirath fir ihre selbstlose Hingabe.

Es ist mir eine angenechme Pflicht, Herrn Prof. Dr. H. von Glasenapp (Konigsberg i. P.) fur
seine vielseitigen Anregungen und Ratschlige meinen aufrichtigsten Dank auszusprechen.

Bei der Ubersetzung wurde mir die héchst schitzenswerte Hilfe des sprachlich bewanderten
Herrn Dr. Kampfer, Braunschweig, zu Teil, wofiir ich an dieser Stelle meinen Dank

abstatten mochte.

Simtliche Ausfiihrungen im Text, welche fir Indologen sichetlich Interesse haben, warden
in Indien spiter in der Sanskrit-Sprache verétfentlicht.

Fiir jede Aufklirung eines Irrtums in der Ubersetzung werde ich dankbar sein.
Braunschweig, Ostern 1930.

Daulat Ram Dev
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Swami Dajanand Saraswati

Der berithmte Verfasser des Satjarth Prakasch, ,,des Lichtes der Wahrheit”, wurde im Jahre
1824 von reichen und angesehenen Eltern in einem Dorfe im Staate Morwi auf der Halbinsel
Kathiawar geboren.

Schon frih regte sich in dem Knaben eine auBlerordentliche Selbststindigkeit in der
Auffassung der ubetlieferten religidsen Formen und Vorstellungen, die ihm in Gegensatz zu
seinen sehr frommen Eltern brachten. Trauetfille in seiner Familie, wobei ihn die z. Zt.
tblichen religiosen Anschauungen nicht trésten konnten, wirkten so stark auf ihn ein, dal er
beschlof3, sein Leben daran zu setzen, die wahre Religion und damit die Aufklirung aller
Zweifel und Losung aller seiner Beschwerden zu suchen.

Er vetlieB in der Stille sein reiches Elternahsaus, um in Indien als armer Monch
umherzuziehen und die weisesten Lehrer aufzusuchen, die ihm dazu verhelfen sollten, die
Wahrheit zu finden. Nach langem Suchen fand er ecinen Weisen, Rischi Swami
Wiradschanand, der ihn auf die altesten Schriften der Wedisch-Perioden verwies. Dazu
mufite er sich in die alte Sanskrit-Sprache und in die Schriften der Rischis — die Weisen —
vertiefen, was ithm durch die Anleitung seines Lehrers gelang. Diese miuhseligen Studien
wurden noch wesentlich durch das heftige Temperament seines Lehrers und durch bittere
Armut erschwert, aber er ertrug alles, um zu den Quellen der Wahrheit zu gelangen.
Nachdem er zwei und ein halbes Jahr diesen Studien obgelegen hatte, entlie3 ihn sein
Lehrer, weil er nun selbst befdhigt war, Andere zu lehren und Wissen und Tugend zu
verbreiten. Das tat er nun mit grofter Selbstaufopferung. Ohne Scheu predigte er
allenthalben die Abkehr vom Aberglauben und von Vorurteilen, unter anderem trat er — ein
indischer Luther — in Haridwar am Ganges vor einer groflen Versammlung
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von Fuisten und Gelehrten mannhaft mit dem Anspurch auf, die verkndcherte wedische
Religion zu ldutern und sie auf die unverfilschte wedische Urform zurtick zu fihren.

Nachdem er die Notwendigkeit der Reform so festgestellt hatte, ging er daran, sie mit aller
Macht seiner gro3en Personlichkeit durchzuftihren. Aber er konnte zu diesem Werke nicht
nur auf sich selbst gestellt bleiben, er bedurfte dazu des Zusammenschlusses seiner
Anhinger und Freunde, weswegen er im Jahre 1875 in Bombay ecinen Verein zur
Durchfiuhrung seiner Reformen griindete, den ersten Arja Samadsch.

Nun waren viele Képfe und Sinne vereinigt, seine Lehren zu verbreiten. Aus einem solchen
Verein wurden viele, sein Anhang wuchs und verbreitete sich Gber ganz Indien, nachdem die
achtundzwanzig Grundsitze seiner Lehre aufgestellt und anerkannt waren. Alle Fragen iiber
die Herkunft und das Alter der Religionen wurden ergrindet und Indien als die Mutter aller
Religionen nach seiner geschichtlichen Entwicklung erkannt.

So grof3 seine Wirkung als Reformator war, Dajanand lehnte es stets ab, als Religionsstifter
oder Schopfer einer neuen Sekte zu gelten. Sein Bostreben war, die wedische Religion in
ithrer urspriinglichen Reinheit wiederherzustellen und die verknécherten Fromen des
Epigonentums zu vernichten, und das ist thm in vollem Mal3e gelungen. Bei seinem frithen
Tode im Jahre 1884 konnte er auf ein gelungenes Lebenswerk zuriickblicken, den seine
Ideen und Vorschriften waren schon tiber ganz Indien verbreitet und tiberall gab es Jinger,
die an seinem Werke weiter arbeiteten.

Sein Glaubensbekenntnis, der offenbarten unvierfilschten Weda entnommen, enthalt drei
Hauptsitze:

1. Es gibt nur einen Gott, er ist zeitlos, d. h. ohne Anfang und Ende, seine Religion ist
also ein reiner Monotheismus. Die indischen Gotternamen sind nur Namen eines
und desselben Gottes Aom, der alles durchdringt, allmichtig und allwissend ist.

2. Die menschliche Seele ist ebenfalls zeitlos, d. h. ohne Anfang und Ende.

3. Das All ist aus der Prakrati, dem Urstoff geschaffen, der immer war und immer sein
wird, also zeitlos und unzerstorbar ist.

Was Swami Dajanands Lebensweise betrifft, so war er ein strenger Vegetarier; von Tieren
sollte man nur essen, was von lebenden Tieren kommt, Milch, Butter, Kise usw.
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Da die Seele ewig ist, kann sie nicht vernichtet warden, sie ist unsterblich und
wandert beim physichen Tode (Hinsterben des Leibes) in einen andern menschen oder eine
Tiergestalt oder in eine Pflanze zur stufenweisen Lauterung. Darum ist auch das Leben von
Mensch und Tier heilig und darf nur in Selbstverteidigung vernichtet warden.

Aber nicht nur der Reformator der wedischen Religion war Swami Dajanand, sondern auch
der grofle Erzieher seines Volkes, der fir Knaben und Midchen eine griindliche
Zwangsschulerzichung vorschrieb und zum groB3en Teile durchsetzte. Seine Lehre, seine
Vorschriften und sein grof3es Beispiel wirken standing weiter, und es ist abzusechen, da@3 alle
indischen Volker dereinst tiberzeugte und willige Mitglieder seiner groen Gemeinde Arja
Samadsch sein und die mit der Zeit eingeschlichenen Mi3brauche in Religion und Sitte in
Indien abgestellt warden.

Dajanands Religions- und Sitttengesetz ist in den zehn Geboten wie folgt ausgedriickt:

1. Die erste wirksame Utrsache alles Wissens und alles dessen, was durch das Wissen
erklirt wird, ist Parameschwara (der Allmichtige, Kap. 1, 23 — Name Gottes).

2. Ischwara (der Allwissende, Kap. 1, der 7. Name Gottes), ist seiend, geistig und
wonnevoll. Er ist formlos, allmichtig, gerecht, gnidig, ungeboren, endlos,
unverinderlich, ohne Anfang, unvergleichlich, die Stiitze von allem, der Meister von
allem, allgegenwiirtig, eingeboren, nicht alternd, ewig und heilig und der Schépfer
von allem.

3. Die Wedas sind die Schrift des wahren Wissens (der Offenbarung). Es ist die erste
Pflicht des Arier sie zu lesen und zu lehren, vorzutragen und anzuhéren.

4. Du sollst stets bereit sein, die Wahrheit anzunehmen und die Unwahrheit
aufzugeben.

5. Tun alles nach den Vorschriften des Dharma, d. i. Nach geborigem Nachdenken
uber Recht und Unrecht.

6. Der vornehmste Zweck dieser Gesellschaft ist, der ganzen Welt Gutes zu tun, d. i.
Ihre physische, geistige und soziale Wohlfahrt zu férdern.

7. LaB} Deine Handlungsweise gegen Alle durch Liebe und Gerechtigkeit gemil3 den
Vorschriften des Dharma geleitet sein.

8. Du sollst Widja (s. Kap. IX) — Wissen von Person und Gegenstand — férdern und
Awidja (Unwissenheit, s. Kap. IX) aufheben.

10
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9. Du sollst mit Deiner eigenen Wohlfahrt allein nicht zufrieden sein, sondern sollst
Deine eigene Wohlfahrt in der Wohlfahrt aller suchen.

10. Du sollst Dich bei der Beobachtung altruistischer (selbstloser) Regeln der
Gesellschaft unter Beschrinkung fiihlen wihrend Du bei der Befolgung von Regeln
der personlichen Wohlfahrt frei sein sollst.

Die Wirkung Dajanands beruht im Wesentlichen auf seiner groflen Persénlichkeit, die

entfernt von aller Eitelkeit und allem Stolz nur danach strebte, der groflen Sache zu

dienen. Diese stellte er immer voran, sodal3 er selbst den Vorsitz im Arja Samadsch des

Pandschab und die Verehrung seiner selbst streng ablehnte, die seinem grofBen

Reformwerk hitte abtriglich warden kénnen. Er befahl, ihm kein Grabmal zu bauen und

seine Asche in alle Winde zu streuen, damit aus dem Orte seines Grabes nicht etwa ein

Wallfahrtsort entstinde und mit der letzten Spur seines Korpers dem Lande gedient

wiirde.

Daulat Ram Dev

11
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OM

Wir beugen uns wiederholt vor Gott, der
Eine wahre Verkorperung des Daseins, der
BewuBtheit und des Segens ist.

Einleitung

Zu der Zeit, als diese erste Ausgabe dieses Buches, genannt Satjarth Prakasch,
verdffentlicht wurde und vorher sprach ich Sanskrit, benutzte es beim Lesen und Schreiben,
wihrend meine Muttersprache Gudschrati war. Aus diesem Grunde besal3 ich keine
spezielle, griundliche Kenntnis dieser Sprache, das ist von Arja Bhascha worin dieses Buch
geschrieben ist. Folglich war die Sprache der ersten Ausgabe sehr mangelhaft. Jetzt, wo ich
eine gute Ubung, Bhascha zu sprechen und zu schreiben, erworben habe, habe ich die
Sprache gemil3 den grammatischen Regeln verbessert und die zweite Ausgabe
herausgebracht. Verbesserungen in Worten, Sprachweisen und im Satzbau sind hier und da
gemacht worden, weil es durchaus notwendig war. AuBlerdem war es schwierig, den
Sprachstil ohne diese Anderungen zu verbessern. Aber keine Anderung geschah in den
Ideen, obgleich einiger neuer Stoff hinzugefigt worden ist. Das Buch ist sorgfiltig
durchgesehen worden, alle Druckfehler, die sich in der ersten Ausgabe eingeschlichen
hatten, sind sorgfiltig ausgemerzt worden. Dieses Buch ist in zehn Kapitel geteilt. (Wir die
Vorbemerkungen tiber den zweiten Teil zuriickgehalten, - Ubersetzer).

Kapitel 1 ist eine Auslegung von Om und andern Namen Gottes.

Kapitel 2 behandelt die Erziechung der Kinder.

Kapitel 3 behandelt Brahmatscharja, die Pflichten und Eigenschaften der Schiiler und ihrer
Lehrer, verliBliche und unzuverlissige Biicher und den Studienplan.

17
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Kapitel 4 handelt von Heirat und Eheleben.

Kapitel 5 handelt von Wanaprastha (den Lebensstufen des Waldeinsiedlers) und Sanjasa
Aschrama (des heimatlosen Asketen).

Kapitel 6 handelt von Radschadharma (Wissenschaft der Regierung).

Kapitel 7 handelt von Weda und Gott.

Kapitel 8 handelt von der Schépfung, Erhaltung und Auflésung des Weltalls.

Kapitel 9 handelt von Wissenschaft und Unwissenheit, Befreiung und Knechtschaft.
Kapitel 10 handelt von wiinschenswertem und unwiinschenswertem Betragen, zuldssiger
und tadelnswerter Lebensweise.

Mein hauptsichlichstes Ziel beim Schreiben dieses Buches ist, Wahrheit zu enthtllen, die
darin besteht, Wahrheit als Wahrheit, Irrtum als Irrtum zu erkliren. Die Darstellung des
Irrtums anstatt der Wahrheit und der Wahrheit anstatt des Irrtums macht nicht die
Enthtllung der Wahrheit aus. Wahrheit besteht darin, von einer Sache, wie sie ist, zu
sprechen, zu schreiben und an sie zu glauben. Der Vorurteilsvolle versucht zu beweisen, daf3
gerade sein Irrtum Wahrheit ist; wihrend die Wahrheit seines religisen Widersachers Irrtum
ist. Er kann daher die wahre Religion nicht kennen. Daher ist es allen wahrhaftigen und
gelehrten Minnern obliegende Pflicht, die wahre Natur der Wahrheit und des Irrtums vor
allen Menschen durch Vortrag und Schrift zu erkliren und ihnen zu Gbetlassen zu beurteilen,
was ihre Wohlfahrt beférdert und was ihre Belange schidigt, und dann anzunehmen, was
wahr ist, und abzuweisen, was falsch ist. Dies wird zum Gluck des Volkes im Ganzen
fithren. Obgleich die menschllche Seele die Fahigkeit besitzt, die Wahrheit festzustellen, so
wird sie doch durch Selbstsucht, Widerspenstigkeit, Eigensinn, Unwissenheit und dergl.
dahingefihrt, auf die Wahrheit zu verzichten und zur Unwahrheit zu neigen. Aber ich habe
dieses nicht getan, als ich dieses Buch schrieb, noch ist es mein Zweck gewesen, irgend
Jemandes Empfindlichkeit zu vetletzen oder ihn zu schidigen. Anderseits ist es mein Ziel
gewesen, den Fortschritt und das Wohl der Menschheit zu férdern und allen Menschen bei
der Etkenntnis der Wahrheit zu helfen, wodurch sie die Wahrheit annehmen und die
Falschheit abweisen kénnen. Nach meiner Meinung gibt es sicherlich keinen andern Weg,
die menschliche Rasse zu férdern.

Alle Irrtimer oder Auslassungen im Druck oder sonst warden, wenn sie uns bezeichnet sind,
berichtigt warden, aber alles

1
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das wird nicht beachtet warden, was gesagt oder geschrieben wird aus Vorurteil und in der
Absicht dieses Buch unnétig zu kritisieren. Natiirlich warden irgend welche Anregungen mit
der Absicht, der Menschheit zu niitzen, wenn gut befunden, h6chst annehmbar sein. Es gibt
unzweifelhaft viele gelehrte Minner unter den Anhingern von jeder Religion. Sollten sie sich
von Vorurteil befreien und die allgemeinen Wahrheiten annehmen, d. h. jene Wahrheiten,
die in allen Religionen gleich zu finden und von allgemeiner Anwendbarkeit sind, und alles,
worin sie abwelchen, zuriickweisen und einander liebreich behandeln, so wird es wesentlich
zum Vorteil der Welt beitragen, denn es kann nicht geleugnet warden, daf3
Meinungsverschiedenheiten unter den Gelehrten boses Blut unter den Massen
hervorbringen. Dieses fithrt zur Vervielfiltigung von allem Kummer und Leiden und
vernichtet das menschliche Gliick. Dieses Ubel, das so teuer dem Herzen der
Selbstsiichtigen ist, hat alle Menschen in die gréBten Tiefen des Elends versenkt. Wer
immer etwas zu tun sucht in der Absicht, der menschheit zu niitzen, wird von den
selbststichtigen Leuten bekdmpft, und verschiedene Arten von Hindernissen warden ihm in
den Weg geworfen. Aber da er Trost in dem Glauben findet, dall Minner von
Gelehrsamkeit und Frommigkeit nur auf dem Pfade der Rechtlichkeit immer geschritten
sind, so warden wahre Lehrer niemals gleichgtltic gegen die Foérderung des allgemeinen
Besten noch geben sie auf, Wahrheit zu predigen.

Es ist mein fester Glaube, daf3 alle jene Titigkeiten, welche die Foérderung der
Wissenschaft und die Erlangung von Tugend bezwecken, am Anfange wie Gift, aber wie
Nektar am Ende wirken. Ich habe dieses erwogen, wihrend ich dieses Buch schrieb. Laf3t
alle jene, die es lesen oder es lesen horen, offenen Sinnes sein, in den Geist des Verfassers
eingehen und sich eine unabhingige Meinung bilden.

Ich habe in diesem Buche alles aufgenommen, was in allen Religionen wahr und in
Ubereinstimmung mit ihren héchsten Lehrern ist, aber ich habe widerlegt, was falsch in
ihnen ist. Ich habe der Ansicht aller Menschen, gelehrten und anderen, alle iblen Kniffe
dargelegt, zu denen Heimlich oder offen gegriffen wird. Dieses wird meinen Lesern helfen,
diese Fragen wechselseitig im Geiste der Liebe zu besprechen und die eine wahre Religion
mit Liebe zu umfassen. Obgleich ich in Arjawarta (Indien) geboren bin und noch darin lebe,
so handle ich doch, gerade so wie ich nicht die iiblen bésen Lehren und Ubungen der im
Lande herrschenden Religionen verteidige

14
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andereseits sie gehorig darlege in gleicher Art mit fremden Religionen. Ich behandle die
Fremden ebenso wie unsere Leute in Erkenntnis unserer menschlichen Gemeinschaft. Es
ziemt allen Menschen, ebenso zu handeln. Hitte ich die Verteidigung einer der herrschenden
Religionen in Indien aufgenommen, so wiirde ich blindlings dasselbe getan haben wie die
Sektlerer, die ihre eigenen Religionen preisen, verteidigen und predigen und Fortschritte der
andern Religionen verspotten, widerlegen und hindern. Aber solche Dinge sind unter der
menschlichen Wurde.

Sollte ein Mann wie ein Tier handeln, welches, wenn stark, die Schwachen
unterdriickt und sie sogar umbringt, so ist er mehr Tier als Mensch. Der allein kann ein
Mensch genannt werden, der als Starker die Schwachen beschiitzt. Anderseits kann
derjenige, welcher andere verletzt, um seine selbststichtigen Zweck zu erreichen, nur ein
grofB3es Tier genannt warden. Wer immer dieses Buch mit vorurteilsvollen Sinnen lesen wird,
wird nicht verstehen, was der Verfasser bezweckt hat. Vier Grundsitze sind nétig, den
vollstindigen Sinn einer Stelle zu vermitteln, namlich: 1. Akankascha, 2. Jogjata, 3. Asatti, 4.
Tatparja.

1. Akankascha bedeutet Wortbezichung in einem Satze, um den vollstindigen Sinn
herbeizufithren und zu vermitteln.

2. Jogjata ist die Eignung oder Angemessenheit des Sinnes. Wenn z. B. gesagt wird:
Wasser bewissert, so ist es nicht. Unsinniges in der wechselseitigen Verbindung
zwischen den durch die Worte bezeichneten Dingen.

3. Asatti besteht in ordentlichem Lesen und Sprechen von Worten, d. i. Ohne sie aus
threm Zusammenhang zu trennen.

4. Tatparja soll dieselbe Bedeutung den Worten eines Schriftstellers oder Sprechers
geben, die er zu geben beabsichtigte.

Es gibt viele Leute, welche durch Aberglauben und Querkopfigkeit die Meinung der
Schriftsteller entstellen. Die Sektierer sind die groiten Stinder in dieser Hinsicht, weil ihr
Verstand durch Unwissenheit verdreht ist. Gerade wie ich die Dschainischen und
buddistischen Schriften, die Puranas, die Bibel und den Koran mit vorurteilslosem Geiste
studiert und angenommen habe, was gut, und verworfen, was falsch in ihnen ist, und mich
bemtihe um die Besserung der ganzen Menschheit, so ziemt es allen guten Menschen, es
ebenso zu machen. Ich habe nur sehr kurz die Mingel dieser Religionen bezeichnet. Das
Lesen dieses Buches wird den Menschen helfen, Wahrheit
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von Irrtum zu unterscheiden die erstere auzunehmen und die letztere abzuweisen. Es schickt
sich nicht fur die weisen Minner, Leute zu vetleiten. Die Unwissenden mil3verstehen sicher,
was ich sage, aber wenn die Weisen sich mein Ziel beim Verfassen dieses Buches vorstellen
warden, so betrachte ich meine Arbeit wirklich belohnt. Ich unterbreite dieses Buch allen
menschen in der Hoffnung, dal sie die Wahrheit annehmen und meine Arbeit fruchtbar
machen warden. Ich betrachte es als die erste menschliche Pflicht, die Wahrheit ohne Furcht
oder Gunst zu verffentlichen. Moge der allwissende, allgegenwirtige, hochste Geist, der
cine wahre Verkorperung des Daseins, Bewultseins und Segens ist, durch seine Gnade
diesen Geist verbreiten und ihm Dauer verleihen.

Ein Wort an die Weisen

Udajapura (Indien), 1939 Wikrama
1882 a. D.

Swami Dajanand Saraswati
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OM

Wir beugen uns wiederholt vor dem
grolen Herrn, de rein wahrhaft be-
wultes und segensreiches Wesen ist.

Kapitel 1

»Mogest Du (Aom’) o Gott der Du bist (Mitra), Freund von Allen, (Waruna), Heiligster von
Allen und (Arjama) Herrscher des Alls, uns gnidig sein. Mégest Du (Indra) o allmichtiger
Herr, (Brihaspati) der Herr des Weltalls, die Stiitze von Allen, uns mit Wissen und Macht
begaben. Mégest Du (Wischnu) o Allgegenwirtiger, und (Urukarma) Allmichtiges Wesen,
Deinen Segen ganz um uns ergielen.”

Wir beugen uns vor Dir (Brahma) o hochstmichtiges oberstes Wesen. Du allein bist
unser allwissender Gott, den wir im Innern unseres Herzens fithlen. Ich will Dich rufen,
Dich allein mein wahrer Gott. Deinem Willen, wie er durch den Weda offenbart ist, will ich
gehorchen und ihm predigen. Ich will wahrhaft sein in Worten, Taten und Gedanken. Du
bist mein Schutz, mégest Du mich, Deinen Diener beschiitzen, der nichts als Wahrheit und
Rechtlichkeit. Was dem entgegen ist, ist Unwahrheit und Unrechtlichkeit. Mégest Du mich
wieder schiitzen und bewahren®. O Herr, sei gnidig und erhére mein Gebet, wofiir ich dir
immer und ewig dankbar sein werde. Friede, Friede, Friede!!")

Mit anderen Worten: Mogest Du uns von allen Schmerzen und Kummer befreien und uns
auf den Pfad der Gerechtigkeit fihren, der zum wahren Glick leitet, weil Du allein wahrer
Segen bist. Du ergie3t Segen auf Alle und verleihst Gliick, Seligkeit den wahrhaft rechtlichen
Suchern des Heils.”) Mégest Du, o Herr, Dich selbst in Deiner Gnade in den Herzen der
Menschen offenbaren, wodurch Alle Stinde und Laster vermeiden und
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der Wahrheit und Tugend folgen und folglich von Schmerzen und Sorge befreit warden und
héchsten Segen genieflen kénnen.

»Aom” ist der hochste Name Gottes, er ist aus drei Buchstaben: A, O, M zusammengesetzt.
Dieser eine Name umfal3t viele andere Namen Gottes. Kurz so —

A steht fur Wirat, Agni, und Wischnu usw.

O steht fir Hiranjagarbha, Waju und Taidscha usw.

M fur Ischwara, Aditja und Pragja usw.

Es ist in den Wedas und anderen wahren Schastras klar ausgesprochen daf3 alle diese Namen,
wie sie auch immer von Gott handeln, fur Thn stehen.

F. ) Warum sind es nicht die Namen anderer Dinge auler Gott? Bedeuten sie nicht Erde,
Himmel, Dewatas, wie Indra und in der Heilkunde Drogen sowie grinen Ingwer.

A. ) Ja, es ist so, aber sie bedeuten auch Gott.

F. Wir glauben, dal3 sie nur Gétter bedeuten. Warum glaubst Du nicht dasselbe?

A. Was fiir Beweise hast Du zur Stitze dieser Behauptung?

F. Sie bedeuten Dewatas °), weil sie offenbar und auch gut sind.

A. Ist nicht Gott auch offenbar? Gibt es irgend einen Heiligen oder Héheren als Thn?
Warum glaubst Du nicht, da} diese Namen auch Gott bedeuten? Wenn Gott offenbar und
unvergleichbar ist, wie kann es irgend einen Hoheren als ihn geben?

Es gibt viel Einwendungen gegen Deinen Glauben. Gesetzt, ein Mann stellt
Nahrung vor einen anderen und ersucht ihn, zu essen. Wenn nun jener Mann jene Nahrung
zurlickweist und anderswo danach suchen sollte, so wiirde er nicht als Weiser angesehen
warden; weil er das, was er hat, zuriickweist und nach dem was er nicht hat, liuft. Ebenso
verhilt es sich mit deiner Festsellung, weil du ablehnst anzunehnmen, dafl Worte, wie Wirat,
Gott bedeuten — der wirklich ist und dessen Dasein durch jeden mdglichen Beweis
festgestellt ist — ebensowohl wie das wirkliche wahrnehmbare Weltall, wihrend Du ohne
weiteres glaubst daf3 sie Gotter bendeuten welche weder wirklich sind noch méglicherweise
vorhanden sein kénnen. Du kannst weder Deine Feststellung durch Autoritidt noch durch
Beweis begrinden. Der zugrunde liegende Gegenstand sollte die Bedeutungen dieser Worte
bestimmen. Z. B. ein Mann sagt zu seinem Diener: ,,Hol mir einen Saindhawa”. Nun sollte
jener Mann, um herauszufinden, was sein Herr will, Zeit und Ozt in Betracht zichen, weil
Saindhawa Salz sowohl als ein Pferd bedeutet. Wenn es Essenszeit ist, sollte er Salz bringen,
wahrend,
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wenn es Zeit zum Ausgehn ist, er das Pferd bringen sollte. Andererseits, wenn er das Pferd
zu Hssenszeit und Salz, wenn sein Herr ausgehen will bringt, so wird sein Herr zornig
warden und héchstwahrscheinlich sagen: ,,O Du unwissender Bursche! Was war der Grund,
dall Du das Pferd zur Essenszeit bringst und das Salz, wenn ich ausgehen will; Du bist
unwissend in der Anwendung der Dinge, Du solltest Zeit und Ort in Betracht zichen und
das, was fir die Gelegenheit pallt, getan haben. Du hast darin gefehlt, Du bist daher t6richt.
Gehe weg von mir.” Es ist daher klar, dal3 ein Wort fir die Bedeutung genommen warden
sollte, die fur die Gelegenheit, die Umstinde und den fraglichen Gegenstand pal3t.

Wir fithren die folgenden Ausspriiche aus den Wedas und Upanishads an zur Unterstitzung
der Feststellung, dal Aom und solche anderen Worte wie Wirat Namen Gottes sind.

Jadschur Weda ,2Aom ist der grofle Gott, der Allgegenwirtige (gleich Aether)”
XL, 17
Tschhandogja

Upnischad nDer allein, dessen Name Aom ist, der unsterblich ist, ist wiirdig

Unserer Anbetung und kein anderer.”

Mandukja JAlle Wedas und Schastras erkliren, ,,Aom> als den ersten natiirlichen
Upanischad 181 Namen Gottes, alle anderen sind seine Nebennamen.”

Katha ,Derjenige, den alle Wedas als verehrungswiirdig erkliren, zu dem alle
Upanischad Verehrung und rechtliche Handlungen fithren und fiir dessen

VIL 15 Verwirklichung das Leben des Brahmatschatja (Enthaltsamkeit) gefuhrt

wird, wird Aom genannt.” ,, Derjenige, der Lehrer Aller ist, feiner als das
Feine, glinzend ist der durch den Verstand erkannt warden kann, erzeugt von Samadhi, d. i.
dem hoheren Seelenzustand, wenn der Geist mittels seelischer Uebung vollkommen
gesammelt ist, ist das Grofle Wesen.”

Manu ,»Da Er allruhmreich ist, nennen ihn einige ,,Agni”. Da Er die Verkoérperung
XI1I, 122, 123 von allem wahren Wissen ist, nennen ihn andere Manu. Andere nennen Thn
,» Indra”; da er allmichtig und Besehtitzer von allen ist. Andere Prana, als die Quelle alles
Lebens, andere wieder nennen ihn Brahma®a), den GroBten von allen Wesen”,

Kaiwalja ,» Br wird genannt Brahma, der Schopfer’) des Weltalls, Wischnu - der
Upanischad Allesdurchdringende; Rudra — der Bestrafer der Bosen, die Er weinen 13t —
Schiwa — der Segensreiche und Wohltiter von Allen; Akschara — der Unsterbliche,
Allgegenwirtige; Swarat — der Selbstleuchtende — Kalagni — Ursache der Auflésung *) der
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Welt und Regler der Zeit. Tschandrma — die wahre Quelle des Glucks.

Rig Weda ,» Bt ist einzig, aber die Weisen nennen ihn mit verschiedenen Namen: so wie
Mandal Indra, Mitra, Waruna, Agni, Diwja - Einer, der alle leuchtenden Kérper
122,164 durchdringt, die Quelle der Lichtes; Suparna der Beschiitzer und Bewahrer des

Weltalls, dessen Werke vollkommen sind; Matarischwa — stark wie der Wind; Garutman —
michtig von Natur.”

Jadschur Weda ,»Er ist Bhumi — der Inbegriff von Allem

VIIL, 18 usw. ”
Athuwa Weda X1, 2,1 ,,Er ist Indra usw.”
Sama Weda ,»Wir beugen uns vor Dir, o Prana, - der Du beaufsichtigst und regierst das
VII8. 8,16 ganze Weltall, gerade wie die Lebenskrifte im Korper das ganze physische
2,13,2 System usw beaufsichtigen und beherrschen.”

Aus der Betrachtung der Bedeutung dieser Ausfihrungen muf3 dem Leser klar geworden
sein, dal Aom und solche andere Namen, wie Agni, urspringlich nur Gott bedeuten, wie
von der Erklirung der Grammatiker, Philogogen, Etymologen, Brahmane”), Sutrakaras'’)
und anderer groBer Lehrer, Weisen und Seher bewiesen ist. Es ziemt daher uns allen,
dasselbe zu glauben, aber es sollte im Sinne behalten warden, dal3 ,,Aom” der Name Gottes
allein ist, und von keinem anderen Gegenstand (stofflichen oder geistlichen), wihrend die
Anwendung solcher Namen wie Agni auf Gott bestimmt wird durch zwei Faktoren, nimlich
den in Behandlung befindlichen Gegenstand und die Beiworte, welche sie beschreiben. Mit
anderen Worten, diese Namen bezeichnen Gott im  Gebet, Betrachtungen,
Zusammenkunften oder wo solche Eigenschaftsworte wie allwissend, allgegenwirtig, heilig,
ewig und Schopfer des Weltalls sie naher bezeichnet. Wihrend, wo die besprochenen Dinge
als geschaffen, geschitzte oder unterhaltende, getrennte, oder wo solche bezeichnenden
Worte wie endlich, sichtbar gebraucht warden, sie nicht gebraucht werden kénnen, um Gott
zu bezeichnen, weil er niemals solchen Wechseln unterworfen ist wie Entwicklung oder
Auflésung noch endlich oder sichtbar ist. Daher bedeuten solche Namen wie Wirat, Agni
(wie in folgender Ausfithrungen) stoffliche Gegenstinde des Weltalls.

Jadschur Weda ,»Dann wurde Wirat usw geschaffen.”
Kap. 31 ,Hierauf wurde Bhumi — die Erde — geschaffen.”
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,Dann offenbarte der hochste Geist Akascha” ')

Upanischad Aus Akascha ging Waju hervor, und Agni aus Waju usw.

So ist es klar, dal3 diese Worte so verstanden warden sollten, dal3 sie Gott bedeuten, wo sie

solche

bezeichnenden Beiworte haben wie allwissend usw.; aber wo Wiunsche,

Leidenschaften, Gefithle des Vergniigens oder des Schmerzes, endlichen Wissen und
Titigkeit besprochen warden, bedeuten diese Worte die Seele; wo solche Worte wie
erschaffener, aufgeloster Stoff tot und unbeweglich gefunden warden, bedeuten sie
materielle Dinge wie die Sonne, die Erde. Nun warden wir die Ableitung solcher Worte wie
Wirat geben und zeigen, wie sie Gott bezeichnen.

e

1. Wirat (von Radschri — erleuchten) bedeutet Gott, weil er dieses vielfiltige

Weltall — erleuchtet.

2. Agni (von Antschu, welche bedeutet Gati und Verehrung. Gati heil3t Wissen,

Bewegen oder Gehen, Vorstellen) bedeutet Gott, weil er allwissend und wiirdig
der Anbetung ist, einen geeigneten Gegenstand zu erkennen, nachzusuchen und
vorzustellen.

k3». Wischwa (von Wisch — wohnen) bedeutet Gott, weil die ganze Welt und alle

weltlichen Gegenstinde sich in Thm befinden und Er in ihnen allen.

Hiranjagarbha (Hiranja — Licht, Garbha — Quelle)

Jadschur Weda bedeutet Einen, der die Quelle und die Stiitze allen Lichts und aller
13, 4 leuchtenden Korper, wie die Sonne ist. Dies ist auch durch den

Jadschur Weda ausgefiihrt, welche sagt: ,,lm Anfang war Hiranjagarbha — der einzige

Herr der Schépfung. Er halt die Sonne und die Erde. Wir beten Thn an — das

allsegensvolle Wesen”.

Waju (von Wa — bewegen, téten) bedeutet Einen, der das Leben und der Halt des

Weltalls ist, die Ursache seiner Auflésung, michtiger als die Machtigsten.

Taidscha (aus Tedscha — scheinen oder etleuchten) ist Einer, der glizend ist und

Licht gibt, der Sonne anderen leuchtenden Kérper.

Ishwara (Isch — Macht, Wissenschaft) ist Einer, dessen Wissen und Macht unendlich
sind.

Aditja (aus A — nicht, Do — berechen, verfallen) ist Einer, der niemals stirbt oder
verfallt — unsterblich.

Pragja (Pra — vollkommen, Dschna — Wissen) ist Einer, dessen Wissen vollkommen,
der allwissend ist.
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10. Aom (siche oben). So haben wir kurz die Bedeutung der drei Buchstaben A, O, M

11.

12.

des Wortes ,,Aom “ beschrieben. Aufler jenen schon erwihnten deckt es auch andere
namen Gottes. Aehnlich sind Mitra, Waruna und andere in den Mantras
vorkommende Namen, wie am Anfang dieses Kapitels” angefiihrt, alle Namen
Gottes, weil Er allein wiirdig der Verehrung und Anbetung ist, (gut, rein und heilig)
ist, d. h. anderen in Natur, Eigenschaften, Macht und guten Werken tibergeordnet.
Aber Gott ist Waruna genannt, weil Er der GréBte unter den GroBten ist, der
heiligste unter den Heiligen, und der Reinste unter den Reinen. Es ist Ihm keiner
gleich, noch wird irgend einer es jemals sein. Wie kann dann einer groB3er sein als Er?
Weder Stoff noch Seele besitzen solche unendlichen Krifte wie Wahrheit,
Gerechtigkeit, Gnade, Allmacht, Allwissenheit. Ein Ding, das wahr und wirklich ist,
hat auch wahre und wirkliche Natur, Eigenschaft und Kennzeichen. Es ziemt daher
allen Menschen, Gott und Gott allein zu verehren und anzubeten, keinen auler Thm,
weil sogar die Menschen aller Zeit, Heilige oder Sunder,, wie Brahma, Wischnu,
Mahadewa, Daitja, Danawa an Thn glaubten und Thn verehrten und Ihn allein. Sie
beteten keinen anderen Gott an. Wir warden dieses Thema im Einzelnen in den
Kapiteln iiber géttliche Verehrung und Befreiung '*) aufnehmen.

Die Worte wie Mitra sollten in der Bedeutung Freund usw. genommen warden und
die Worte Indra usw. die wohlbekannten Dewas ) dieses sichtbaren Weltalls.

Nein nicht hier (d. h. in den Versen wie oben, worin Gebete gesprochen warden).
Ein Mann, der Freund ist dem Einen, ist dem Andern Feind und feindlich gegen
eine dritte Person. Daher kann Mitra nicht einen gewohnlichen Freund bedeuten,
sondern es bedeutet hier Gott, weil Er einzig ist, der durchaus Freund allen,
unfreundlichen Freund bedeuten, sondern es bedeutet hier Gott, weil Er einzig ist,
der durchaus Freund allen, unfreundlich oder gleichgiiltig zu keinem ist. Niemand
kann jemals Thm gleich sein. Dieses ist die Hauptbedeutung des Wortes, aber seine
Nebenbedeutung ist gew6hnlicher Freund.

Mitra (von Mida — lieben) bedeutet Gott, weil Er alle liebt und wirdig ist, von allen
geliebt zu warden.
Waruna (von Warin — gut oder Wara — wiinschen) ist Einer, der Beste, Heiligste von
Allen und gewiinscht und gesucht von allen rechtlichen und frommen und gelehrten
Minnern, die Wahrheit- und Heilsucher sind.
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Arjama (Re — erhalten, gehen und Mang — achten) ist Einer, der die Guten und
Gerechten achtet und belohnt und die Bésen bestraft — der grof3e Richter, der den
Seelen die Friichte ihrer Taten gibt.

Indra (Idi — Macht) ist Einer, der allmichtig ist.

Brihaspatt  schitzen oder gieren: Brihal grof) ist Einer, der der GroB3te ist unter
den GroB3ten und das ganze Weltall regiert.

Wischnu (Wischri — durchdringen) ist Einer, der das ganze Weltall, das belebte und
unbelebte, durchdringt.

Urukrama (Ura — grof3, Krama — Kraft) ist Einer, der unendliche Kraft besitzt.
Brahma (Briha oder Brihi — herrschen) ist Einer, der tiberall herrscht.

Bhumi ist Einer, der Alles in sich fa3t und groBer ist als Alle.

Surja ist Einer, der das Leben und Licht des Weltalls, des belebten und unbelebten
1st.

Atma (Ata — durchdringen) ist Einer, der die Seele sowohl als auch das stoffliche
Weltall durchdringt.

Paramatma (Para — grof3, Atma siche oben) ist Einer, der heiliger ist als die Seele,
feiner und machtiger als Seele und Korper, die Seele durchdringt und beherrscht.
Parameschwara (Param — grof3, Ischwara — michtig, siche Nr. 7) ist Einer, der
allmichtig ist unter den Starken, Allméichtiger.

Sawita (schun — erschaffen) ist Einer, der der Schopfer des Weltalls ist.

Dewa (von der Wurzel Diwu, welche bedeutet handeln, zu gewinnen winschen,
arbeiten, beleuchten, preisen, gefallen, bestrafen, schlafen, winschen und wissen) ist
Einer, der im Weltall wirkt und es beherrscht und alle seine Werke aus eigener Kraft
ohne andere Hilfe vollbringt, welcher wiinscht oder hilft den Guten und Rechtlichen
zu gewinnen und selbst unbesiegbar ist; alle Macht und Mittel zu arbeiten gibt; Der
alles weil3 und gerecht und ruhmreich ist; alle erleuchtet und belehrt; wiirdig ist der
Preisens, Allsegensreich, Gliick Anderen vetleiht, die Bésen bestraft und die Herzen
der Guten erfreut und selbst ewigen Segen genief3t; der

72



AGNIVEER
http://agniveer.com

die Nacht bestimmt hat far Alle zu schlafen und zu ruhen und die Ursache der Auflésung
ist, wenn er die Seelen in dem unerklirbaren, unwahrnehmbaren, urspriinglichen Urstoff —
Pakriti — zur Ruhe bringt; Dessen Wille heilig ist und Der alles durchdringt und kennt.

26.

27.

28.

29.

30.

31.

32.

33.

34.

35.

Kuwera (Kuwi bedecken oder ausbreiten) ist Einer, der alles bedeckt oder sich tber
alles ausbreitet.

Prithiwi (Prath- verbreiten, ausbreiten) ist Einer, der dieses ausgedehnte Weltall
ausgebreitet hat.

Dschala (dschala- schlagen) ist Einer, der die Bésen schligt oder bestraft und die
Atome in Formen prigt oder sie auseinander sprengt in der Schopfung oder
Auflésung des Weltalls bezw.

Akascha (Kaschti — efleuchten oder beleuchten) ist einer, der beleuchtet und erhellt

die ganze Welt.

Anna und Ata (von Ada — essen) ist Einer, der das
Taittirija Weltall i3t oder in sich aufnimmt oder
Upnischad erhilt, das Belebte und Unbelebte. Wie
11,10 Larven im Innern der Frucht eines
Wedanta Feigenbaumes geboren werden, leben
Schastra und sterben in derselben, so wird das
1,29 Weltall geboren, wird die Welt in Gott

Geboren (geschaffen), lebt und vergeht ') in Thm.

Wasu (Wasu — bleiben oder wohnen) ist Einer, der in allen Dingen wohnt und auch
Aufenthalt von allen ist.

Rudra (Rudir — Trinen vergief3en) ist Einer, der die Bésen und Ungerechten Trinen
vergieBen 1aB3t. Es wird in Jadschur Weda gesagt; ,,Was auch ein Mann denkt, spricht
er; was er spricht, tut er; was immer er tut, erntet er”. Mit anderen Worten, ein Mann
erntet, was auch immer er sdet, wenn die Bosen infolge ihrer Sinden von der Hand
der gottlichen Gerechtigkeit Schmerz leiden, so jammern und weinen sie. Er wird
daher Rudra genannt.

Narajana (Nara- Wasser und Seelen, ajana — Aufenthalt

Manu I, bedeutet Gott, weil er der Aufenthalt der Seelen ist und sie durchdringt.
Tschandra (tschandi — gefallen) ist Einer, der allsegensreich ist und Freude und
Glick Anderen gibt.

Mangala (Magi hat dieselbe Bedeutung wie Gati, siche Nr. 2) ist einer, der
allsegenspendend ist und Segen auf die Seele ergiel3t.
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39.

40.

41.

42.

43.

44,

45.

46.
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Budha (Budha — wissen) ist Einer, der............ und die Seele mit Wissen begabt.

Schukra (Schutschir — reinigen) ist einer, der allheilig ist und durch desen Berthrung
Seelen auch gereinigt warden.

Schanaischtschara (Schanais — Leichtigkeit, Tschara — gehen, essen) ist Einer, der
Zugang zu Allen mit Leichtigkeit erreicht oder gewinnt und gro3e Tapferkeit besitzt.

Rahu (Ra — vermeiden, abweisen) ist derjenige, welcher einzig ist, ohne Beimischung
von irgend etwas anderem; der die Bosen abweist und andere aus den Hinden der
Bosen befreit.

Ketu (Kita — bleiben oder sich aufhalten und Krankheit heilen) ist einer, der
Aufenthalt der Welt, frei von Tod und Krankheit ist und die befreiten Seelen von
Krankheiten und Leiden wahrend der Zeit des Heils befreit.

Jagja ( Jagja — scheinen, verehren, schlieBen, planen und geben) ist Einer, der die
verschiedenen Elemente zusammenschlie3t und verbindet und diese Welt und ihre
Dinge aus ihnen entwickelt, der wiirdig von den Weisen verehrt zu warden, verehrt
wurde von allen Weisen und Sehern, von Brahma herunter, und es warden wird. Ex
ist allgegenwirtiger Gott. Jagia ist der allgegenwirtiger Gott. Jagja ist der
allgegenwirtige Gott sagt das Schatapatha Brahmana.

Hota (hu — geben oder nehmen) ist Einer, der den Seelen gibt oder nimmt, was wert
ist zu geben oder zu nehmen.

Bandhu ( Bandha — binden, vereinigen) ist Einer, der alle ihm selbst durch Gesetze
verbundenen Welten hilt und hilft, sie in Ordnung zu halten, sodal} sie nicht aus
ihren Kreisen oder den vorgeschriecbenen Gesetzen sich bewegen konnen. Er ist
gleich einem Bruder fir die ganze Welt und unterstiitzt, beschiitzt und begliickt Alle.
Pita (pat — schiitzen, pflegen) ist Einer, der Alle beschiitzt, gerade wie ein Vater,
durch viterliche Liebe und Freundlichkeiten immer das Gute fur seine Kinder
wunscht, ebenso wunscht Gott, - der Vater von Allen — Allen Gluck.

Pitamaha — der Vater der Viter.

Prapitamaha — UrgrofB3vater.
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56.
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Mata — Gott wird Mata (Mutter) genannt, weil er Gliick und Forschritt fir alle Seelen
am Herzen hat, gerade wie eine irdische Mutter aus adullerster Liebe und
Freundlichkeit Gliick und Fortkommen fiir ihre SproBlinge winscht.

Atschatja (Tehara — fithren, bewegen, gehen und essen). Gott ist so genannt, weil Er
die Quelle aller wahren Wissenschaft und Gerechtigkeit ist. Durch ihn erhalten wir
Wissen und leben tugendhatft.

Guru (Gri — sprechen) der Lehrer aller wahren Wissenschaft und Gelehrsamkeit, der
das Wort des Heils (Weda) am Anfang der Welt offenbart hat, der Lehrer auch von
allen friheren Lehrern, sowei Agni, Wadschu,

Joga Schastra Aditja, Angira und Brahma. ,,Er

Samadhi I, 26 ist unsterblich. ,,Er ist sogar der Lehrer der dltesten Lehrer, Er ist
unsterblich, die Zeit kann ihn nicht beeinflussen”.

Adscha ( Adscha vereinigen, verbinden, offenbaren oder entwickeln) ist Einer, der
die Welt aus ihnen entwickelt, Kérper mit Seelen vereinigt und sie heraus in die

Welt bringt, was man ihre Geburt nennt. Er selbst ist niemals geboren.

Brahma (Brihi — entwickeln, vervielfiltigen) ist Einer, der die Welt geschaffen hat
und sie vervielfaltigt.

Satja (Sat — bestehen) ist Einer, der die wahre Verkérperung des Daseins unter allen
Wesen ist.

Gjana ist Einer, der die ganze belebte und unbelebte Welt kennt. ,,Der grof3e Gott ist
Satja Gajana — Taittirija Upanischad.

Ananta ist Einer, der keine Beschrinkung, Bergrenzung oder Abmessungen hat.
Anadi ist Einer, der keinen Anfang noch eine erste Ursache hat.

Ananda ist Einer, der allsegensreich ist und die befreiten Seelen mit Segen begabt
und Gluck den Guten und Rechtlichen verleiht.

Sat (Asi — sein) ist Einer, der zu allen Zeiten besteht, in Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft und durch Zeit nicht beschrinkt ist.

Tschit (Tschiti — wissen) ist Einer, der ein wahrhaft bewulites Wesen ist und die
Seelen mit wahrem Wissen von Recht und Unrecht begabt.

7A



59.

60.

61.

62.

63.

64.

65.

66.

67.

68.

69.

70.

71.

72.

73.

74,

AGNIVEER
http://agniveer.com

Satsch-tschid-anand (Sat + Tschit + Ananda) ist Einer, der ein wahrhaft bewultes
segenbringendes Wesen ist.

Nitja — fest, unsterblich, ewig.
Schuddha (Schuddh — reinigen) ist Einer, der selbst rein ist und andere reinigt.

Mukta ist Einer, der immer frei von aller Sunde und Unreinheit ist und die Seelen
von Stinden und Leiden befreit.

Nitja schuddha Buddha Mukta Swabhawa ist Einer, der ewig, heilig, allwissend und
frei ist.

Nirakara (Nir — nicht, Akar — Form), ist Einer, der keine Form noch Kérper hat
noch jemals verkorpert ist.

Nirandschana (Nir — nicht Andschu — Form, Farbe, Unsterblichkeit, Unordnung) ist

Einer, der frei ist von unsittlicher Fuhrung, Unordnung usw. noch Gegenstand der
Sinne wie der Augen ist.

Ganapati (Gana — Gastgeber, Pati — Herr) ist Einer, der der Herr, der Wirt ist, d. h.
von der ganzen stofflichen and geistigen Welt, und sie beschttzt.

Ganescha (Gana — Gastgeber, Ischa — Herr) Herr der Gastgeber.
Wischweschwara (Wischwa — Weltall, Ischwara — Herr) Herr des Weltalls.

Kutastha ist Einer, der alles durchdringt, alles stitzt und doch selbst keine
Umformung erleidet.

Dewi hat dieselben Bedeutungen wie das Wort Dewa — das ménnlichen Geschlechts
ist, wihrend Dewi weiblich ist. Gott hat Namen in allen drei Geschlechtern.

Schakti (Schaktri — Macht) ist Einer, der michtig genug ist, die Welt zu erschaffen.
Schri (Schrin- dienen) ist Einer, der von allen Heiligen und Sehern bedient wird.

Lakschmi (Laksch — sehen und bezeichnen) ist Einer, der die ganze Welt sicht und
sie mit unterscheidenden Merkmalen oder Eigenschaften wie Koérper mit Augen,
Ohren usw. ausstattet; Biume mit Blittern, Blitten und Friichten; Flissigkeiten und
Festkorper mit verschiedenen Farben wie schwarz, weil3, rot usw.; Erde mit Staub
und Felsen usw. und sie alle sieht. Er ist der Schonste unter den Schonen. Der
Hauptzweck der Wedas ist, zu lehren den Jogis und die Weisen ihn sich vorzustellen.

Saraswati (Sti — vollenden und wissen) ist Einer, der unendliche Kenntnis der Welt,
der Worte ihrer Gegenstinde und Beziechungen besitzt.
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Sarwaschaktiman ist Einer, der den Beistand eines Anderen zur Vollendung seiner
Werke nicht erfordert, der durch seine eingene innewohnende Macht alle seine
Werke schaft.

Njajakari — Njaja ist das, was durch alle acht Arten von Zeugnissen als wahr
beweisen ist, sowie unmittelbare Kenntnis, SchluB3folgerung und Beispiel. Es ist die
Erfillung der Gerechtigkeit ohne Gunst oder Parteilichkeit. Njajakari ist Einer, der
Njaja ausiibt, d. i. Wahrheit, Gerechtigkeit und Rechtlichkeit.

Dajalu (Daja — geben, nehmen, gehen, wissen, schiitzen, verletzen) ist Einer, der
Dich furchtlos macht, Alle kennt, die Guten beschiitzt und die Bosen bestraft.

Adwaita ist Einer der einzig ist, indem es keinen zweiten Gott gibt, weder von
derselben Art (wie Mann und Mann in derselben Art sind) oder von verschiedenen
Arten (wie Bdume und Felsen von Menschen verschiedenen sind) noch von
verschiedenen Teilen und folglich keine Beziehung des Ganzen zu seinen Teilen, wie
von Koérpern mit seinen Teilen, wie Augen und Ohren.

Nirguna ist Einer, der frei ist von Eigenschaften des Stoffes sowie Satwa, Radschas,
T a m a s'), Farbe, Geschmack, Gefiihl, Geruch und der Seele, sowie endliche
Macht und Wissen, Unwissenheit, Leidenschaft und Begierden und Schmerz aller
Arten. Diese Erklarung ist durch das Ansehen der Upanischads begriindet. Er ist frei
von Schall, Bertthrung, Gefiihl, Farbe und solchen anderen Eigenschaften.

S a g un a®) ist Einer, der solche Figenschaften besitzt wie vollkommenes Wissen,
vollkommenen Segen, Reinheit und unendliche Krifte. Alles in dieser Welt ist
Saguna und N i r g u n a. Z. B. warden die stofflichen Gegenstinde Nirguna
genannt, weil sie frei sind von den Eigenschaften und Kriften bewuBlter Wesen wie
Wille und Gefiithl. Wihrend sie auch Saguna sind, weil sie ihre eigenen stofflichen
Eigenschaften besitzen. Dasselbe ist wahr von Gott. Er ist Saguna, wenn man auf
ihn blickt als Besitzer seiner eigenen Eigenschaften wie allwissend, allmichtig aber
er ist auch Nirguna, da er frei ist von den Eigenschaften des Stoffes und der Seele.
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97. Swarat — selbstleuchtend

98. Suparna — der Beschiitzer, Bewahrer des Weltalls

99. Matarischwa — michtig wie der Wind

100. Garutman — michtig von Natur
Wir haben hier die Bedeutung von hundert Namen erklirt, aber es gibt Millionen Namen
Gottes auller diesen. Seine Namen sind zahllos, weil seine Natur, Eigenschaften und
Titigkeiten unendlich sind. Ein Name steht fiir jeden von ihnen. Diese hundert Namen sind
wie ein Tropfen im Meer, in Wedas und Schastras warden die unendlichen Eigenschaften,
Krifte, Kennzeichen Gottes beschrieben und koénnen durch das Studium jener Bucher
etlernt warden. Die vollkommene Wissenschaft von anderen Dingen, kann nur durch jene
erworben warden, welche sie studieren.

F. Wie kommt es, dal Du nichts in der ArtdesManglatscharana®)
niedergeschrieben hast wie andere Verfasser, die es am Anfang, in der Mitte und am Ende
eines Buches tun?

A. Weil es nicht recht ist, es zu tun. Wer nur Gutes am Anfang, in der Mitte und am Ende
seines Buches schreiben. ,,Mangalatscharana besteht darin, bestindig durch die Uebung

Sankhija der Wahrheit und Gerechtigkeit ohne Vorurteil dem Willen Gottes zu
Schastra gehorchen, wie von dem Weda vorgeschrieben ist, unter allen Bedingungen
VI und Umstinden”. Durch sein ganzes Buch hin vom Anfang bis zum

Ende sollte ein Schriftsteller ehrlich und gerecht schreiben was wahr ist und nichts als
Wahrheit. Dies ist Mangalatscharana. Es ist nicht Mangalatscharana an einer Stelle zu
schreiben was wahr ist und an anderer Stelle was falsch ist. Diese letztere Uebung des
Mangalatscharana ist nirgends in den Wedas oder Schastras den Buchern der Weisen und
Sehern zu finden. Es beginnt entweder mit dem Worte Atha (jetzt) oder Aom. Wir fihren
das folgende zur Bekriftigung unserer Behauptung an: (Atha) jetzt wollen wir iiber die

Maha- Sprachwissenschaft reden.”
Bhaschja

,,Jetzt wollen wir die Sittenlehre besprechen, d. i. nach dem Studium des Weda”. — Purwa
Minansa.

,,Jetzt warden wir die Haupteigenschaften der Religion im Einzelnen beschreiben usw.” —
Waischtschika Schastra.

»INun warden wir die Wisseschaft des Joga lehren”. Joga Schastra.

Der Rig Weda beginnt mit dem Wort Agni.

Der Jadschur Weda beginnt mit dem Wort It.

Der Sama Weda beginnt mit dem Wort Agni.
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Der Atharwa Weda beginnt mit dem Wort Je Trischapta.

Nirgends beginnen die Wedas und Schastras mit ,JIch verbeuge mich vor dem Gott
Ganescha” usw. Wo immer sogar wedische Schiler mit Hari Aom anfangen, haben sie die
verderbliche Gewohnheit von den Pauranikas'™ und Tan trikas'”) abgeleitet.
Nirgendwo in den Wedas und Schastras ist das Wort Hari am Anfang geschrieben. Daher
sollte ein Buch entweder mit Atha (jetzt) oder Aom beginnen.

Wir haben in diesem Kapitel iiber die verschiedenen Namen Gottes gesprochen. In dem
nichsten werden wir die Erziehung der Kinder behandeln.

Anmerkungen:
"y Aom, allgemein ,,Om” geschrieben und ausgesprochen. Der Kiirze wegen haben wir es
mit Gott Ubersetzt, die genaue Erklirung dieses Wortes erfolgt spiter. (Dr. C.
Bhardwadscha)
%) Schiitzen und bewahren: Diese Wiederholung soll das Gebet um Schutz und Obdach
verstirken. Gerade wie man in gewohnlicher Sprache sagt: ,, Geh, geh”! Durch die
Wiederholung will man sagen: Geh sofort. Achnlich Wunscht der Andichtige durch
Wiederholung seines Gebets auszudriicken, daf3 er um sofortigen Schutz ihn bittet, so dal3 er
fest an Wahrheit und Rechtlichkeit glauben und Unwahrheit und Unrechtlichkeit hassen
kann.
%) Frieden, Frieden, Frieden, das Wort ist dreimal wiederholt, weil der Andichtige zu Gott
betet, ihn von allen Arten Schmerz und Sorge zu befreien was dreifach ist namlich
Adhjatmaka — Korper und Seele betreffen, wie Unwissenheit, Mangel an wahrem Wissen,
Leidenschaften, Hal3, korperlicher Schmerz und Krankheit (Fieber). Adhibhautika-—
entstechend von der dulleren, belebten und unbelebten Welt, wie von Feinden, Tigern,
Schlangen usw. A dhidaiwik a aus natirlichen Ursachen herriihrend, wie ibermif3igem
Regen, dullerster Hitze oder Kilte, oder von geistiger Unruhe oder Beunruhigung oder
Verwirrung der Sinne.
) Die Worte Freiheit, Befreiung, Heil, endliche Gliickseligkeit und hoher Segen werden alle
in diesem Buche als gleichbedeutend gebraucht (Dr. C. Bhardwadscha).
*) F.und A.: F. steht in dem ganzen Buche als gedachter Widersacher, A. fiir den Verfasser.
%) Dewatas: allgemein wenn auch filschlich, durch Gétter iibersetzt durch die europiischen
Gelehrten, besonders von Englindern.
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) Brahma: keiner der Namen Gottes ist bedeutungslos. Sie schlicBen alle eine
Nebenbedeutung ein ungleich dem was wir in der Welt sehen, wo ein Armer sehr oft
Dhanapati — Herr von Reichtiimern genannt wird.

) Schoépfer: Das Wort ist in dem Sinne Baumeister gebraucht, da es entsprechend der
wedischen Philsophie keine Schopfung aus Nichts gibt. (Dr. C. Bhaidwadcha)

%) Auflésung: Gott fithrt diese ganze sichtbare und unsichtbare Welt um Ende der
Schopfung in ihnen urspringlichen, elementaren Zustand zuriick, oder rein Kreis der
Entwicklung des Daseins.

’) Brahmanas: Erlduterungsschriften der Wedas durch alte Weise.

'y Sutrakaras: Biicher iiber Sitten und hiusliche Pflichten der Menschen. (Dr. C.
Bhardwadscha)

"y Akascha: siche Kapitel VIII, wo diese Stelle voll erklirt wird. (Dr. C. Bhardwadscha)

') Befreiung: siche Kapitel VII und IX.

Py Dewas: allgemein, wenn auch filschlich, von den eurpiischen Gelehrten mit Gétter
ubersetzt. (Dr. C. Bhardwadscha)

" Vergeht: bedeutet auf seinen Urzustand zuriickgefiihrt.

') Satwa, Radschas, Tamas: siche Kapitel VIII wegen ihrer Bedeutung.

%) Saguna: im Besitz von gewissen eigentiimlichen Eigenschaften.

') Nirguna: frei von gewissen eigentiimlichen Figenschaften.

'y Mangalatscharana: die Gewohnheit, férmliche Worte und Redensarten zu schreiben, die
Glick am Anfang in der Mitte und am Ende des Buches durch Vorrede, Zwischenspiel (Ich
bitte den Leser um Entschuldigung fiir Prigung dieses Wortes) und Nachrede bedeuten.
(Dr. C. Bhardwadscha)

') Pauranikas: Biicher iiber die indische Mythologie (Sagenlehre)

") Tantriks: Anhinger der Tantras — Biicher iiber Wamamarga, einer religiésen Sekte.
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Kapitel I1

Erziehung der Kindern

Matriman Pitriman
Atscharjawan Puruscho Weda
(Schatapatha Brahmana)

,»Wahtlich, nur der Mann kann ein groB3er Gelehrter werden, der den Vorteil dreier gutter
Erzieher gehabt hat ndmlich: Mutter, Vater, Lehrer.” Gesegnet ist die Familie, hochst
glucklich ist das Kind dessen Eltern fromm und gelehrt sind. Wieviel Rat und Wohltat das
Kind durch die Mutter erhalt, soviel kann es durch niemand anders erhalten. Wie eine
Mutter ihr Kind liebt oder auf siene Wohlfahrt bedacht ist, hat seinesgleichen nicht. Dieses
erklirt den Gebrauch des Wortes ,,Matriman” in der obigen Anfihrung, wodurch die
Meinung ausgedriickt wird; der allein soll eine Mutter haben, dessen Mutter fromm und
gebildet ist. Gesegnet ist die Mutter, die niemals authort, einen frommen Sinn dem Gemdtte
ihres Kindes mitzuteilen und ihrem Kind von der Zeit der Empfingnis an zu raten,
gemiitvoll und gutartig zu sein, bis sein Wissen vervollkommnet ist.

Es ziemt daher beiden Eltern, vor, wihrend und nach der Emfingnis den Gebrauch solcher
Speisen und Getrinke zu meiden die berauschend tblriechend, nicht nahrhaft (trocken)und
schidlich dem Wachstum des Verstandes sind; und jene Dinge zu gebrauchen, welche
geistige Ruhe, Gesundheit, Kraft, Verstand, Stirke und gutes Gemut und Eigenschaften,
welche einen Menschen verfeinern — hervorbringen. Solche Nahrungsmittel sind Butter,
Milch, Zucker, Getreide ( Pflanzennahrung) usw. — Speisen und Getrinke, welche helfen, die
minnliche und weibliche Zeugungskraft zur hochsten Vollkommenheit, frei von allen
Fehlern wund Unvollkommenheiten 2zu bringen. Sie sollten den Regeln des
Geschlechtsverkehrs folgen, welche sind wie folgt: Von der Zeit der Menstruation bis zum
sechzehnten Tage darauf ist die geeignete Zeit fiir den Geschlechtsverkehr,
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mit Ausschluf3 der ersten vier Tage und des elften und dreizehnten Tages des Mondmonats,
so daB3 zusammen zwolf Nichte tbrig bleiben, von welchen am besten eine fur den
Geschlechtsverkehr zu wihlen ist. Nach dem sechzehnten Tage sollte kein
Geschlechtsverkeht bis zur Wiederkehr des erwihnten Zeitabschnittes stattfinden, oder im
Falle der Schwangerschaft ein Jahr lang. Zur Zeit des Gesehlechtsverkehrs sollte Mann und
Frau vollkommen gesund, wechselseitig gliicklich und frei von Sorgen sein. In Sachen der
Lebensweise und Kleidung sollten sie den Lehren von Tscharaka und Suschruta — zwei
grofen Autorititen Uber Heilkunde im Sanskrit — folgen und beztglich dessen einander
glicklich zu machen, sollten sie das durch Manu gelehrte System ausiiben. Wihrend der Zeit
der Schwangerschaft sollte die Mutter in ihrer Lebensweise und Kleidung sehr sorgfiltig
sein. Bis zur Geburt des Kindes sollten nur jene Dinge gebraucht werden, welche Verstand,
Stirke, Gesundheit, Schonheit, Kraft, geistige Ruhe und andere solche guten Eigenschaften
hervorbringen.

Nachdem das Kind geboren und seine Nabelschnur abgebunden worden ist, sollte es mit
wohlrichendem Wasser und Homa (siche Kapitel 3) mit wohlriechender, geklirter Butter
ausgefiihrt werden. Auch fir die Mutter sollte in Bezug auf Bad, Lebensweise usw. gesorgt
werden, so dafl sowohl Mutter als Kind nach und nach an Gesundheit und Stirke gewinnen.
Des Kindes Mutter oder Amme sollte solche Nahrung und Getrinke genieBen, die gute
Eigenschaften der Milch hervorbringen. Die Mutter sollte das Kind nur die ersten sechs
Tage nihren, hierauf die Amme, aber die Eltern sollten darauf sehen, dal3 die Amme gute
Nahrung und Getrinke erhilt. Wenn die Eltern zu arm sind, sich eine Amme zu leisten,
sollte Kuh- und Ziegenmilch mit einer gleichen Menge Wasser vermischt, gebraucht werden,
und solche Drogen, die Verstand, Kraft und Gesundheit hervorbringen, sollten der Milch
zugesetzt werden, nachdem sie in reinem, gekochtem Wasser eingeweicht und durchgezogen
sind. Nach dem Wochenbett (wortlich Geburt) sollten Mutter und Kind nach einem anderen
Raum gebracht werden, wo die Luft rein ist, und der mit wohlriechenden und schonen
Sachen versehen ist. Sie sollten sich in reiner Luft bewegen. Wenn weder die Amme noch
Kuh-oder Ziegenmilch beschafft werden kann, so sollten die Eltern tun, was sie zur Zeit fiir
das Beste halten; aber sie missen sich erinnern, daB3 der Koérper des Kindes aus den
Elementen aufgebaut ist, die vom Koérper der Mutter entnommen sind, welche Tatsache
begriindet, dal3 die Mutter nach jeder Geburt (Wochenbett) schwicher wird. Es ist daher fiir
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die Mutter am Besten, ihr Kind nicht zu nidhren. Solche pflaster fir die Brust sollten
angewandt werden, die die Milch bald auftrocknen. Durch Befolgung dieses Systems wird
die Frau in ungefihr zwei Monaten wieder stark. Bis dahin sollte der Mann seine
Leidenschaft beherrschen und so die Zeugungskraft bewahren. Wer immer diesem Plan
folgt, wird Kinder hochster Ordnung haben, langes Leben genieBen und bestindig an Kraft
und Stirke gewinnen, so dal3 alle ihre Kinder von hoéherer geistiger Art, stark, tatkriftig und
gottergeben sein werden. Die Frau sollte ihre Zeugungskrifte gehorig pflegen und der Mann
Enthaltungskraft tiben.

Eine Mutter sollte ihre Kinder so unterrichten, daf3 ihr Charakter und ihre Sitten verfeinert
werden, und sollte es niemals gestattet sein, sich in irgendeiner Weise schlecht zu benehmen.
Wenn das Kind zu sprechen beginnt, so sollte seine Mutter darauf sehen, daf3 es seine Zunge
gehorig anwendet, nimlich die Buchstaben deutlich an der rechten Stelle und mit der
richtigen Anstrengung ausspricht. Um den Buchstaben ,,P” z. B. auszusprechen, sind die
Lippen die rechte Stelle, und die erforderliche Anstrengung ist das, was man voll nennt.
Beim Sprechen sollten die Vokale genau gemessen werden — kurz, lang oder verlingert — wie
der Fall sein mag. Sie sollten versuchen, eine siif3e, zurtickhaltende und hiibsche Stimme in
ihren Kindern zu pflegen. In seiner Sprache sollten Buchstaben, Silben, Worte, verbundene
Worte und Punkte deutlich zu unterscheiden sein. Wenn es zu sprechen und ein wenig zu
verstehen anfingt, sollte es gelehrt werden, wie seine Vorgesetzten und Untergebenen,
Mutter, Vater, Konig oder ein Weiser anzureden ist, wie es sich in ihrer Gegenwart zu
benehmen hat, so dal} es niemals in der Gesellschaft zurtickgesetzt werden kann, sondern
immer mit Achtung behandelt werde. Eltern sollten sich bemiihen, in den Geist ihrer Kinder
ein nachhaltiges Verlangen zur Liebe fir die Wissenschaft, Férderung der Gesellschaft und
Beherrschung der Sinne einzufl6Ben.

Kinder sollten unniitze Spiele, Weinen, Lachen, Schligerei vermeiden, sie sollten dem
Uebermal3 von Vergniigen und Sorgen nicht nachgeben, noch vollstindig von einer Sache
eingenommen werden. Sie sollten niemals die Zeugungsorgane berithren oder reiben, da es
zum Verlust der Zeugungskrifte und folglich auler Verunreinigung der Hand zu
Zeugungsunfihigkeit fuhrt. Die Eltern sollten auf jede mogliche Weise in ihren Kindern
echte Wahrhaftigkeit, Heldentum, Geduld, Liebenswurdigkeit usw entwickeln. Wenn die
Kinder das Alter von fiinf Jahren erreichen, so sollten sie das Sanskrit-Alphabet
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sowohl als das der auslindischen Sprachen lernen. Hierauf sollten die Eltern sie zum
Verstindnis bringen und griindlich lehren lassen solche wedischen Verse, poetische Stiicke,
Spriiche, Prosastellen usw., die voll sind von guten Vorschriften, Wahrheit und Tugend,
Liebe zur Wissenschaft und Gott einimpfen, und ihnen raten beziiglich des allgemeinen
Betragens gegen Mutter und Vater, Schwestern und Verwandten, Freunde, Lehrer und
andere gelehrte Minner, Giste, Konig, Mitbirger und Diener, so dal} sie, wenn sie
aufwachsen, von keiner grundsatzlosen Person betrogen werden kénnen. Sie sollten ihm
auch alle Dinge widerraten, welche zu Aberglauben fihren und der wahren Religion und
Wissenschaft entgegengesetzt sind, so daf} sie niemals an solche eingebildeten Dinge wie
Geister (Bhuta) und Gespenster (Preta) glauben. Preta bedeutet wirklich eine Leiche und
Bhuta — einen Verstorbenen. Zur Stiitze dieser behauptung fithren wir Manu an:

Manu ,Nach seinem Tode wird der Schiiler, wel-

V. 65 cher beim Verbrennen der Leiche seines Lehrers hilft, in zehn Tagen
gereinigt, zusammen mit anderen Leuten, die die Leiche zum Verbrennungsorte® fithren” Es
ist dann klar, dal3 Preta in der obigen Ausfilhrung nichts anderes bedeuten kann, als den
Leicham. Nachdem der Koérper verbrannt worden ist, heil3t die Leiche Bhuta, dal} ist der
Verstorbene — einer der lebte, aber jetzt nicht lebt. Alle jene welche geboren sind und heute
aufgeho6rt haben da zu sein, nachdem sie gelebt haben, - heilen Bhuta d. h. Verstorbene. So
ist der Glaube aller Gelehrten von Brahma bis zum heutigen Tage. Aber wir wundern uns
nicht, dal einer, der mit Unwissenheit beladen und aberglaubisch ist, und mit niederem
Volke umgeht, bestindig von allen Arten von Geistern, Gespenstern, Teufeln in der Gestalt
von Furcht und Zweifeln beunruhigt wird. Wenn eine Person stirbt, so nimmt ihre Seele
kraft gottlicher Gesetze einen neuen Koérper ein, um die Frucht seiner Taten gemil3 ihrer
Natur in Freude oder Schinerz zu ernten. Atmet wo ein Mensch, welcher dieses ewige
Gesetz Gottes abschaffen kann?

Leute, welche die Grundsitze der medizinischen und physikalischen Wissenschaften
nicht kennen, blicken auf Personen, die von physischer und geistiger Krankheit sowie
hohem Fieber und Wahnsinn betroffen sind, als wenn sie von Teufeln ( Bhuta und Preta)
besessen wiren. Aber anstatt solche Personen medizinisch zu behandeln, gehorig zu ptlegen
und sonst fur sie zu sorgen, vertrauen sie sie solchen Schuften, Schurken, Betrigern, Idioten,
Wiistlingen und dullerst niedrigen selbststichtigen, ver-
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dchtlichen und schmutzigen Betriigern an, die sie durch ihre Kniffe, Quacksalbereien,
sogenannten Zauber und Zauberformeln hinopfern. Sie verschwenden ihr Geld und bringen
Elend und Leid auf ihre Kinder durch die Zunahme der Krankheit. Wenn diese Leute, die
wirklich mehr Geld als Hirn haben, zu jenen unwissenden, ruchlosen und niedrigen
Schurken gehen und zu ihnen sagen: ,Meine Herren, wollten Sie uns freundlichst sagen, was
der oder der Person oder dem Kind fehlt?” So wiirden sie so antworten: ,, Er ist besessen
von einem groB3en Teufel oder Geist Bhairawa (Gott des Trunks) oder Schitala (G6ttin der
Pocken). Es wird ihn niemals Verlassen, wenn Du eine Belohnung abbietest oder ein
Geschenk gibst, so werden wir ihm den Teufel austreiben durch Zauberspriiche
(Beschworung), Vorsprechen von Zauberformeln und Gebelten”. Dann sagen diese
Unwissenden und ihre Freunde: | Bitte mein Herr, treiben sie ihn aus, auch wenn es unseren
letzten Pfennig kosten sollte.” Darauf triumphieren diese Schurken und sagen: ,,Nun bringe
uns diesen und jenen Stoff, unsern Lohn, Opfer fir Goétzen und Geschenke, um den
Einflu3 der ungliicklichen Sterne abzuhalten”. Dann singe sie, trommeln, spielen auf
Schlaginstrumenten, Cymbeln usw. vor dem Manne, der vom Teufel besessen sein soll; nach
und nach beginnt einer der Schurken zu tanzen und herumzuspringen, als wenn er einen
Wahnsinnsanfall hitte und sagt: ,,Ich will ihn umbringen!” Worauf der Schurke sagt: ,,Ich
bin Hanuman®); bring mir meine Opfer — SiiBigkeit, Oel und Mennige — einen Korb Brot
und einen rotten Anzug.” Oder ,Ich bin ein Go6tze oder ,, Bhairawa”, bring mir finf
Flaschen alkoholische Getrinke, zwanzig Hithner, funf Ziegen, Stfligkeiten und Kleider.”
Und wenn diese Unwissenden antworten: ,, Du sollst haben, was Du wiinschest”, so beginnt
der Schurke noch mehr zu springen und zu tanzen. Wenn aber ein verninftiger Mann ihnen
ein Opfer von einer ganzen Tracht Schlige oder Fulitritte geben sollte oder sie statt dessen
ins Gesicht st683t oder schligt, so ist ihr Hanuman, G6tze oder Bhairawa sofort beruhigt und
sie nehmen sofort Fersengeld, da diese ganze Quaksalberei einfach beabsichtigt, die Gimpel
ihres Geldes zu berauben.

Achnlich, wenn jene unsissenden Leute zu einem Sterndeuter gehen und sagen: ,,O Hert!

Was fehlt dieser Person “I Er antwortet: ,, Die Sonne und andere Sterne sind ihm
tbelgesinnt. Wenn du eine glinstige Feier begehen oder zauber-
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formeln singen lassen oder Gebetersogen oder besondere Taten der Wohltitigkeit ausfithren
lassen solltest, so wird er genesen, sonst wirde es mich nicht, wundern, wenn er das Leben
nach einer langen Leidenszeit verlieren sollte.”

Fragesteller: ,,Nun Herr Sterndeuter, Du wei3t, dal} die Sonne und die anderen Sterne um
unbelebte Dinge sind wie unsere Erde. Sie kénnen nichts tun als leuchten, erwirmen usw.
Haltst Du sie fiir bewul3t, daf3 sie im Besitz menschlicher Leidenschaften, der Freude und
des Zornes sind, dal} sie, wenn beleidigt, Schmerz und Elend bringen und wenn glinstig
gestimmt, Gliick den menschlichen Wesen verleihen?”

Sterndeuter: ,, Werden denn nicht durch den Einfluf3 der Sterne einige Leute reich und
andere arm, einige Herrscher, wihrend andere ihre Untertanen sind”?

Fragesteller: , Nein, es ist alles das Ergebnis der guten oder bosen Taten.”
g b2} > g g
Sterndeuter: , Ist die Sternkunde denn unwaht?”

Fragesteller: ,Nein, jener Teil derselben, welcher Arithmetik, Algebra, Geometric usw.,
umfal3t und den Namen , Astronomie” fihrt, ist wahr; aber der andere Teil, welcher von
dem Einfluf3 der Sterne auf menschiliche Wesen und ihre Titigkeit handelt und den Namen
,»Astrologie” (Sterndeutung) fithrt, ist vollstindig falsch.

Sterndeuter: ,,Ist denn das Horoskop von keinem Wert?”

Fragesteller: ,, Nein, und es sollte nicht Horoskop, sondern Todeslduten des Gluckes heif3en,
weil die Geburt eines Kindes jedes Herz in der Familie erfreut, aber dieses Glick dauert nur
solange, als das Horoskop nicht gestellt ist und die Stellung der Planeten den Eltern nicht
erklart ist.”

Wenn der Priester nach der Geburt eines Kindes das Stellen des Horoskopes anregt, so
sagen seine Eltern zu ihm: ,,O Herr, stelle ein sehr gutes Horoskop”, dann bringt der
Sterndeuter das Horoskop wohl bezeichnet mit rotten und gelben Linien, wenn sie reich
sind, oder ein einfaches, wenn sie arm sind. Sie fragen ihn, ob die Stellung giinstig ist. Er
antwortet: ,, Ich will sie Euch erkliren, wie sie ist.” Die Gestirne seiner Geburt sind gut, und
so sind auch die Sterne, welche das Verhiltnis des gesellschaftlichen Verkehrs regieren,
folglich wird er ein reicher Mann sein und sich einen Namen machen; er wird in Achtung
gebieten unter seinen Genossen, wird gute Gesundheit haben und ein Herrscher unter den
Menschen sein. Wenn sie dies horen, sagen die Eltern: ,,Wohlgetan Herr, Du bist ein netter
Mann!”. Der Sterndeuter denkt, es wiirde sich
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tir ithn nicht bezahlt machen, nur solche nette Dinge zu sagen, so flgt er hinzu: ,, Dieses
sind alles gliickliche Sterne, aber es gibt auch andere, welche tibelbringend sind. Wegen der
Stellung dieser und jener Sterne wird er den Tod in seinem achten Jahr erleiden.” Wenn sie
das horen, ist all ihr Glick in grofle Not umgewandelt, und sie sagen zu dem Sterndeuter:
,»Was sollen wir jetzt tun?” Der Sterndeuter antwontet: ,,Vernihnt die Sterne.” Sie fragen:
»Wie konnen wir es tun?” Er sagt: ,,Tut die und die Handlung der Wohltitigkeit. Lal3t die
Hymnen an die Sterne singen, ernihrt die Priester, und es ist sehr wahrscheinlich, daf3 das
Uebelwollen der Sterne abgelenkt werden wird.” Die berechnenden Worte (sehr
wahrscheinlich) sind gleichsam als Vorbehalt benutzt worden, weil, wenn das Kind stiirbe, er
sagen konnte: ,,Wie konnte ich es wenden, ich kann nicht Gottes Willen tberwinden. Ich tat
mein Aecuflerstes und Ihr auch, aber es war von Anfang an so verordnet wegen seiner
Missetaten im fritheren Leben.” Wenn aber das Kind lebt kénnte er sagen: ,,Sehet die Macht
unserer Beschworung, Gotter und Priester, ich habe das Leben Eures Kindes gerettet.” Aber
wenn wirklich ihre Beschwoérungen und Gebete fehlgehen, sollten diese Schurken das Geld
doppelt und dreifach zuriickzahlen: und wenn das Kind lebt, so sollte man sie zahlen lassen,
weil sie selbst sagen, dal3 es keine lebende Seele gibt, welche das Gesetz Gottes autheben
oder den Folgen seiner Taten entrinnen kann. Die Eltern kénnen zu ithnen sagen: ,,Dieses
Kind hat es infolge seiner Taten und gemill den Gesetzen Gottes tbetlebt, und nicht durch
Eure Hilfe.” Dieselbe Antwort sollte man dem Guru (sogenannte geistige Lehrer) geben,
welche gewisse Akte der Wohltitigkeit den von ihnen angefiihrten vorschreiben und die sich
dann Geschenke aneignen, wie sie den Sterndeutern nach obigem gegeben werden. Zuletzt
ein Wort iiber Schitala (Pocken)') und Zauber. Diese sind nichts als gerade zum Betrug und
Quacksalberei. Sollte einer sagen:,,Wenn ich einer Person einen verzauberten Armring oder
ein Medaillon gibe, so wiirde mein G6tze oder Heiliger alle Uebel von thm abwenden durch
die Kraft des Zaubers oder der Beschworung.” Einer solchen Person sollte die folgende
Frage vorgelegt werden: ,,Kannst Du durch Dein Zaubern dem Tod ausweichen oder den
Gesetzen Gottes oder den Folgen Deiner Taten? Maches Kind stirbt trotz Deines Zaubers
und Deiner Beschworung: ja sogar Deine eigenen Kinder sterben; warum kannst Du sie
nicht retten? Wirst Du imstande sein, Dich selbst vom Tode zu erretten?” Diese Fragen
koénnen jener Schurke und seine Briidderschaft niemals beantworten, und sie finden bald, daf3
das Spiel nicht das Licht wert ist. Daher ziemt es
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allen, alle Arten von falschen und aberglaubischen Uebungen abzutun und mit aller Kraft als
Belohnung fiir ihre Dienste die Wohlfahrt jener frommen, gelehrten Minner zu férdern, die
ihrem Lande ergeben und selbstlose Lehrer der Menschheit sind; die alle ohne die geringste
Heuchelei lehren und predigen.

Alle Alchemisten, Zauberer, Magiker, Hexen, Spiritisten usw. sind Betriiger und alle ihre
Uebungen sollten als nichts als geradezu als Betrug augesehen werden. Junge Leute sollten
gegen alle diese Betriigereien gerade in ihrer Kindheit wohl belehrt werden, sodal3 sie
dadurch nicht leiden kénnen, dal3 sie von irgend einer Person ohne Grundsitze angefiihrt
werden. Sie sollten auch belehrt werden, da3 die Bewahrung der Zeugungskrifte Glick
hervorbringt und ihr Verlust das Umgekehrte. Der, in dessen Korper es wohl bewahrt wird,
gewinnt an Gesundheit, Stirke, Kraft und Verstand und fihlt sich demgemal gliicklich. Der
einzige Weg, es zu bewahren, ist, sich fern zu halten von Hoéren und Lesen unztchtiger
Literatur; von gesellscgaftlicher Verbindung mit ausschweifenden Leuten, von Hingabe an
lasterhafte Gedanken; von listerem Ansehenvon Frauen, von Unterhaltung mit ihnen, von
Umarmung oder geschlechtlichem Verkehr mit ihnen, und statt dessen ein reines und
tugendhaftes Leben zu fihren und sich der Erwerbung vollkommener Wissenschaft und
Kultur zu widmen. Derjenige, in dessen Korper die Zeugungskrifte nicht bewahrt werden,
wird zeugungsunfihig, bei guten Eigenschaften und leidet an Spermatoria (Samenflufl) und
dhnlichen Krankheiten. Er ist in der Tat ein zu Grunde gerichteter Mann, durch Verlust an
Gesundheit, Stirke, Verstand, Mut, Geist, Kraft. Geduld und solchen andern guten
Eigenschaften. Eltern Sollten nicht vernachlissigen, ihren Kindern beizubringen, dal3, wenn
sie verfehlen, Wissen und Weisheit zu bewahren, sie niemals wieder eine andere Moglichkeit
gleich dieser in diesem Leben haben werden. Sie mussen eingedenk sein, daf3 sie nur, solange
die Eltern leben und den Haushalt besorgen kénnen. Sowohl der Vater als auch die Mutter
sollten ihnen beztglich anderer notwendigen Dinge raten. Dieses ist der Grund, weswegen
die Worte Matriman und Pitriman, in der Ausfiihrung tber diesem Kapitel erscheinen. Die
Mutter sollte sie von der Geburt bis zum fiinften Jahre und der Vater vom finften bis zum
achten Jahre unterrichten. Im Anfang des neunten Jahres sollten Dwidschas *) nach dem
ihre Upanajana ") Feier ausgefiihrt worden ist, sie zur Schule (Atschatjakuta) ©) schicken, wo
die Lehrer grindliche Gelehrte sind, erfilllt von Frommigkeit, wohlbewandert in allen
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Wissenschaften. Schudras sollten ihre Kinder auch zur Schule schicken, aber ohne ihre
Upanajana auszufiihren. Jene Kinder allein werden wohl erzogen, verfeinert und gelehrt,
deren Eltern sie nicht nachsichtig behandeln, sondern sie andererseits immer, wenn notg,
tadeln. Patandschali sagt in seinem Mahabhaschja:

,Jene Eltern und Lehrer, welche nicht lassig sind, ihre
Maha bhaschija Kinder und Schiiler wenn nétig zu tadeln, han-

VIIL, 1, 3 deln so, als wenn sie ihnen einen Trunk der Unsterblichkeit geben; aber jene,
die nachsichtig zu ihnen sind, geben ihnen in der Tat Gift und sind so die Ursache ihres
Untergangs, weil Nachsicht die Kinder verdirbt, wihrend Tadel die guten Eigenschaften in
ihnen entwickelt. Kinder sollen sich angenehm fuhlen, wenn sie getadelt werden, und
unangenchm, wenn sie verzirtelt werden. Aber Eltern sollen sie niemals aus Bosheit oder
HaB tadeln. AeuBetlich sollten sie sie in Ehrfurcht halten, wihrend sie innerlich zu ihnen
zirtlich und freundlich sein sollten. Gleichfalls sollten sie ihnen raten abzustehen von
Ehebrechen, Triagheit, Anmallung, Trunkenheit, Unwahrhaftigkeit, Uebelwollen,
Ruchlosigkeit, Grausamkeit, Eifersucht, Jdhzorn; und gute FEigenschaften wie
Wahrhaftigkeit, Tugend zu pflegen. Hat einmal eine Person Diebstahl oder Ehebruch
begangen und Dir eine Unwahrheit gesagt, so kannst Du sie niemals mehr achten oder ihr
vertrauen. Ein gebrochenes Wort schidigt den Charakter eines Mannes mehr als irgend
etwas sonst. Wenn Du daher einmal ein Versprechen machst, so halte es; z. B. sagst Du zu
einem Manne: ,,Ich will Dich an der und der Stelle zu der und der Zeit treffen”, oder,, Ich
will dir eine solche Sache zu der und der Zeit geben”. Als dann halte immer Dein
Versprechen: sonst wird Dir niemals jemand trauen. Allen sollten daher die Wahrheit
sprechen und ihre Worte halten. Man sollte niemals eitel sein; Betriigerei, Heuchelei und
Undankbarkeit sind selbst der Seele, in der sie wohnen, schmerzvoll. Wieviel mehr dann dem
andern? Es ist Heuchelei, etwas zu glauben und anders zu sagen und so die Leute zu
verfihren, um selbststichtige Zwecke zu erreichen. Undarkbarkeit ist jener Zustand des
Gemiits, in dem Du dem nicht dankbar bist, der Dir Gutes getan hat. Ein Kind sollte
niemals seine Laune verlieren oder ein rohes Wort sagen; es slollte eher eine friedfertige und
stule Rede pflegen. Es sollte nutzloses Geschwitz vermeiden und nur soviel sprechen, wie
notwendig ist, weder mehr noch weniger. Es solte seine Vorgesetzten chren. Bei ihrer
Anniherung sollte ein Kind aufstehen und sie begruflen mit dem Wort: ,,Namaste” und
ihnen den besten vorhandenen Sitz anbieten. In einer Ver-
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sammlung sollte jede Person einen Sitz gemil3 threm Rang und ihrer Stellung einnehmen
sodall man niemals die Unannehmlichkeit zu leiden haben kann, seinen Platz einem andern
abzutreten. Es Sollte niemals Bosheit gegen irgend jemand hegen. Es sollte versuchen,
Tugend zu erwerben und Laster zu vermeiden; sich zu den Guten gesellen und die Bésen
meiden. Mutter, Vater, Lehrer sollte ein Kind mit all seinem Reichtum, seinem ganzen
Herzen und seiner ganzen Seele dienen.

Taittirija So sagt die Taittirija Upanischad: ,,Miitter,
Upanischad Viter und Lehrer sollten ihren Kindern und
VI, 11 Schiilern immer guten Rat geben, und sie sollten ihnen auch raten, ihre

Tugenden in sich aufzunehmen aber ihre Laster zu vermeiden”. Kinder sollten immer die
Wahrheit sprechen und sollten niemals einem Heuchler oder einem Manne von niedrigem
Charakter trauen. Sie sollten ihren Eltern und Lehrern in allem Guten gehorchen. Die Lehrer
sollten ihren Schiilern helfen, alles, was ihre Eltern sie zu Haus gelehrt hatten, durchzusehen
— die wedischen Mantras, Spriiche, poetische Stiicke, Prosastellen, in denen sie ihnen die
Liebe zu Rechtlichkeit. Wissenschaft und guten Charakter einpflanzen. Sie sollten die Natur
und Eigenschaften Gottes, wie im ersten Kapitel gelehrt, verstehen und ihn demgemil3
verehren. In Bezug auf Kleidung und Lebensweise sollten sie sich so fiihren, dal3 sie an
Gesundheit, Stirke und allgemeinem Benehmen und Wissen gewinnen. Sie sollen sich nicht
ganz satt essen und von tierischen Speisen (Fleisch) und geistigen Getrinken abstehen. Sie
sollten niemals in tiefes Wasser gehen, damit sie niemals von gefirhlichen Tieren, wie
Krokodilen, angegriffen werden oder sogar ertrinken, wenn sie nicht schwimmen konnen.
Dabher sagt Man: ,,Bade niemals im Wasser von unbekannter Tiefe”.

Mann Ueber die allgemeine Lehensfithrung hat

VI, 46 derselhe Weise gesagt: ,,Blicke nach unten, wihrend Du gehst, klire Dein
Wasser bevor Du trinkst. Sprich in Uebereinstimmung mit der Wahrheit, tbetlege wohl,
bevor Du handelst”.

Ein anderer Dichter sagt: ,,Eltern, welche die Erziehung ihres Kindes vernachlissigen, sind
seine wahren Feinde. In Gesellschaft ist es wie eine Gans unter Schwinen”. Thren Kindern
die héchstmogliche Erziehung zu geben, sie in dem Wesen der Wahrheit zu unterrichten, sie
in Charakfer und Sitten zu verfeinern, kurz all ihren Reichtum, Koérper und Geist zu
verwenden, um diesen Zweck zu erreichen, ist die vornehmste Pflicht, die héchste Tugend
und der Ruhm der Eltern.
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Wir haben so kurz die Kindererzichung besprochen in der Hoffnung, daf} ein Wort an die
Weisen sich als gentigend erweisen werde.

Anmerkungen:

"Matriman Pi triman:Im Textsteht mata, d. i Mutter, stets vor pitta, d. i. Vater.
So ist es im Samskrit und allen anderen einheimischen Sprachen. Auch kommt das Wort
Weib stets vor Ehemann. Wir sprechen von Sitaram und nicht von Ramsita. Dies zeigt die
Verehrung, in der das weibliche Geschlecht von den Vorfahren gehalten wurde. (Ram Dev).

»Verbrennungsorte: Dieser Vers von Manu ist vom Verfasser angefiihrt, um seine
Feststellung beziiglich der Bedeutung des Wortes preta zu unterstitzen. Aber es folgt daraus
nicht, da} der Verfasser an den Aberglauben in diesem Verse glaubt, der offenbar eine
Interpolation in Manu ist. (Dr. C. Bharadwadscha).

» Hanuman: In der Sage der Affengott der Rama — Verkdrperung Wischnus half,
Rawana, dem Rakschasa Konig von Ceylon zu besiegen. Er war eine geschichtliche Person,
welche nachmals verworfen wurde. Er war tapfer und gelehrt, wohlbewandert in den Wedas.
Oberbefehlshaber von Ramas Streitkriften (Ram Dev).

Schitala: Pocken, diese Krankheit wird von dem unwissenden und abergliubischen
Volk in Indien als G6ttin angesehen.

“Dwidschas: Personen der drei oberen Klassen — Brahmanen, Kschatrijas und
Waischjas — werden Dwidschas oder zweimal Geborene (Uebergeordnete) genannt, wegen
ihrer Wiedergeburt durch die Erwerbung von Wissenschaften und Kultur. Die erste ist die
physische Geburt, wihrend die zweite die geistige Geburt ist (Dr. C. Bharadwadscha).

H»Upanajana: (Feier): Die Feier der Aufnahme in die Wissenschaft. Sie wird gerade
ausgefiihrt, bevor der Student die Heimat verli3t, um zur Bildungsanstalt zu gehen; bei
dieser Feier hat er Geliibde fir Keuschbeit, Wahrhaftigkeit, Hingabe an das Studium usw.
abzulegen (Dr. Bharadwadscha).

“Atscharjakula:istdie Lehranstalt fiir die Erziechung der Kinder aller Klassen. In

dieser Schule ist der Lehrer nicht blof3 Aufseher, er steht auch an der Stelle des Vaters (Dr.
C. Bharadwadscha).
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Dieses Erziehungssystem is nach des Verfassers Tode von seinen Anhingern wieder ins
Leben gerufen worden. Gegenwirtig gibt es drei Gurukulas oder Pflanzschulen zum Lehren
der Wedas, die nach dieser Richtschnur gefithrt werden. Die grofite ist in Kangri, Hardwar.
Sie lehrt bis zum Normalgrad und hat viele Graduierte ausgebildet. Die zweite ist in
Bindraban. Gegenwirtig lehrt sie bis zur Einschreibung. Die Dritte ist in Deolali in der
Prisidentschaft Bombay (Ram Dev).
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Kapitel I11

Erziehung

Hochste Pflicht der Eltern ihre Kinder zu erziehen

Es ist die hochste Pflicht von Eltern, Lehrern und Verwandten, Kinder mit guter,
grundlicher Erzichung, edelmiitigem Charackter, feinen Sitten und liebenswirdigem Gemiit
auszustatten. Das Tragen von Schmuck (Gold, Silber, Perlen, Rubinen, Diamanten usw.)
figt der Seele keine Schénheit zu. Es erregt nur Eitelkeit und andere niedrige Eigenschaften,
laBt Furcht vor Rduberei entstehen und kann sogar die Ursache des Todes sein. Manches
Kind hat schon sein Leben durch die Hinde von Halsabschneidern vetloren, weil es
Schmuck trug.Gesegnet sind die Minner und Frauen, deren Sinn auf die Erwerbung von
Wissenschaft gerichtet sind; die siBles und liebenwiirdiges Gemtt besitzen; die
Wahrhaftigkeit und dhnliche Tugenden pflegen; die von Eitelkeit und Unreinheit frei sind,
die den Geist der Unwissenden etleuchten; deren hauptsichliches Entziicken darin besteht,
das Gliick Anderer zu férdern durch Predigen von Wahrheit, durch groSmiitige Verbreitung
von Wissenschaft ohne Vergiitung oder Belohnung; und die in Arbeit fiir andere beschiftigt
sind, wie es von den Wedas vorgeschrieben ist”.

Jagjopawita ist im Alter von acht Jahren auszufihren, sowohl im Falle von Knaben
als auch von Midchen. Knaben und Midchen sollten, wenn sie das Alter von acht Jahren
erreichen, nach ihren betreffenden Schulen gesandt werden. In keinem Falle sollten sie unter
die Pflege von Lehrern niedrigen Charakters gebracht werden. Nur die Personen sind
geeignet, zu lehren, die Meister ihrer Kunst und von Frommigkeit erftllt sind. Dwidschas
sollen die Upanajana' fiir ihre Kinder (sowohl Séhne als auch Téchter) zu Hause gemacht
haben, bevor sie sie nach ihren betreffenden Schulen schicken. Die Bildungsanstalt sollte
auf einem abgesonderten Platze liegen. Die Knabenschule sollte wenigstens drei Meilen von
der Midehenschule entfernt sein. Die Lehrer und Angestellten sowie Diener sollten in der
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Knabenschule minnlichen Geschlechts und in der Midchenschule weiblichen Geschlechts
sein. Nicht einmal ein Kind von finf Jahren des anderen Geschlechts soll die Schule
betreten dirfen. Solange sie Brahmatscharjis (Studenten) sind, sollten sie abstenhen von
folgenden acht Arten geschlechtlicher Erregung in Bezug auf Personen des anderen
Geschlechts: 1. Mit Begierde auf sie zu blicken. 2. Sie zu umarmen. 3. Geschlechtsverkehr
mit ithnen zu haben. 4. Sich vertraulich mit ihnen zu unterhalten. 5. Mit ihnen zu spielen. 6.
Sich mit ihnen zu verbriidern. 7. Lessen® oder Sprechen von unziichtigen Dingen. 8. Sich
liisternen Gedanken hingeben™.

Die Grundsitze, die dem Erzichungssystem des Gurukula unterliegen, sollen
folgende sein:

Lehrer sollten sehen, daf3 sie von obigen Dingen fernbleiben, so ihre Wissenschaft
vervollkommnen, liebenswiirdige Anlagen und Sitten pflegen, in korpetlicher und geistiger
Stirke gewinnen und dadurch an Glick zunehmen. Die Schule muf3 nicht niher als finf
Meilen von einer Stadt oder einem Dorfe liegen. Alle Schiler sollten in Bezug auf Speisen,
Getrinke, Kleidung, Sitze usw. gleich behandelt werden. Mo6gen sie Prinzen oder
Prinzessinnen oder Kinder von Bettlern sein, alle sollten ein Biierleben’) fiihren. Sie sollten
die Eltern nicht sehen diirfen oder irgendeinen Verkehr mit ithnen halten. Da sie so von allen
weltlichen Unruhen und Sorgen befreit sind, sollten sie sich mit Herz und Seele ihren
Studien widmen. Thre Lehrer sollten sie bei allen ihren Studien widmen. Ihre Lehrer sollten
sie bei allen ihren Vergniigungen begleiten, so daf3 ihnen kein Unheil zukommt und daf3 sie
nicht stumpfsinnig oder ungezogen werden.

Manu Manu sagt: ,,Sowohl der Staat als auch die

VIII, 152 Gesellschaft sollten einen Zwang auf Alle austiben, ihre Kinder (sowohl
weibliche als auch minnliche) nach dem fiinften oder achten Jahre zur Schule zu schicken.
Es sollte ein strifliches Vergehen sein, ein Kind nach diesem Alter zu Hause zu halten”. Der
,GajatriMantra”)ein Gebet zur Erleuchtungdes Verstandes.

Die erste Upanajana Feier sollte zu Hause geschehen, die zweite in der Schule.

Eltern sowohl wie Lehrer sollten den Gajatri Mantra bei ihren Versammlungen die Kinder
lehren, so: ,,O Herr. o Inbegriff des wahren Seins, des Verstandes und Segens! Ewiger,
Allheiliger, Allweiser, Unsterblicher, Du bist ungeboren,

Jadschur ohne irgendeine sinnbildliche Unterscheidung
Weda und Bildung, Allwissender, Unterhalter und
XXXVL 3 Regierer des Weltalls, Schépfer von Allem, Ewiger, Beschiitzer und

Bewahrer des Weltalls, o alles durch-
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dringender Geist, o Meer der Gnade! Du bist das Leben der Schopfung, Du bist ein
allsegensvolles Wesen, dessen Betrachtung allein alle unsere Schmerzen und Sorgen
wegwischt. Du bist der Unterhalter des Weltalls, Vater von Allen; mégen wir Deine heilige
Natur betrachten, so dal3 Du unsern Verstand fiihren kannst. Du bist unser Gott, der Du
allein anzubeten und zu verchren bist. Neben Dir ist niemand vorhanden, der Dir gleich
oder uber Dir ist. Du bist allein unser Vater, Herrscher und Richter. Du allein vetleihest
Glick.”

Nachdem sie den obigen Mantra mit seinen Bedeutungen gelernt haben, sollen sie das
Verfahren der gottlichen Verehrung (Sandhjopasana) °) mit ihren Voraussetzungen und
Nebendingen, wie Baden, Atschamana und Pranajama gelehrt werden.

Einleitendes Zubehér der Sandhja oder gottliches Nachdenken:
Die vorbereitenden, nicht wesentlichen Stufen der Verehrung sind:

1. Baden, das korperliche Reinheit bewirkt und
Manu Gesundheit sichert, ,,Wasser wischt die Un-

V, 109 reinheit des Korpers ab, Wahrheit erhellt das Denkorgan. Wissenschaft und
strenge Hrgebenheit zur Pflicht steigern die Seele. Der Besitz von Gedanken
verfeinert den Verstand. Jedermann sollte daher vor seiner ersten Mahlzeit baden.”

2. Atschamana: Dies besteht darin, soviel Wasser als méglich in die Handfliche zu
nechmen, durch Anlegen der Lippen an die Wurzel und die Handmitte. Die
Wassermenge sollte gerade gentigen, der unteren Teil der Kehle zu erreichen. Der
Zweck ist die Reinigung der Kehle oder ihre Trockenheit, wenn sie eintritt, zu
erleichtern.

3. Mardschana ist Wasser zu sprengen mit der Spitze des Mittel- und Zeigefingers auf
das Gesicht und andere Teile des Korpers. Zweck ist Midigkeit zu beheben. Wenn
eine Person nicht mide oder wenn Wasser nicht vorhaden ist, so kann davon
Abstand genommen werden.

Die wesentlichen Stufen des géttlichen Nachdenkens.
Die wesentlichen Stufen der Sandhjopasana sind wie folgt:
1. Pranajama oder Atemibung: Patandschali sagt in sienem Jogaschastra:

Jogaschastra ,Die Uebung des Pranajama brennt stufen-
Sandhanapada  weise alle Unreinheiten ab und erhebt die Seele.
28 Das Licht der Wissenschaft in der Seele ver-
Manu grofert sich bestindig, bis die Seele befreit ist.”
VI, 71 Manu sagt — Gerade wie ein Goldschmied
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durch starkes Blasen gegen ein Stick unreinen Goldes dessen Unreinigkeiten
vermittels der Oxydation entfernt, so brennt Pranajama alle Unreinigkeiten des
Denkorgans und der Seele ab”.

Das Vertahren des Pranajama: ,, Wie beim Ausspeien des

Joga ganzen Mageninhaltes heftig ausgestof3en wird,
Sadhanapade so sollte der Atem zwangsmifig ausgeblasen
B4 und solange als moglich ausgehalten werden durch Aufstehen der Lunge.”

Wenn Unbehagen gethiilt wird, so sollte die Luft sanft eingezogen werden. Dieses Verfahren
soll nach Wunsch und Stirke wiederholt werden. Wihrend der Ausiibung des Pranajama
sollte ,,Aom” betrachtet werden. Dieses erhebt und reinigt die Seele und entwickelt die
Konzentration des Geistes.

Der Paranajama hat vier Arten:

a) Bahja Wischaja — das oben beschriebene Verfahren, wobei der Atem solange
als moglich ausgehalten wird.

b) Abhjantara — wobei der Atem solange als moglich eingehalten wird.

c) Stambha Writti — worin die Atmung bei irgendeiner Stufe des Atmens
ausgehalten wird.

d) Bahjabhjantarakschepi — worin die gewShnliche Atmung umgekehrt ist, die
Ausatmung zwangsmalBig begonnen wird, wenn die Einatmung weitergeht,
und umgekehrt. Durch solche Umkehrung des Atmungsganges werden Aus-
und Einatmung wechselseitig angehalten und so kommen die
Atmungsvorginge unter die unmittelbare Macht und folglich auch das
Denkorgan und die Sinne unter die unmittelbare Macht des Willens.

Durch die zunahme der korperlichen Stirke und Titigkeit wird der Verstand so fein, da3 er
die abgelegensten und tiefsinnigsten Gegenstinde leicht begreifen kann. Es hilft auch dazu,
die Zengungskraft im menschlichen Koérper zu bewahren und zu vervollkommnen, daf3
seinerseits Selbstzucht, Festigkeit des Geistes, Stirke, Tatkraft und die Schirfe des
Verstandes hervorbringt.

Midchen, wie Knaben, sollten Pranajama tben.

2. Aghamarschana — Reue und heftiger Wunsch, selbst von Gedanken der Stinde fern
zu bleiben.

3. Manasa Parikramana — geistige Wandlungsfihigkeit, d. h. seinen Sinn nach allen
sechs verschiedenen Richtungen des Raumes zu wenden — Nord, Stud, Ost, West,
Oben und unten - und in jeder Gottes Gegenwart zu fithlen.

4. Upasthana — Vorstellung von Gott als der Quelle alles Lichts, Lebens, aller
Wissenschaft usw.
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5. Stuti — Ruhmverkindung; Prarthana — Gebet; Upasana Verehrung Gottes.
Der passende Ort fiir Meditation iiber Gott

Diese Sandhjopasana sollte in irgendeinem einsamen Ort mit konzentertem Geist ausgefiihrt
werden. Manu sagt; ,,Suche

Manu irgendeinen einsamen Platz in der Seite des

11, 104 Wassers, konzentriere Dein Denkorgan und fihre Dein Sandhjopasana aus.
Vergil niemals den Gajatri Mantra vorzutragen’) und seine mannigfaltige Bedeutung zu
betrachten. Handle demgemial3,” Lehrer sollten auch alles lehren, was betreffs Nahrung,
Kleidung und schicklichen Betragens gegen Hoher und Niedergestellte nétig ist.

Die zweite grofie Tagespflicht

Dewajagja umfallt Agnihotra — die Nahrung des Feuers mit geklirter Butter und
aromatischem Raucherwerk fiir gesundheitliche Zwecke — und gesellschaftliche Verbindung
mit anddchtigen und gelehrten Personen und ihnen zu dienen. Diese zwei Pflichten ,,Sandhja
und Agnihotra” sind zweimal tiglich, morgens und abends, auszuftihren, nur zweimal
wihrend vierundzwanzig Stunden treffen sich Tag und Nacht. Wenigstens eine Stunde sollte
gottlicher Betrachtung gewidmet werden, die mit vollkommener Denkorgankonzentration
wie Jogis Joga tiben, ausgefihrt werden kann. Die Zeit fir Agnihotra ist zweimal taglich, d.
h. gerade nach Sonnenaufgang, und gerade vor Sonnenuntergang.

Die dazu gebrauchten Gerite sind:

1. Wedi: ein irdenes oder metallenes Gefil3 in Gestalt einer
umgekehrten, abgestumpften Pyramide, um Feuer darin

zu machen. Es soll folgende Abmessungen haben: Tiefe
und jede Seite der Grundfliche sind neun bis zwolf Zoll
und jede Seite der Spitze 2'/, bis drei Zoll d. h. jede

Seite der Grundfliche der Pyramide ist vier mal so grof3
wie die Seite der Spitzen der Pyramide (s. Fig. 1).

Fig. 2

% 2. Zwei Gefal3e fur Wasser, das zum Hinde waschen erfordetlich sein
kann (siche Fig. 2 und 3).

Fig. 3
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3. Eine Butterschiissel fur geklirtre Butter (siehe Fig. 4).

Fig. 4 4. Ein Loffel aus Holz, Silber oder Gold (sieche Fig. 5).

Verfahren — Laf3 einige Holzstlicke (Sandel, Butca, Frondosa oder
Rf:ﬁ Mango) in gesunder Here holtenheit and den Boden der Wedi legen, Feuer in die
Mitte und dhnliche Holzstiicke wieder darauf bringen. Laf3 die geklirte Butter
ordentlich erwirmen, mit Riucherwerk mischen and uber das Feuer in die Wedi

gieBen, wihrend Homa Mantras vorgetragen werden und zwar so zu jedem Loffel einen
Mantra — Lied.

Fig. 5

Die Grinde der Ausfilhrung des Homa werden hierunter in Frage und Antwortform
gegeben.

F. Wozu ist es gut Homa zu machen?
A. Es ist eine wohlbekannte Tatsache, daf3 unreine Luft und unreines Wasser Krankheiten
hervorbringen, die ihrerseits soviel Schmerzen und Elend veranla3t, wihrend reine Luft und
reines Wasser Gesundheit hervorbringen und folglich Gluck.
F. Ich sollte denken, es wiirde dem Volke mehr Gutes tun, Sandel oOrtlich als Pflaster
anzuwenden und Butter zu essen. Ist es weise, diese Dinge dadurch zu verschwenden, daf3
man sie im Feuer vernichtet?
A. Das zeigt Deine Unkenntnis der Naturwissenschaft, denn es ist einer ihrer
hauptsichlichen Grundsitze, dal3 nichts in dieser Welt wirklich verloren wird. Du muf}t
bemerkt haben, dall Du selbst in einiger Entfernung von dem Orte, wo Homa aufgefiihrt
wird einen suflen Geruch in der Luft wahrnehmen kannst. Das allein beweist, dal3 ein
Riechstoff ins Feuer gebracht, nicht zerstort wird sondern andererseits durch Verdinnung
den Raum erfillt und durch die Luft nach entfernten Plitzen gefthrt wird wo er die
verdorbene Luft reinigt.
F. Wenn dies der Fall ist, so wird das Halten von solchen Riechstoffen wie Safran,
Moschus, Kampfer, wohlriechenden Blumen und Attar (Parfum) im Hause demselben
Zweck dienen.
A. Dieser Duft hat nicht die zersetzende Kraft, den Homa von seiner unreinen Luft zu
befreien und ihn durch frische reine Luft zu ersetzen. Allein das Feuer besitzt jene Kraft,
wodurch es die Unreinheiten der Luft aufschliet und sie in ihre einzelnen Teile zetlegt, die
leichter werdend vom Hause ausgetrieben und durch frische Luft von aulen ersetzt werden.
F. Was ist der Zweck, Mantras vorzutragen, wihrend Homa ausgefthrt wird?
A. Es sind drei Zwecke:

1. Die Mantras erkliren den Gebrauch des Homa.
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2. Auf diese Weise werden wedische Texte auswendig gelernt.

3. Es hilft zum Studium der Wedas und seiner Bewahrung.

F. Ist die Unterlassung des Homa Stunde?
A. Ja, die GroBe des Leidens, das ein Mann seinen Mitmenschen zufiigt durch
Verschwendung von Luft und Wasser, mit dem Abfall seines Koérpers, der folglich
Krankheiten hervorbringt, wird das Mal seiner Siinde, wofiir zu buflen ihm obliegt, Homa
zu erfillen und dadurch Luft und Wasser in einem Ausmalle zu reinigen, das gleich oder
groBer als das Unheil ist, das er getan hat. Was den inneren Gebrauch dieser Dinge
anbetrifft, die in dem Homa verwendet werden, wie Butter, so wurde das nur der Person
wohltun, die sie nimmt, aber dieselbe Menge Stoff, wie oben angefithrt, verwendet, niitzt
hunderten von Leuten. Wenn die Leute solche nahrhaften Speisen, wie Butter und Milch,
nicht essen und trinken sollten, kénnten sie niemals an korperlicher und geistiger Stirke
gewinnen. Es ist daher nur recht, dal3 die es tun, aber mehr Stoff sollte in dem Homa
gebraucht werden als zum Essen und Trinken, demnach ist es unsere gemessene Pflicht,
Homa taglich auszufithren.

F. Wieviel Ahutis) (Loffel voll) soll ein Mann ausgieBen und wieviel geklirte Butter soll
jede Ahuti erhalten?

A. Sechzehn Ahutis und ein und einhalb Drachmen geklirte Butter zum wenigsten in
jeder Ahuti, aber es ist zu lissig, mehr Butter in jedem Léffel voll zu tun.

In den goldenen Tagen Indiens pflegten Heilige und Seher, Prinzen und Prinzessinnen,
Konige und Koéniginnen und andere Leute viel Geld und Zeit darauf zu verwenden,
Homa auszuftihren und anderen zu helfen, es zu tun; und solange dieses System
dauerte, war Indien frei von Krankheiten und sein Volk glicklich. Es kann wieder so
werden, wenn dasselbe System wieder eingefiihrt wiirde.

Wir haben diese helden Jagjas beschrieben, welche allein Studenten (Brahmatschari)
vorgeschrieben sind.

Wer ist berechtigt, Studenten mit der heiligen Schnur zu bekleiden?

Sutra ,Eine Person kann Jagjopawita — heilige
Sthana Schnur — seiner eigenen Klasse und der
Kap. 2 Klassen unter seiner eigenen ausfihren. Er

kann diese auch lehren. So kann ein Brahmane es fir einen Brahmanen, Kschatrijas und
Waischjas ausfihren. Ein Kschatrija nur fiir Kschatrija und Waischja und ein Waischja
nur fiir Waischja. Einen klugen ehrbaren Schudra sollten auch
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alle Schastras, ausgenommen die Wedas gelehrt werden, aber ohne seine Upanajana
auszufihren. Diese Ansicht wird von vielen Autorititen gehalten”. Zeit fir das
Brahmatscharja hochste und niedrigste Zeit.

Manu ,»Ein Student soll Brahmatscharja beobachten und die Wedas mit ihren
111, 1 Nebendingen 9, 18, 36 Jahre studieren, oder bis sie vollstindig'
gemeistert sind”.
Brahmatscharja hat drei Stufen: die niedrigste, mittelste und hochste. Die niedrigste:
»Der Mensch, der aus einem Korper — gebildet aus Speisen und Getrinken abgeleiteten
Elementen — und einer Seele zusammen gesetzt ist, die in dem Korper wohnt, ist wirklich ein
Jagja, d. h. er ist begabt mit den ausgezeichnetesten Eigenschaften; und um Vorteile,
Langlebigkeit, korperliche und geistige Stirke und dergl. Eigenschaften zu vervollkommnen.
So sollte das Brahmatscharja fiir einen Studenten die kiirzeste Zeit von vierundzwanzig Jahre
sein, geradeso wie vierundzwanzig Buchstaben in Gajatri T'schhanda.

Tschhandogja Er sollte wihrend dieser Zeit seine Leidenschaften vollkommen
Upanischad beherrschen”), und sich die Erwerbung der Wissenschaft der Wedas
111, 16 der Kultur und so weiter widmen. Kraft dieses Brahmatscharja

werden Lebenskrifte, genannt Wasus, voll entwickelt und gereift. Diese helfen die
edelsten Eigenschaften seines Korpers, Manas ') und der Seele hervorzubringen. Sollte
jemand einem Brahmatschari raten, vor dem finfundzwanzigsten Jahre zu heiraten oder
sinnlichen Genul3 zu haben, so lal3 den Brahmatschati so antworten: ,,Siehst Du, mein
teurer Genosse, wenn meine Lebenskrifte, geistigen Fahigkeiten und korpetlichen
Organe nicht voll entwickelt werden, so wiirde ich nicht fihig sein, Brahmatscharja der
nichsten Stufe (welche bis zum vierundzwanzigsten Jahre dauert) zu beobachten, da die
Einhaltung des niedrigsten Grades hillt, das Brahmatscharya des mittelsten Grades fest
zu halten. Bin ich ein Narr wie Du, daf3 ich meinen Koérper, meine geistigen Fihigkeiten
und sogar meine Seele die, wenn richtig umsorgt, einen mit edler Natur begaben und
echte Eigenschaftenher vorbringen und grole Taten auszufiihren helfen — zu Grunde
richten sollte, - mein kostbares L.eben verschwenden, mich selbst der vierfachen Frucht
des menschlichen Lebens berauben und mein Brahmatscharja zerstéren, die die
Hauptquelle von allen Aschramas') oder Ordnung ist, das Beste von allen guten
Werken und die Quelle von Allem, was gut und edel ist, und folglich in die tiefsten
Tiefen des Elends und der Erniedrigung sinken? Derjenige welcher sein Brahmatscharja
wihrend der ersten Zeit seines
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Lebens beobachtet, kraft dieses Brahmatscharja Wissenschaft erwirbt und an Gesundheit
und Stirke wichst, bleibt frei von Krankheit und erreicht ein Alter von 70 oder 80 Jahren.
Ich werde niemals auf den Rat solcher Narren wie die héren und mein Brahmatscharja
vernichten”.

Die Mittlere: - Detjenige, welcher Brahmatschatja vierundvierzig Jahre beobachtet — es sind
vierundvierzig Silben in Trischtubh (Versmal3) — erreicht kraft seines Brahmatscharja jenen
Grad von Pranas oder der Lebenskrifte, genannt Rudras, in andern Worten, er wird ein
Schrecken fir die Bosen und eine Zuflucht fur die Guten. Kein Schurke darf seine
Schurkerei ausiiben. Sollte jemand einem solchen Brahmatschari raten, sein Leben des
Brahmatschatja zu verlassen, zu heiraten und sich zu vergniigen, so la3t ihn einem solchen
Manne antworten: ,,Das Gliick, das aus der Beobachtung des Brahmatscharja des hoheren
Grades hervorgeht, kann sogar nicht ertrdumt werden durch einen, der kein Leben von
Brahmatscharja gefithrt hat und sogar sinnliche Freuden werden schirfer empfunden durch
den ersteren als durch den letzteren. Da ein Brahmatschari allein einen Erfolg in weltlichen
Dingen erreicht, vollkommene Sinnesfreuden und geistiges Glick genie3t, so will ich
niemals mein Brahmatscharja vernichten - die Quelle des hochsten Glickes. Andererseits
kraft vollstindiger Beobachtung dieses Brahmatscharja gelehrt, tugendhaft, stark an Korper
und Geist werden und Langlebigkeit und vollkommene Gliick genieBen. Ich will niemals auf
den Rat solcher sinnlosen Geschépfe wie Du bist héren, frih zu heiraten und Verderben auf
mich und meine Familie zu bringen”.

Die Hochste: Derjenige, der ein Brahmatschari bis 2zu seinem achtundvierzigsten
Lebensjahre bleibt — es sind achtundvierzig Silben im Dschagati (Versmal3) — erwirbt kraft
dieser hochsten Art der Brahmatscharja vollkommene Wissenschaft, vollkommene
K(’jrperkraftlz), vollkommene Weisheit, vollkommene Entwicklung von guten Eigenschaften
der Natur und Kennzeichen, scheint wie die Sonne alle erleuchtend und ist fahig, alle Arten
von Wissenschaften zu meistern. Sollte jemand einem Brahmatschari sein Brahmatscharja zu
zerstoren suchen, - die wirklich die héchste Tungend ist, - so la3t thn so antworten: O Du
elender Narr! Gehe fort von mir. Deine tbelriechenden schmutzigen Worte kénnen mich
nicht beeinflussen. Ich will niemals dieses Brahmatscharja der hochsten Ordnung vernichten.
Moége der héchste Geist mir durch seine Gnade helfen, diese heiligen Gelitbde zu halten, so
daf3 ich fihig werden kann, solche Narren wie Dich zu erleuchten und die
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und besonders ihre Kinder zu lehren und ihnen allen dadurch zu helfen, ein glickliches
Leben zu fihren.

Folgendes sind die drei Stufen des menschlichenKé6rpers.

Suschrutas 1. Kindheit — bis zum sechzehnten Jahre.
Sutrasthane 2. Mittleres Alter — von sechzehn bis zu siebzig Jahren.

3. Alter nach siebzig Jahren.

Die Kindheit ist in drei Zeitabschnitte geteilt:

Erster Abschnitt — Wiegenkind bis zu einem Jahre, worin die Nahrung nur aus Milch
besteht.

Zweiter Abschnitt von einem bis zum zweiten Jahr, worin hauptsichlich Milch und
Getreide (Mehl, Griel usw.) die kérperliche Nahrung bildet.

Dritter Abschnitt — Knaben oder Midchenalter, worin die Hauptnahrung
hauptsichlich aus Vegetabilien besteht.

Das mittlere Alter ist in vier Abschnitte geteilt:

Der Abschnitt des Wachstums — vom sechzehnten bis zum zwanzigsten Jahre.

Der Abschnitt des Junglingsalters — vom zwanzigsten bis zum dreifligsten Jahre.

Der Abschnitt der Reife — vom dreiligsten bis zum vierzigstenJahre, wenn die
Gewebe, Organe und Absonderungen des Korpers die héchste Stufe der
Vervollkommnung erreichen.

Das Alter, in dem die Verluste an Zeugungskriften, an Organen, Kraft, Haaren
taglich stattfinden und der Korper verschiedenen Krankheiten, wie Katarrh usw.
unterworfen ist und so unfihig ist, irgend etwas gehorig zu schaffen.

Die beste zeit fir die Heirat ist daher das vierzigste oder das achtundvierzigste Jahr.

F. Findet dieses Heiratsgesetz auf beide Geschlechter gleiche Anwendung?

A. Nein, wenn ein Mann unverheiratet 25, 30, 36, 40, 44, oder 48 Jahre lang bleibt, so
sollte eine Frau es nur 16, 17, 18, 20, 22, 24, Jahre lang bezw. sein. Diese Regel findet nur
auf jene Leute Anwendung, die zu heiraten beabsichtigen, aber diejenigen, die es nicht
beabsichtigen, sind willkommen bis zum Tode unverheiratet zu bleiben, wenn sie
konnen. Aber sie missen eingedenk sein, dal3 dieses nur fiir jene Personen méglich ist,
deren Wissenschaft vollkommen ist, die volle Selbstbeherrschung iiber ihr Denkorgan
und ihre Sinne besitzen, und die
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vollkommene Jogis, frei von allen Lastern sind. Es ist eine hochst schwierige Aufgabe,
Meister der Sinne zu sein und die Flut Heischlicher Begierden abzudimmen. Die folgende
Regeln sollte sowohl von Schiilern als auch von Lehrern beobachtet werden:

Taittitija ,»LalBt sie sich ordenylich fihren und studieren und lehren, wahrhaft
Upnischad sein in Wort, Tat und Gedanken und studieren und lehren, gleichgtltig
VIL, 9 zu sein gegeniiber Freude oder Sorgen, weltlichem Beifall oder Mif3fallen,

cinhegehen auf dem Pfade der Rechtlichkeit und die Wedas und die andern wahren
Wissenscaften studieren und lehren, ihre Sinne unter vollkommene Selbstbeherrschung
hilten und studieren und lehren, ihre Sinne von Bdsem Treiben fernzuhilten (sowie der
Ubung der Unrechtigkeit) und studieren und lehren die Eigenschaften der Wirme, des
Lichtes, der Elektrizitit und anderer Naturkrifte, Homa tdglich austiben, und forschen und
lehren, ihre Pflichten und verbindlichkeiten gegen andere Menschen erfiillen, forschen und
lenren, ihre untergebenen beschiitzen, forschen und lehren, die Zeugungskrifte bewahren
und vollkommenen, forschen und lehtren, ihre Kinder und Schuler beschitzen und erziehen
und forschen und lehren”.

Manu ,Bin weiser Mann wiirde wohl tun, sowohl Jamas' zu tiben. Detjenige,

IV, 204 welcher eines oder das Andere ausubt, macht niemals einen Fortschritt, im
Gegentell, im Gegenteil, er entartet einfah, mit andern Worten: er fithrt ein niedriges Leben
in dieser Welt”.

Manu1, 2,27 ,,Weder ein regelloses Verlangen noch sein ginzliches Fehlen fuhrt zum
Glick eines Menschen, da es einfach unméglich sein wiirde, entweder ein tugendhaftes
Leben zu fihren oder wedische Wissenschaft ohne Verlangen danach zu erwerben. Das
Studium und Lehren aller wahren Wissenschaften , die Beobachtung der Gelibde zum
Brahmatschatja und die Wahrhaftigkeit, die Ausfithrung des Homa sowohl als die Aufnahme
von Wahrheit und die Abstoung von Unwahrheit; die Aussiung von Wissenschaft; die
Fihrung eines tigendhaftes Lebens, wie von dem Weda vorgeschrieben, die Gemeinschaft
mit Gott und Erwerbung der Wissenschaft der Wedas; die Ausfihrung des Zeitgemillen
Homa'®, die Erzeugung guter Kinder, die Erfiillung der fiinf groBen wedischen Pflichten'’
und die Ausfihrung solchen andern guten Taten, die nttzliche Ergebnisse fur die
Gemeinschaft hervorbringen, sowie die Entwicklung technischer Kinste: alle diese acht
Dinge machen einen Brahmanen aus, mit anderen Worten, sein Geist sollte das Gewahrsam
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wedischer Gelehrheit und Ergebenheit gegen Gott sein. Ohne diese Ubungen ist keine
Person berechtigt, ein Brahmane genennt zu werden”.

Manu, ,»Da ein geschickter Fahrer seine Pferde beherrscht, so sollte ein Wei

88, 93, 97 ser seine Sinne — die geeigent sind, Geist und Dinge in die Verfolgung
béser Dinge zu leiten unter volligen Herrschaft hilten”. ,,Wahrlich, nur der Mann allein kann
seinen Herzenswunsch ausfithren, Der Meister seine Sinne ist; derjenige, welcher sich zu
ihrem Sklaven machen li3t, verliert seinen Charakter”. | Einem Manne niedriges Charakter
kann es nie gelingen, die Wissenschaft der Wedas zu erwerben; seine Gelibde der
Ehelosigkeit, Aufrichtigkeit aufrecht zu erhilten, noch seine Pflichten gegen Gott und
Menschen zu erfillen, seine Leidenschaften und Begierden zu beherrschen, standhaft zu sein
in seiner Ergebenheit zu Wahrheit und Rechtlichkeit und gute Taten auszufithren”.

Manu I, ,»Es sollte keine Unterlassung im Studium des Wedas und der Erfill-

105, 106 ung der finf groBen Tagespflichten und andere guten Werke selbst an
Feiertagen stattfinden, wie es keine Unterlassung der Atmung ohne Lebensgefahr gibt, so
kann es auch keine Unterlassung der tdglichen Pflichten geben; eine gute Tat selbst an einem
Anadhjaja — sogenanntem studienferien Tage getan — kann nur gute Frucht bringen”.

Da es stets eine Stinde ist, zu liigen und stets eine Tugend, die Wahrheit zu sagen, so
sollte ein Mensch an jedem Tage das Laster vermeiden und Tugend tiben.

Manu TV ,Derjenige, welcher sanftes und liebenswiirdiges Gemiit hat und den

151 Weisen und Alten mit seinem ganzen Herzen dient, gewinnt bestindig
an Wissenschaft, Achtung und Stirke und genieB3t ein langes Leben”. Wihrend derjenige, der
anders ist, nie in der Wissenschaft usw. Fortschreitet.

Manu 11, 150, 160 ,,J.aB3t einen Weisen niemals Bosheit hegen gegen eine lebende Seele
und laB3t ihn allen Menschen der Pfad zeigen, der zum wahren Glicke fihrt, laf3t seine
Sprache sanft und freundlich sein, la3t ihn wahrhaft in Wort, Tat und Gedanken sein. Dieses
allein kann zur Austibung von Wahrheit und Rechtlichkeit fihren. Wahtlich der allein kann
eine wahre Auffasung der Lehren der Wedas haben, dessen Sinn und Sprache rein und gut
sind”.

Manu IT ,Jener Brahmane allein soll wahre Wissenschaft der Wedas und Gott-
162, 164 es besitzen, der den Beifall der Welt meidet wie Gift und um ihren Ta-
168 del wie um die Unsterblikeit wirbt”. ,, So la3t die ibergeordneten
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Studenten (minnliche oder weibliche), die ihre Upanjana ausgefihrt haben, Schritt fur
Schritt die Wissenschaft der Wedas erwerben, welche ihre hochste Pflicht ist”. Ein Dwidscha
sowohl wie seine Kinder, der, anstatt die Wedas zu studieren, seine Zeit mit andern Dingen
verschwendet, sinkt bald auf den Stand eines Schudra herab”.

Manu II »Ein Brahmatschari (médnnlich oder weiblich) sollte abstehen von

177-180 Fleisch, Alkohol, Wohlgertichen, Blumenketten, ausgesuchten Speisen
und Getrinken, der Gesellschaft des Anderen Geschlechts, sauren Dingen und Verletzung
aller Lebewesen, von Salbung des Korpers und unnétiger Berithrung des Zeugungsorganes,
vom Gebrauch von Augenschminke, von Stiefeln und Schuhen, die kostbar sind, eines
Regenschirmes oder Sonneschirmes, vom Nahren niedriger Leidenschaften, sowie Zorn,
Geiz, sinnlicher Leidenschaft, Einbildung, Furcht, Sorge, Eifersucht, Bosheit, vom Singen
der Liebeslieder, Tanzen, Gluckspielen, wetten, klatschen, ligen und Verlumdung, vom
schen auf Frauen (mit begehrlichem Auge) und sie zu umarmen, und vom schidigung
anderer Leute und der Hingabe an derartige andere tble Gewohnheiten. Lafit Studenten
allein schlafen und niemals seine Zeugungsstoffe verlieren. Derjenige, der ihn durch
Leidenschaften verliert, bricht sein Geliibde des Brahmatscharja”.

Lehrer sollten ihre Schiiler auf folgende Weise belehren:

»Meine Kinder! Sprecht immer die Wahrheit, fihrt ein tugendhaftes Leben, steht ab
von geschlechtlicher Befreidigung, seid niemals nachlissig im Lernen und Lehren, widmet
euch den Wissenschaften, (Natur- und Geisteswissenschaften) bis euer Wissen vollkommen
ist, dann besorgt fiir einen Lehrer, was er braucht, nachher geht und verheiratet euch. Seid
niemals gleichgiiltig gegen die Wahrheit und die Religion. Vernachldssigt niemals eure
Gesundheit oder die Pflege irgend einer Geschicklichkeit oder Begabung, die ihr besitzen
moget. Seid niemals gleichgiltig gegen die Erwerbung von Reichtum, Macht usw.
Vernachlissigt niemals euer Studium; niemals eurem Vater, eurer Mutter, Lehrern und allen

Taittirija Predigern der wahren Religion(Atithi) zu dienen. Liebet die Tugend u-
Upnischad nd meidet das Laster. Nehmt unsere Tugend auf, nicht unsere Fehler

VI, 11 und Unvollkemmenbheiten, hiltet immer Gesellschaften mit den Brah-

1 bis 4 manen unter uns, die gelehrt und von Frommigkeit erfillt sind; vertrauet

ihnen und ihnen allein. Seid mildtitig. Gebet — im Glauben oder ohne Glauben. — Fir den
Ruhm oder aus Scham — gebet. Gebet aus Furcht vor der o6ffentlichen Meinung oder
einfach, um euer Wort zu halten. Gebet immer. Wenn ihr jemals im Zweifel seid, beztiglich
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der wahrheit einer Religiontibung oder einer Lehre oder einer Art gottlicher Verehrung, so
folget der Ubung jener héchsten tugendhaften Brahmanen, seien sie Jogis oder nicht, die frei
sind von Vorurteil und liebreich von Gemiit und Wohlbewandert in Philosophie und Natur-
und Geisteswissenschaften und duBlerst begierig, die Sache der Rechtlichkeit zu férdern. Dies
ist der Rat, dies ist das Gebot. Dies ist die Vorschritt der Wedas. Ja, dies ist das Gesetz.
Folget diesem Rat, gehorchet diesem Gesetz”.

Manu TI, 4 ,»LaBt alle eingedenk sein, daf} sogar die unbedeutendste Handlung in
dieser Welt ohne einen Wunsch auf Seiten des Handelnden unméglich ist. Was auch immer
ein Mann tut, ist daher die Folge seines Willens”.

Manu I Der Charakter oder rechtliches Leben, wie von den Wedas als auch von

108-109 den Smritis'” in Ubereinstimmung mir den Wedas gelehrt, ist die hochste
Tugend. Dies ist End- und Daseinszweck alles Lebens und Wiederholens, Lehrens und
Predigens. Lalit einen Mann daher immer auf dem Pfade der Rechtlichkeit wandeln.
Detjenige, welcher davon abschweift, kann niemals wahres Glick genielen — welches von
fester Anhinglichkeit an die von den Wedas vorgeschriebenen Lebensweise getragen wird.
Der allein geniel3t ganz wahres Gliick, der Wissenschaft erwirbt und ein rechtliches Leben
fuhrt”.

Manu TT " Defjenige ist ein Ungliubiger und ein Verspotter der Wedas, der ihre

11, 12, 13 Lehren sowohl als die Schriften wahrer Lehrer, die mit den Wedas
Ubereinstimmen, miBlachtet. Er sollte von guter Gesellschaft ausgeschlossen werden”.”” | Die
Wedas, die Smritis, die Ubung von guten und wahren Menschen in Ubereinstimmung mit
den Wedas, das Wort Gottes und die Befreidigung der eigenen Seele — dies sind
unzweifelhaft die vier Merkmale wahrer Religion, welche dazu befihigen, zwischen Recht
und Unrecht zu unterscheiden. Unparteiische Handlungsweise, die Aufnahme von Wahrheit
und Zuriickweisung von Unwagrheit unter allen Umstinden machen die wahre Lebensweise
aus; oder Religion'®, und die Umkehrung davon ist Irreligiositit”. >, Nur diejenigen, welche
dem ricksichtlosen Streben sowohl nach Reichtum als nach sinnlichem Vergniigen
fernstehen, kénnen jemals ein Wissen von wagrer Religion erreichen. Es ist jedermanns
Pflicht, der nach diesem Ziel strebt, mit Hilfe der Wedas zu bestimmen, was wahre Religion
ist; den eine klare und vollkommene Feststellung wahrer Religion wird ohne Hilfe der Wedas
nicht erzielt”.
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Lehrer sollten die vorbesagten Lehren in das Gemtt ihrer Schiler einfléBen. Sie
sollten Sorge tragen, dal3 sie die Erzichung von andern Klassen als Brahmanen, nimlich
Prinzen und andern Kschatrijas, Waischjas und begabte Schudras nicht vernachlissigen.
Weil, wenn nur Brahmanen Wissenschaft erwerben, es keinen Fortschritt in Wissenschaft,
Religion und Verwaltung noch Zunahme an Reichtum geben kénnte, denn Brahmanen,
deren einzige Pflicht ist, Wissenschaft zu erwerben und sie auszusden, hingen fir ihren
Lebensunterhiltvon Kschatrijas usw. ab, deren Gesetzgeber sie sind. Brahmanen wiirden
erlost sein von allem Zwang und aller Furcht vor Kschatrijas, welche wenn unerzogen, ganz
unfihig sein wirden, die Richtigkeit und Unrichtigkeit ihrer Lehren zu beurteilen. Sie
wirden so nach und nach ihre Macht fir ihre eigenen selbststichtigen Zwecke gebrauchen,
in Heuchelei verfallen und tun , was sie immer wollten, und ihre Beispiele wiirden von allen
Klassen befolgt werden. Wenn aber Kschatrijas und andere Klassen auch gut erzogen
werden, so studieren die Brahmanen noch angestrengter, um den andern Klassen voran zu
bleiben, und auf dem Pfad zur Rechtlichkeit zu wandeln. Sie konnten niemals Falsches
lehren und ein selbststichtiges, heuchlerisches Leben fihren. Es folgt daher, daf3 es zu ihrem
eigenen Interesse sowohl als dem der Gemeinschaft im ganzen ist, ihr Bestes zu versuchen,
um die Wedas und andere Wissenschaften und Philosophien von Kschatrijas usw. zu lehren.
Kschatrijas und andere Klassen sind die wahre Ursache des Fortschritts in Wissenschatft,
Religion und Verwaltung und der Zunahme der Reichtums usw. Sie leben niemals von
Almosen und koénnen daher keinen Grund haben, in religiosen und wissenschaftlichen
Dingen parteiisch zu sein. Wenn alle Klassen wohlerzogen und kultiviert sind, kann niemand
irgendwelche falsche, betriigerische irreligiése Ubung einfiihren. Alles dies beweist, dal3 es
die Brahmanen und die Sanjas sind, die Kschatrijas und andere in richtiger Ordnung hilten.
Dabher sollten alle Personen aller Klassen gute und gridliche Erziechung erhilten und im
Grund Satz wahrer Religion wohl unterrichtet werden.

Die Wahrheit von allem, was gelernt oder gelehrt wird, sollte durch folgende finf
Proben gepriift werden:

1. Die Wedas und die Natur Gottes — alles was tibereinstimmt mit den Lehren der
Wedas, der Natur und den Eigenschaften und Kennzeichen Gottes ist recht, das
Umgekehrte ist falsch.

2. Naturgesetze: Alles, was mit den Naturgesetzen zusammenstimmt, ist wahr, das
Umgekehrte ist unwahr, zu.B. daf3 ein Kind ohne den geschlechtlichen Verkehr seine Eltern
geboren wird, kann niemals wahr sein, da es den Naturgesetzen entgegen ist.
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3. Die Ubung und Lehren von Aptas, d.h. frommen, wahrhaftigen, vorurteilslosen,
ehrenhaften und gelehrten Minnern. Alles, was ihren Ubungen und Lehren nicht entgegen
ist ist annehmbar und das Umgekehrte unannehmbar.

4. Die Reinheit und Uberzeugung der eigenen Seele: Was gut ist fiir Dich, ist gut fiir
die Welt. Was dir schmerzlich ist andern schmerzlich. Dies sollte der Leitsatz der Betragens
gegen andere sein.

5. Acht Arten des Beweises gibt es, nidmlich: Unmittelbare Perzeption; 2.
Schlufifolgerung; 3. Vergleich; 4. Autoritative; 5. Mitteilung; 6. Ableitung; 7. Moglichkeit; 8.
Nichtvorhandensein oder Ableugung.

Niaja 1. Unmittelbare Perzeption (Pratjakscha) ist jene Art von Wissen, die
Schastra das Ergebnis der ihren Gegenstinden', des Denkorgans (Fihigkeit oder
L4, Aufmerksamkeit) mit den Sinnen und der Seele mit dem Denkorgan ist.

a) Aber dieses Wissen muf3 nicht das der Beziechung der Worte zu den bezeichneten Dingen
sein, wie von dem Wort Wasser mit der Flissigkeit, Wasser genannt. Zu.B. Li3t Du Deinen
Diener etwas Wasser bringen. Er bringt Wasser, stellt es vor Dir hin und sagt: ,,Hier ist
Wasser, o Hert””. Nun, was Du und Dein Diener sehen, ist nicht das Wort Wasser, sondern
der Gegenstand, der dadurch bezeichnet wird. So hast Du unmittelbares Wissen von dem
Gegenstand, genannt Wasser. Aber das Wissen von Bezichung eines Gegenstnades zu
seinem Namen kommt unter die 4. Art des Beweises authoritative Mitteilung. b) Dieses
Wissen mul3 nicht von zeitlichem oder voriibergehendem Charakter sein, d.i. das nicht das
Erzeugnis der Beobachtung unter ungiinstigen Umstinden, zu.B. eine Person sah etwas in
der Nacht und hielt es fiir einen Menschen , aber als es taghell war, fan der seinen Fehler
heraus und wullte, daf3 es nicht ein Mensch , eine Siule war. Nun, sein erster Eindruck von
der Sache war von zeitlicher oder tbergehender Natur, was spatter von dauerndem Wissen
ersetzt wurde, als die wahre Natur der Sache im Licht enthillt wurde. ¢) Es sollte frei von
allen Elementen des Zweifels und sicher im Charakter sein, zu.B. siehst Du einen Flu3 aus
der Entfernung und sagst: ,Ist das Wasser dort oder weile Tucher zum Trocken
ausgebreitet?” Oder nehmen wir ein adders Beispiel: ,,Du sichst einen Mann aus einer
Entfernung und sagst: ,,Steht Dewa Datta dort oder Jagja Datta?” Nun, solange Du im
Zweifel und folglich nicht sicher bist tber ein Ding, das Du bemerkst, kann Dein Wissen
nicht
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Pratjakscha (unmittelbare Perzeption) genannt werden. Sonst mul3 das Element des Zweifels
vollstindig ausgesondert werden. Daher, kurz gesagt, jene Wissenschaft allei soll Pratjakscha
sein, welche nicht das Ergebnis von der Bezichung eines Namens zu dem dadurch
bezeichneten Gegenstand ist, noch unter Umstinden gewonnen, die unglnstig fir die
Beobachtung oder den Versuch (daher voriibergehend im Charakter) sind, noch in welche
irgend ein Element des Zweifels eintritt.

2. Anumana: - SchluBfolgerung, Buchstiblich bedeutet sie das, was unmittelbarer
Erkenntnis folgt.

Nijaja Zwei Dinge sind als zur selben Zeit und am selben Platz vorhanden
Schastra beobachtet worden, wenn bei irgend einer anderen Gelegenheit eines v-
1, 1,5 on den beiden beobachtet wird, das andere, d.h. Unbekannte

geschlossen werden kann® Zu.B. Du siehst ein Kind und schlieBt sofort, daB3 es Eltern
gehabt haben muf3, wiederum, wenn Du den Rauch hinten am Hugel aufsteigen siehst, so
schlieBt Du auf das Vorhandensein von Feuer dort. Oder um irgend ein anderes Beispiel zu
nehmen: Du schlieBest die vorangegangene Geburt der Seele daraus, dal Du ungleiche
Freude und Sorge dieser Welt im gegenwirtigen Augenblick siehst. Anumana — die
SchluBifolgerung — ist von drei Arten:

a) Purwawat ist eine. Der Du von der Ursache auf die Wirkung schlie3t. Zu.B. die
SchluBifolgerung von dem Aublick aus den Wolken, dall Regen kommen werde. Oder
wiederum Du siehst eine Hochzeit und Natur gemil schlie3t Du, da3 das verheiratete Paar
eines Tages Kinder haben wird. Oder wiederum, Du siehst Studenten in der Verfolgung der
Wissenschaften begriffen und Du schlief3t, daB3 sie eines Tages gelehrte Mianner werden.

b) Scheschawat — Schluf3folgerung ist eine, in der Du von der Wirkung auf die
Ursache schlief3t, da3 es auf dem Berge, auf dem der Fluf3 entspringt, geregnet haben muf.
Wiederum siechst Due in Kind, und schliel3 sofort, dal es einen Vater gehabt haben muf.
Wiederum siechst Du diese Welt und schlieBt auf das Vorhandensein der geistigen Ursache —
den Schopfer sowohl als auch einer materiellen Ursache — den Usrstoff. Oder wiederum
nimm ein anderes Beispiel: Wenn Du einen Mann im Vergniigen ode rim Schmerz siehst, so
schlieBt Du sofort, dal3 er eine tugendhafte Tat oder Siinde getan haben muf}, da Du ja
bemerkt haben muf}t, dal die Folge einer Siinde Schmerz ist, wie einer tugendhaften Tat
Vergniigen.

¢) Samanjatodrischta — Folgerung ist jene Art von SchluBlfolgerung, worin keine
Beziehung von Ursache und Wirkung
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zwischen der bekannten Tatsache und der zubeschlieBenden Sache besteht, aber es ist
irgendeine Ahnlichkeit zwischen den beiden. Zu.B. Weit Du, daB niemand zu einen
anderen Stelle gelangen kann, ohne sich vor der ersten fortzubewegen, und daher kannst Du,
wenn Du eine Person an einer andern bestimmten Stelle findest, leicht schlieBen, dal3 sie zu
der letzten Stelle gekommen ist, dadurch daB3 sie sich von der ersteren fortbewegt hat.

3. Upmana — Vergleich — ist das Wissen von einer Sache aus ihrer Gleichheit mit
einer anderen.

Nijaja Die Sache, die erkannt werden muf3, wird Sandhja genannt und dieje-
Schastra nige, welche das Mittel von diesem Wissen aus irgend einer Ahnlichkeit
1,1,6 zwischen beiden wird, Sadhna genannt. Zu.B. Ein Mann sagt zu seinem

Diener: ,,Gehe und hole Wischnumitra”. Der letztere antwortet, daf3 er ihn nicht kennt, da er
ihn niemals vorher gesehen hat. Darauf sagt der Herr: ,,Du kennst Dewa Datta.” So ging der
Diener aus, Wischnu mitra zu finden. Wie er durch eine StraBe kam, sah er einen Mann, der
gleich Dewa Datta war und dachte, dall der Mann Wischnu mittra sein mufte und brachte
ihn demzufolge zu seinem Herrn. Oder nehmen wir ein anderes Beispiel: Du willst wissen,
was ein Yak ist. Nun erzdhlt dir einer, er ist gerade wie ein Ochs. Nichstes Mal gehst Du zu
einem Busch (Dschungel) und sichst zufillig ein Tier, welches sehr dhnlich wie ein Ochse
aussieht. Du siehst sofort , dal3 er der Yak (Grunzochs) ist, nach welchem Dich Dein Freund
fragte. Diese Art von Wissen nun, d.h. Wissen von Wischnu mitra aus seiner Gleichheit mit
Dewa Datta und von einem Yak aus seiner Gleichheit mit einem Ochsen wird genannt.
Upamana oder Wissen aus Ahnlichkeit. Die Worte Wischnu mitra und Yak werden Sadhja
genannt, wihrend Dewa Datta und Ochs Sadhana in oben erwihnten zwei Beispielen sind.
4. Schabda — autoritative Mitteilung (buchst. Wort)

Nijaja Das Wort eines Apta wird Schabda genannt. Ein Apta ist eine Person,
Schastra die ein grindlicher Gelehrter ist, wohlbewandert in allen Wissenschaft-
L1,7 en und Philosophien, physischen und geistigen, tugendhaft, wahrhaft,

frei von allen Leidenschaften und Wunschen, erfullt von Liebe fur andere und ein selbstloser
Lehrer der Menschheit, allein getriecben von dem Wunsche, der Welt durch seine
Wissenschaft, Erfahrung und Uberzeugung wohlzutun.
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Da Gott der wahrste und groBte aller Aptas ist, so ist sein Wort, der Weda in dem Schabda
eingeschlossen.

Niaja 5. Itthasa ist das, was uns sagt, daf die und die Person so und so war und
Schastra und dies und das tat, mit anderen Worten, Itihasa ist die Geschichte eines
1, 2, 1 Landes oder die Lebensbeschreibung einer Person. Die Erfahrung der

durch die Geschichte erzdhlen Vergangenheit kann dazu abgewandt werden, manche
schwierige Frage zu 16sen.

6. Arthapatti — SchluB3 oder Abteilung. Es ist ein Schluf}, der aus der Feststellung
einer Tatsache naturgemil} folgt, zu.B. sagt einer zum andern: ,, Der Regen fillt aus den
Wolken, oder eine Wirkung entspringt aus einer Ursache”. Der natiitliche Schluf3 der aus der
obigen Feststellung gezogen werden kann, ist: ,,Es kann kein Regen sein, wenn keine
Wolken da sind”.

7. Sambhawa — Moglichkeit. Wenn du etwas horst, so ist das erste, was in deinen
Denkorgan (Manas) eintritt, ob solches moglich ist. Irgend etwas, was gegen die
Naturgesetze lauft, ist nicht méglich, und daher kann es niemals wahr sein, zu.B. wenn Dir
erzihlt wird, daf} ein Kind ohne Eltern geboren wirde, die und die Person, die Tote wieder
zum Leben erweckt, oder Steine auf dem See schwimmen lie3, Berge emporhob, den Mond
in Stiicke brach, als Gott verkorpet war oder Horner auf dem Kopf eines Menschen sah,
oder die Heirat eines Paares feiert, das von unfruchtbarer Mutter geboren war. Du kannst
sofort wissen, da3 es sich nicht erreignet haben kénnte, da es den Naturgesetzen entgegen
war. Das allein ist méglich, was mit den Naturgesetzen tbereinstimmit.

8. Abhawa — Abwesenheit oder Verneinigung. Du schlieBt das Vorhandensein
irgendeines Dinges an einem andern Platz aus seiner Abwesenheit von dem Platze, wo Dir
gesagt wurde, dall Due s finden wiirdest, zu.B. ein Herr sagte zu einem Mann: ,,Geh und
hole Elefanten aus einem Elefanthaus”. Er ging dahin, fand aber, daf3 der Elefant nicht dort
war. Er schlof3 naturlich, da3 er irgendwo dabei sein mufite. So ging er heraus und suchte
nach dem Elefante und fand ihn nicht sehr weit von dem bezeichneten Platze und brachte
ihn seinem Herrn.

Diese acht Beweisarten sind kurz beschreiben worden. Thre Zahl kann vermindert
werden auf finf, wenn Geschichte in Autoritativen Mitteilung eingeschlossen wird, unter
Ableitung Méglichkeit und Verneinigung unter SchloBfolgerung®

Waischeschika Nur mittels dieser funf Unterscheidungen kann man sich versichern

Schastra was recht oder untrecht ist und nicht anders.
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Waischeschika Der hochste Segen wird erlangt, indem man ein wahrhaft rechtliches
Schastra Leben fihrt und dadurch die Seele gereinigt und erhéht wird und eine
L 1, 4 wahre Auffassung der sechs Wesenheiten, nimlich: Substanzen,

Eigenschaften, Handlung, Gemeinschaft, Unihnlichkeit und innenwohnende Bezichung
(wie Ursache und Wirkung, vom Ganzen mit seinen Teilen) gewinnt.
Waischeschika Drawjas (Substanzen) geibt es neun an der Zahl: Prithwi (feste Kor-

IL1,5 per), Apas (Flissigkeit), Tedschas (Licht), Waju (Gase) und Akscha
(Zeit, Raum, menschliche und gottliche Seele) und Manas (Grundlage des Gedankens und
der Aufmerksamkeit)”.

Wiaischeschika Kennzeichen (Lakschan)® eines Drawija (Begriff): Es ist etwas,

L 1,15 worin Eigenschaften und Krifte oder nur Eigenschaften enthilten
sind, und was eine innere mitwohnende Ursache™ einer Wirkung werden kann. Eine Ursache
geht immer ihre Wirkung vorher. Aus den neun Begriffen besitzen Festkorper, Flussigkeiten,
Licht, Gase, Manas und Seele sowohl Eigenschaften als Krifte, wihrend Akascha, Zeit,
Raum nur Eigenschaften, aber keine Krifte besitzen”.

Waischeschika Prithwi (Festkorper) ist etwas, was den Gesichts-, Geschmacks-,
I, 1, 1 Geruchs-, Gefiihlssinn erregt. Farbe™, Geschmack und Gefiihl sind
von leuchtenden Stoffen, Aether Flissigkeiten und Gasen bezw. abgeleitet sind.
Waischeschika Die Kraft, Geruchsregungen hervorzurufen, ist die natiirliche innere

1,1, 2 BHigenschaft der festen Kérper, dhnlich ist der Geschmack die Eigenschaft
der Flussigkeiten, das Licht von leuchtenden Kérpern (Aether0, das Gefithl von Gasen und
Schabda® von Akascha.

Waischeschika Apas (Flissigkeit) ist etwas, was den Gesichts-, Geschmacks-, Geru-
Schastra chssinn erregt und worin Flissigkeit und Feuchtigkeit zu finden sind.
I, 1,2 Die Eigenschaft, den Geschmacksinn zu erregen, ist natiirlich in den

Flussigkeiten innewohnend, wihrend Farbe und Geftihl von Aether und Gasen abgeleitet
sind.

Waischeschika »IKilte ist auch eine natiirliche Eigenschaft der Flissigkeiten”.
Schastra ,» Tedschas ist etwas, das den Gesichts- und Gefiihlsinn erregt. Das
1L, 11,5 Erste ist seine eigene innere Eigenschaft, wihrend das letztere von
I 1,4 Gasen abgeleitet wird”. ,,Waju (Gase) ist etwas, was den Gefithlsinn
1L, 1,3 erregt”. Obgleich Hitze und Kilte auch darin zu finden.
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sind, werden sie doch von Tedschas und Apas (Flissigkeit) abgeleitet.

I, 1,5 ,»Akascha hat nicht die Eigenschalft, diese Wirkung anzuregen”, d.h.
von Licht, Gefiihl, Geschmack, und Geruch. Schabda allein ist die Eigenschaft des Akascha.

I, 1,20 ,»Ausgang und Eingang sind die Lingas™ des Akascha”.

I, 1,25 »ochabda, wovon nicht beobachtet ist, da3 er durch Festkorper oder

Andere Substanzen hervorgebracht wird, ist nicht ihre Eigenschaft, er wohnt nur in
Akascha”.

1, 11, 6 »Zeit ist ein wesentliches Element in der Hervorbringung von
Wirkungen, wihrend Ursachen unabhingig davon sind. Daher wird von Zeit als von einer
Ursache gesprochen”

I, 11, 6 ,»Zeit ist das, wovon Nihe, Zukunft, Gleichzeitigkeit, Langsamkeit
und Scnelligkeit ausgesagt werden”.

11, 11, 10 ,Das, worauf diese oder jene Seite (d.i. Nord, Siid, Ost und West)
oben und unter anwendbar sind, wird Raum genannt”.

I, 11, 14 ,Jene Richtung des Raumes, wo der Sonnenaufgang zuerst
geschen wird, wird Osten genannt, wo sie untergeht, Westen. Ein Mann, der den Osten
ansieht, hat Std auf seinen Rechten und Norden auf seiner Linken”.

I, 11, 16 »Die anderen Richtungen sind Sidost, Stdwest, Nordost,
Nordwest”.
Njaja Schastra Jenes Substrat, worin Verlangen, Abstof3en, Gefihle des
I 10 Vergntigens, Schmerzes, bewullite Anstrengungen (Wille) und
BewuBtsein gefunden werden, wird Atma (Seele) genannt”.
Waischeschika Die Waischeschika Philosophie erklirt Seele so:,,Die Substanz wo-
Schastra rin Aus- und Einatmung, Aufmerken, physischer Bau und Belebt-
101, 11, 4 heit, Bewegung, Eregung, Sinnestitigkeit, organische Gefiihle”,

(wie Hunger und Durst, Fieber, Schmerz usw.) Verlangen, Widerwillen, Gefithl des
Vergntigens und Schmerzes, bewullte Anstrengung und Bewul3tsein gefunden werden, wird
Seele genannt”.

Nijaja Schastra ,»Das Vorhandsein von Manas (dem Denkorgan) ist nach der Tat-

L1, 60 sache festgestellt, dal3 einer nur fihig ist, zu einer Zeit”™® eine Sache
zu besorgen”.

,Die Krifte, Empfindungen von Farbe”, Geschmack, Geruch, Gefiihl zu erregen,
ferner von Zahl, Mal, Trennbarkeit, Eigenschaft, Zussammenzufassen, Teilbarkeit,
Annihrung, Entfernung, BewuBtsein™, Vergniigen, Schmerz, Wunsch, Abneigung, bewulf3te
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Anstrengung, Schwere, Flussigkeit, Oeligkeit, Liebe, Empfinglichkeit, Tugend,
Stundhaftigkeit, Schabda(Klang und Sprache) sind vierundzwanzig Merkmale oder
Eigenschaften (Gunas)”.

Waischeschika Ein Merkmal (Guna) ist das, was abhidngt von oder sich befindet in

IL,1,16 einem Substrat, welches selbst nicht eine Eigenschaft besitzen kann,
nicht die Ursache der Zusammensetzung oder Trennung in Teile und Anapekscha ist, d.h.
unabhingig von einer andern Figenschaft”.

Mahabhaschia »ochabda ist der, was dirch das Ohr empfangen, vom Verstand
ergriffen, durch die Sprache ausgedriickt und in Akascha wohnhaft ist”. “Aufstieg, Abstieg,
Zusammenenzichung, Ausdehnung, Kommen, Gehen, Umdrehung wusw. sind die
verschiedenen Arten des Karma (Bewegung oder Handlung)”.

Waischeschika  ,,1)as, was in einem Substrat sich befindet und keine Eigenschaft besitzt
L1,17 und eine absolute Ursache einer Zusammenenziechung oder Teilung ist,

wird Karma (Bewegung) genannt”.
L1, 18 ,Unterwirkungen — Substrate — Eigenschaften, Bewegungen oder

Handlungen, das, was die Ursache von allem gemeinsam ist, Samanja(Allgemeinbegriff)
genannt”.

L 1, 23 ,Unter den Wirkungen deselben Drawja (Substrat) ist Samanja
(Grundelement) die Tatsache, dal3 sie alle Wirkung sind”.

LIV,5 ,Unter Drawja (Substanzen) Drawjaschaft und unter Guna (Eigenschatft)
Gunaschaft und unter Karmas (Handlungen) Karmaschaft sind Samanja (Allgemeinbegriff)
sowohl als Wischescha (Unterscheidendes Element) zu.B. Drawjaschaft, d.i. die Tatsache ein
Drawja (Substanz) zu sein, ist allen Substanzen (Drawja) gemein, aber es unterscheidet sie,
auch von den FEigenschaften (Gunas). Es (Drawjaschaft) ist daher Samanja
(Allgemeinbegriff) sowohl als Wischescha’ (Unterscheidendes Element).

Wischeschika ,,Gemenisamkeit und Abweichung sind relative Ausdriicke ”. Zu.B. unter
Schastra menschlicher Menschheit, d.h. die Tatsache menschlich zu menschliche

L11,3 Wesen von den Tieren unterscheidet, so ist es in diesem Sinne auch das
unterscheidende Element (Wischescha), dhnlich ist Minnlichkeit oder Weiblichkeit allen
Minnern oder Frauen bezw. gemeinsam, aber Brahmanismus, Kschatrijanismus und
Waischjaismus sind das unterscheidende Element unter allen Minnern und Frauen, wihrend
Brahmanismus gemeinsames
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Element unter allen Brahmenen, Kschatrijanismus das gemeinsame Element aller
Kschatrijas ist usw.

Waischeschika  Samanja (innere Beziehung) ist untrennbar und ewige Beziehung zwischen

viL, 11, 26 dem Ganzen und seinen Teilen, zwischen einer Handlung und ihrem
Anstrich, zwischen einer Eigenschaft und ihrem Substrat, zwischen Geist und seiner Art,
zwischen einer Ursache und ihrer Wirkung. Da die natiitliche Bezichung der Substrate
zueinander in der Natur einer Verbindung (physikalisch oder chemisch) liegt, so ist sie von
zeitlichem Charakter.

Die Beziehung zwischen Substanzen, die einige Eigenschaften gemeinsam haben und
auch in verschiedene Formen umgewandelt werden kénnen, welche immer wesentlich von
derselben Natur sind wie die Substanz, aus welchen sie gemacht worden sind, wird
Sadharmija genannt. Zu.B. nehmt Erde und Wasser. Erde ist hart, trocken und erregt”
Geruchswirkungen; wihrend Wasser Feuchtigkeit, Flussigkeit, und die Kraft
Geschmacksregungen® hervorzurufen besitzt. Diese Figenschaften sind ganz verschieden
von anderen, daher sind Erde und Wasser undhnlich (Waidharmja) in dieser Hinsicht.

Waischesxhika »Eine Wirkung setzt eine Ursache voraus”.
v, 1,3 ,»Wo keine Ursache ist, kann keine Wirkung sein”.
L 11, 2 ,2Abwesenheit einer Wirkung beweist nicht das Nichtbestehen der
Ursache”.
L 11, 2 »Die Wirkung erhiillt, was immer in der Ursache vorher bestand.

Keine neue Eigenscxhaften kénnen autkommen”. Klein und grof3 sind relative Ausdriicke,
wie ein vieratomiges Molekil kleiner ist als ein Likscha; aber grofer als ein zweiatomiges
Molekiil; oder ein Berg ist leiner als die Erde aber gro3er als ein Baum”. Sat (Dasein) ist

L 11, 7 Zustand des Seins, ob von einem Substrat, einer Figenschaft oder
Handlung.

I, 11, 4 Satt kann von allem, was besteht, versichert werden. Daher wird Satt
das grofite Grundelement (Mahasamanja) genannt, d.h. es ist in allen Wesen gemeisam.

Soweit sind Wesen beschrieben worden. Nun werden wir kurz die Nichtwesen (das

nicht Vorhandene oder Abhawa) beschrieben, die von funf Arten sind.

AA



AGNIVEER
http://agniveer.com

Waischeschika 1.Pragabhawa. ,,Jene Art von Nichtvorhandensein, die der Bildung

X, 1,1 einer Sache vorangeht, wird Pragabhawa genannt”. Zu.B. ist ein
Stick Tuch oder ein nicht vorhanden, bevor sie beide gemacht werden. Dieses
Nichtvorhandensein eines Stiickes Tuch oder eines Topfes vor seiner Bildung wird
Pragabhawa genannt.

IX, 1,2 2. Pradhwansabhawa , Nichtvorhandensein, das dem bestehen eine
Sache folgt, wird Pradhawansabhawa genannt”; wie, wenn ein Topf, der zerbrochen ist,
authort, als ein Topf zu bestehen, so ist sein Nichtbestehen Pradhwansabhawa genannt”.

IX, 1, 4 3. Anjonjabhawa. ,,Was in Bezichung zu einer Sache besteht und
in Beziehung zueinander nicht besteht, wird Anjonjabhawa genannt”. Da eine Kuh als Kuh
besteht, und ein Pferd als Pferd, aber eine Kuh kein Pferd, noch ein Pferd eine Kuh ist, d.i.
eine Kuh in Bezug auf sich selbst besteht; aber eine Kuh als Pferd, ode rein Pferd als Kuh
besteht nicht. Diese Art von Nichtbestehen wird Anjonjabhawa genannt.

IX, 1,5 4. Atjantabhawa. ,,Was verschieden ist von den vorbesagten drei
Arten des Nichtbestehens wird Atjantabhawa genannt”. Wie die Hoérnereines Mannes, oder
eine Luftblume oder das Kind eines unfruchtbaren Weibes. Diese unmoégliche Art des
Nichtbestehens wird AAtjantabhawa genannt.

IX, 1,10 5. ,,Das Nichtvorhandensein einer Sache an einer Stelle, wahrend
sie an einer andern besteht, wird sansarga Pratischedha genannt”. Wie zu.B. eine Person sagt:
,Der Top fist nicht im Hause”, d.h. er ist aullerhalb an irgend einem andern Platz. Hier sind
der Topf und das Haus in keiner Weise in Bezihung aufeinander.

Wiaischeschika Unwissenheit (Awidja) ist das Ergebnis mangelhafter Eigenschaft-
IX, 11, 10 en und Erziehung3 !
IX, 11, 11 Es ist ein andrer Name fiir ungenaues Wissen.
IX, 11, 11 Genaues Wissen oder Kenntnis von einer Sache, wie sie ist, wird
Wissenschaft (Widja) genannt.
X, 1,2 Alle jene Substrate wie Prithwi usw. und ihre Eigenschaften,

welche Wirkung sind, sind nicht ewig oder voribergehend (Anitja), wihrend jene, die
Ursache sind, ewig sind (Nitja).
VIL 1, 8 Was besteht und keine Ursache hat, wird nitja (ewig) genannt,
wihrend das, was eine Ursache hat oder gemacht worden ist, nicht ewig (Anitja) ist.
Es gibt sechs sorten von gefolgertem Wissen, d.i. Wissen, das abgeleitet ist aus der
Bezichung eines Zeichens zu dem bezechneten Gegenstand.
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1. Wenn wir von der Ursache zur Wirkung fortschreiten, zu.B. ein Mann siecht in
einiger Entfernung einen Mann die Hinde zusammenklappen und schlief3t sofort, daf3 ein
Schall hervorgebracht werden muf.

Waischeschika 2. Wenn wir von der Wirkung zur Ursache tibergeben, zu.B. eine

IX, 11, 1 Person hort den Schall (der dem Zusammenklappen von Hinden
eigentimlich ist) und schlie3t sofort, dal3 nahebei mit den Hinden geklatscht wird.

3. Samjogi (Zusammentreffen) Wissen ist das, was erhilten wird von dem
Zusammentreffen einer Sache mit einer anderen, zu.B. die Erwihnung des Wortes Korper
macht sofort das Vorhandensein der Haut damit bewuft.

4. Samawaji”’ (inneres) Wissen ist das, was von dem Anhaften der Dinge (d.h. eine
Eigenschalft, Substanz, oder eine Titigkeit) herrithrt, Zu.B. Wir wissen dal Ausdehnung dem
Acther innewohnt, daher wird Ausdehnung sofort aus der bloBen Erwihnung des Wortes
Aecther geschlossen.

5. Ekartha Samwaji Wissen. Wenn zwei Dinge (sowie Eigenschaften) in einer
Substanz bestehen, so macht ads Wissen von einem sofort das Andere bewul3t. Diese Art
von folgendem Wissen wird Ekartha Samawaji genannt, zu.B. wir sechen die Orangefarbe
einer Orange und schlieBen sofort, daf3 sie glatt zum Anfithlen oder stfllich im Geschmack
sein muf3.

6. Wirodhi (gegensitzliches) Wissen ist das, was aus der natitlichen
Gegentiberstellung von Gedanken oder Dingen gewonnen wird. Weile Farbe wird schwarze
Farbe eingeben (vorstellen lassen); sufler Geschmack bitteren; das Zischen einer Schlange
wird sofort denken lassen, da3 ihr natiitlicher Feind, der Mungos nahe sein muf3.

Sankjapra Wijapti ist die Beziehung zweier Dinge (wovon das eine ein
Sutra bekanntes Gegebenes und das andere nicht bekannt ist), die zu
V, 29 cinander in einer bestimmtem fester Bezichung stehen, so dal3

jedes von Ihnen immer das andere oder nur das eines das andere begleitet. Zu.B. das
Letztere: Nehmen wir Feuer und Rauch. Nun ist im diesem Fall Rauch das Gegeben
(Sadhana), mittels dessen Feuer (Sadhja) d.h. das gefolgerte erkannt wird. Wenn immer Du
Rauch sichst, schlieBt Du nattrlich, dal3 Feuer irgend wo vorhanden ist. Die Beziechung
zwischen beiden ist keine willkiirliche, bestimmte und allgemeine. Du kannst nirgendwo
Rauch ohne Feuer finden.

Sankhaja Das Sadhana (Zeichen) besteht bisweilen zeitlich durch seine
prawatschan eigene Kraft. Wie Rauch veranla3t durch die zersetzende Kraft
V, 31,32 des Feuers (aus Holz usw.), wenn nach entfernten Plitzen gefiihrt,

fur
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bis langem gebrennt wird, ohne daf3 das Feuer nahe dabei gefunden wird. Dies wird
auch Wjapti genannt. Die Bezichung von Einem das Andere Durchdringendem wird auch
Wiapti genannt, gerade wie Urstoff (Prakrit)” den Grund der Weisheit durchdringt,
wihrend der letztere von dem Ersteren durchdringen werden soll. Das ist: das Hohere
durchdringt das Niedrige; wihrend das Letztere von dem Ersteren durchdrungen wird, mit
anderen Worten: ,,die Beziechung des durchdrungenen zu dem durchdringenden Dinge wird
Wijapti genannt”.

Lehrer sollten alles mit der Hilfe der obigen Regel priifen, was sie ihre Studenten
lehren; so sollten es auch die Studenten. Sonst konnen sie niemals griindliche Gelehrte sein.
Sie werden nur blof3 Pauker sein. Die Lehrer sollten, bevor sie ein Buch lehren, es selbst
grundlich studieren und die Wahrheit der oben besagten Verfahren priifen. Wenn es als
wahr gefunden wird, so sollten sie es ihre Schiler lehren, sonst nicht. ,,Nur durch ihre
Eigenschaften und die Anwendung der obigen Priifungen wird die wahre Natur der Dinge
erkannt”.

Der Studienplan

1.Zuerst kommt die Lautlehre (Schikscha) nach Panini. Eltern und Lehrer sollten
ihre Kinder und Schiler lehren, wie die verschiedene Buchstaben an ihren rechten Plitzen
mit dem rechten Mal} von Anstrengung und dem richtigen Mittel auszusprechen sind. Nimm
zu.B. Buchstabe P. Die richtige Stelle, ihn auszusprechen, sind die Lippen, das richtige Mal}
von Anstrengung ist das, was voll genannt wird und das richtige Mittel ist die Zunge.

2. Dann kommt Grammatik. Sie umschlieSt Aschthadhjaji, Dhatupatha (Buch der
Wurzeln), Ganapatha (Buch der Gruppen), Unadikoscha (Buch der Vor- und Nachsilben
usw.). zuletzt von allem kommt Mahabhaschja (Etrlduterung der obigen vier Biicher durch
Panini, herausgegeben von Patandschali). Wenn die Lehrer und ihre Schiler geistvoll,
tatkriftig und ehrenhaft und duBlerst bedacht darauf sind, ihr Wissen zu férdern, so kénnen
die Schiler die Wissenschaft der Grammatik in drei Jahren bewiltigen und so grindliche
Grammatiker werden, vollstindig vertraut mit dem Bau jedes Wortes — Wedisch oder
Laukika (d.i. von gewohlicher Sanskrit-Literatur). Andere Wissenschaften sind leichter zu
lernen. Das Mal3 der Arbeit, das erfordetlich ist, die Wissenschaft der Grammatik zu lernen,
ist groBer als jenes, das erforderlich ist, irgend einen anderen Gegenstand zu bewiltigen und
das Maf3 des Wissens, durch das Studium der obigen Biicher iber Grammatik in drei Jahren
erworben,
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Kann durch das Studium solcher Blcher wie Saraswata, Tschandrika, Kaumudi und
Manorama, in fiinfzig Jahren nicht gewonnen werden. Der Grund ist, daf3 die groBlen Weisen
die schwierigsten Dinge in ihren Buchern uaf scolche leichte Weise erklart haben, daf3 es fur
gewOhnliche Menschen unméglich ist, dem nahe zu kommen. Das Ziel der groB3en Seelen,
wie sie ihre Bucher schreiben, war, den Gegenstand so leicht als moglich zu machen, damit
er in moglichst kurzer Zeit aufgefalBt werden kann; wihrend das Ziel der kleinen Geister
immer gewesen ist, ihren Gegenstand mit einem solchen schwierigen, schwiilstigen Stil zu
umkleiden, dal es auf Seite der Studenten grofle Arbeit und Zeilverschwendung nétig
machen wiurde, es zu verstehen, wihrend sie nur sehr wenig nutzen davon haben wiirden.
Wir kénnen dies vergleichen mit dem Abgraben eines ganzen Berges, um Gold fur einen
Pfennig zu finden, (,,KreiBender Berg gebiert eine licherliche Maus”), wihrend das Studium
der groflien Weisen verglichen werden kann mit dem Tauchen eines Mannes in der See un
ddem Auffinden héchst wertvoller Perlen bei einem Sprung ins Wasser.

3. Dann la3t sie lesen Nighantu und Nirkuta (Bicher iber wedischen Wortschatz
und Philosophie) von Jaska in sechs bis acht Monaten, aber nicht Jahre ihre wertvollen Zeit
tber Amarakoscha und anderen Biichern von Atheisten verschwenden.

4. Hiernach sollten sie Tschandograntha (Dichtkunst) von Pingala studieren, so dal3
sie ihre Regeln, welche die Dichtkunst — wedische und andere — betreffen, griindlich
meistern kénnen und fihig sind, eigene Gedichte zu entwerfen. Dieses kann in vier Monaten
geschehen. Sie sollten ihre Zeit tber Writtaratnakara und gleichen Biichern von
minderwertigen Gelehrten nicht verschwenden.

5. Dann sollten sie Manu Smriti, Walmiki Ramajana, Widurniti und andere Auslesen
gleich diesen aus Mahabharata studieren. Der Lehrer sollte diese lehren, wie Dichtkunst
gelehrt werden sollte. Das Studium dieser Bucher zielt darauf hin, ible Gewohnheiten
auszurotten und Kultur zu brigen. Es sollte den Studenten nicht mehr als ein Jahr kosten sie
zu vollenden.

6. Dann sollten sie sechs Schastras’ (irrtiimlichweise die sechs Schulen die
Philosophie genannt) mit den Erkldrungen der Rischis — den erluechteten grof3en Seelen, den
wahren Sehern der Natur — soweit als moglich, oder in der Abwesenheit dieser mit Hilfe der
wahren Erlduterungen von anderen chrenhaften Geleherten studieren. Bevor die aber
Wedanta schastra aufnehmen, sollten sie die zehn Upnischads’® lernen. Alle diese Biicher
sollten in zwei Jahren beendet werden.
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7. Hier nach sollten sie die vier Wedas®mit ihren vier Brahmanas”mit richtiger
Betonung bedeutung theoretisch und praktisch studieren (und diesen Lehrplan in sechs

Jahren beenden.)
Nirukta Jaska sagt tber diesen Gegenstand: ,,Derjenige, welcher die Wedas
1,18 selbst mit richtiger Betonnung liest, aber ihre Bedeutung nicht

versteht, ist wie ein Baum niedergedriickt von seinen Friichten, Zweigen, Blittern
und Bliiten ode rein Lasttier, das auf den Ricken Korn trigt, welches es nicht essen kann.
Aber derjenige, welcher ihre Bedeutung versteht und nach ihren lehren handelt, indem er
Stinde vermeidet und ein tugendhaftes Leben fihrt, genieBt vollkommenes Glick in dieser
Welt und ewigen Segen hernach in Folge davon”.

Rig Weda »Ein unwissender Mann hat Augen zu sehen, aber sieht nichts, hat

X, 17,4 Ohren zu horen, aber hort nichts, hat eine Zunge zu sprechen,
aber spricht nicht. Der Unwissende kann niemals die verborgenen Geheimnisse der
Wissenschaft verstehen. Aber es gebiihrt dem Gelehrten allein, daf3 die Wissenschaft ihre
wahre Natur enthillt, gerade wie eine Frau, die sich sehnt, ihrem Ehemann zu begegnen,
sich auf das Beste kleidet und ihren feinsten Schmuck ansteckt, um ihm ihre Reize zu
entfalten”.

Rig Weda »Wasfir Gutes konnen die Wedas dem antun, der jenes grof3e

1,164, 30 Wesen nicht kennt, das alles durchdringend und ewig ist, das
Heiligste von allem, welches die Soone und Erde erhilt und die Stitze der Gelehrten ist,
dessen Erkenntnis das Hauptziel der wedischen Lehre ist. Aber die allein genielen ewigen
Segen, welche die Wedas studieren, ein rechtliches Leben fithren, vollkommene Jogis werden
und Gott etkennen”.

8. Nach dem Studium des Wedas sollten sie die Upawedas (oder Nebenwedas)
lernen, deren Anzahl vier ist: 1. Ajur Weda (Medizinische Wissenschaft). Hierin sind die
Werke von Tschakr und Suschruta und anderen Weisen eingeschlossen. Sie sollten sowohl
Theorie als Praxis lernen, einschlieBlich Medizin, Therapeutik, Stofflehre, Physiologie,
Pathologie, Hygiene mit Didtetik und Klimalehre und die Wissenschaften von
denTemperamenten, Anotomie und Chirurgie mit dem richtigen Gebrauch der Instrumente
bei verschidenen Operationen usw. in vier Jahren. 2. Staatswissenschaft (Dhanurweda), sie
besteht aus zwei Teilen, politischen und militirischen. Der politische Teil ist die Kunst, das
Volk zu regieren, sein Leben und Eigentum zu schiitzen, den Reichtum und Hilfsquellen des
Landes zu entwickeln, das Volk gliicklich und zufrieden zu machen
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durch richtige Anwendung der Rechts, die Guten zu schiitzen und die Bosen zu bestrafen
usw. Der militirische Teil umfaB3t die Organosation des HEres, den Gebrauch von
Feuerwaffen und das Wissen von verschiedenen Arten von Ubungen (Drill), Taktik, und
Stratagie usw. Sie sollten beide Teile des Staatswissenschaft in zwei Jahren lernen. 3.
Musikwissenschaft (Gandharwa Weda). Sie sollten alle verschiedenen Teile der Musik lernen,
sowie Téne, Tonleitern, Antherungen der Tonleitern, Takt, Harmonie, SchluBvers (Chor).
Sie sollten auch richtig singen, spielen und tanzen lernen, aber hauptsichlich singen wie
Nautschmidchen (Courtisanen) noch briillen wir sinnliche Weiragi*’. Die Biicher iiber diesen
Gegenstand sind Narada Sanhita usw. verfal3t von Rischis. 4. Artha Weda (Wissenschaft und
Praxis der mechanischen Kiinste), auch Schilpa Widja genannt. Sie sollten die Gesetze von
Stoff und Bewegung studieren, sie sollten auch wissen, wie man verschiedene Arten von
Maschinen macht usw. Kurz, sie sollten theoritisch und praktisch die Ntur und
Eugenschaften von festen Korpern bis zu Akascha lernen. Dies ist die Wissenschaft, welche
dient, den Reichtum und das Gluck eines Landes zu vermehren.

9. Darauf sollten sie grindlich Dschjotischschastra studieren, welche Arithmetik,
Algebra, Geometrie, Geographie, Geologie, und Astronomie einschlief3t, zwei Jahren. Sie
sollten auch praktische Ubugen in diesen Wissenschaften haben, die richtige Handhabung
der Instrumente lernen, ihren Mechanismus meistern und wissen, wie sie anzuwenden sind.
Aber sie sollten Astrologie — welche von dem Einflu der Sterne und Sternstellung
(Constellationen) auf die Geschicke der Menschen, von Gunst und Ungunst der Zeit, von
Horoskopen usw. handeln, als Betrug ansehen und niemals irgend welche Biicher iber
diesen Gegenstand stidieren und lehren.

Sowohl die Lehrer als auch ihre Schiiler sollten sich bemthen, daf3 sie fihig sind, alle
Wissenschaften und Kinste zu meistern und hoch kultiviert in zwanzig oder einundzwanzig
Jahren zu werden und so den Zweck ihres Lebens erfullen und in Glick leben. Das Wissen
was erworben werden kann durch Befolgen der vorbesagten Pline in zwanzig oder
einundzwanzig Jahren kann auf einem andern Wege sogar in hundert Jahren nicht gewonnen
werden.

Wir haben nur die Biicher von Rischis zum Studium fir Studenten empfolen, weil sie
Minner von groBer Gelehrsamkeit, Meister aller Wissenschaften und auch von Frommigkeit
erfullt waren. Aber die Biicher von minderwertigen Gelehrten
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haben wie verdammt, weil sie nur obetflachliches Wissen besal3en und auch nicht frei von
Vorurteil waren. Wie kénnten dann ihre Schriften frei von Fehlern ihrer Verfasser sein? Von
allen oben erwihnten Buchern, (die wir den Studenten zum Studium empfohlen haben) —
die Wedas, Angas" (Glieder), Upangas” (Nebenglieder), Brahmans, Upawedas
(Nebenwedas), werden die Wedas allein als gottlich von Ursprung gehilten, der Recht wurde
von Rischis — Sehern der Wedas und Natur — gemacht. Sollte etwas sogar in ihren Schriften
entgegen den Wedas gefunden werden, so ist es zu verwerfen, denn die Wedas allein sind
gottlich von Ursprung und frei von Irrtum und grundsitzlich — mit anderen Worten, die
Wedas sind ihre eigene Autoritit, wihrend andere Bucher, wie die Brahmanas,
Pratahpramana sind, d.i. von den Wedas abhingig in Bezug auf ihren Geitungswert. Sie
stechen oder fallen gemil Ubereinstimmung, Widerstreit mit den Wedas”. Die zu
vermeidenden Bicher werden imAnhang aufgezihlt; sie sollten als Schlingen angesechen
werden; einmal darin gefangen, kann ein Student niemals die Wahrheit darin erkennen.

F. Ist keine Wahrheit in diesen Biichern zu finden?

A. Es ist darin ein Tropfchen Wahrheit vermischt mit einer grofen Menge von
wertlosen Sagen und zurechtgemachten Dingen (Liigen); da aber die Beste Nahrung mit Gift
gemischt zu vermeiden ist, so sollten es auch diese Biicher.

F. Glaubst Du nicht an die Puranas, Itihasas usw.?

A. Ja, wir glauben, aber nur an die wahren, nicht an die gefilschten.

Akhlajal Grihja F. Welche davon sind wahre und welche gefilschte und falsche?
Sutra A. ,Itihasa, Purana, Kalpa, Gatha und Naraschansi sind funf
11, 31 Namen, die den Brahmanas gegeben sind (welche vorher erwihnt

werden). Das Bhagwata und die dhnlichen Bucher sind nicht die wahren Puranas”.

F. Warum nimmst Du nicht an, was auch immer fiir Wahrheit inden verdammten
Bucher zu finden ist?

A. Was auch fur Wahrheit in ihnen zu finden ist, stammt von den Wedas und
anderen wahren Schastras, wihrend was falsch in ihnen, von ihrer eigenen Erdichtung ist.
Mit der Annahme der Wedas und der anderen Schastras wird die ganze Wahrheit
angenommen. Detjenige, welcher versucht, Wahrheit aus diesen falschen Buchern zu zichen,
wird unvermeidlich auch Unwahrheit zu schlucken haben. Daher sollte die Wahrheit, die mit
Unwahrheit verfilscht ist, wie Nahrung mit Gift gemischt, vermieden werden.
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F. Was ist dein Glaube?

A. Wedisch. Wir glauben, dall die Wedas allein die hochste Autoritit in der
Ermittelung wahrer Religion — der wahren Lebenstfithrung — sind. Was auch immer durch die
Wedas vorgeschrieben ist, hilten wir fur recht, wihrend wir fir falsche hilten, was immer
von ihnen verdammt wird. Daher sagen wir, daf3 unsere Religion wedisch ist. Alle Menschen,
besonders die Arier, sollten an die Wedas glauben und dadurch Einheit der Religion pflegen.

F. Selbst die von Rischis geschriebenen Schastras enthilten Wahrheiten gemischt mit
Unwahrheit und wiedersprechen einander wie andere Biicher. Nimm zum Beispiel den
Gegenstand der Schopfung. Nun widersprechen sich alle sechs Schastras tber diesen
Gegenstand. Die Mimansa, zu.B. gibt Denkkraft als die Ursache der Welt; das Waischeschika
Zeit, Njaja Atome, Joga Titigkeit, das Sankhja Urstoff und der Wedanta Gott. Sind ihre
Lehren nicht wechselseitig widersprechend.

A. Erstens, mit Ausnahme von Wedanta und Sankhja handeln diese Schastras nicht
unmittelbar von dem Gegenstand der Schopfung. Sie ist nur mittelbar erwihnt. Zweitens ist
kein Widerspruch in ihren Lehren. Es zeigt nur, dal Du kein Wissen von Widersinn und
Ubereinstimmung hast. Nun sag mir bitte, nennst Du es ein Widerspruch, wenn
verschiedene Feststellungen tber verschiedene Gegenstinde?

F. Wenn verschiedene Feststellungen tber denselben Gegenstand gemacht sind, ist
hier auch der Gegenstand derselbe, nimlich die Schopfung

A. Ist Wissenschaft ein Ding oder mehr als eins?

F. Eins.

A. Wenn sie Eins ist, warum gibt es dann soviele Teile dieser Wisseschaft sowie
Grammatik, Medizin, Astronomie. Da im Falle einer Wissenschaft seine verschiedenen
Zweige getrennt handeln werden, so werden die sechs Zweige der Schépfungswissenschaft
in den sechs Schastras getrennt behandelt. Du kannst es niemals einen Widerspruch nennen,
nicht wahr? Gerade wie sechs verschiedene Ursachen bei der Herstellung eines Topfes
teilnehmen, nidmlich Anstrengung (Denken), Zeit, Ton , Verstand und Arbeit (erforderlich
zur Mischung oder Trennung verschiedener Stoffe), die Eigenschaften des Stoffs und der
Topfer, dhnlich sind die sechs verschiedenen Ursahen der Welt von den sechs Schastras
besprochen worden, so die Denktitigkeit durch Mimansa, Zeit durch Waischeschika,
stoffliche Ursache durch den Njaja, géttliche Tatigkeit durch Joga
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atome und stufenweise Bildung der verschiedenen Substanzen der Welt aus ihnen durch das
Sankhja und wirksame Ursache Gott durch den Wedanta. Das ist kein Widerspruch darin,
oder nimm als Erliuterung die Heilkunde, Thre sechs verschiedenen Zweige, Pathologie™,
Medizin, Therapeutik, Heilmittel, Hygiene und Chirugie werden getrennt behandelt aber sie
stehen alee darauf hin, Krankheit zu heilen. Gleichfalls haben sechs verschiedene Ursachen
bei der Bildung dieser Welt gewirkt, da eine Ursache von dem Schastra besprochen worden
ist, ist kein Widerspruch in ihnen.

Sowohl die Lehrer als auch ihre Schiiler sollten alle jene Dinge vermeiden, welche als
Hindernisse auf der Weg der Erwerbung von Wissen wirken, wie die Gesellschaft der bésen
und ausschweifenden Leute, Annahme von bésen Gewohnheiten (sowie Gebrauch von
Rauschmittel, wie Alkohol, Opium, Morphium) Liederlichkeit, wie Ehebruch und
Kinderheirat®, Mangel an vollkommenem Brahmatscharja, Mangel an Eifer auf Seiten der
Herrscher, Eltern und Gelehrten fur die Aussaah der Wissenschaft der Wedas und anderer
Schastras, tbermiBiges Essen, spat aufbleiben (wie in Kneipen), Trigheit im Lernen, Lehren,
Prifen oder Geprift werden oder Erfillung dieser Pflichten mit Unehtlichkeit, Nichtachten
der Wissenschaft als Hochstes in der Welt, Mangel an Vertrauen zum Brahmatschatja als die
Quelle von Gesundheit, Stirke, Kraft, Mut, politischer Macht und Reichtum, Unterlassung
der Anbetung des einen wahren Gottes und Verschwendung von Zeitdurch Herumgehen
von Ort zu Ort zu dem Zwecke, Bilder aus Stein und andere unbelebte Gegenstinde zu
schen und zu verchren, Abstehen von der Verehrung der wahren lebendigen Gotter —
Mutter, Vater, Lehrer, selbstloser Lehrer der Menschheit (Atithis) und andere grof3er Minner
— Nachlissigkeit in der Erfallung der Pflichten ihrer Klasse und Ordnung und anstatt dessen
verschiedene Zeichen von Sekten auf der Stirn oder an anderen Teilen des Kérpers® zu
tragen, Krinze, Rosenkrinze usw., Beobachtung von Fasttagen, wie den elften und
dreizehnten jeden Monats, an die Vergebung der Siinden durch eine Pilgerfahrt zu solchen
heiligen Plitzen wie Benares und bestindige Wiederholung der Namen der Gétter und
Gottinen, so wie Rama, Krischna, Narajana, Schiwa, Bhagwati und Ganescha zu glauben,
Gleichgultigkeit gegentiber der Erwerbung von Wissen durch den ruchlosen Rat von
Leuchern, Glauben an die Méglichkeiten, Heil zu erlangen einfach durch solche Biicher (wie
Purana Bhagwata und dsgl.) lesen zu horen und so das Studium wahrer Philosophie und
Wissenschaft gut und rechtlich zu leben, die Ausiibung des Joga und Gemeischaft mit
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Mangel an Liebe fir die Wissenschaft aus Gier nach Gold, vagabundieren usw. Diejenigen,
welche in die vorbesagten falschen Ubungen verstricktsind und von dem Vorteil der
Brahmatscharja Erziechung ausgeschlossen bleiben, werden in der Folge in Unwissenheit
versinken und von verschiedenen Krankanheiten betraffen.

Die ketzerischen und selbststichtigen Brahmanen der Gegenwart verhindern Andere
durch ihre falschen Lehren, Wissenschaft zu erwerben und sich mit Gelehrten zu verbinden,
verstrcken sie ihre eigenen Netze und richten sie so korperlich, geistig und materiell zu
Grunde. Sie wollen die Kschatrijas und andere Klassen ungebildet hilten, da sie fiirchten,
daf3, wenn sie Wissen erwerbwn und etleuchtet werden, sie ihre Heuchelei ans Licht bringen,
aus ihren selbststichtigen Hinden herausgelangen nd achtlos gegen sie wiirden.

Sowohl die Herrscher als die Beherrschten sollten sehen, daf3 diese Hindernisse von
dem Pfade der Studenten und Studentinnen aller Klassen hinweggerdumt werden. Um ihren
Kindern eine griindliche Erziehung zu geben, sollten sie sich bis zum AuBersten mit ihrem
ganzen Herzen, ihrer ganzen Seele und ihrem ganzen Reichtum anstrengen.

F. Sind sogar Frauen und Schudras zu dem Studium der Wedas zugelassen? Was
sollen wir tun, wenn sie sich aufs Lesen verlegen? AuBlerdem gibt es keine Autoritit fiir diese
ihre Tatigkeit. Andererseits ist es von den Wedas verdammt:

Schruti ,Niemals sollten Frauen und die Schudras studieren”.

A. Alle Minner und Frauen, d.h. die ganze Menschheit, haben ein Recht zu
studieren. Du magst gehen und in den Brunen springen. Was den angefiihrten Text
anbetrifft, so ist es Deine eigene Mache und nirgendwo in dem Weda noch in einem anderen
angeschnen Buch zu finden. Andererseits ist hier ein Vers aus dem Jadschur Weda, welcher
allen Menschen das Recht vetleiht, die Wedas zu studieren und sie lesen zu horen.

Jadschur Weda Gott sagt: ,,Da ich dieses Wort (d.i. die vier Wedas) gegeben habe,

XXXVI, 2 welche das Wort des Heils" (Seeligkeit), das Heil fiir die ganze
Menschheit ist. (Hier kénnte jemand sagen, dal durch das Wort Dschana, welches wir in
ganze Menschheit zu Ubersetzen haben, nur Dwidschas gemeint sind, wie in den
sogenannten Smritis® sie allein zum Studium der Wedas zugelassen sind, aber nicht Frauen
und Schudras, so beantwortet die andere Hilfte dieser Verse diesen Einwand, indem sie
hinzuftgt) Brahmanen, Kschatrijas, Waischjas, Schudras, Frauen,

1A



AGNIVEER
http://agniveer.com

Diener, ja sogar die Niedrigsten der Niedrigen, so sollten sie alle stun, d.i. die Wedas
lehren und predigen. Lal3t daher alle Menschen die Wedas vortragen, lesen, lehren und
predigen und dadurch wahre Wissenschaft erwerben, Tugend tben, Laster meiden und
folglich von Kummer und Schmerze befreit, wahres Gliick genieBen. Nun sage, sollen wir
nur Deines oder Gottes Wort glauben? Sicherlich Gottes! Detjenige, welche noch ablehnt zu
glauben, dal3 Frauen und Schudras zur Wedagelehrsamkeit berechtigt sind, soll ein Nastika
(ein Ungldubiger) genennat werden, weil Manu sagt: ,,Der ist ein Unglaubiger, welche rein
Verichter und Ableugner ist”. ,,Winscht nicht Gott die Wohlfahrt der Schdras? Ist Gott
vorurteilsvoll, dal3 er das Studium der Wedas den Dwidschas etlauben sollte und nicht den
Schudras? Hitte Gott beabsichtigt, dal3 die Schudras den Weda nicht studieren oder lesen
sollten, warum sollte er die Orange dder Sprache und des Gehérs an ihrem Korper
erschaffen haben? Da er die Sonne, den Mond, die Erde, das Wsser, das Feuer, die Luft,
verschiedene Speisen und Getrinke usw. fiir alle erschaffen hat, so hat er die Wedas fur alle
offenbart. Wo immer es erklirt wird (in den Buchern der Rischis), dal3 die Schudras vom
Studium der Wedas ausgeschlossen sind, so erstreckt sich die Verhinderung einfach darauf,
dal3 derjenige, welcher selbst aus einer anderen guten Lehre nichts lernt, unwissend ist und
des Verstandes ermangelt, ein Schudra genannt wird. Es ist nutzlos, fiir ihn zu lernen und
fir Andere, ihn linger zu lehren. Was den Ausschlufl der Frau von der Erziechumg anbetrifft,
so zeigt es Deine Unwissenheit, Selbstsucht und Dummbheit. Hier ist ein Ausspruch aus dem
Weda, der Middchen zum Studium berechtigt:

Atharwa ,»Gerade, wie Knaben grindliches Wissen und Kultur durch
Weda XI Ubung des Brahmatscharja erwerben und dann ein Midchen ihrer
XVI, 3,18 eigenenWahl heiraten, die jung, wohlerzogen, liebenswiirdig und

von gleichem Gemiit ist, so sollte ein Mddchen das Brahmatscharja tben, die Wedas und
andere Wissenschaften studieren und dadurch ihr Wissen volkommen, ihten Charakter
verfeinern, ihre Hand einem Manne ihrer eigenen Wahl geben, der jung, gelehrt
liebenswiirdig ist”. Es folgt daher, dal Madchen auch das Brahmatscharja tben und
Erziehung erhilten sollen.

F. Sollen sogar die Frauen den Weda lesen?

A. Sischerlich, hier ist ein Ausspruch aus dem Schrauta sutra. ,,Bei dem Jagja lal3t das
Weib diesen Mantra vortragen”.

Waire sie nicht mit den Wedas sowohl wie mit anderen Schastras vertraut, wie konnte
sie in dem Jagja die wedischen Mantras vortragen mit richtiger Aussprache und Betonung,
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ebenso wie Sanskrit sprechen”? Im alten Indien waren Gargi und auch andere Frauen — die
Juwele unter den Frauen- hochgebildet und volkommene Gelehrte der Wedas. Dies ist klar
geschrieben in dem Schatapatha Brahmana.

Wenn nun der Ehemann wohlerzogen und die Frau unwissend ist oder umgekehrt,
so wird ein bestindiger Kriegszustand im Hause sein (wie der Kampf zwischen Géttern und
Dimonen nach der Mythologie). Wenn zudem Frauen nicht studieren sollten, woher werden
die Lehrerinnen fir die Midchen schulen kommen? Noch kénnten jemals die
Angelegenheiten des Staats, die Verwaltung der Justiz, und und die ehelichen Pflichten,
welche von Mann und Frau gefordert werden, (sowie einander glicklich zu machen, imdem
die Frau die oberste Aufsicht iber den Gesamter: Haushilt hat), richtig ohne griindliche
Erziehung (der Minner und Frauen) gefithrt werden.

Die Kschatrijafrauen im alten Indien pflegten sogar mit der Kriegswissenschaft wohl
bekannt zu sein, oder wie hitten sie, mit ithren ménnlichen Verwandten gehen und Seite an
Seite mit ithnen auf Schlachtfeldern kimpfen kénnen, wie es Kaikeji mit ihrem koniglichem
Manne Daschratha tat? Daher ziemt es sich fur Brahmanen- und Kschatrijafrauen alle Aten
des Wissens zu erwerben und fir Waischjafrauen den Handel und die medizinische Kunst
und desgl. Zu etlernen und fiir Schudrafrauen die Kochkunst usw. Wie die Minner zum
allermindesten die Grammatik, den Dharma*und ihren Beruf oder Handel etlernen sollen,
so sollen fur die Frauen gleichfalls Grammatik, der Dharma, Medizin, Mathematik und
mechanische Kinste erforderlich sein, da ohne diese Wissenschaften Urteilsvermogen
(Unterscheidung von Wahrheit und Unwahrheit) richtiges Betragen gegen ihre Eheminner
und andere Leute, Erzeugung guter Kinder, ihre richtige Erzichung und Belehrung, richtige
Leitung der Haushiltsgeschifte, Zubereitung von Nahrung und Geschenken in
Ubereinstimmung mit den Erfordernissen derHeilkunde (so dafB sie auf das System wie gute
Medizin wirken und die ganze Familie von Krankenheit frei hilten und sie dadurch gliicklich
machen) niemals ausgefiihrt werden kénnen. Ohne die Kenntnis der medizinischen Kunst
koénnen sie nicht gehérig solche Sachen besorgen, wie Kleider und Schmuck usw. herstellen
oder wenn sie dieselben gemacht haben, kénnen sie den Aufbau ihres Hauses nicht
tiberwachen. Ohne die Wissenschaft der Mathematik kénnen sie tiber ihren Haushilt nicht
buchfiihren; ohne die Wissenschaft von der wahren Religion, wie von den Wedas und
anderen Schastras gelehrt wird, konnen sie nicht wissen, was Gott und der Dharma sind und
konnten sie niemals vermeiden, vom Pfade der Rechtlichkeit abzuirren.
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Wahrlich, jene Eltern haben ihre Pflicht getan und gebihrt ihnen daher
tausendfacher Dank; die ihr Bestes getan haben, ihre Kinder das Brahmatscharja tben,
hochste Wissenschaft erwerben und ihren Charakter vervollkommen zu lassen. Was alles
dazu verhilft, sowohl ihren Korper als ihr Denkorgan aufs hochste entwickeln zu lassen,
sodal3 sie eine richtige und rechtliche Behandlung allen angedichnen lassen konnen. Eltern,
Eheminnern, Ehefrauen, Schwiegermiittern und Schwiegervitern, ihrem Konig und
Mitbtrgern, Nachbarn, Freunden und Nachkommen usw. Wissenschaft allein ist der
unerschopfliche Schatz, jemehr Du ihn ausgibst, jemehr wichst er. Alle andern Schitze
versiegen durch Ausgeben und Teilhaber erben auch ihren Anteil. Diebe kénnen diesen
Schatz nicht stehlen, noch kann irgend jemand ihn erben. Es ist die Hauptpflicht der
Herrscher sowohl als der Beherrschten, diesen Schatz zu schiitzen und zu vermehren.

Manu VII Manu sagt: ,,Der Staat sollte es zu einem Zwang fur alle machen,

152 ihre Kinder beiderlei Geschlechts im fiinften oder achten Jahre
zur Schule zu schicken, bis zum fiinfundzwanzigsten Jahre fir Knaben dort zu behilten, bis
sie grindlich erzogen sind. Es sollte ein strafbares Vergehen sein, dieses Gesetz zu brechen.
Mit anderen Worten, etlaube keinem Kind, sie ein Midchen oder Knabe, in seinem
Vaterhause nach dem achten Jahre zu bleiben; lafit es in den Bildungsanstalten (Gurukulas)
bleiben bis zu einer Samawarttana Zeit (d.i. die Zeit der Heimkehr nach der Vollendung
seiner Erziechung) und laBt niemand vordem heiraten, d.h. vor der Vollendung seiner

Erziehung”.
Manu IV Wiederum sagt Manu: ,,Von allen Gaben (die einer dem andern
233 vetlethen kann) — Wasser, Nahrung, Kihe, Land, Kleider,

Sesamsaten, Butter usw. — ist die Wissenschaft des Weda die beste und edelste”.
LaBt daher alle ihr AuBerstes versuchen, Wissenschaft auszusien mit ihrem ganzen Herzen,
mit ihrer ganzen Seele, und mit allen ihren Geldmitteln. Das Land allein gedieht, wo
Brahmatschatja gehorig getbt, Wissenschaft betrieben und die Lehren der wedischen
Religion befolgt werden.

In diesem Kapitel haben wir tiber Brahmatscharja kurz gesprochen. Wir werden im
nichsten Kapitel Samawarttana (Heimkehr) und Grihastha (Eheleben) behandeln.

Anmerkungen:

" Upanjana: FEinfilhrung in das Studentenleben, dessen dufleres Sinnbild die
heilige Schnur ist. (Ram-Dev).
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) Lesenoder Sprechen von unziichtigen Dingen, sich liisternen Gedanken
hingeben; die letzten Zwei stellen eine Art geistigen Verkehrs mit Personen vom anderen
Geschlecht dar. (Dr. C. Bharadwadscha).

) BiBerleben (Asketismus) bedeutet hier strenge korperliche und geistige
Zucht — mit anderen Worten einfaches Leben und hohes Denken soll der Leitspruch der
Studenten sein. Sie sollen keine korperliche Bequemlichkeit anstreben, dafiir alle Arten
Miihseligkeiten ertragen, um sich ginzlich und allein der Erwerbung von Wissenschatft,
Kultur usw, zu widmen. (Dr. C. Bharadwadscha).

Y Gajatri Mantra:die Worte — Bedeutung des Gajatri Matra sind: Aom —
siche Kapitel 1, Bhuh — einer, der Leben und Stiitze des ganzen Weltalls ist; ist teurer als das
Leben selbst und ist selbstseiend. Bhuwah — einer, der von allen Sorgen und Schmerzen frei
ist, und dessen Betrachtung alles abwischt, Schmerzen und Sorgen. Swah — Einer, der dieses
vielgestaltige Weltall durchdringt und die Stiitze von Allen ist. Tat — ihn. Sawitur — von
einem, der Schépfer der ganzen Welt ist und von dem alle Kraft ausgeht. Warenjam — Einer,
der allheilig und wiirdig unserer Anbetung ist. Bhargo — ist Einer, der selbst rein von Natur
ist und andere reinigt und der allwissend ist. Dewasja — von Einem, der Allen Gliick verleiht
und von Allen geliebt wird. Dhimahi — dirfen wir betrachten. Jah — wer. Nah — unser.
Pratschodajat — kann fihren.

) Sandhjopasana:Siche des Verfassers Werke iiber die fiinf groBen
Tagespflichten.

% Vorzutragen :Es ist am besten, den Gajatri Mantra in Gedanken zu
wiederholen.

" Ahutis:Am Ende von jedem Homa-mantra wird eine bestimmte Menge Ahuti
— geklirte Butter — Giber das Feuer gegossen. (Dr. C. Bharadwadscha).

Bis sie vollstindig gemeistert sind: Wenn ein Student nach Eintritt in
die Schule mit acht Jahren, die Wedas mit threm Anhang sechunddreif3ig Jahre studiert (d.h.
er widmet zwolf Jahre dem Studium jedem der drei Wedas) so vervollkommenet er seine
Erziehung im Alter von sechsunddreifig und acht = vierundvierzig Jahren, wenn achtzehn
Jahre im Alter von acht und achtzehn = sechsundzwanzig Jahren, wenn neun Jahre lang, im
Alter acht und neun Jahr — siebzehnjahre (die letzte Zeitpanne des Brahmatscharja gilt fir
ein Méddchen, die im Alter von 17 Jahren heiraten will. (Dr. C. Bharadwadscha).

hLeidenschaften vollkommen beherrschen:und selbst nach
der Hochzeit sollte er seinen Leidenschaften nicht freien Lauf lassen. (Dr. C.
Bharadwadscha).
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"y M anas: Grundsitze der Aufmerksamkeit, des Denkens, des Gedichtnisses und
der Personlichkeit. (Dr. C. Bharadwadscha).

"™ Aschramas oder Ordnungen: Das Leben ist in vier Stufen oder
Ordnungen geteilt: 1. Brahmatscharja oder die Zeit des Studentenlebens. 2. Grihastha
Aschrama oder Eheleben. 3. Wanaprastha oder die Zeit des BiBletlebens Askete gewidmet
der Vervollkommenung des Charakters, dem Studium der Geisteswissenschaften und
gottlicher Betrachtung. 4. Sanjasaschrama: die Zeit der Entsagung und Predigen der
Wahrheit, Rechtlichkeit tiber die ganze Welt, indem man alle weltlichen Verbindungen
verlaB3t. (Dr. C. Bharadwadscha).

Y Kérperkraft:und genieBt die volle Lebensspanne, die vierhundert Jahre
betrigt.

) von Jamas gibt es fiinf : 1. Harmlosigkeit. 2. strenge Ergebenheit der Wahrheit. 3.
Ehrenhaftigkeit in Wort, Tat und Gedanken. 4. Abstechen von geschlechtlicher
Ausschweifung 5. Abstehen von der verstockten Verfolgung weltlicher Dinge und frei sein
vom Stolze tber seine Besitzungen (sowie Reichtum und Macht). (Dr. C. Bharadwadscha).

Joga Schastra " Nijamas:von Nijama gibt es auch fiinf: 1. Kérperliche und
Sadhanpada geistige Reinheit. 2. Zufriedenheit — was nicht bedeutet
XXXII Genugsamkeit an kérperlicher Trigheit, sondern bedeutet, da3 Du

Dein AuBerstes tust, um Deinen Zweck zu erreichen, aber nicht aus der Bahn gebrachtwirst
durch den sich ergebenden Nutzen oder Verlust, Freude oder Sorge. 3. Ergebenheit zur
Pflicht ohne Riicksicht auf die Folgen. 4. Erwerbung und Aussaat von wahrem Wissen. 5.
Unterwerfung unter den Willen Gottes durch du3erste Ergebung in Thn.

"YZeitgemiBer Homa :Besondere Homas werden beim wechsel der vier
Jahreszeiten ausgefiihrt, wie auch bei Gelegenheit des Vollmonds, usw. (Dr. C.
Bharadwadscha).

' Die fiinf groBen tiglichen Pflichten sind : 1. Verehrung Gottes. 2. Homa und
Pflicht gegen die Gelehrten. 3. Dienst bei den Eltern und anderen gelehrten und rechtlichen
Personen. 4. Pflicht gegen Tiere und die Armen und Hilflosen. 5. Pflicht gegen die
altruistischen Lehrer der Manschheit und gegen gewohnliche Giste d.i. ithnen gehdrige
Achtung zu bezeigen und ihnen bis zu duBerster Macht und Mitteln zu dienen. (Dr. C.
Bharadwadscha).

"y Smritis:Schriften von Aptas in Ubereinstimmung mit dem Weda. (Ein Apta
ist ein frommer, wahrhafter, vorurteilsloser, eherenhafter und gelehrter Mann). (Dr. C.
Bharadwadscha).
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" Religion:Das im Text gebrauchte Wort ist Dharma, das ein sehr
umfassender Ausdruck ist. Wenn mit dem leitenden Grundsatz aller menschlichen Tatigkeit
tbersetzt, mag es dem Leser eine Idee bezuglich seiner Bedeutung geben. (Dr. C.
Bharadwadscha).

"YFinf Sinne undihre Gegenstinde: Wie von den Augen mit Licht, von den
Ohren mit Schall, von Geruchsinn mit Difte, von der Zunge oder dem Priifungssinn mit
Geschmack, vom Tastsinn mit Gegenstinden, die Berthrung entstehen lassen.

Das Unbekannte:geschlossen werden kann: (Um diesen Punkt zu kliren,
siche die Ausfithrung aus ,,Beweise des menschlichen Geistes” von dem verstrobenen Pandit
Guru Datt Widjarthi M. A. an, die Gber den Begriff der Schluf3folgerung handelt.

NSchluBfolgerung: Sie kénnen sogar auf drei vermindert werden, nimlich
unmittelbare Perzeption, Schluf3folgerung und authoritative Mitteilung, wenn Vergleich
(Analogie) unter Schluf3folgerung einbegriffen wird. (Dr. Bharadwadscha).

) Lakschana:Ist das, wodurch einzuerkennder Gegenstand erkannt wird,
zu.B. Farbe wird mit den Augen gesehen. Augen werden daher ein Lakschana genannt.

) Inn e re mitwohnende Ursache: mitwohnende bedeutet inhirente.

* Farbe, di die Kraft, Gesichts-, Geschmacks-, und Gefiihlsregungen
hervorzurufen. Diese Ausdriicke werden in diesem ganzen Kapitel in diesem Sinne
gebraucht. (Dr. C. Bharadwadscha).

Y Der Schabda:wird irrtimlich mit Schall iibersetzt. Nun ist der Schabda
nicht Schall, obgleich der Schabda vom Schall begleitet wird, wenn gesprochen wird. Es ist
sehr schwierig, dem Leser beizubringen, was der Ausdruck Schabda in der Sanskrit-
Philosophie bedeutet. Die Sanskrit-Philosophen nehmen an, dal3 der Mensch unfihig ist, die
Sprache zu erfinden, und darum die Sprachwurzel in der Natur selbst innewohnen muf3. Die
Sprachwurzel, die die Mutter der menschlichen Sprache ist, wird der Schabda genannt, und

soll in dem Akascha genannt sein. Diese Sprachwurzel ist dem Menschen durch Gott im
Anfang jeder Schépfung enthillt. (Dr. C. Bharadwadscha).

*) Linga:D.h. das Gegebene, wovon das Bestehen von Akascha geschlossen
wird. (Dr. C. Bharadwadscha).
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Y Organische Gefihle:Soweit die unwillkiirlichen Eigenschaften und
Krifte erwdhnt sin; dann folgen die willkirlichen Krifte, die dieselben sind wie in der
vorhergehenden Erklirung.

* Zu einer Zeit:Um den Leser eine klarere Idee von deisem Substrat,
genannt Manas, zu geben, lese ich Folgendes aus den Beweisstiicken des menschlichen
Geistes”. Aus: ,,Es wird von einem griechischen Philosophen gesagt, dal3 er bei der Losung
einer mathematischen Aufgabe beschiftigt war, als ein HEr vorbeizog und er unkundig
dessen war, bis ein Soldat den Kreis auswichte, den der Philosoph auf der Erde gezeichnet
hatte, eine Tatsache die allein die Aufmerksamkeit des Philosophen erregte. Was folgte, mag
der Geschichte tberlassen bleiben. War die Bewegung eines HEres ganz gerduschlos?
Wurden keine Schallwellen fortgepflanzt, wihrend der Philosoph seine mathematische
Aufgabe 16ste? Traten nicht die Wellen in die Hohlung des Ohres ein und erregten das
Trommelfell, die fein geordneten Himmerchen und die mit kérnern versetzte Flissigkeit in
den inneren Gehorgingen (Labyrinth) des Ohrs, tatsdchlich das nicht sichtbare Mittel der
Erregung auf die Nerven die Indrijas? Alles dieses fand statt, aber der Philosoph achtete
nicht darauf. In dem Philosophen war ein Etwas, das im Denken beschiftigt (d.i. ein Lésen
der Aufgabe) nicht in verbindung mit dem inneren Ohrwar, ein Etwas, dessen Berthrung
mit einer Indrija oder Fahigkeit, seine Bertihrung gleichzeitig mit einem anderen ausschlof.
Seine Bertihrung mit einer Indrija und daher mit einem Organ wird Aufmerksamkeit
genannt, seine Trennung davon schneidet die Stringe der Verbindung ab und das Ergebnis
ist das, was wir Geistabwesendheit nennen. Auch ist dieses Manas nicht die bewul3te
Fahigkeit, den wer weil} nicht, da3 die ganze Idee, die unsere Erfahrung fur uns erworben
hat, meistenteils im latenten Zustande im Gehirn oder genauer in dem Manas liegt, nur das
ein Jeder von ihnen aufsteigt, wenn es wiedergerufen wird. (Dr. C. Bharadwadscha).

YDie Krifte:Empfindungen von Farbe: Was durch die Augen bemerkt wird,
wie Farbe genannt. Was durch die Zunge: Geschmack; was von verschiedenen Arten ist wie
salzig, suf} usw. Was durch die Nase wahrgenommen wird, wird Geruch genannt; was durch
die Haut wahrgenommen wird, wird Gefithl genannt. Was die Idee von 1, 2 usw bringt, hel3t
Zahl; Was die Idee von Leichtigkeit und Schwere fiihrt, hei3t Mal3. Trennbarkeit ist die
Eigenschaft, von anderen getrennt zu sein. Sanjoga ist die Kraft der Zusammenfassung,
erklirt sich selbst; Teilbarkeit ist die Eigenschaft, teilbar zu sein. Nachbarschaft ist die
unmittelbare Nahe, entweder im Orte, der Zeit oder Verwandschaft.

R



AGNIVEER
http://agniveer.com

Entfernung (in Zeit oder Ort) erklirt sich selbst. Tugend ist rechtliche Fihrung.
Stinhaftigkeit ist unrechte Fihrung. Andere Ausdriicke erkliren sich selbst. (Dr. C.
Bhardwadscha).

) BewuBtsein: Hier sind nur die willkiirlichen Betitigungen der Seele
aufgezihlt. (Dr. C. Bharadwadscha).

YSamanja Wischescha: Wie nehmen zu.B. eine Kuh: was allen Kiihen
gemeinsam ist, wird Samanja — Grundelement — genannt. Nur unterscheidet dieser
Allgemeinbegriff jede Kuh von der ganzen Schéofung. Es ist daher auch Wischescha — das
unterscheidende Element.

Y Erregt: DaFErde eine Art Prithwi ist.

" Geschmackseregung: da Wasser cine Art Apah ist. Likscha — ein
Teilchen.

" BErziehung: Ich habe das Wort Erzichung in moglichst weitem Sinne
gebraucht, ob sie das Ergebnis von unmittelbarem Leben, von Verbindung mit anderen
Leuten und Umgebungen ist. Dies im Text gebrtauchte Wort ist Sanakara, was einen
subjektiven und objektiven Eindruck auf die Seele bedeutet. (Dr. C. Bharadwadscha).

® Samawaji ist die untrennbare innere Bezichung eciner Substanz, eine
Eigenschaft eines Zusammenwirkens mit einer anderen Substanz gerade wie die Beziehung
des FlieBens zu den Flissigkeiten, des Ganzen zu seinen Teilen, des Geschlechts zu seinen
Arten.

Y Prakriti wird fiir die feinste Form des Stoffes gehilten, aus welchem alle
sichtbaren und unsichtbaren Gegenstinde der Welt entwickelt sind. Prakriti ist das Feinste
und die Ursache, das Nichste in der Entwicklung, etwas weniger fein als dieses — ist
Mahatwa (der Grund), ecine Stufe tiefer kommt noch Ahankana (Ursprung der
Personlichkeit) usw. (Dr. C. Bharadwadscha).

Sechs Schastras: ,Purwa Mimansa, Waischeschika, Njaja, Joga, Sankhja,
und Wedanta”. Zehn Upanischads: ,Isch, Kena, Katha, Praschna, Mundak, Mandukja,
Aitetja, Taittitja, T'schandogja und Brihadaranjaka”.

M Vier Wedas: ,Rig, Jadschur, Sama, Atharwa-Weda”.

"N Vier Brahmanas: ,»yAitrija, Schatpatha, Sama und Gopatha”.

"NWWairagis:eine Sekte von Bettlern.
g

Y Angas: Glieder. Sie sind sechs an Zahl. Phonetik (Klanglehre), Sitten- und
Pflichtlehre, Grammatik, Philosophie, Musik und Astronomie.
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) Upangas: Nebenglieder. Sie sind sechs an Zahl. Es sie die sogenannten
Philosophieschulen.

) Wedas: Zur weiteren Aufklirung iiber diesen Gegenstand siche Kapitel VII dieses
Buches und unser Buch, genannt ,,Eine Einfihrung zur Erlduterung der vier Wedas.

“y Pathologie:Physiologie ist in Pathologie eingeschlossen und Anatomie

unter Chirurgie. (Dr. C. Bharadwadscha).

® Kinderheirat:Heirat von Midchen unter sechszehn und Minnern unter
finfundzwanzig Jahren.

“Y Kérper:Sowie Adhwa pundra: eine einzige senkrechte Linie auf der Stirn,
Tripundra: drei Quetlinien auf der Stirn und anderen Korperteilen Tilaka: ein farbiges

Zeichen auf der Stirn, mit Asche gemacht.

Y Heil:D.J. Gliick hier und hiernach, also in der Zeitlichkeit und Ewigkeit. (Dr.
C. Bharadwadscha).

*Smritis: Von Rischis geschriebene Biicher iiber die Lebensfiihrung.

“y Dharma:Er besteht aus Rechtlichkeit, Gerechtigkeit, Ehrenhaftigkeit,
gehorige Erfillung einer Pflicht.
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Kapitel 4

Heimkehr von der Schule ( Samavarttana)
und Famielien Leben (Grihastha)

Manu LaBt einen Studenten (oder ein Studentin) der sein Geltbde
1 ,Brahmatscharja” eines reinen Lebens nicht verletzt und sich
2,3,4,5 genau gemal3 dem Rate seines Lehrers geftihrt hat, in die Ehe

Treten, nachdem er zusammen mit ihren Nebenwissenschaften
die 4 Wedas studiert hat, oder drei, zwei oder nur einen Weda.

Laft ihn, der seine Pflichten gegen seinen Lehrer true erfilllt hat, und von seinem
Vater — dem naturlichen oder geistigen — (d.i. dem Lehrer) die Gabe der Wissenschaft von
dem Weda empfangen hat, auf einem prichtigen Bette sitzen, das geschmuckt ist mit einer
Kette von Blumen, und laB3t seinen Vater (den natirlichen und geistigen) ihn durch das
Geschenk einer Kuh ehren. Eine Studentin, die die erwihnten Eigenschaften besitzt, sollte
auch in derselben Weise durch ihren Vater geehrt werden.

Lait einen Mann von erhohter Wiirde (einen Brahmanen, Kschatrija, Waischja) —
Dwidscha — nachdem er die Einwilligung seines Lehrers erhilten und das Bad genommen
hat, das fir die Feier der Heinkehr von der Schule und Hochschule vorgeschrieben ist, nach
Hause kommen und ein Midchen seines Standes heiraten, das mit ausgezeichneten
Eigenschaften ausgestattet ist.

Ein Midchen, das auf seiner Mutterseite nicht innerhalb des sechsten Grades
abstammt und nicht denselben Famieliennamen wie den seines Vaters trigt, ist fiir Heirat
wihlbar. Es ist eine Tatsache, daf} wir einen Gegenstand, mit dem wir vertraut sind, so sehr
nicht lieben oder schitzen wie einen, der unserm Gesichtskreis verborgen ist; wenn zu.B.
eine Person viel tber die Stiligkeit des Zuckers gehort aber thn niemals geschmeckt hat, so
ist sein Sinn erfullt von dem Wunsche, ihn zu kosten. Oder wenn wir von
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Einer uns unbekannten Person héren, daf3 sie wegen ihrer ausgezeichneten
Eigenschaften hochgepriesen wird, so macht uns das sehr begierig, ihre Bekanntschaft zu
machen. Aus demselben Grunde sollte ein Mann ein Madchen heiraten, welches aus einem
fernen Lande stammt und nicht nahe verwandt ist, weder auf seiner Mutter- noch Vaterseite.

Die Vor- und Nachteile von entlernten und Heiraten.

1. Irgendwelche zwei Personen, die in ihrer Kindheit nahe beieinander gewohnt
haben, zusammen spielten und sich zanklen, einander liebten, ihre Eigenschaften, Fehler,
und Unvollkommenheiten, Temperamentsausbruchen und Unartitkeitenund vielleicht
bisweilen sich unangezogen gesehen haben, konnen sich wenn verheiratet, niemals in so
hohem Maf3e wie gewiinscht lieben.

2. Die Heirat naher Verwalten verbessert nicht die Rasse aus Mangel an Austausch
von Flissigkeit und Essenzen, (sowie Blut) des Korpers; sie verschlechtert sie eher. Dieses
ist analang der Mischung von Wasser zu Wasser, wodurch keine neue Eigenschaft erzielt
wird.

3. Da die Hinzufigung von Zucker und solchen medizinischen Wirzen wie
getrockneter Ingwer den Geschmack und die Giite der Milch verbessert, so verbessert die
Heirat von Leuten, die nicht miteinander verwandt sind, (weder von Vater noch Mutterseite)
die Rasse.

4. Da im Falle eines Kranken Wechsel von Klima und Diit sehr oft eine Heilung
bewirkt, so verbessert die Heirat mit Fremden oder verschiedenartigen, fernwohnenden
Leuten, der Gesundheit der Parteien und erweist sich segensreich in jeder anderen Hinsicht.

5. Wenn die Parteien nahe miteinander verwandt sind, und unter ihren Leuten leben,
so werden die Sorgen und Freunden einer Familie die andere beeinflussen, und es werden
manche Gelegenheiten zu Familienstreitigkeiten entstehen; wihrend Heirat unter
entferntwohnenden Leuten und folgerrichtige Trennung von Verwandten den Faden
wechselsetiger Liebe verlingert, dieses ist nicht der Fall, wenn sie neben ihren Leuten leben.

6. Wenn Heiraten mit Leuten von fremden und entfernten Lindern abgeschlossen
werden, so kénnen Dinge und Neuigkeiten aus jenen Lindern leicht erhilten werden 9und
folglch werden engere Beziechungen zwischen verschiedenen Lindern hergestellt). Dieses ist
nicht moglich, wenn Leute nahe Verwandte oder Personen heiraten, die nahe ihre
Heimstidten oder in ihrem eigenen Lande wohnen.
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Nirukta 111, In Sanskrit wird eine Tochter ,,duhitri" genannt, (Du = fern, hit =
47,8 gut), wiel die Heirat eines Madchen mir einem Manne, der aus
einem fernen Lande oder einem fernen Teil deselben Landes kommt, Gutes hervorbringt.

Wenn die Leute der Braut nicht sehr weit von dem Heim ihres Ehemannes wohnen,
so ist eine Mdoglichkeit vorhanden, daf3 ihre Eltern arm werden, da sie (Eltern) ihr irgend
etwas als Geschenk zu geben haben, wenn sie ihre Eltern besucht.

Wenn ihre Leute nahe zur Hand leben, so wird sie bei irgend einer kleinen Reibung
zwischen den Eheleuten, da sie sich sicher fiihlt, daf3 ihre Leute sie unterstiitzen werden,
sofort ihren Ehemann verlassen und zu ihren Eltern gehen. Das kann die Ursache von
wechselseitiger Beschimpfung und Titlichkeiten werden, denn Frauen sind in der Regel
leicht beleidigt und zufrieden gestellt.

Manu 111, Bei der Verbindung mit einem Weibe soll vermeiden, mogen sie

6,8,9,10 noch so grof3 sein in politischer Macht ode rim Rang, oder noch
so reich an Kiihen, Zeigen, Pferden, Elefanten, Gold oder Getreide.

Die Familie, welche nicht tugendhaft und religios ist die keine Minner von
Chakrakter aufweist, die in dem Studium der Wedas vernachlissigt ist, diejenige, deren
Mitglieder langes und dichtes Haar auf dem Korper haben, und diejenige, welche
Krankheiten unterworfen ist, wie Geschwilste (Hidmorrhoiden), Auszehrung, Asthma,
Bronchitis, Verdasuungsstorungen, Fallsucht (Epilipsie), Aussatz und Albinismus; weil alle
diese Fehler und Krankenheiten auf den SproBling” iibergehen. Daher sollten Ehemann und
Ehefrau von korpetlich, sittlich und geistig guten Familien kommen.

LaBit einen Mann niemals ein Midchen heiraten, die bleich und blutarm ist, noch
eine, die dicker und starker ist, als er selbst, oder ein tberfliissiges Glied hat, oder eine, die
invalid ist, noch eine ohne Haare oder mit zuviel Haar, noch eine miBig schwatzhafte, noch
eine mit gelben' Augen.

Noch eine mit Namen eines Sterns®, eines Baumes, eines Flusses oder eines Berges,
noch eine die Namen trigt, der niedrigen Ursprung oder Knechtschaft anzeigt, noch einen
Namen, noch einen Vogel, eine Schlange, noch eine, deren Namen Schrecken einflot.
Diese Namen sind verichtlich und gehéren auch andern Dingen.

Lait ihn als Frau ein Miadchen wihlen, die eine anmutige Gestalt ohne irgendeine
MiBbildung hat, die einen schénen Namen trigt, die anmutig wie ein Schwan oder wie ein
Elefant sich bewegt.
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(Der Elefant in Indien ist ein angesehenes Tier, das wegen aller seiner Tatigkeit
bewundert wird, wie zu.B. wegen seines majestitischen Ganges. Ubers.) Die feines Haar und
liebliche Zihne hat und deren Kérper auf3erordentlich geschmeidig ist.

F. Welches ist die beste Zeit zur Heirat und welches die beste Art?

A. Das beste Heiratsalter einesd Madchens liegt zwischen dem sechzehnten und dem
vierundzwanzigsten Jahre ihres Lebens, und fiir einen Mann von funfundzwanzig bis
achtundvierzig Jahren. Die Ehe eines Midchens von sechzehn mit einem Mann von dreif3ig
bis vierzig wird Mittel-Ehe genannt; eines Madchens von vierundzwanzig mit einem Manne
von achtundvierzig Jahren wird eine h6here Ehe genannt.

Die beste Art der Ehe ist durch Wahl (Swajamwara), nachdem die Erziechung der
cheschlieBenden Parteien vollendet ist, und ihr Brahmatscharja fiir die obengenannten
Zeitabschnitte vollstindig ist. Gliicklich ist das Land, worin die Leute sich dem Studium der
Wissenschaft widmen, keusch leben und die erwahnte Art der Heirat annehmen. Herunter in
die Tiefe des Elends ist das Land, worin die Leute Brahmatschaja nicht ausiiben, noch
Wissenschaft erwerben, wo frithe Heirat und Heirat zwischen Unpassenden vorliegen.

F. Paraschara, der Gesetzgeber, sagt: Fin Midchen von acht Jahren wird Gauri’

Paraschara und genannt, von neuen Rohini®, von zehn Jahren Kanja7, hiernach
Schighrabodha wird sie Radschaswala genannt. Wenn sie nicht verheiratet ist,
VL, 8,9 bevor sie Radschswala® wird. D.h. bis zum zehnten Jahre, so

sollen ihre Mutter, Vater und ihre alter Briider, sie alle, zur Hoélle gehen.

A. Brahma Purana sagt: (was gerade durch uns zusammengestellt ist) in einer
Sekunde nach der Geburt wird ein Madchen Gauri genannt, in zwei Sekunden Rohini, in
drei Sekunden Kanja und danach Radschaswala.

Wenn sie erst verheiratet wird als Radschaswala, so sollen ihre Mutter, Vater,
Schwester und Bruder alle zusammen zur Hoélle gehen.

F. Die Verse, die du angefiihrt hast, sind nich beweiskriftig.

A. Warum sind sie nicht beweiskriftig? Wenn Brahmas Verse es nicht sind, wie
konnten es die deinigen sein.

F. Wohl! Wohl! Hiltst du sogar nicht Paraschara und Kaschinatha fur Autorititen?
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A. Hiltst du Brahma nicht fiir eine Autoritit? Ist Brahma nicht gréf3er als Paraschara
und Kaschinatha; wenn du nicht an Brahma glaubst, verwerfen wir deinen Paraschara und
Kaschinatha.

F. Deine Ausfihrung kann nicht fir beweiskriftig gehilten werden, da sie eine
Unmoglichkeit lehrt. Tausend Sekunden werden allein fiir die Geburt gebraucht, wie kann
ein Midchen dann verheiratet sein, wenn sie nur ein, zwei oder drei Sekunden alt ist; auch
kann nichts Gutes sich aus der Ehe solchem unméglichen Alter ergeben.

A. Wenn unsere Verse eine unmogliche Bedeutung haben, so haben sie auch die
denigen, weil eine Heirat selbst im Alter von 8, 9 oder 10 Jahren nutzlos ist; denn nur im
Alter von 25 Jahren ist der Korper eines Mannes richtig entwickelt, und die zeugende Kraft
vollkommen, und im Alter von 16 Jahren ist ein weiblicher Kérper erst stark genug, und
seine zeugungsorgane genug entwickelt, um gute, gesunde Kinder hervorzubringen’, Die
Erzeugung von Kindern bei einem Midchen von acht Jahren ist eine Unmdglichkeit.
AuBerdem ist es einfach albern und unsinnig, Madchen Gauri (hell), Rohini (rot) zu nennen,
weil ein Madchen ebenso dunkel wie hell sein kann. Gauri war nun Gemahlin des Mahadewa
und Rohini des Wasudewa, die ihr Pauranikas als Mutter betrachten. Ihr bildet euch ein, dal3
eure Midchen Gauri und Rohini darstellen, wie kénnt ihr rechtfertigen, es zu tun, wenn ihr
sie verheiratet? Wie konnte es jemals mit den Vorschriften der wahren Religion
Ubereinstimmen. Es folgt daher, dal3 sowohl eure als auch unsere Verse bestimmt falsch sind
und der Beweiskraft entbehren. Gerade wie wir einige Verse dichteten, und sie als solche
von Brahma ausgaben, so haben andere Leute jene Verse gefilscht, um sie mit Beweiskraft
zu stempeln, haben sie die Leute sie als Schriften von Paraschara und anderen Weisen
ausgegeben. Es ist daher am besten, alle diese sogenannten Autorititen in allen Dingen
zurlckzuweisen, und den Weda allein als die wahre Autoritit in allen Dingen zu erkennen,
und danach zu handeln.

Manu Manu sagt: LaB3t ein Madchen drei Jahre warten, nachdem sie

IX, 90, 89 Radschaswala geworden ist, d.h. sie begonnen hat zu menstruieren
und lafit sie dann selbst einen Ehemann wihlen, der ihr ebenbirtig ist. ,,Ein Midchen
menstruiert nur einmal im Monat, und daher wird sie heirats fdhig, nachdem sie
sechsunddreillig Mal menstruiert hat aber nicht frither.

LEs ist besser, da3l Minner und Frauen eher bis zum Tode allein bleiben, als
unpassende Heiraten schliefen, d.h. Personen von gegnseitig unpassenden Eigenschaften,
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Charakteren und Temperamenten sollten niemals einander heiraten".

Alles dieses beweist, daf3 es nicht recht und niitzlich ist, dal} Heiraten vor besagter
Zeit oder von Unpassenden jemals stattfinden.

F. Sollte ein Heirat unter der Uberwachung (Kontrolle) von Eltern oder der
vertragschlieBenden Prteien selbst stattfinden?

A. Es ist am besten, daB3 sie unter der Uberwachung der vertragschlieBenden Parteien
stattfinden. Selbst wenn Eltern daran denken, eine Heirat in Gang zu bringen, so sollten sie
unter keinen Umstinden jemals ohne die Zustimmung (Bewilligung) der Parteien
abgeschlossen werden; denn wenn die Leute ihre Lebensgefihrten selbst wihlen, so ist
weniger wechselseitiger Widerstreit vorhanden, und die aus solcher Vereinigung geborenen
Kinder sind auch von hoherer Art. Nichts als Unruhe steht solchen bevor, deren Heirat
nicht nach ihrer eigenen Wahl scheidenden Personen bei der Heirat sind Braut und
Briutigam und nicht ihre Eltern. Sie sin des, die glicklich sein werden, wenn sie gut
zusammen stimmen, und sie allein werden leiden, wenn sie sich widersprechen.

Manu In welchen Familien auch immer der Ehemann mit seiner Frau

111, 60 zufrieden ist, und die Frau mit ihrem Mann, dort ist und dort nur
allein wohnt jenes Gliick, Reichtum und Ehre dauernd. Und wo immer der Mann und die
Frau uneins sind, zanken und widersprechen, dort wohnt nichts als Armut, Elend und
Ungliick. Die Swajamwara Ehe, d.h. die Ehe durch Wahl, die alteste Art der Ehe in Indien -0
ist die beste Art der Ehe. Bevor ein Mann und ein Madchen an Heirat denken, sollten sie
schen, daB3 sie zu einander passen in Bezug auf Wissenschaft, Anlage, Charakter, Schénheit,
Alter, Stirke Familie'’, Korperbau und Kérperbildung und desgl. Wenn sie nicht in allen
diesem zueinander passen, so kann kein Gliick aus der Ehe sich ergeben. Auch kann eine
Ehe in friehrem Lebensalter (Kinderheirat) niemals zu irgend einem giinstigen Ergebnis
fihren.

Rig Weda Jener Mann allein, der nach Ubernahme der Geliibde des

111, 4, 8, 55, 16 Brahmatschatja zu der Zeit seiner Einfihrung sie genau in seinem
Studienleben beobachtet, sein Wissen vervollkommenet und seiner Charakter verfeinert hat,
und der wohl erzogen ist und in die Ehe in voller Jugendbliite eintritt, ist wie wieder geboren
in Wissen und Weisheit. Er macht sich selbst einen Namen und genief3t das Glick. Er ist
fest und mutig, sein Denkorgan ist gerichtet auf die zunahme von
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Wissen und das Ziel der Weisheit. Manner von Gelehrsamkeit und Frommigkeit
geben ithm ihre hilfreiche Hand, um ihn zu erhéhen. Er wird so unter ihnen geehrt. Jene, die
heiraten, ohne vorher das Brahmatscharja getibt und Wissen und Kultur erworben zu haben
oder die im frithem Lebensalter (Kindheit) heiraten, werden sicher zu Grunde gerichtet;
auch werden sie niemals von den Weisen und Gelehrte geachtet.

Lal Midchen, die Jungfrauen sind, dhnlich Kuhen, die niemals vorher gemelkt
worden sind, das Einzelleben zu verlassen , die wohl erzogen undkultiviert sind, geeignet,
alle Verantwortlichkeiten des Ehelebens zu tragen, in voller Jugendbliite stehen und die
durch die Ubung des Brahmatscharja einen Zustand der Auszeichnung und der Weisheit
erreicht haben, den nur die von groBler Gelehrsamkeit und hohen Tugenden erreichen
konnen, Minner heiraten von reifem Alter und Kinder mit ihnen erzeugen". Niemals sollten
sie an Minner selbst in ihren Triumen in frihem ILebensalter denken. Dieses allein kann
ihnen Glick in dieser Welt und in der Nachwelt geben. Frihe Heirat ist sogar einer Frau
schidlicher als einem Manne.

Rig Weda Gerade wie Minner von schneller Auffassung und Titigkeit

1,179, 1 tatkriftige, korperlich starke und leistungsfihige Midchen
heiraten, die jung und teru in ithrem Herzen sind und ads Leben bis zu einem gutem Alter
(100 Jahre oder mehr) genieBlen, und wohlgesegnet sind mit Kindern und Enkeln, so sollten
es alee Ménner und Frauen tun. Da Jahreszeiten, Morgen und Abend, Tage und Nichte alle
die Schonheit und Stirke des Korpers hinwegnehmen und das Greisenalter bringen, so sollte
jeder, Mann und Frau das Brahmatscharja tben, Wissen erwerbwn, seinen Charakter
vervollkommen, an Stirke des Korpers und der Seele gewinnen und die volle Jugend
erreichen, bevor er heiratet. Alle diejenigen, die diese Ehegrundsitze verletzen, tune s gegen
die Lehre der Wedas, daher sie niemals gliicklich sein kénnen.

Solange in diesem Lande (Indien_ Weise und Seher, Kaiser und Koénige und andere
Leute dem vorgenannten Ehesystem durch Wahl folgten, nachdem ein Leben des
Brahmatschatja vorhergegangen; ergeben der Erwerbung von Wissen und Kultur, und
Vervollkommung des Korpers, so schritt es bestindig vorwirts und blihte. Seit seine
Bewohner Brahmetscharja und das Studium der Wissenschaft vernachlissigt und sich anstatt
dessen auf Kinderehe gelegt haben — und ads sogar unter der Aufsicht der Eltern — ist Indien
bestindig abwirts gegangen. Es ziemt sich daher, fir alle guten und verninftigen Menschen,
dieses vederbliche System abzuschaffen und anstatt dessen
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Wahlehe einzufiihren in Ubereinstimmung mit der Teilung in Klassen (Warna Wiawastha),
welche begriindet werden sollte auf die Eigenschaften, Vollkommenheiten und den
Charakter der Person.

F. Derjenige dessen Eltern Brahmanen sind, ist in der Tat Brahmane. Aber kann eine
Person, deren Eltern nicht Brahmenen sind, ein Brahmane werden?

A. Ja, in der Vergangenheit waren viele Brahmanen es geworden. Viele werden es
gegenwirtig, und viele werden es kiinftig werden. In der Tschandogja Upnischad lesen wir,
dal3 ein weiser Dschabala von einer unbekannten Klasse ein Brahmane wurde. In dem
Mahabharata ist geschrieben, dal Wischwamitra, Kschatrija von Geburt, ein Brahmane
wurde. So geschah es mit dem Weisen Matangu, ein Geidchteter von Geburt. Selbst
heutzutage wird derjenige, der die Eigenschaften, den Charakter und ads Wissen eines
Brahmanen besitzt, wie ein solcher geachtet, und die Unwissenden werden wie Schudra
behandelt. So wird es kinftig sein.

F. Wie kann der Korper, der aus erzeugenden Urstoffen gebildet ist, im Charakter
sich dndern und eine neue Form annehmen, die fir eine andere Klasse pal3t?

A. Ein Mann wird nicht Brahmane, weil sein Korper das Ergebnis der zeugenden
Krifte ist, die aus den Kérpern der brahmanischen Eltern abgeleitet sind.

Manu ,,Das Studium der wahren Wissenschaften, die Praxis der

11, 28 Brahmatschatja, die Austbung des Homas, die Aufnahme der
Wahrheit und Abstoung der Unwahrheit. Die Aussiung (Verbreitung) der wahren
Wissernschaft der ganzen Wedas mit richtigem Akzent, Deutung und Verbindung und
Aussprache, Fuhrung eines tugendhaftes Lebens, wie durch die Wedas vorgeschrieben, die
Austibung des zeitlichen Homa, die Hervorbringung der guten Kinder, der getreue Erfullung
der finf groBen tdglichen Pflichten und die Schaffung solcher andere guten Werke, die
wohltitige Ergebnisse fiir die Allgemeinheit hervorbringen, sowie Entwicklung technischer
Kinste, Verbindung mit Guten und Gelehrten, Wahrheit in Wort, Tat, Gedanken und
Ergebenheit gegen das allgemeine Gute und desgl. Alle diese Dingen machen einen
Brahmanen aus. Glaubst du nun nicht an diese Verse?

F. Ja, ich glaube es.

A. Nun wohl, warum glaubst du, dal} Teilung un Klassen auf die Abstammung
begrindet ist?

F. Nicht ich allein denke es. Es gibt viele andere, die es mit mir glauben, da es die
ilteste Sitte von undenklicher Zeit her ist. Widersetzest du dich sogar den dltesten
Gebriuchen?
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A. Nein, aber wegen eurer verkehrten Meinung wiederlegen wire s.

F. Kannst du beweisen, dal3 unsere Meinung verkehrt und die jenige richtig ist?

A. Einfach, weil du einen Gebrauch, der nur sechs oder sieben Generationen alt st,
als die dlteste Sitte bezeichnest, wihrend wir jene Sitte alt nennen, welche von der Zeit der
Offenbarung der Wedas oder der Erschaffung der Welt im Gange gewesen ist. Sichst du
nicht in dieser Welt, dal3 gute Eltern manchmal bose Kinder bekommen und gute Kinder
bése Eltern haben, und das zu andern Malen beide gut oder schlecht sind? Ihr Leute sind in
Zweifel und Unwissenheit versenkt. Sieh, was der groe Weise Manu sagt:

Manu Laf3t Kinder in den Ful3stapfen ihrer Voreltern gehen, aber nur,

1V, 178 wenn sie, gut sind, anders nicht; da keiner jemals zu Kummer
kommt dadurch, daf} er den Pfad von guten und frommen Menschen wandelt. Glaubst du
dieses oder nicht?

F. Ja, ich glaube es.

A. AuBlerdem, was auch immer von Gott in dem Weda offenbart wurde, ist alt, was
auch immer dem entgegengesetzt kann niemals alt genannt werden. Sollten alle Leute dieses
glauben oder nicht?

F. Sicherlich sollten sie es.

A. Derjenige, der es zuriickweist, daran zu glauben sollte gefragt werden ,,Wenn der
Vater einer Person arm ist und dieser reich wurde, sollte sie darum zufolge des Stolzes auf
ihres Vaters Armut ihres Reichtum wegwerfen? Wenn eines Mannes Vater blind ist, sollte
sich auch sein Sohn die Augen ausreiBen? Wenn eines Mannes Vater von niedrigem
Charakter ist, sollte auch sein Sohn ruchlose Taten tun"? Nein, niemals. Anderseits ziemt es
sich fir alle Menschen, allein die Tugend ihrer Eltern in sich aufzunehmen, nicht ihre Laster.
Detjenige der glaubt, dal3 seine Klasse durch den Zufall seiner Geburt bestimmt ist, nicht
durch seinen eigenen Chakrakter, seine Volkommenheit und erworbenen Eigenschaften,
sollte gefragt werden, wie es kommt, dal3 er einen Mann nicht als Brahmanen erkennt, selbst,
wenn er seine Klasse verlassen hat, gemein und ausgetoBen oder ein Christ oder
Mohamedaner geworden ist. Die einzige Antwort, die er geben kann, ist, dal3 er die Pflichten
des Brahmanen untetlassen hat, und daher kein Brahmane mehr ist. Es erweist sich daher,
dal nur du diejenigen, welche getreu die hohen Pflichten eines Brahmanen erfillen,
Brahmanen genannt werden konnen. Selbst, wenn ein niedrig geborener Mann die
Eigenschaften, Vollkommenheiten und den Charakter einer héheren Klasse besitzen sollte
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So sollte er als solcher anerkannt werden; wenn ein Mann, so hoch gegoren er auch ware,
wie ein Mann einer niedrigen Klasse handeln sollte, so sollte er in diese verwiesen werden,
(Kurz gesagt: ein Brahmane kann Schudra, und ein Schudra kann Brahmane werden.)

Jadschur Weda »Brahmanen aus des Gottes Mund geboren, Kschatrijas aus

XXXI, 11 seinen Armen, Waischjas aus seinen Schenkeln und Schudras
seinen Fallen. Gerade nun, wie der Mund niemals ein Arm oder
Schenkel oder Ful3, auch ein Arm nicht der Mund, Schenkel oder Ful3 werden kann, so kann
niemals ein Brahmane ein Kschatrija usw. Noch kann der letztere zum ersten werden.

A. Deine Ubersetzung des besagten Mantra (Lied) ist falsch. Das Wort ,,Sein"
bezieht sich auf das Wort Puruscha, das formlose und durchdringende Wesen in dem
vorgehenden Mantra. Da es gestaltlos ist, konnte es solche Organe wie den Mund nicht
haben. Sollte es diese Organe besitzen, so konnte es niemals allgegenwirtig noch allmichtig
sein, noch konnte es dann dieses Weltall erschaffen und unterhilten und es in den
urspringlichen Zustand auflésen, noch gerechtigkeit tiben gegen die Seelen gemil3 ihrer
guten oder bosen Taten, noch kénnte es allwissend, ungeboren, unsterblich und desgl. Sein.
Die wahre Bedeutung dieses Mantra ist daher, dal} in diesem vom allmichtigen Gott
erschaffenen und erhiltenen Weltall derjenige, der das Haupt (Mukha), Friher unter
Menschen ist, ein Brahmane genannt wird, derjenige, in dem Gewalt und Stirke (Bahu)"
vorzugsweise wohnt, ein Kschatrija. Derjenige, der von Ort zu Ort zu Handelzwecken usw.
Reist und alle gegenstinde fur Allgemeinheit auf der Stirke seiner Schenkel erreicht (das
bedeutet, da} er die Stiitze fir die Allgemeinheit ist, gerade wie die Schenkel es fir den
menschlichen Kérper sind), wird ein Waischja genannt, und letztens ist ein Schudra (was hier
in Deutschland als Paria bekannt ist) gleich den Fiflen, dem untersten Teil des Korpers, da
er unwissend ist (und daher geeignet fiir niedrige Dienstbarkeit). Andere Autorititen
tbersetzen diesen Mantra in der derselben Weise wie zu.B. Schatapatha Brahman sagt:
,»Diese Brahman sollen aus dem Kopf geboren sein, da sie die Frither-Kopfe sind". Gerade
wie der Kopf das hochste Organ im Korper ist, so ist jener Mann der edelste und beste in
der politischen Korperschaft, dessen Wissen vollkommen ist und dessen Kenntnisse,
Vervollkommenheiten und Charakter von der héchsten Ordnung unter Menschen sind. Er
wird daher ein Brahmane genannt. Ausferdem ist es so unmdoglich fiir irgend etwas, aus dem
Munde Gottes geboren zu sein (da Gott ja ohne Korper ist, hat er weder einen Mund noch
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irgend ein anderes Organ) als die Heirat des Sohnes einer unfruchtbaren Mutter ist.
Wiren Brahmanen aus dem Munde Gottes geboren, also dieses ihr materieller Ursprung, so
hitten ihre Korper rund von Gestalt sein missen wie der Mund. Gleichfalls, hitten die
Korper von Kschatrijas, Waischjas und Schudras bzw. Wie Arme, Schenkel und File sein
miissen, aber sie sin des nicht. AuBlerdem wire selbst unter der Annahme, daf3 einege in der
Art, von der du sprichst, geboren werden, jene, welche aus dem Munde und anderen
Organen geboren werden, gerechterweise berechtigt Brahmanen usw. Genannt zu werden,
aber nicht jene, die wie andere Menschen aus ihrer Mutter Schof3 geboren werden. Warum
sollt ihr euch den riuhmen, Brahmanen zu sein, wenn ihr nicht aus dem Munde Gottes
kommt? Also eure Ubersetzung des besagten Mantra ist falsch und die unsrige richtig.

Manu Der Weise Manu behauptet die selbe Ansicht, er sagt: ,,Da der

X, 65 Sohn eines Schudra den Rang eines Brahmanen, Kschatrija oder
Waischja ein Schudra werden kann, wenn er auf diese Stufe in seinem Charakter, in seiner
Neigung und seinen Sitten sinkt, ebenso muf3 es mit ihm gehen, der von einem Waischja
geboren ist, mit anderen Worten: eine Person sollte in die Klasse eingerieht werden, deren
Eigenschaften, Vollkommenheiten und Charakter sie besitzt.

Apastamba ,»Ein Mann von niedriger Klasse kann durch Fihrung eines
Sutra tugendhaften Lebens sich auf die Stufe einer héheren Klasse
1, 5, 11 erheben und sollte in solche eingereiht werden. In gleicher Weise

kann ein Mann durch Fihrung eines sundigen Lebens auf die Stufe einer Klasse
heruntersinken, die niedriger ist., als die einige, und sollte als solcher betrachtet werden.
Dasselbe Gesetz gilt fiir Frauen bei der Bestimmung ihrer Klasse." Durch die Anwendung
dieses Gesetzes wird jede Klasse, die aus Personen zusammengesetzt ist, die alle fiir die
Zulassung dazu notwendigen FEigenschaften besitzen, in einem Zustande ungestorter
Reinheit erhdlten, d.h. keine Kschatrija, Waischja oder Schudra darf ecinterten oder
verbleiben bei der Brahmanenklasse. Ahnlich bleiben auch die Kschatrija-, Waischja-, und
Schudraklassen unverletzt. Kurz gesagt: kann es keine Vermischung von Klassen geben,
daher wird auch keine Klasse geschidigt, noch wird sie zum Gegenstand des Vorwurfs in
der Offentlichkeit.

F. Angenommen, eine Familie hat ein Kind, und dieses tritt in eine andere Klasse
ein, wer wird dann fir die alte Leute
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sorgen? Aullerdem wird die Falmilie aussterben. Wie sollst du fir solche Fille
vorsorgen?

A. Weder werden die alten Leute vernachldssigt werden, noch wird die Familie
aussterben, weil der Staat — die politischen und der Erzichung gewidmeten Gesellschaften'” —
die Sabha, sie mit Kindern ihrer eigenen Klasse vorsorgen, zum Austausch gegen ihre
cigenen Kinder. Es wird daher keine Verwirrung oder Chaos in der Gesellschaft sein.
Klassen aller Personen sollten gemil3 ihrer Eigenschaften, Vollkommenheiten und ihrem
Charakter im finfundzwanzig oder sechzehnten Jahre bestimmt werden, je nachdem sie
minnlich oder weiblich sind. Sie sollten auch Personen ihrer eigenen Klasse heiraten,
nimlich ein Brahmane mit einer Brahmanenfrau, Kschatrija mit einer Kschatrijafrau usw.
Dann und dann nur wird das Volk die Pflichten ihrer beziiglichen Klassen erfiillen und sich
dadurch vollkommene Harmonie sichern.

Eigenschaften und Pflichten der vier Klassen.

Manu Lernen und Lehren, titig sein, Jagja und Unterstiitzung anderer,

I, 88 die sich so betitigen, Almosen gehen, und Geschenke annehmen
— diese sechs sind die Pflichten aller Brahmanen, aber es sollte im Sinn behilten werden, daf3
Annahme von Geschenken niedrig ist.

Bhagwad 1) Den Sinn zuriickhilten von siindhaften Gedanken.
XVIII 2) Die Sinne zurtickzuhilten von der Verfolgung von
42 Unrechtlichkeit und sie statt dessen in den Pfad der Rechtlichkeit

zu leiten. 3) Ein reines keuches Leben durch die Austibung des
Bahmatschatja. 4) Reiheit des Denkorgans und des Kérpers'' zu erreichen. 5) Festen glauben
an die Macht der Wahrheit und Rechtlichkeit zu haben und volkommene Gleichgtltigkeit'
gegentiber dem Beifall oder Mif3fallen dre Welt zu haben, gegeniiber dem Vergniigen und
Schmerz, Hitze und Kilte, Hunger oder Durst, Gewinn oder Verlusst, Ehre oder Schande,
und Sorge oder Freude in der Erfillung seiner Pflichten. 6) Pflege zarter Herzlichkeit,
Demut, Aufrichtigkeit und Einfachheit des Charakters, Vermeidund der Unechtlichkeit. 7)
Erwerbung eines tiefes Wissens der Wedas und anderer Schastras, Erreichung der Fihigkeit,
andere zu lehren, die Fahigkeit zwischen Recht und Unrecht zu unterscheiden und die
Wissenschaftvon allen Dingen (belebten und unbelebten) wie sie wirklich sind zu erreichen.
8) Ein volles Wissen von allen Wesen — von irdischen Dingen bis zu Gott — und ihre rechte
Anwendung. 9) Vollkemmener Glauben an die Wedas, Gott
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und das Heil (mukti) zu haben, glauben an das vergangene und zukiinftige Leben der
Seele, die Liebe zur Rechtlichkeit und zur Wissenschaft und die Verbindung mit den Guten
und Gelehrten, dabei stets herzlich der Mutter, dem Vater, dem Erzieher und altruistischen
Lehrern der Menschheit zu dienen und sie niemals zu verletzen. Diese funfzehn
Eigenschaften und Vollkommenheiten missenin einer Person gefunden werden, bevor er
oder sie ein Brahmane oder Brahmanin genannt werden kann.
Manu »Leute durch die Anwendung vollkommener Gerechtigkeit ohne
1,80 Furcht oder Gunstzu schitzen, d.h. schuldige Achtung den Guten
zu zeigen und die Bosen zu bestrafen, Geld zu spenden in der Férderung der Wahrheit und
Gerechtigkeit und Wissenschaften und den Verdinstvollen zu dienen. 3) Den Homas und
andere Jagjas auszuiiben und 4) Wedas und andere Schastras zu studieren, 5) Die Lockung
sinnlicherBefriedigung durch vollkommene Uberwachung der Sinne zu meiden und dadurch
bestindig die Krifte des Korpers und der Seele zu vermehren.
Gita XVIII 6) Furchtlos sein im Kampf mit Feinden, wenn sie zu tausend und
43 er allein wire; 7) kithn sein, wiirdevoll und frei von allen
Schwachheiten; 8) fest von Entschlufl und kaltblutig bei Schwierigkeiten zu sein; 9) tiichtig
in der Erfullung der 6ffentlichen — staatlichen und gesellschaftlichen — Pflichten und in der
Verfolgung der Stidien zu sein, und niemals vom Schlachtfeld wegzulaufen, d.h. in solcher
Weise kimpfen, die den Sieg sichert". 10) Freimiitig und freigebig zu sein; 11) gerecht und
Parteilos zu sein im Verkehr mit allen Leuten und immer sein Wort zu hilten". Dieses sind
die elf Pflichten und Eigenschaften eines Kschatrija.
Manu 4) Herden von Rindvieh zu hilten, sie aufzuzichen, zu verbessern
I, 90 und zu vervielfiltigen. 2) Geld zu spenden zur Beférderung von
Wissen und Wahrheit. 3) Jagjas auszufiihren sowie Homa; 4) die Wedas und andere
Schastras zu studieren; 5) Geld auf Zinsen'® zu verleihen; 6) Land zu bauen". Dieses sind die
Pflichten und Eigenschaften aller Waischjas.
Manu Es ziemt einem Schudra, seinen Lebensunterhilt durch treue
1,91 Dienste bei Brahmanen, Kschatrijas und Waischjas zu erwerben,
ohne ihm irgend eine Mi3achtung, Eifersucht und Einbildung zu
zeigen. Dieses eine allein ist die Pflicht und Eigenschaft eines
Schudras.
Die Pflichten und Eigenschaften aller vier Klassen sind so kurz beschrieben worden.
Alle  Personen sollten in verschiedenen Klassen gemidl ihrer Eigenschaften,
Volkommenheiten
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und Charakter (Karma und Guna) eingeteilt werden. Durch Annahme dieses Systems
werden alle in jeder Hinsicht fortschreiten, weil die héheren Klassen in bestindiger Furcht
sein werden, daf3 ihre Kinder zur Schudraklasse erniedrigt werden, wenn sie nicht richtig
erzogen sind. Dieselbe Furcht wird auch die Kinder Wissenschaft und Kultur erwerben
lassen, wihrend die niedrigen Klassen angespornt werden, sich wegen Zulassung in die
hoheren Klassen zu bemihen. Um nun zusammenzufassen, sollte die Erziehung der
Gemeinschaft und das Predigen der Religion den Brahmanen vertraut werden, weil sie als
Minner von tiefer Gelehrsamkeit und vorbildlichem Charakter jene Pflichten hochst
befriedigend erfillen kénnen. Wenn man die Staatsangelegenheiten den Kaschatrijas
anvertraut, so leidet das Land niemals durch Mi3herschaft oder schlecht Verwaltung. Das
Vieh zu pflegen, sollte den Waischjas anvertraut werden, da sie diese Arbeit richtig machen
koénnen. Ein Schudra soll dienen, weil er, durch Mangel an Erzichung unwissend, fir nichts
hoheres geeignet ist; aber er kann fur die korperlichen Personen, danach zu sehen, daf3 alle
vier Klassen ihre Pflichten getreu erftllen.

Kennzeichen der Ehe

Die Ehe kann acht Formen haben: 1. Brahma, 2. Daiwa, 3. Arscha, 4. Pradschapatja, 5.
Asura, 6. Gandharwa, 7. Rakschasa, 8. Paischatscha.

1. Brahma: ,Die Heirat durch gegenseitige Zustimmung solcher zwei Personen, die
durch die regelmiBige Ubung des Brahmatscharja, vollkommenes Wissen, Rechtlichkeit und
Kultur erworben haben.

2. Daiwa: Die Weggabe einer schon gekleideten Tochter durch ihren Vater an einen,
der bei einem groflen Jagja amtiert.

3. Arscha: Dieser ist die Art der Ehe, die gefeirt wird fur eine Gabe, die vom
Briutigam erhilten wird.

4. Pradschapatja: Die Ehebezichung, in die beide Parteien eintreten mit der einzigen
Absicht, die Religion zu férdern.

5. Asura: Eine Eheform, die abgeschlossen wird, nachdem sowohl die Braut als auch
der Briautigam bestochen worden sind.

6. Gandharwa: Der wechselsetige (geschlechtliche) Verkehr eines Junglings und eines
Midchens, aus dem gegenseitigen Lustverlangen hervorgehend, worin alle sozialen Gesetze
auf das duflerste miBachtet werden.

7. Rakschasa: Die erzwungene oder betriigerische Entfiihrung eines Midchens aus
threm Heim.
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8. Pischatscha: Die Notzlichtigung eines Mddchens, wihrend sie schlift, berascht oder
geistig verwirrt ist.

Von allen diesen Ehearten ist Brahma die beste, Daiwa und Pradschapatja sind von
mittelerem Grade, Arscha, Asura und Gandharwa von untergeordenetem Grade, Rakschsa
ist von niedrigem, wihrend Pischatscha der niedrigste und ruchloseste Grad ist. Es sollte im
Sinne behilten werden, dal Braut und Briutigam vor der Heirat sich nicht allein treffen
sollen, da solche Zusammenkunft bei jungen Leuten zu bésen Folgen fithren kann. Wenn
Knaben und Midchen heiratsfihig'” werden (das niedrigste Heiratsalter fiir ein Midchen ist
sechzehn, fur einen Jingling funfundzwanzig Jahre) mit anderen Worten, wenn nur sechs
oder zwolf Monate Ubrig sind fiur die Vervollstindig ihres Brahmatscharja und ihrer
Erziehung, so lat Photographien oder Bilder von Knaben an die Lehrerin der
Midchenschulen und solche Madchen an die Lehrer von Knabenschulen tbergeben.

LaBt die Lehrer dann nach den Tagebiichern'® detjenigen schicken, welche in duBerer
Erscheinung gleich sind, und sorgfiltig studieren. Wenn sie irgend zwei Studenten, einen
minnlichen und einen weiblichen, finden, die einander dhnlich sind in der Gemiitsanlage,
dem Temperament, dem Charakter und den Vollkommenheiten, und der Ansicht sind, daf3
sie fir einander zur Heirat passen, so la} das Bild und das Tagebuch des Einen in die Hinde
des Anderen beingen und sie befragen, ob sie sich heiraten wollen oder nicht. Wenn sie ganz
willig sind, einander zu heiraten, so lait die Heimkehrfeier beider gleichzeitig stattfinden.
Mochten sie in Gegenwart von Lehrer und Lehrerin heiraten, so sollten sie es dort tun; sonst
ist das Haus von Briutigams der richtige Platz. Es sollte thnen gestattet sein, sich mit
einander zu unterhilten oder eine Besprechung zu fihren tber irgend einen Gegenstand, um
das Wissen und die Fihigkeiten wechselseitig zu erproben, in Gegenwart ihrer Lehrer, Eltern
und anderer achtbarer Leute. Was auch fir Fragen und Antworten uber irgend welche
vertraulichen Gegenstinde man einander gern stellen und geben wiirde, es sollte schriftlich
vor der Gesellschaft geschehen. Sobald sie fithlen, daf3 ihre gegenseitige Liebe stark genug
ist, um sie zur Heirat zu berechtigen und demzufolge sie entschlossen haben, es zu tun, so
sollte die allerbeste Anordnung getroffen werden, beziiglich ihrer Lebensweise, so dal3 ihre
Korper, welche durch Ausiibung strenger Zucht und des harten Lebens des Brahmatschatja
und die genaue Ergebenheit fiir die Studien geschwicht waren bald in Muskeln und Stirke
zunehmen konnen, gerade wie der Neumond zum Vollmond anwichst. Nachher
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am Tage, nachdem die Braut zu menstruieren aufgeh6rt und ihr Reinigungsbad genommen
hat, soll eine Wedi gemacht und ein Pavillon'*a errichtet und der Homa ausgefiihrt werden
mit gekldrter Butter und wohlriechenden Stoffen usw. Lal3t Braut und Briutigam bei dieser
Gelegenheit gelehrte Minner und Frauen einladen und sie schicklich ehren. Lafit sie dann
alles tun, was notwendig ist fiir die Gelegenheit in Ubereinstimmung mit den Weisungen, die
in unserem Buche ,,Sanskara Widhi" gegeben sind an dem Tage, der zum Zwecke ein neues
Leben zu erzeugen friher bestimmt worden ist und hochst herzlich die Feier der
Vereinigung der Hinde und die ganze Hochzeitsteier um 10 oder 12 Uhr abends beendigen
und dann sich zurtckziehen. Lalt den Ehemann das geeignete Verfahren befolgen, den
Samen auszul6sen und die Ehefrau ihn aufzunehmen. Soweit als moglich sollten sie niemals
ihre Zeugungskrifte verschwenden, die vervollkommenet und bewahrt sind durch die
Ubung des Brahmatscharja, weil die Kinder aus der Vereinigung solcher minnlicher oder
weiblicher Zeugungskrifte von einer viel héheren Ordnung sind. Wenn wihrend des
Geschlechtsaktes der Same im Begriff ist, sich aufzulGsen, so la3t sie ganz ruhig sein, laB3t die
Nase des Einen ganz gegentiber der des Anderen sein und die Augen des Einen denen des
Anderen, mit anderen Worten, ihre Korper sollen ganz gerade gerichtet und ihre Gemiiter
vollkommen glicklich sein. IThre Koérper sollten sie nicht auf die eine oder andere Weise
beugen. LaB3t den Mann seine Korper entspannen und das Weib, sobald der Same in ihre
Scheide ecintritt, den Atem anhilten, ihre Zeugungsorgane zusammen und den Same
anzichen, so daB er schlieBlich in der Gebirmutter'” bleibt. Eine kluge Frau wird in
demselben Augenblick wissen, ob sie empfangen hat. In jedem Falle wird das
Nichterscheinen der Menstruation am Ende des Monats Allen klar machen, ob Empfingnis
stattgefunden hat. LaBt sie dann beide in klarem Wasser baden, laBt sie soviel Milch®, wie sie
wunschen, trinken und in ihrem eigenen Bette schlafen. Dieser Plan sollte befolgt werden,
wenn immer sie winschen, neues Leben zu erzeugen. Wenn nach ecinem Monat
Menstruation nicht erscheint und sie demnach tberzeugt sind, daBl Empfingnis
stattgefunden hat, so sollte der Ehemann seinem Weibe ein Jahr lang nicht nahe kommen,
den durch Befolgung dieses Rates wird ein Kind von weit héherem Rang geboren und die
folgenden Kinder sind auch ebenso gut wie das erstgeborene ist; wihrend andererseits die
Zeugungskrifte durch Verletzung dieses Gesetzes nutzlos verloren sind, das Leben des
Mannes und der Frau verkiirzt wird und sie durch verschiedene Krankenheiten betroffen
werden. Aber sie sollten
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keineswegs aufhoren, einander liebreich zu behandeln. LaBt den Ehemann seine
Zeugungskraft bewahren und das Weib fiir ihr Kind im Schof3e sorgen tragen. Sie sollten
sich in Didt und Kleidung zu fihren, daB3 der Ehemann Zeugungskraft selbst im Schlafe
nicht verliert, wihrend der Korper des Kindes in der Gebdrmutter gut erndhrt wird und an
Schonheit, Lieblichkeit, kraft und Stirke wichst und das Kind wihrend des zehnten Monats
der Schwangerschaft geboren wird. Das Weib sollte besonders fiir sich sorgen vom vierten
Mona tab, aber ganz besonders vom achten Monat ab. Sie sollte niemals Abfihrmittel
brauchen, trockene, nicht nahrhafte Speisen, Rauschmittel und andere Substanzen, welche
das Wachstum des Verstandes und der Korperstirke beeintrichtigen, meiden. Andererseits
sollte sie solche Nahrungsmittel und Getrinke gebrauchen, wie guten Reis, Weizen, Linsen,
andere Hilsenfrichte und geklirte Butter und Milch. Sie sollten auch ihre Lebensweise
vernunftgemiB nachdem Klima ihres Wohnortes und der Jahreszeit” dndern. Es sind auch
zwel Sanskaras (Zeremonien oder Feietlichkeiten) wihrend der Shwangerschaft zu erfillen,
nimlich eine im vierten Monat, genannt Punswana®™ und die andere im achten Monat,
ganannt Simantonnajana®. Diese sollte in passender Form ausgefiihrt werden. Nach der
Geburt sollten Mutter und Kind hochst sorgfiltig gepflegt werden. Sie sollten dann mit
lauwarmem und wohlriechendem Wasser gebadet werden. Ungefihr zwei Zoll vom Nabel
sollte die Nabelschnur mit einer starken aber weichen Schnur abgebunden werden, daf3 nicht
ein Blutstrpofen von dem Koérper des Kindes entweicht. Der Raum sollte wohlgereinigt und
der Homa mit geklirter Butter ausgefiihrt werden. Der Vater sollte dann in das Ohr des
Kindes ,,Dein Name ist der Weda" sprechen und einen goldenen Stift in einer Mischung von
Honig und geklirter Butter und die Silbe ,,Om" auf seine Zunge schreiben, und es ein wenig
von dieser Mischung vom Bleistift ablecken lassen und dann das Kind seiner Mutter
tbergeben. Lal3t sie es nidhren, wenn es geneigt ist, die Brust zu nehmen. Wenn keine Milch
in den Bristen der Mutter ist, so lalt es von irgend einer anderen Frau nihren, die
grundliche untersucht ist in Bezug auf ihre allgemeine Gesundheit, die Eigenschaften und
die Menge ihrer Milch usw. Bringt dann das Kind und seine Mutter nach einem anderen,
gerdumigen, reinen und gut gelifteten Zimmer, worin sie gehilten werden soll und der
Homa mit geklirter Butter- und Riucherwerk tdglich morgens auszufithren ist. La3t das
Kind die ersten sechs Tage von seiner Mutter gendhrt werden, die ihrerseits verschiedene
leichte und nahrhafte Speisen essen soll. Sie sollte auch drztlich untersucht werden. Laf3t am
sechsten Tage
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sie thre Zimmer verlassen und eine Amme fir ihr Kind annehmen. Die Amme sollte gute
und gesunde Speisen und Getrinke erhilten; sie sollte das Kind ebenso wohl nihren als
pflegen. Die Mutter sollte ein wachsames Auge tiber ihrem Kinde halten, so dal3 es in keiner
Weise vernachlissigt wird. Lal3t sie auch ein Pflaster iiber ihre Brust legen, um den Milchfluf3
aufzuhalten; sie soll sich auch gehérig nihren. LaBt die Eltern des Kindes die Namenfeier
nach der Methode der Sanskara Widhi am elften Tage nach der Geburt und anderen
Sanskara zu der ublichen Zeit auszufiihren. Wee die Frau wiederum menstruiert und ihr
Reinigungs bad- nimmt, so lat sie beide (d.h. ihr Ehemann sowohl auch sie selbst) den Plan
verfolgen, ein neues Leben zu erzeugen, wie es oben erklirt ist.

Manu Dertjenige, der zufrieden ist mit seiner eigenen Frau und eheliche
111, 50 Umarmung in den acht verbotenen Nichten vermeidet, d.h.
60, 61, 62, 55, Ritugamis ist, ist gleich einem Brahmatschari, obgleich er ein
56,57, 59 verheirateter Mann ist.

Wo immer der Ehemann ganz befreidigt ist mit seiner Frau, und die Frau mit ihrem
Mann, in dieser Familie allein wohnt aller Fortschritt, Vermbgen und Glick; und wo immer
sie uneinig sind und zanken, da ist sicherlich dauernd Armut, Ungliick und Elend.

Wenn die Frau ihren Ehemann nicht liebt und ihm nicht gefillt, und sie ungliicklich
ist, wird er sinnlich nicht erregt, infolgedessen werden sie keine Sprofilinge erzeugen. Aber
selbst wenn Kinder geboren werden, so sind sie bose und von nidriger Art.

Wenn der Ehemann seiner Frau nicht gefillt, uns sie ungliicklich ist, so ist die ganze
Familie ungliicklich und elend; wenn die Frau Gliick, Energie und Zufriedenheit von ihrem
Mann erhilt d.h. wenn sie ganz zufrieden ist, so genief3t die ganze Familie Gluck.

LaB3t die Frauen immer verehrt werden von ihren Vitern und Bridern, von ihren
Eheminnern und den Bridern ihrer Eheminner (mit anderen Worten, sie sanft mit ithnen
sprechen und sie mit guter Nahrung, netten Kleidern und Schmuck versehen und se dadurch
begliicken). Diejenigen, welche groes Gedeihen und Gliick suchen, sollten niemals Frauen
Schmerz zuftigen.

,Wo Frauen geehrt werden, in der Familie werden, ist alle Tétigkeit fruchtlos. Wo
Frauen ihre Tage in Elend und Sorge wegen Ubeltaten ihrer Eheminner, wie Ehebruch,
verbringen, diese
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Familie geht bald ginzlich zu Grunde. Wo sie aber glicklich sind, wegen des guten
Verhiltens ihrer Eheminner, gedeiht die Familie standing”.

,LaBt daher die Frau stets durch Geschenke von Kleidern und Schmuck, und mit
guter Nahrung bei Festlichkeiten, Gedenkfeiern und dhnlichen Gelegenheiten ehren und sie
dadurch begliicken durch die Minner, die nach Reichtum und Gedeihen streben". In dieser
Ausfithrung bedeutet das Wort ,,verehert" natirlich gebiihrend geehrt. La3t Mann und Frau,
wenn immer sie sich trennen oder zum ersten Mal wihrend des Tages oder der Nacht
treffen, einander mit ,,Namaste" — ich achte Dich — griilen".

Manu »LaBteine Frau ihre Hausarbeit héchst hingebungsvoll und mit

V, 150 groBter Geschicklichkeit versehen, ihre Hausgerite und ihr
Geschirr rein hilten, ihr Haus aufgerdumt, ihre Mdébel frei von Staub, alles Efibare rein,
sauber und rein von Schmutz hilten.

Laf3t sie niemals verschwenderisch in den Ausgaben sein. Laf3 sie so nett kochen, daf3
die Nahrung auf die Sinne wie eine gute Medizin wirtken und korperliche wie geistige
Krankheit fernhilten kann. Lafit sie eine genaue Rechnung iber ihre Einnahmen und
Ausgaben fihren und sie, wenn nétig, ithrem Manne zeigen, ihre Dienstleute gehorig
anweisen und danach sehen, dal3 im Hause nichts falsch geht".

Manu »LaBt einen Mann die Hand einen guten Frau annehmen, einen

1, 240 kostbaren Stein von verschiedenen Arten der Wissenschaft,
Wahrheit, Reinheit, edler Sprache und verschiedenen technischen Kiinsten von allen
Menschen und aus allen Lindern".

Manu »Lalit einen Mann sagen, was wahr ist; aber laf3t ihn sagen, was

IV, 139 angenehm ist, d.h. was gut fir andere ist. Lalit ihn kein
unangenechme Wahrheit aussprechen, zu.B. lalt niemals einen eindugigen Mann eindugig
nennen; noch laBt ihn eine angenehme Falschheit aussprechen. Lafit ihn freundlich
sprechen, di. was gut fir andere ist, aber laBt ihn niemals fruchtlose Feindschaft noch
Streiterei mit irgend jemand aufrecht erhilten. Lal3t ihn sagen, was gut fir den anderen ist,
selbst, wenn es ihn beleidigen mag. In dem Mahabharata sagt der Weise Widura: In dieser
Welt, o Dhritraschtra, gibt es viele Leute, welche stile Worte zu sagen pflegen, um anderen
zufallen und schmeicheln; aber selten ist der Mann, welcher eine Wahrheit, die seinen Ohren
unangenchm, aber wirklich férderlich ist, sagen oder horen wollte. Es geziemt allen guten
Manschen, sich die Fehler und Unzulinglichkeiten
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Offen darzulegen, und ihre eigenen von andern zu hoéren; aber die Weise der
Ruchlosen ist, dal3 sie Verdienste einem ins Gesicht sagen, wihrend sie hinter seinem
Ricken von seinen Fehlern sprechen. Solange ein Mann einem andern seine Fehler nicht
aufdeckt, kann er sie nicht loswerden, noch kann er gute Eigenschaften erwerben. Lal3t einen
Mann niemals schlecht von einem andern sprechenHerabrechen von Verdiensten des Adren
oder von dessen als seinen Verdiensten sprechen, bedeutet die Ninda oder falsche
Darstellung; wihrend von eines Mannes Verdiensten als von seinen Verdiensten und von
seinen Fehlern als Fehlern bedeutet: Stuti oder wahre Rede; mit anderen Worten bedeutet
Wahrheit in der Rede Stuti, wahrend unwahrheit Ninda ist".

Manu Laf3t Mann und Frau tdglich lesen und vortragen die Wedas und

1V, 19, 20, 21 andere Schastras, welche die Weisheit vermehren, die Mittel
Reichtum zu erwerben lehren und ihre Wohlfahrt férdern. Lalit sie auch sorgfiltig
durchsehen, was sie wihrend ihres Studentenlebens studiert haben und dasselbe lehren. Da,
soweit ein Mann die Schastras griindlich versteht, soweit kann er sein Wissen und Weisheit
fordern und soweit kann seine Liebe fiir sie wachsen".

Laf3t ithn bestindig die finf grofen tiglichen Pflichten, nimlich Brahmajagja,
Dewajagja, Waliwaischwadewajagja, Pitrijajagja und Atithijagja mit seiner dullersten Kraft
erfullen. Aus diesen finf Jagjan haben wir schon die ersten beiden im vorhergehenden
Kapitel beschrieben. Wir wiederholen:

1. Brahmajagja: Es umfat das Studium und die Lahre der Wedas und anderer
Schastras, Morgen- und Abendgebte und die Ausiibung des Joga.

2. Dewajagja: Es umfafit die Austibung des Homa, Verkehr mit der gelehrten und
Guten, Pflege der Reinheit, Wahrheitsliebe und andere dhnliche gute Eigenschaften und die
Forderung der Wissenschaft. Diese beiden Jagjas sollten tiglich wihrend Dimmerung erfillt
werden.

Atharwa Weda Es wird in dem Atharwaweda gesagt: Die Homastoffe (wie
XIX, 3, 4, geklirte Butter, Kampfer, Safran), die in dem Abendhoma
VI gebraucht werden, hilten die Luft rein und gesund bis zum

nichsten Morgen, wihrend die in dem Morgenhoma verbrannten die Luft bis zum Abend
reinhilten, und dadurch Gesundheit, Stirke und verstand fordern.

Schadwinscha Ein Dwidscha sollte daher seine Sandhjopasana (sein Gebet) und
Brahmana Agnihotra (Homa) tiglich bei Sonnenaufgang und -untergang
v,5
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Manu Detjenige, der diese zwei tiglchen Pflichten am Morgen Abend
11, 108 vernachlissigt, sollte ausgeschlossen werden von der Gemeischaft
der Dwidschas (der drei oberen Klassen der Eingeweihten und
Aufgenommenen), mit anderen Worten, er sollte als ein Schudra behandelt werden.

F. Warum sollte nicht die Sandhja** drei mal am Tage ausgeiibt werden?

A. Tag und Nacht treffen sich nicht dreimal am Tage, Licht und Finsternis nur
zweimal in vierundzwanzig Stunden zusammen, d.h. am Morgen und am Abend. Sollte ein
Mann sich weigern, dies zu glauben und darauf bestehen, da} die Sandhja auch ein drittes
Mal zu Mittag ausgeiibt werden sollte, so sollte er ersucht werden, seine Sandhjas um
Mitternacht auszuiiben. Sollte er dieses tun wollen, so lal3t es ihn auch bei der Vereinigung
von Prahara = drei Stunden mit Prahara, von Stunde mit Stunde, von Minute mit Minute,
von Sekunde mit Sekunde tun. Diese wird er unméglich finden. Aulerdem ist keine einzige
Autoritit in irgend einem Schastra zur Unterstiitzung dieser Ubung zu finden. Daher ist es
recht, die Sandhja und den Homa nur zweimal am Tage, nicht dreimal auszutiben. Die Zeit
ist ohne Zweifel in drei Abschnitt geteilt, - Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft — aber
Sandhja hat mit dieser Teilung nichts zu tun.

3. Pitrijagja besteht darin, den Gelehrten und groBlen Lehrern, Schriftgelehrten,
seiner Mutter, seinem Vater, alten Leuten, grolen Minnern und groBen Jogis zu dienen.
Diese Jagja ist in zwei Teilen geteilt: A) Schraddha (erste a betont), ist von Schrat — Wahrheit
abgeleitet. Die, wodurch Wahrheit empfangen ist, wird die Schraddha (zweite a betont)
genannt; wahrend das, was mit Schraddha getan wird, d.i. mit der Absicht die Wahrheit
aufzunehmen, der Schraddha genannt wird.

B) Tarpana ist etwas, was getan wird, um seiner Mutter, seiner Vater und anderen
lebenden Personen zu gefallen und sie gliicklich zu machen®. Es sollte bedacht werden, daf3
dieser Jagja fur die Toten gemeint ist. (Der Verfasser verurteilt stark die Darbringung von
Opfern an die Verstorbenen.) Tarpana ist wiederum in drei Teile eingeteilt:

a) Dewa Tarpana. Wir dienen Brahma und den gleichen Dewas. Wir dienen Brahmas
Frau mit den gleichen Dewis. Wir dienen Brahmas Séhnen, Schillern und denen, die ihm
gleich sind. Wir dienen Brahmas Gefihrten und Helfern. Das Schatapatha Brahmana sagt: ,,
Wahtlich, die Gelehrten sind Dewas". Ein Brahma® ist einer, der die vier Wedas und ihre
Hilfswissenschaften gemeistert hat. Eben diejenigen, welche etwas weniger
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gelehrt sind, als ein Brahma, werden Dewas genannt. Die Frauen eines Brahma und
anderer Dewas, welche auch so gelehrt sind, wie ihre Manner, werden Dewis genannt.

b) Rischi Tarpana: Dieses besteht darin, gelehrten Minner zu dienen und sie zu
chren gleich Maritschi — dem Urenkel von Brahma, die die Knaben lehren, gelehrten Frauen
von Maritschi und anderen groBen Lehrern, die Madchen lehren, ihren gelehrten Séhnen,
To6chtern und Schilern, Gefihrten und Helfern (die auch Lehrer sind).

c) Pitri Tarpana besteht darin, Pitars durchaus zu befreidigen durch regelmifBige
Darbringung von guter Nahrung, Kleidern und Geschenken usw., mit andern Worten, es
besteht darin, ihnen liebreich zu dienen und allse Mégliche zu tun, um ihren Koérper gesund
und ihre Seelen gliicklich zu hilten. Die verschiedenen Arten von Pitars sind folgende:

1. Somasada ist wohlbewandert in die geistigen und physikalischen Wissenschaften.

2. Agnischwata ist wohlbewandert in der Wissenschaft der Agni, d.h. Wirme,
Elektrizitiat und dhnliche Krifte.

3. Brischada ist verpflichtet, die Wissenschaften zu férdern und andere nitzliche
Dinge zu tun.

4. Somapa ist Aufseher tiber gesundheit und Sticke, wendet Essenzen von All-
wundernmitteln an, um sich selbst und andere Krankenheit zu befreien, mit anderen
Worten, er ist Doktot.

5. Hawirbhudscha ist ein Gelehrter, der von anderen Speisen und Getrinken lebt als
Fleisch und Spiritousen.

6. Adschjapa beschiitzt hochst notwendige Gegenstinde und genie3t Butter, Milch
und dhnliche Speisen.

7. Sukalina ist derjenige, der seine Zeit zur Férderung der Sache der Wahrheit und
Rechtlichkeit benutzt.

8. Jama (ein Richter) tbt Gerechtigkeit und beschiitzt dadurch die Guten und
bestraft die Bésen.

9. Pita (Vater) besorgt Nahrung fiir seine Kinder, ehrt und beschiitzt sie. Er ist auch
der Urheber ihres Daseins.

10. Pitamaha — Grof3vater.

11. Prapita-maha — UrgroQ3vater.

12. Mata — Mutter — chrt ihre Kinder, indem sie ithnen Nahrung gibt und andere
nttzliche Dinge fiir sie tut.

13. Pitamahi — die Mutter des Vaters.

14. Prapita-mahi — GroBmutter des Vaters.

15. Die Ehefrau.

16. Schwestern und andere Verwandte.

17. Die Leute desselben Stammes, die Familien. Die denselben Beinamen tragen und
andere gute oder alte Leute.
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4. Waischwadewajagja besteht aus zwei Teilen:

a) Wenn das Mahl fertig ist, dann la3t den Mann alle Arten gekochter Nahrung aul3er
Sduren, Alkalien, also solche, die Zucker, Butter und Milch enthalten, zu sich nehemn, Feuer
aus dem Herde holen und Nahrungsopfer hineinwerfen, indem er den Mantra (Vers)
beginnend mit ,,Om Agnajae Swaha" wihrenddessen vortrigt.

Manu 1II, 84 sagt: ,Lalt einen (Dwidscha) den Homa in dem Feuer der Kiiche
ausfihren, mit was auch immer gekocht worden ist, zu dem Zwecke, die Luft darin in der
folgenden Weise zu reinigen.

b) LaBt ihn dann salzige Nahrung, sowie Hulsenfriichte, Reis, Gemiise und Brot in
sechs Teilen auf dem Teller auf den Boden setzen, indem er dabei den beziiglichen Mantra
vortrigt. Hier ist ein Zeugnis von Manu 111, 92 fiir diese Ubung.

Lafit ihn auf den Boden ecinige Nahrung fir Hiinde, Elende; Geichtete, die von
schrecklichen Krankenheiten niedergedriickt sind, Vogel wie Krihen, Insekten wie Ameisen
freundlich hinsetzen".

Laf3t Nahrung geben dem, der hungrig, in Not, Krank ist, oder Hunde, Krihen und
andere solche Geschopfe. Der Zweck den Homa zu verrichten, ist die Kichen Luft zu
reinigen, wihrend der Darbietung von Nahrung, die bestimmt ist fiir das unbeabsichtigte
Unrecht zu btlen, was verschiedene Lebewesen zugefiigt ist.

5. Atithijagja: Atithi ist Einer, dessen Ankunft nicht sicher ist. Wann auch immer er
ein Sanjasi, der tugendhaft und ein Wahrheitsprediger ist, der zum Besten aller reist, ein
vollkommener Schriftgelehrter und Jogi von hoéchster Ordnung ist, zuverldssig einen
Familienvater besucht, so lal3t ihm Wasser zum Waschen der Fille und des Gesichtes und
zum trinken und ihm dannauch einen bequemen Sitz achtungsvoll anbieten, ihm gute
Nahrung und Getrinke und andere gute Dinge wie Kleider geben und ihm hochst eifrig und
es ihm ganz gemiitlich machen. Dann la3t den Gastgeber seine gute Gesellschaft nutzen
dadurch, daB3 er Sanjasi solche Dinge in Natur- und Geisterwissenschaft lehrt, die dem
Gastgeber helfen werden, Tugend, Reichtum zu erwerben und berechtigten Wiinschen
genug zu tun und das Heil (Erlésung) zu erlangen. LaBt ihn sich Ubereinstimmung mit
seinem guten Rate fithren, bei passenden Gelegenheiten kann sogar ein Hausvater und ein
Konig als Atithi geehrt werden, aber la3t ihn niemals diejenigen durch einen Gruf3 ehren,
welche die Wedas verachten oder sich gegn ihre Lehren betragen, noch diejenigen, welche
antiwedisches Leben fithren, Liigen erzihlen und so wie Katzen leben".
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Manu »(Gerade wie Katzen sich verbergen, auf Ratten starren und sich
IV, 30 dann mit einem Augenblick auf sie stiirzen, sie toten und sich den
Magen fiillen; gleichsam wie solche, die ihre selbststichtigen
Zwecke erreichen durch Liigen, Betriigen und durch anderes
handeln wie Katzen.Sie werden daher katzendhnlich genannt).
Diejenigen, die widerspestig, verstockt und eifel sind und selbst nichts wissen, noch dem Rat
eines anderen zu folgen pflegen, welche sophisten sind und Unsinn schwatzen wie die
Wedantisten der Gegenwart, die erkliren, daB3 sie Brahmanen secien, die Welt eine
Tduschung, die Wedas und Schastras und sogar Gott erlogen und dhnliche andere Garne
spinnen, diejenigen die wie Reiher leben, (gerade wie ein Reiher ruhig auf einem Bein steht,
als wenn er ein tiefem Nachdenken stinde aber in Wirklichkeit ein wachsames Auge auf
irgend einen Fisch richtet, dessen Leben er bald beendet, wodurch er seinen selbststichtigen
Zweck erfillt; so handeln die Wairagis und Khakis von heute, die sehr verstockt,
widerspenstig und Feinde der Wedas sind, solchen Menschen werden daher reihergleich
genannt). Solche Menschen, wenn gechrt, sie tun nicht allein selbst solche Werke, die
Erniedrigung mit sich bringen, sondern versenken auch ihre Mitldufer in die tiefsten Tiefen
der Unwissenheit und des Elends.

Die Anwendung dieser fiinf taglichen groBen Pflichten (Jagjas) sind:

1. Brahmajagja ist die Ursache des Fortschritts in Wissenschaft, Kultur, Rechtlichkeit
und Verfeinrung der Sitten usw.

2. Agnihotra verursacht Reinigung der Luft, des Regens und Wassers und trigt
dadurch zum Glick der Welt bei. Der Verbrauch von reiner Luft zum Atmen, reines Wasser
und reine Nahrung férdern die Gesundheit, Verstand, Kraft, Stirke, welche in ihrer Art den
Menschen helfen. Tugend und Reichtum zu erwerben, rechtliche Wiinsche zu befriedigen
und Heil zu erreichen. DA Agnihotra Luft, Wasser usw. Reinigt, wird es auch Dewajagja
genannt.

3. Pitrijagja: a) Der Dienst an Mutter, Vater, anderen Gelehrten und grolen Seelen
fihrt zur Vermehrung von Wissenschaft und Weisheit, welche einem Mann verhelfen,
zwischen Recht und Unrecht zu unterscheiden. Die Annahme von dem, was recht ist und
die Zuriickweisung von dem, was unrecht ist, macht ihn gliicklich.

b) Es ist auch recht, unserer Mutter, unserem Vater und unseren Lehrern zu dienen,
in Vegeltung fiir Dienste, die sie uns wihrend unserer Jugend leisteten. Die getreue
Erfillung dieses Jagja bewahrt uns vor dem Vorwurf der Undankbarkeit.4.

1nQ



AGNIVEER
http://agniveer.com

4. Waliwaschwadewa Jagja: Seine Anwendungen sind dieben, wie oben erwihnt, (kurz gesagt,
sind wie folgt : 1. Reinigung der Kiichen Luft, 2. Die Erfillung unserer Pflichten gegen die
Kranken, die Bedurftigen, die Gefallenen und gegen jene neuen und nitzlichen Tiere und
Vogel usw., welche wegen ihres unterhalts von uns abhingig sind, 3. Es ist auch eine Art von
BuBe von den Schmerz und das Leiden, die wir unwissend im witklichen Lebenslauf der
niedrigeren Schépfung zufiigen.

5. Atithijagja: a) Solange es keine Atithis héchster Ordnung dieser Weil gibt, kann
Fortschritt nicht gemacht werden. b) Da sie in allen Lindern der Welt herumgehen, um zu
lehren und die Wahrheit zu predigen, kénnen keine heucherlichen und betriigerischen
Handlungsweisen blihen. ¢) Die Familienvater kénnen auch leicht geistiges Wissen in allen
Orten erbrechen. d) Eine einzige Religion herrscht unter allen Menschen mit. ¢) Wenn es
keine Atithis gibt, kénnen Zweifel nicht zerstreut werden und ohne wegriumung von
Zweifeln kann keinen Glauben (Uberzeugung) geben. Wie kann dann irgend ein Gliick ohne
festen Glauben (Uberzeugung) vorhanden sein?

Manu »LaBt einen Mann frith Morgens aufwachen und nach der

IV, 92 Befreidigung der natiirlichen Bedurfnisse und nach einem Bade

tber die Mittel Tugend und Reichtum zu erwerben und die
Veranlagung zu seinen korpetlichen Krankenheiten, wenn solche hat und iber Gott
nachdenken".

172, 175, 179 Er sollte niemals ein unrechtliches Leben fiihren. Unrechtlichkeit,

180, 190, 193 in dieser Welt ausgetibt, geht nicht unbestraft, noch bringt es so
seine Frucht hervor (wie eine Kuh). Dieses ist der Grund, warum die Unwissenden die
Stinde nicht furchten, aber es muf3 im Sinne behilten werden, dal3 die Austbung von
Unrechtlichkeit langsam vorschreitend gerade die Wurzel deines Gliickes abschneidet”.

,Der Ubeltiter iiberschreitet die Schranken der Rechlichkeit, gerade wie Wasser in
cinem Behilter, dessen Rinder gehen, in allen Richtungen fortfliet, so nimmt der durch
Unwahrheit, Tauschung, Betrug, (mit anderen Worten, durch Uberschreitung der Gebote
der Wedas, welche wahre Wichter menschlichen Gliickes sind) und Heuchelei Besitz vom
Reichtum und Eigentum anderer Leute, Er gedieht fur eine Zeile und erhilt neben seinem
Reichtum nette Speisen, Gedanke, gute Kleider, Edelsteine, Hiauser und Wagen. Er gewinnt
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Gesellschaftliche Stellung und Ruhm und besiegt sogar seine Feinde durch ruchlose
Mittel. Aber endlich geht er zu Grunde , wie ein Baum, wie ein Baum, dessen Wurzeln
abschnitten sind".

,LaBt einen Gelehrten seine Schiller in der Weise der Wahrheit und Rechlichkeit
chrenhaft unterrichten, wie es von den Wedas gelehrt ist, (ndmlich Freiheit von Vorurteil
und Parteilichkeit, Ubung von Wahrheit und Gerechtigkeit und Zuriickweisung von
Unwahrheit) und in Edelmut des Charakters und in Reinheit".

»LaBt ihn niemals zanken oder straiten mit einem, der bei einem Jagja beschiftigt ist,
mit einem Lehrer der Wahrheit und Rechtlichkeit, mit einem mittetlichen Onkel, einem
Atithi und einem Assistenten, mit Kindern Alten und Kranken, mit einem Doktor der
Medizin, mit Leuten, die von demselben viterlichen Stamme entsprungen sind oder zur
selben Klasse gehoren wieder, mit durch Heirat verbundenen (sowie mit einem
Schwiegervater) und Freunden, mit seiner Mutter und seinem Vater, mit Schwestern und
Briidern, mit seiner Frau und seiner Tochter und seinem Dienet".

»Ein Dwidscha, der Tappe, sowie die Erfillen des Brahmatscharja und Wahrheit
nicht austbt, einer, der die Wedas nicht studiert, einer der erpicht ist. Geschenke
anzunehmen. Diese drei sinken in die groB3en Tiefen des Elends und des Schmerzes wegen
ihrer bosen Taten, gerade wie detjenige, der versucht, ein MEr in einem Boot zu kreuzen,
das aus Stein gemacht ist, untersinkt". Ohne Zweifel versinken sie, aber sie reilen auch die
Schenket mit sich niedet.

,Reichtum, wenn auch durch rechtliche Mittel verdient, den vorerwihnten drei
gegeben, verdirbt den Geber in diesem selben Leben, und den Empfinger im nichsten".

»Da detjenige, der versucht, das MEr in einem Boot aus Stein zu kreuzen, zu Boden
sinkt, ebenso versinkt ein unwissender Geber und ein unwissender Empfinger; mit anderen
Worten: Sie werden mit Elend und Pein geschlagen".

bl

Charaktermerkmale von Betriigern.
Betriigern sollte man niemals trauen noch dienen. Sie sind von folgenden elf Arten:

Manu IV 1. Dharmadhwadschi (buchstiblich einer, der die Fahne der
195,196 Tugend entfaltet) ist einer, der keine Tugend iibt, aber andere im
288-240 Namen der Tugend betriigt". 2. Sadalubdha: ein gieriger Lump

(Elender). 3. Tschadmika: eine betriigerische Person. 4. Lokadambhaka: ist einer, der von
seiner GroBle vor anderen schwatzt. 5. Hinsra: ist einer, der Lebenden Unrecht tut oder
anderen
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Boses. 6. Sarwabhisandhaka: ist einer, der mit allen Arten von Menschen, - guten oder bdsen
— umgeht; eine solche Person sollte als ein Schurke betrachtet werden und als ein niedriger
Bursche wie ein Katze. 7. Adhodrischti: ist einer, der wihrend des Gehens herabsieht, um al
seine sehr tugendhafte Person betrachtet werden. 8. Naischkritika: ist einer von grausamer,
rachsuchtiger Natur, der sogar bereit ist, einem das Leben zu nehmen, wenn man ihm
zufillig ein kleines Unrecht zugefiigt hat, um sich zu richen. 9. Wsartha Sadhantatpara: ist
ciner, der nur darauf bedacht ist, seinen selbstsiichtigen Zweck selbst durch Betrug,
Ungerechtigkeit und Heuchelei zu erreichen. 10. Schatha: ist einer, der in seiner
Hartnickigkeit beharrt, sogar wenn er weill, dal3 e rim Unrecht ist. 11. Mithia Winita: ist
einer, der scheinbar demiitig ist und ein heiliges Aussehen zur Schau trigt, um andere zu
betriigen. Er sollte wie ein niedriges Wesen, wie ein Reiher, betrachtet werden.

,»Es ziemt sich daher fir alle Manner und Frauen, stufenweise die Tigend zu mehren,
um Glick in der nichsten Welt zu erlangen, indem man keinem lebenden Geschépfe
Schmerz zufiigt, gerade so, wie die weille Ameise ihre Hiigel nach und nach erhoht".

Denn ,,in der nichsten Welt konnen weder Mutter, noch Vater, weder Frau noch
S6hne, noch Verwandt irgend jemand betreuen. Tugend allein hilft ihm dort". |, Einzeln wird
jede Seele geboren, eizeln stirbt , einzeln genielt sie den Lohn ihrer Tugend, Gliick; einzeln
leidet sie die Folge ihrer Stinde — Pein. Es sollte im Sinne behilten werden: ,,Ein Mensch

Mahabharata begeht eine und erhilt dadurch etwas, was er nach Hause bringt,
32 wo alle seine Familienmitglieder es genief3en, aber sie leiden nicht
die Folge seiner Stinde, er allein, der die Stinde begangen hat, ernet ihre Folgen".
Manu ,Wenn ein Mensch stirbt, so verlassen seine Verwandten seinen
IV, 241-243 Leichnam wie ein Stiick Ton auf dem Boden und ziehen sich
246,256, 156, 157, mitabgewandtem Gesicht zuriick, keiner begleitet ihn. Allein
159, 160 seine Tugend leistet ihm Gesellschaft". ,,Lal3t einen Menschen

daher bestindig Tugend tben, um sich das Gliick in der nichsten
Welt zu sichern, da nur mit Hilfe der Tugend die Seele das MEr des Elends und der Sorge
kreuzen kann, das als das hochste in der Welt betrachtet und dessen Siinden auf gehoben
sind durch die Ubung von Rechtilichkeit, erreicht jenes ruhmreiche Wesen, dessen Kérper
Akascha ist — der schonste, hochste Geist — Kraft des Dharma® allein".
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»Derjenige, der ausdauernd ist, Sinn von Gemein, die Leidenschaften unterdriickt,
die Gesellschaft der grausam und bdsen Menschen meidet, kein fithlendes Wesen verletzt,
ein tugendhaftes Leben fiihrt, seine Sinne vollstindig beherrscht, Gbertrigt auf andere die
Gabe der Wissenschaften usw. und erreicht das Gluck". Aber es sollte im Sinne behilten
werden, dal ,alle Dinge ihre durch die Sprache bestimmte Natur haben, in der Sprache
haben sie ihre Grundlage und aus der Sprache gehen sie hervor. Folglich ist detjenige, der
seine Sprache filscht, des Diebstahls und gleicher Stinde schuldig".

»LaBt daher einen Menschen immer Stunden sowie Unwahrheit im Sprechen
vermeiden und Tugend tiben, da durch tugendhaftes Betragen, mit anderen Worten Ubung
des Brahmatscharja und Unterjochung der Leidenschaft usw. Er langes Leben erhilt, durch
tugendhafte Fihrung guten Nachwuchs, unverginglichen Reichtum, tugendhafte Fihrung
zerstort alle Laster; denn ein Mann von schlechtem Charakter sinkt bis zur Verachtung in
den Augen aller guter Menschen herab, wird vom Elend geschlagen, leinden an
verschiedenen Krankenheiten und ist kurzlebig".

»Welche Tat auch immer von einem Andern abhingt, das lat ihn sorgfiltig
vermeiden; was aber von ihm selbst abhingt, das laBt ihn eifrig verfolgen". Weil
,»Abhingigkeit — Pein, wihrend Unabhingigkeit — Gluck ist. LaB3t ihn wissen, daf} dieses die
kurze Erklirung von Glick und Pein ist".

Aber was auch immer in seiner wahren Natur von Beiden abhingig ist ,,sollte mit
beiderseitiger Zustimmung geschehen, weil die Beziehung zwischen Mann und Frau so ist,
dal3 sie von einander nicht abhingig sein kénnen, mit anderen Worten, sollten sie einander
héchst liebreich behandeln und im Einklang leben. Sie sollten niemals mit einander streiten,
noch Ehebruch begehen. Die Frau sollte unter Aufsichts ihres Mannes die Oberste im
Hause sein, wihrend alle andere Angelegenheiten, als die zum Haushilt gehorigen, unter der
Verwaltung des Ehemannes sein sollen. Sie sollen einander davon abhilten, Laster zu
begehen, mit anderen Worten, es soll im Sinne behilten werden, dal3 nach der Heirat Mann
und Frau ginzlich einander gehdren; d.h. ihre Herzen, ihre Gefiihle, ihre Kérper von Kopf
zu Ful} (Zeugungskrifte und alles einbeschlossen) unterliegen der gegenseitigen Aufsicht.
Laf3t sie niemals etwas gegen den wechselsitigen Wunsch tun. Von allen Dingen, die geeignet
sind, ihre gegenseitigen Bezichungen zu zerstéren, ist das schlimmste Ehebruch und
Ausschweifung usw. Lal3t sie dies vermeiden. ,,Lal3t die Ehefrau mit ihrem Mann immer
zufrieden sein, und den Ehemann mit seiner Frau. Wenn
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Sie Zur Brahmanen-Klasse gehoren, so la3t den Mann Knaben und seine Frau, wenn sie gut
erzogen ist, Madchen unterrichten. Lafit sie durch Predigen und Votlesung iber
verschiedene Gegenstinde lehren. Der Ehemann ist der verehrungswirdige Goéttin fir den
Mann. Solange Knaben und Midchen in ihren zugehérigen Bildungsstitten verbleiben, la3t
sie ihre Lehrer als ihre Eltern ansehen, wahrend die Lehrer ihre Schiuler als ihre Kinder
betrachten sollen.

Eigenschaften der Lehrer und Lehrerinnen.

Mahabharata »Der allein ist ein weiser Mann, der niemals faul oder mufig ist,

XXXII noch von Vergnugen oder Schmerzen beriihrt, noch durch
Gewinn oder Verlust, noch durch Ehre und Schande, noch durch 6ffentlichen Beifall oder
MiBbilligung beeinflut wird, immer einen festen Glauben (Uberzeugung) an den Dharma
hat und nicht durch sinnliche Gegenstinde versucht werden kann". Tugend zu tiben, Stinde
zu vermeiden, davon abstehen, von Gott, den Wedas und vom rechtlichen Leben ubel zu
sprechen, unbegrenzte Treue zu Gott zu haben, diese sind wahrlich die Pflichten eines
Weisen. Die Erste Eigenschaft eines Weisen ist, daf} er fihig sein soll, die sonderbarsten
Sachen in sehr kurzer Zeit zu begreifen und Jahre seines Lebens den Schastras (wahren
Wissenschaften) zu widmen und tber sie nachzudenken, sein Wissen zum Besten fiir andere
anzuwenden, niemals seine Meinung ungefragt geben oder einen anderen in seiner Rede
unterbrechen soll. Der allein ist ein weiser Gelehrter der nicht nach dem Unereichbaren
verlangt, noch tber seine Verluste gritbelt, noch im Ungliick den Kopf verliert, Der allein ist
ein weiser Gelehrter, der in allen Zweigen der Wissenschaften wohlbewandert und ein
geschikter Redner ist, der Giber jeden Gegenstand sprechen kann, ein guter Logiker ist, ein
gutes Gedichtnis hat und eine wahre Erklirung der Bedeutung der Schastras leicht geben
kann. Wabhrlich, der allein ist berechtigt, ein weiser genannt zu werden, dessen
Verstandesbildung mit der Wahrheit tbereinstimmt (wie er sie kennt), der die Schastras lesen
hért , die in Ubereinstimmung mit dem Verstand sind, der niemals tiber den Grenzen guter,
rechlicher Menschen schreitet. Wo immer solche Iehrer und Lehrerinnen vorhanden sind,
schreiten Wissen. Rechtlichkeit und gutes Betragen vorwirts und vermehren sich dadurch.
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Kennzeichen unerwiinschter Lehrer und Narren.

Detjenige, der keine Schastras gelesen noch lesen gehort hat, auBlerordentlich eitel
ist, Luftschlésser baut, selbst wenn er arm ist, Dinge ohne eine Anstrengung seinerseits zu
erhilten wiinscht, wird ein Narr genannt von Weisen. Derjenige, der eine Gesellschaft oder
das Haus eines anderen Mannes um eingeladen betrifft und einen Sitz oder seinen Rang
einimmt, viel schwatzt, ohne gefragt zu werden, sehr leichtgliubig ist, - d.h. den
Unzuverlissigen vertraut oder glaubt, was nicht geglaubt werden sollte, ist sicherlich ein Narr
und der Niedrigste der Niedrigen. Wo immer solche Minner die Stellung von Lehrern,
Predigern und Vorgesetzten einnehmen oder geehrt werden, dort nehmen Unwissenschalft,
Unrechtlichkeit, bése Sitten, Uneinigkeit, Streit und Zweispatt zu und vermehren dadurch
Elend und Sorgen".

Laster von Studenten.

Mahabharata ,»Physische und geistige Trigheit, Gebrauch von Rauschmitteln,

XXXIX Verblendung, miufiges Geschwitz, Vernachlissigung von
Studium, Eitelkeit und Mangal am Brahmatscharja, diese sieben Laster sind unter Studenten
zu finden". Solche Studenten konnen niemals Wissenschaft erwerben. ,Wie kann ein
GenuBmensch Wissenschaft erwerben? Wie kann ein Student sinnliche Vergniigen genief3en
und doch gelehrsamkeit erwerben? Lalit einen Listling der Wissenschaft und lafit einen
Wissensforcher, dem sinnlichen Vergniigen Lebewohl sagen", da ohne dies zu tun niemand
jemals Wissenschaft erwerben kann.

Eigenschaften guter Studenten.

Mahabharata »Die allein, die Tugend Uben, ihre Leidenschaften
unterdriickenund niemals ihre Zeugungskraft verlieren, sind wahre Brahmatschris und
werden gelehrte Minnet". Es folgt daher, daB Lehrer und Studenten angezeichnete
Eigenschaften besitzen sollen. Die Lehrer sollten sich so bemthen, dal3 sie in ihren Schilern
solche gute Figenschaften, wie Wahrhaftigkeit in Wort, Tat und Gedanken, Kultur,
Selbstbeherrschung, sanftes Gemiit, vollkommene Entwicklung von Geist und Koérper
hervorbringen, so daf} sie wohlbewandert in den Wedas und Schastras werden kénnen. Die
Lehrer sollen immer eifrig die bosen Eigenschaften ihrer Schiiler ausmerzen und
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Ihnen die Wissenschaft beibringen. Die Schiiler sollen immer Selbstbeherrschung,
Ruhe des Geistes, Liebe zu ihrer Lehrern, Denkkraft und Flei3 pflegen. Sie sollen sich so
bemuhen, dall sie vollkommenes Wissen, vollkommenen Dharama, vollkommene
korpetliche Entwicklung erwerben, um sie zu befdhigen, bis zum héchsten dem Menschen
bestimmten Alter zu leben, und arbeiten zu lernen. So sind die Pflichten der Brahmanenh.

Die Pflicht der Kschatrijas warden in Kapitel tiber die Regierung beschrieben.

Die Pflichten der Waischjas sind: Die Sprachen verschiedener Linder, die Verfahren
verschiedener Handelweisen, die laufenden Preise oder Sitze von verschiedenen
Gegenstinden, die Kunst einzukaufen und verkaufen zu lernen, in verschiedenen Lindern
(zum Zweck des Handels usw.) zu reisen, sich in nitzlichen Geschitten zu betitigen, Vieh
und andere Tiere aufzuzichen, den Reichtum zu vermehren und ihn zu Férderung der
Wissenschaft und des Dharma zu spenden, wahrhaft in der Rede und frei von Heuchelei zu
sein, das Geschift ehrenhaft zu fithren und nach allem zu sehen, daf3 nichts verloren oder
verdorben wird.

Die Pflichten der Schudras sind, geschickt zu sein in allen Arbeiten, erfahren im
Kochen, den Dwidschas mit Liebe zu dienen und dadurch ihren Lebensunterhalt zu
verdienen. Die Dwidschas sollen ihn mit Kost und Wohnung und Kleidung versehen und
alle Ausgaben fiir seine Ehe usw. bezahlen oder ihm ein monatliches Gehalt geben. Alle vier
Klassen sollen in Ubereinstimmung arbeiten und eines Geistes sein, indem sie 6ffentlich
Gutes tun und die Rechtlichkeit férdern, und Freuden und Sorgen, Vergniigen und
Schmerzen miteinander teilen und das Gute fiir ihr Land und ihr Volk férdern mir ganzem
Herzen und mit ganzer Seele und mit allen Hilfsquellen, die zu ihrer Vergfiigung stehen.

Manu »Mann und Frau sollen niemals getrennt voneinander leben, da

IX, 13 der ,,Gebrauch von tierischer Nahrung (Fleisch) und Rauschmitteln

sowie geistigen Getrinken, Verbindung (Assoziation) mit dem Bdésen, Trennung

vom Manne, nutzloses und alleiniges Herumwandern zu dem Zwecke, sogennante
heilige Personen, die in Wirklichkeit alle Betriiger sind, zu besuchen, schlafen und
wohnen in eines andern Mannes Haus (zufolge von Zugellosigkeit) die sechs Laster
sind, welche geeignet sind, den Charakter einer Frau zu beflecken.” Gerade diese

Laster beflecken auch den Charakter des Mannes. Trennung zwischen Mann und

Frau ist von zwei Arten: 1. die dadurch veranlasst ist, dal3 eine der Parteien in

Geschiften verreist; 2. die veranlal3t wird durch den Tod eines von ihnen;
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Trennung der ersten Art kann vermieden warden, wenn der Mann seine Frau mit
sich nimmt, wenn immer er in die Fremde geht, der Zweck dieser Vorschrift ist, dall Mann
und Frau nicht lange getrennt voneinander leben sollen.

F. Soll ein Mann oder eine Frau mehr als einmal heiraten?

A. Nicht, wenn die andere Partei am Leben ist.

F. Kann eine Partei wieder heiraten, wenn die andere tot ist?

A. Ja, der weise Manu IX, 176 sagt tber diesen Gegenstand:

,Ein oder cine Frau, die Einfach durch die Feier der Vereinigung ihrer Hinde™)
gegangen sind, aber deren Ehe nicht vollzogen ist, ist berechtigt, wieder zu heiraten.” Aber
Wiederheiratung ist durchaus verboten im Falle eines Dwidscha, der geschlechtlichen
Verkehr mit dem Genossen gehabt hat.

F. Was sind die Ubel einer Wiederheiratung™) im Falle solcher Personen?

A. Im Folgenden sind die Hauptibel aufgefihrt: 1. Verminderung der Liebe
zwischen Mann und Frau, da jeder von ihnen den anderen verlassen hat, wenn er oder sie es
wiinscht und eine andere Person heiraten kann’). 2. Beim Tode einer Partei wird die andere
das Eingentum des Genossen wegnehmen, wenn er oder sie wieder heiratet. Diesen wird
Familienstreitigkeiten veranlassen. 3. Wenn eine Witwe wieder heiratet, so wird manche edle
Familie aufgelést und ihr Eigentum durch stindige Entfremdung zerstort warden.4.
Wiederverheiratung schlieft den Verlust wahrer chelicher Liebe und Pflichtverletzung
gegentiber dem abgeschiedenen Ehegenossen ein. Aus diesen Grinden sind
Wiederverheiratung, Vielweiberei und Vielmannerei im Falle der Dwidschas verboten.

Wenn eine Parteien stirbt, ohne minnliche Nachfolge zu hinterlassen, dem wird die
Familienlinie ausgel6scht. AuBlerdem warden, wenn Wiederverheiratung nicht erlaubt ist, die
Witwen und Witwer zu Ehebruch und Ausschweitung tibergehen. D.h. Abtreibung bewirken
und ruchlose Taten dhnlicher Art begehen. Aus diesem Grunde ist Wiederverheiratung
winschenswert.

A. Nein. Wenn Witwen und Witwer das Brahmatscharja zu tiben wiinschen, warden
keine tiblen Folgen entstehen. Wenn wiederum die Witwe oder Witwer eine Knaben seiner
Klasse adoptiert, so wird die Familienlinie fortgesetzt warden, und es wird keine Gefahr des
Ehebruchs sein. Jene jedoch, die ihre Leidenschaften nicht beherrschen kénnen, moégen
Kinder dadurch erzeugen, daf3 sie zu Nijoga Zuflucht nehmen.
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F. Welches sind die Unterschiede zwischen Wiederheiratung und Nijoga?

A. 1. Nach der Heirat verldsst die Neuvermahlte ihr vitetliches Dach, lebt bei ihrem
Ehemann, und ihre Beziehungen mit der Familiie ihres Vaters horen auf, sehr nahe zu sein,
im Gegenteil lebt die Witwe (im Falle die Nijoga abschieBt) weiter im Hause ihres
verstorbenen Mannes.

2. Die in der Ehe erzeugten Kinder erben das Eigentum des Ehemannes ihrer
Mutter, wohingegen die in Nijoga von einer Witwe erzeugtne Nachkommen nicht als Kinder
des Erzeugers betrachtet werden und demzufolge seinen Familiennamen nicht annehmen,
noch von ihnen als eigen beansprucht werden kénnen. Von ihnen wird gesprochen als den
Kinder des verstorbenen Ehemannes ihrer Mutter; sie nehmen seinen Familiennamen an,
erben sein Eigentum und leben in seinem Haus.

3. Eheleute sollen einander dienen und helfen, wihrend jene, die Nijoga, eingehen,
alle Beziechung (nach der festgesetzten Zeit) abzubrechen haben.

4. Die Eheverbindung ist lebenslinglich, wihrend der NIljoga-Vertrag unwirsam
wird, nach dem gewiinschte Zweck erreicht ist.

5. Mann und Frau helfen einander in der Erfillung ihrer Haushaltspflichten,
wihrend diejenigen den Nijoga abgeschlossen haben, die Pflichten ihrer beziiglichen
Haushilte erfillen.

F. Sind dieselben Gesetze auf Nijoga und die Ehe anzuwenden, oder sind sie in
jedem Falle verschieden?

A. Sie sind ein wenig verschieden. Einige Unterschiede sind bereits aufgezihlt, hier
sind einige weitere:

a) Ein verheiratetes Paar kann bis zu zehn Kinder hervorbringen, wihrend das durch
Nijoga verbundene nicht mehr als zwei oder vier hervorbringen kann.

b) Gerade, wie die Ehe nur im alle eines Junggesellen und eines Miadchens erlaubt ist,
so kann gleichfalls nur eine Witwe und ein Witwer in die Bezichung des Nijoga eintreten,
aber niemals ein Junggeselle und ein Madchen.

¢) Ein verheiratetes Paar lebt immer zusammen, aber nicht das durch Nijoga
verbundene. Solche Personen sollen nur zusammen kommen, wenn sie beabsichtigen, ein
neues Leben zu erzeugen. Ob Nijjoga zum Nutzen der Witwe oder des Witwers
abgeschlossen ist, so wird die Bezichung nach der zweiten Empfingnis aufgelost. Lal3t die
Witwe die Kinder zwei oder drei Jahre pflegen und sie dann ithrem Ehemann durch Nijoga
einhdndigen, im Falle sie zu seinem Nutzen abgeschlossen ist. Auf diese Weise kann eine
Witwe Leben geben zwei Kinder fur sich selbst, und zwei fiir jeden von vier Eheminnern
durch Nijoga.
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Ahnlich kann ein Witwer zwei Kinder fiir sich selbst und zwei fiir jede der vier
Frauen durch Nijoga erzeugen. So koénnen im Ganzen 10 Kinder mittels Nijoga
hervorgebracht werden — das ist es was der Weda erklirt:

Rig Weda ,»O Du, der Du geeignet zu erschaffen und stark bist, erzeuge von

X, 85, 45 der Ehefrau oder von diesen Witwen, mit denen Du Nijoga
abgeschlossen hast, gute Kinder und mache sie gliicklich. Erzeuge mit Deiner Ehefrau zehn
Kinder und betrachte sie als das elfte Mitglied Deiner Familie. O Frau, la} zehn Kinder von
Deinem Ehemann, oder von Deinem Eheminnern durch Nijoga erzeugen und betrachte
Deinen Ehemann als das elfte Familiemitglied". Die wedische Vorschrift fordert, daf3 unter
Dwidscha (Brahmanen, Kschatrijas hervorbringen soll, sonst sind die Spréfilinge sicher
schwach, sogar werden schwach, leben nicht lange, werden von Krankenheit geschlagen und
leiden folglich unerhérte Schmerzen.

F. Aber Nijoga sicht aus wie Ehebruch.

A. Gerade so wie geschlechtliche Verbindung zwischen unverheirateten Personen
Ehebruch genannt wird, so ist Geschlechtsverkehr zwischen Witwen und Witwer, die nicht
durch Nijoga verbunden sind, eine ehebrecherische Beziechung. Daraus folgt, dal3 gerade die
Ehe, die gemil3 dem Gesetz gefeirt ist, nicht Ausschweifung ist, ebenso kann Nijoga, der
gemil3 dem Gesetz abgeschlossen ist, nicht Ehebruch genannt werden. Wenn eine
jungfriuliche Tochter mit einem Jungesellen, nachdem die Heirat wie von den Schastras
vorgeschrieben, gebithren erledigt ist, zusammen verkehrt, so gilt dieser Akt nicht als
chebrecherisch, oder siindig, noch lost er Scham aus, aus demselben Grunde soll Nijoga,
gemdl3 der wedisceh Vorschrift ausgefiihrt, nicht als Siinde betrachtet werden, noch soll sie
ein Gefiihl der Scham einfl6Ben.

F. Dieses ist ganz recht, aber es sieht aus wie Prostitution (Dirnentum)

A. Nein. Eine Dirne hingt an keinen besonderen Mann, noch wird sie in ihrer
Geschlechtsbeziehung von irgendwelchen besonderen Gesetzen beherrscht; wihrend die
Nijoga-Ehe von bestimmten Gesetzen regiert wird. Gerade, wie man keine Schande fuhlt,
wenn man seine Tochter einer anderen Person zur Ehe gibt, in gleicher Weise sol les keine
Schande sein, seinen Nijoga abzuschlieBen. Leute, welche der Zugellosigkeit hingegeben
sind, d.h. Ehebrecher, geben diese bosen Gewohnheiten selbst nach der Heirat nicht auf.

F. Uns scheint Nijoga eine siindige Ubung zu sein.
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A. Wenn Du denkst, dal Nijoga Sinde ist, warum sichst Die Ehe nicht auch als
Stinde an? Die Stnde besteht eher darin, Leute davon abhilten, Nijoga abzuschlieen, denn
gemal3 den gottluchen Naturgesetzen kénnen naturliche Begierden nicht beherrscht werden,
aufler durch selbst verzichtende tiefe Gelehrte und Jogi héchster Ordnung. Betrachtest Du
nicht als eine Stinde, Abtreibung hervorzurufen, die Liebesfrucht zu zerstdren und geistige
Leiden Witwen und Witwer zuzufiigen (dadurch, daBl Du sie verhinderst, Nijoga
abzuschlieBen); denn solange sie jung sind, wird das Verlangen nach Kindern und
geschlechtlichem Genuf3 die Leute zu der Notwendigkeit, geheime Beziechungen zu bilden,
treiben wenn die Gesetze des Staates oder der Gesellschaft gesetzliche Befreidugung
verbieten. Der einzige geeignete Weg, Ehebruch und ztgellose Vertraulichkeiten zu
verhindern, ist der, diejenigen, welche ihre Leidenschaften bemeistern kénnen, es ohne
Nijoga oder sogar ohne Heirat tun lassen, aber diejenigen, welche soviel Sebstbeherrschung
nicht besitzen, mussen heiraten, und im Falle der Not Nijoga abschlieBen, so daf3 die
Moglichkeiten ztgellosen Verkehrs wesentlich gemindert , die Liebe zwischen Mann und
Frau erhoht und folglich gute Kinder geboren, die menschliche Rasse verbessert und die
Ubung der Abtreibung verhindert werden kénnen. Ehe und Nijoga werden sollche bése
Ubung wie ziigellose Vertraulichkeit zwischen einem Mann niedrigerer Klasse und einem
Manne hoherer Klasse abtun, ebenso Bfleckung von edlen Familien, Auslésung der
Familienlinie, Geistesleiden von Junggesellen und Maidchen, Witwen und Witwern,
Abtreibung und dhnliche Verbrechen. Aus diesem Grunde ist die AbschlieBung von Nijoga
winschenswert.

F. Was fir Bedingung sollen bei der Erftllung der Nijogafeier beobachtet werden?

A. 1. Nijoga wird 6ffentlich ebenso wie die Ehe gefeirt. 2. Gerade, wie bei der Heirat
die Einwilligung der Braut und des Briutigams und die Zustimmung guter Menschen ist,
ebenso ist es bei der Nijoga; mit anderen Worten: wenn ein Mann und eine Frau einig sind,
Nijoga abzuschlielen, so sollen sie vor einer Gesellschaft ihrer minnlichen und weiblichen
Verwandten erkliren, da} sie in die Verbindung des Nijoga eintreten, um Kinder zu
erzeugen neuen Lebens haben und sie werden ein ganzes Jahr nicht zusammen schlafen, im
Falle daBEmpfingnis stattfindet.. Wenn sie gegen jene Erklirung handeln, so sollen sie als
Stinder betrachtet werden, und der Bestrafung durch Staat und Gesellschaft anheimfallen.
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F. Soll die Bezichung des Nijoga mit einem Mitglied der eigenen Klasse oder
ebensogut mit dem einer andern Klasse angekniipft werden?

A. Eine Frau soll Nijoga mit einem Mitglied der eigenen oder mit dem einer hoheren
Klasse anschlieBen, d.h. eine Waischja-Frau mit einem Brahmanen, einem Kschatrija oder
Brahmanen; eine brahmanische Frau mit einem Brahmanen. Der Zweck dessen ist, dal3 die
Erbsubstanz immer von einem Mann derselben Klasse oder einer hohetren sein soll, niemals
von einer niedrigeren. Der Zweck (Gottes) bei der Schaffung von Frau und Mann ist, daf3 sie
Kinder in Ubereinstimmung mit den Vorschriften der wahren Religion hervorbrigen sollen,
wie es der Weda umschrieben hat.

F. Warum soll ein Mann Nijoga schliefen, wenn er wieder heiraten kann?

A. Wir haben schon gesagt, dall nach den Vorschriften der Wedas und Schastras
unter Dwidschas ein Mann order eine Frau nur einmal heiraten kann, niemals ein zweites
Mal. Die Gerechtigkeit verlangt, dal ein Junggeselle eine Jungfrau heiraten sollte. Es ist
ungerecht und daher falsch fir einen Witwer, eine Jungfrau zu heiraten. Gerade wie ein
Junggeselle nicht gern eine Witwe heiratet, so wiirde keine Jungfrau einen Witwer heiraten.
Wenn keine Jungfrau einen Witwer heiratet und kein Junggeselle eine Witwe heiraten will, so
werden Minner und Frauen die Notwendigkeit fithlen, Nijoga abzuschlieBen. Uber dieses
besteht der Dharma darin, allein Gleiche miteinander zu verbinden.

F. Gibt es irgendwelche wedische und schastrische Autortiten zu Gunsten fiir
Nijoga, wie es zur Stiitze dieser Lehre; hier sind einige von ithnen:

Rig Weda ,»O Mann und Frau, die ihr durch Nijoga verbunden seid, gerade

X, 40, 2 wie eine Witwe mit ihrem Mann — durch Nijoga und eine Frau mit
ihrem Ehemann zusammenlebt und Kinder fur ihn hervorbringt, gleichermallen kann
gefragt werden, wo ihr beide waret wihrend des Tages und der Nacht und was fiir das Leben
n6tig ist erhiltet, wo ihr lebet, wo ihr schliefet, wer ihr seid und welches Euer Geburtsort ist.
Dieses zeigt, dal Mann und Frau immer zusammen leben sollen, ob zu Hause oder in der
Fremde, und daf} eine Witwe sich aich einen Mann — durch Nijoga nehmen und Kinder
erhilten kann, ebenso wie eine Jungfrau einen Mann zur Ehe nimmt der
Nachkommenschaft ** mit ihr erzielt.

171



AGNIVEER
http://agniveer.com

Rig Weda ,»O Witwe, gib auf an Deinen versotbenen Mann zu denken und

XVIIL, 8 wahle einen anderen aus den lebenden Minnern, aber Du mul3t

Verstehen und eingedenk sein, dall, wenn Du Nijoga zum Nutzen
Deines zweiten Mannes, mit dem Du durch die Feier der Vereinigung der Hinde verbunden
bist, abschlief3t, das Kind aus dieser Vereinigung ihm gehéren soll; aber wenn Du in der
Bezichung des Nijoga zu Deinem Nutzen eintrittst, so soll das Kind Dein sein. Halte Du
dieses im Sinne. Lafl Deinen Mann durch Nijoga dieses Gesetz auch befolgen".

Atharwa Weda ,»Du, o Frau, die Du Deinem Ehemann oder Dewara (Mann —

X1V, 2,18 durch Nijoga), keinen Schmerz bereitest, freundlich bist zu Teiren,
in der Klasse der Huashalter, eifrig auf den Pfad der Rechtlichkeit
und Gerechtigkeit gehst, wohlbewandert bis allen Schastras,
Kinder und GroB3kinder hast, tapfere und mutige Knaben gebirst,

einen zweiten Mann durch Nijoga wiinchest und Gluck allen bringst, nimm einen Mann
Deiner Wahl als Ehemann oder Dewara und erfiille den Homa, welche die Pflicht von jeden
Haushilter ist".

Der weise Manu IX, 69 genehmigt die Heirat von jungfriulichen Witwen. Er sagt:
»Eine jungfriuliche Witwe kann den jungeren oder alteren Bruder ihres Mannes heiraten".

F. Wieviele Male kann ein Mann oder eine Frau in die Bezichung des Nljoga
cintreten? Wie werden die Eheminner einer Frau, durch die Ehe oder durch Nijoga
genannt?

A. ,,O Frau, Dein erster Ehemann, mit dem Du durch Heirat verbunden bist, wird
Soma genannt, darum weil er ein keuscher Junggeselle vor der Heirat war. Dein zweiter
Mann, dem Du durch Nijoga verbunden bist, wird Gandharwa genannt, weil er schon mit
andern Frauen gelebt hat, (mit welchen er durch Heirat verbunden war). Dein dritter Mann
durch Nijoga wird Agni (Feuer) genannt, weil er so sehr leidenschaftluch ist. Alle Deine
anderen Eheminner dirch Nijoga vom vierten bis elften, werden Minner genannt.

Rig Weda Ein Mann kann auch Nijoga mit elf Frauen (nacheinander)

85,45 abschlieBen, gerade wie eine Frau in die Beziehung des Nijoga mit
elf Minnern (nacheinander) einterten kann, wie es von dem Weda in folgendem Text
geheiligt ist: ,,Nimm Dir den elften Mann durch Nijoga".

F. Warum sollte nicht das Wort ,.elf" sich auf zehn Schne und den Ehemann als das
elfte Familienmitglied beziehen?

A. Eine solche Deutung wird nicht einmal ein zweiter Ehemann bestitigen und
daher gegen solche schastrische Vorschriften verstoBen, wie oben erwihnt sind. (Wir
wiederholen einige von ihnen.) ,,Gerade wie eine Witwe sich einen Dewara
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nimmt usw." ,,Der zweite sich eine Witwe durch Nijoga". ,,Du, o Weib, die Du dem
Dewara keinen Schmerz bereitest usw." ,Dein zwiter Mann wird ,,Gandharwa" genannt".
Der weise Manu erklirt auch: ,Bei Mangel von Nachkommenschft (durch ihren
verstorbenen Mann) kann eine Witwe Nijoga mit einem Witwer abschlieBen (wenn sie beide
wunschen Kinder zu bekommen) der ihres verstobenen Ehemannes jingerer oder alterer
Bruder oder sein Vetter innerhalb des sechsten Grades ode rein Mann ihrer oder einer
hoheren Klasse sein kann". ,Ein dlterer Bruder, der mit der Frau des jungeren, und ein
jungerer Bruder der mit der Frau des alteren verkehrt, wenn die Notwendigkeit, Kinder zu
bekommen, aufgehort hat zu wirken, sollen selbst wenn sie durch Nijoga verbunden sind,
aus ihrer Klasse verstoflen werden. Mit anderen Worten, Nijoga dauert solange, als zwei oder
vier Kinder nicht geboren sind, gemill dem, wie es zum Nutzen der einen Partei oder beider
Parteien vereinbart ist. Danach sollen sie nicht miteinander verkehren. Auf diese weise
kénnen zehn Kinder auf durch aufeinander folgende Nijogas hervorgebracht werden.
Geschlechtlicher Verkehr danach wird als Wollust angesehen. Daher werden diejenigen,
welche dieses betreiben, von ihren Klassen ausgestoflen, selbst, wenn verheiratete Leute
miteinander verkehren, nach sie zehn Kinder hervorgebracht haben, werden sie als wollustig
angesehen und verachtet, da Heirat und Nijoga zum Zwecke Kinder zu bekommen
geschlossen werden, aber nicht zur Befreidigung von Leidenschaften wie bei Tieren.

F. Kann eine Frau Nijoga nur nach dem Tode ihres Mannes oder selbst wenn er am
Leben ist, eigehen?

A. Diese Bezichung kann sogar zu Lebezeiten des Mannes (oder der Frau)
eingegangen werden. Hier ist ein wedischer Text zut Stiitze dieser Ansicht.

Rig Weda »Wenn ein Mann unfihig ist, Kinder zu erzeugen, laf3 ihn seine

X, 10,10 Frau wie folgt ansprechen: ,,O Du Geliebte, die Du begerig bist,
Kinder zu bekommen, erwarte nicht von mir, daf3 ich Nachkommenschaft mit Dir erziele.
Suche Dir daher einen anderen Mann". Die Frau die Nijoga abzuschlieBen sucht, sollte
jedoch fortfahren, ihren Ehemann zu bedienen; dhnlich wenn eine Frau wegen irgend einer
langwierigen Krankheit unfihig geworden ist, Kinder zu bekommen, so la} sie folgende
Worte an ihren Ehemann richten: ,,Geliebter, erwarte nicht von mir, irgend welche Kinder
zu bekommen, schlieBe daher Nijoga mit einer Witwe". Hier sind einige geschichtliche
Beispiele zur Stiitze dieser Lehre: Kunti und Madri, Frauen des Koénigs Pandu, nahmen
Zulucht zum
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Nijoga. Wijasa schlof nach dem Tode seiner Briuder Tschitrangada und
Witscitrawitja, Nijoga mit ihren Frauen und erzeugte Ahritraschtra mit Ambika, Pandu mit
Ambaliki, Widura mit einer Schudrafrau". Der weise Manu erklart:

»Wenn ein Ehemann zur Féderung einer grechten Sache in die Fremde gegeangen
ist, so laB3t seine Frau acht Jahre lang warten; wenn zur Erwerbung Wissenschaft und Ruhm,
sechs Jahre; wenn zur Verfolgung materieller Zwecke drei Jahre. Wenn er nach dem Verlauf
der vorgeschriebenen Zeitabschnitte nicht wiederkehrt, so darf sie Nijoga abschlieBen und
Kinder erhilten". Sollte der Ehemann (durch Heirat) zurtickkehren, so soll der Vertrag des
Nijoga null und nichtig werden. Ahnlich wird es im Falle des Ehemannes anbefohlen, daf3
wenn die Frau unfurchtbar ist, so laBt den Mann acht Jahre lang nach der Hochzeit warten;
wenn alle ihre Kinder sterben, zehn Jahre lang; wenn sie nur Tochter und keine Séhne
gebiert, elf Jahre lang; wenn sie ein zinkisches Weib ist, so la3t ihn sie sofort verlassen und
in Nijoga mit einer anderen Frau eintreten und Kinder mit ihr erzeugen".

,,Gleichfalss, wenn der Ehemann sehr grausam ist, la3t sein Weib ihn verlassen und
Kinder durch Nijoga erzeugen, welche das Eigentum ihres Ehemannes erben werden.".

Alle diese Beweise und Zeugnisse zeigen, dal3 es die Pflicht jedes Mannes ist, seine
Familie zu bewahren und fortzusetzen und dadurch den Stamm mittels Swajamwara Wiwaha
— Ehe nach Wahl — und Nijoga zu verbessern.

,Gerade wie ein Aurasa — ein cheliche Geborener — berechtigt ist, das Eigentum
seines Vaters zu erben, so ist es ein Kschetradscha — einSohn , der aus Nijoga geboren ist".
Minner und Frauen sollen immer ecingedenk sein, dal3 die minnliche oder weibliche
Zeugungskraft unschitzbar ist. Wer immer diese unschitzbare Erbsubstanz in ztgellosem
Verkehr mit andern Leuten, Frauen, Dirnen oder Wiinstlingen, verschwendet, ist der grof3te
Narr, weil sogar ein Bauer oder ein Girtner, so unwissend er sein mag, die Saat nicht in ein
Feld oder einen Garten aussit, der nicht sein Eigen ist, sodern einem andern Manne gehort.
Wenn es im Falle einer gewOhnlichen Saat und eines unwissenden Bauern wahr ist, warum
sollte nicht detjenige, der die menschliche Saat — die die beste aller Saaten ist — in einen
unerwinschten Boden verschwendet, als der grofite Narr angesehen werden, da er die
Frucht davon nicht erntet. Es ist in den Brahmana Grantha geschrieben, ,ein Sohn ist ein
Teil von seinem Vater selbst. Der Sama Weda erklirt auch:

,O Sohn, du bist entsprungen aus meiner Zeugungskraft, die aus allen korperlichen
Organen und dem Herzen gezogen

> »
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ist. Du bist daher mein eigenes Selbst. Mégest Du niemals vor mir sterben. Mogest Du
hundert Jahre leben". Es ist eine Stinde, dunkelster Firbung, die Saat, aus welcher grof3e
Seelen und ausgezeichnete Minner entspringen, in einen schlechten Boden (sowie eine
Dirne) zu sden oder einen guten Boden mit einer schlechten Saat befruchten zu lassen.

F. Was bringt die Einrichtung der Ehe Gutes? Dieses Verhiltnis beschrinkt die
Freiheit der Leute und bringt ihnen groB3es Leiden. Daher ist es wiinschenswert, dal3 ein Paar
solage als Mann und Frau zu leben fortsetzen sollen, als sie einander lieben; und sich
trennen, wenn sie einander Mude sind.

A. Das ist das, was die Tiere und Végel tun. Es ziemt nicht, da3 Menschen so
handeln. Wenn die Einrichtung der Ehe nicht bestiinde, so wirden alle Annehmlichkeiten
des hduschlichen Lebens authoren Niemand wirde einem andern dienen. Geradezu werden
Ehebruch und zugllose Verbindungen sich vermehren, alle Minner und Frauen von
Krankheit betroffen und physisch und geistig geschwicht werden und folglich jung sterben;
niemand wird einen Andern firchten oder durch die 6ffentliche Meinung beaufsichtigt
werden. Familien tber Familien werden aufgeloscht werden in Folge von Krankheit,
physischer und geistiger Entarttung und vorzeitigem Tod in Folge von offenbarem
Ehebruch und Zugellosigkeit. Niemand wird ein Recht haben, eines Andern Eigentum zu
erben, noch wird irgend eine Person im Stand sein, irgend einen Besitz fiir eine grof3e
Zeitspanne zu behilten. Alle diese Ubel kénnen am besten durch Heirat vermieden werden.

F. Da Einzelehe die Regel ist, (d.h. wenn ein Mann nur eine Frau, und eine Frau nur
einen Mann haben darf), was wird eine Person tun, wenn die Frau schwanger oder von einer
chronischer Krankheit betroffen ist, oder beide wegen allzu grofler Jugend sich nicht
beherrschen konnen?

A. Wir haben auf diesen Einwand geantwortet, als wir Nijoga behandelten. Wee nein
Mann seine Leidenschaft nicht beherrschen kann, wihrend seine Frau schwanger ist, so darf
er Nijoga mit einer Witwe schlieBen und Nachkommenschaft mit ihr erzeugen. Aber laf3t ihn
niemals sich mit einer Dirne einlassen oder Ehebruch begehen. Lal3t einen Mann soweit als
moglich wiinschen, was er nicht erlangt, bewahren, was er erlangt hat, zu vermehren suchen,
was er bewahrt hat, und es spenden, indem er seinem Lande Gutes tut. LaB3t jedermann die
Pflichten seiner Klasse und Ordnung ausfiihren, wie oben erkldrt ist, hochst getreulich,
ausdauernd und eifrig, und sich mit Leib und Seele der Erreichung rechtlicher Zwecke
hingeben
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Und seinen Reichtum in deren Verfolgung ausgeben. Laf3t ihn eifrig seiner Mutter .
seinem Vater, seiner Schwiegermutter, seinem Schwiegervater dienen und liebevolle
Beziehung mit Freunden, Nachbarn, dem Konig, Gelehrten, Arzten und wahren Minnern
aufrecht erhalten. LaB3t ihn Unrechtliche und Bose mit Nachlissigkeit bahendeln, mit andern
Worten, ihnen kein Bosheit entgegenbringen und sich bemthen, sie zu bessern. La3t ihn
ohne Murren seinen Reichtum spenden, und fir seine Kinder die Wohltatenumfassender
Kultur und freigeistiger FErzichung sichern und sein Bestes versuchen, sie von
vollkommnene Gelehrten und Menschen von Kultur zu machen. Laf3t ihn rechtliche Taten
tun und dadurch versuchen, Erlésung zu erreichen, sodal3 er ewigen (das Wort ewig bedeutet
die lingste Zeit) Segen genielen kann. Verse, woe die folgenden, sollen niemals als
maf3gebend angesehen werden.

Paraschara (,,Selbst ein degradierter Dwidscha steht tiber einem Schudra, der

Smriti sein niedriges Selbst besiegt hat; gerade wie eine Kuh, welche kein

Milch gibt; verehrungswiirdig ist, wihrend eine Eselin nicht

verehrungswiirdig ist, selbst wenn sie Milch gibt. Die folgenden Ubungen sind nur in dem

Kalajuga — Eisenzeitalter — verboten: 1. Pferdeopfer, 2. Kuhopfer, 3. Eintritt in Sanjasa, 4.

Opfer von Fleischkugeln in einer Totenfeier, 5. Erzeugung von Nachkommenschaft mit

einer Witwe durch ihren Mann durch Nijoga. Eine Witwe kann sich einen zweiten Mann in

folgenden Fillen nehmen: 1. wenn der Ehemann vereist ist und nicht aufgesptirt werden

kann, 2. wenn er tot ist, 3. wenn er ein Sanjasi geworden ist, 4. wenn er zeugungsunfihig ist,
5. wenn er in den Bann getan ist".)

Die obigen Verse sind aus der Geheim Paraschara Smriti. Es ist offenbares Vorurtelil,
klare Ungerechtigkeit und eine grofle Siinde, einen bésen Dwidscha als besser als einen
tugendhaften Schudra anzusehen. Wenn eine Kuh, ob sie Milch gibt oder nicht, vom
Milchmann versorgt wird, so ist die Eselin gleichfalls ein Gegenstand der Sorge fiir den
Topfer”. Selbst das Beispiel ist mangelhaft, da der Dwidscha und der Schudra zur
menschlichen Rasse gehoren, wihrend die Kuh und die Eselin zu zwei verschiedenen
Klassen gehoren — den Rindern und Eseln . Sollte selbst ein Beispiel aud dem Tierreich
teilweise auf menschlichen Wesen anwendbar sein, so kann dieser Vers nicht als wahr von
Gelehrten angesehen werden, da er der Vernunft entgegen ist. Da Pferde- und Kuhopfer
nicht in den Wedas enthilten sind, so muf3 ihre Verdammung in den Kaljuga (Eisenzeitalter)
allein sichetlich als den Wedas entgegen angesechen werden. Wenn es fir notwendig gehilten
ist, diese ruchlosen
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Ubungen in dem Kaljuga zu verdammen, so folgt daraus, daf sie in den andern drei Jugas
(ndmlich goldenen, silbernen, bronzenen Zeitalter) vorangeschickt sind; aber es ist absolute
unmoglich, daf3 solche rochlosen Gebriuche wihrend der Zeit aller herrschen sollten, wenn
Rechtlichkeit tber allen herrschte. Wiederum findet die Aufnahme in den Orden der Sanjasis
(heimatlosen Asketen) Bestatigung in den Wedas und andern Schastras, daher ist es nirrisch,
sie zu verbieten. Wenn Lissigkeit in Fleischnahrung verboten ist, (was unzweifelhaft ist),
dann sollte das Verbot sich gleichmiBig auf alle Zeitalter’ ausdehnen. Warum sollte der
Verfasser dieser Verse wie ein Hund bellen (d.i. sich in kanbenhaftem Unsinn ergehen),
wenn Nijoga von dem Weda offenbar erlaubt ist. Wenn der Ehemann verreist ist, und die
Frau wihrend seiner Abwesenheit Nijoga abschlief3t, als wessen Frau wird sie angesehen
werden, wenn der Ehemann (durch Heirat) widerkehrt? Es kann geantwortet werden, dal3 sie
rechtlich dem gehoren wiirde, der sie heiratete. Dieses ist vollkommen recht, aber diese
Voraussicht ist in den Paraschari Smriti nicht zu finden. Gibt es nur finf Notstinde, bei
denen eine Frau es notwendig finden kann, zu Nijoga Zuflucht zu nehemn? Von diesen
Moglichkeiten gibt es mehr als finf an der Zahl; hier sind einige andere: 1. verlingerte
Krankheit des Ehemannes; 2. ernsthafte Meinungsverschiedenheiten mit dem Ehemann
usw.

Die Verse gleich diesen sind daher unglaubwirdig.

F. Gut Herr! Haben sie keinen Glauben an das, was Paraschara sagt?

A. Nicht; was den Wedas entgegengesetzt ist, sollte geglaubt werden, wer immer es
gelehrt hat. Uberigens sind dieses nicht die Worte des Paraschara. Leute schreiben Biicher in
Namen hervorragender Minner wie Brahma, Waschischtha, Rama, Schiwa, Wischnu und
Dewi, so daf} diese mit dem Anschen allgemein geachteter grofler Minner und Frauen
gestempelten Bucher der ganzen Welt annehmbar sein, und die wirklichen Verfasser (und
ihre Nachfolger) durch Geldgewinn in einem groBen Ausmal3e ausgestattet werden kénnen.
Aus diesem Grunde schreiben sie Bucher voll von Mirchen und sagenhaften Geschichten.
Unter der Smritis ist die Manusmriti allein glaubwiirdig mit Ausnahme der eingeschobenen
Verse. Was tiber diese Smriti gesagt worden ist, findet mit gleicher Geltung Anwendung auf
alle Geheimen Bticher.

F. Ist der Stand der Haushilter der héchste oder der nidrigste Stand?

A. Jeder Stand ist edel an seiner Stelle. Manu IV, 90 sagt: ,,Gerade so wie alle Flusse
und FluB3chen sich winden, bis sie
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Einen Ruheplatz im MEre finden, so finden die Menschen aller Stinde Schutz bei
Haushaltern. Die Menschen keines Standes kénnen ihre Pflichten richtig ohne die Hilfe von
Haushiltern erfiillen".

Manu ,Wie alle lebenden Wesen durch die Luft bestehen, ebenso

111, 77, 78, 79 bestehen die Menschen aller Stindedadurch, daB} sie
Unterstitzung von dem Haushilter bekommen. Da Menschen der drei andern Stinde
Brahmatschatrja, Wanaprastha und Sanjasa tiglich durch den Haushilter mit Gaben an
Nahrung usw. Unterhilten werden, so ist die Stufe der Haushilter die hervorragendste, in
andern Worten, sie ist die Achse, um welche sich das ganze Aschrama (Stufen) System dreht.
Die Pflichten dieser Stufe, welche von feigen und physich schwachen Menschen nicht getibt
werden konnen, mussen true erfullt werden von denen, welche ununterbrochnes Glick in
dieser Welt und unvergingliches Segen hernach winschen".

Alle Umstinde dieses Lebens sind daher abhingig von der Stufe der Haushilter;
wenn diese Stufe nicht bestiinde, so wiirde die menschliche Gattung nicht fortgepflanzt
werden und folglich kénnten die Stufen des Brahmatscharja, Wanaprastha und Sanjasa nicht
ins Dasein gerufen werden. Wer auch immer schlecht von dieser Stufe spricht, ist selbst der
Verachtung wert; aber wer gut davon spricht, verdient alles Lob. Es sei daran erinnert, da3
diese Stufe nur Gluck bringen kann, wenn Mann und Frau zufrieden miteinander und
gelehrt und tatkriftig sind, und ihre Pflichten vollstdandig kennen. Die Hauptsachan, die
zum Glick der Haushilter beitragen, sind Brahmatscharja und Heirat nach Wahl, was wir
schon behandelt haben.

Wir haben in Kirze in diesem Kapitel tiber die Heimkehr, die Ehe und das Eheleben
gesprochen. Wir werden im nichsten Kapitel den Wanaprastha und Sanjasa behandeln.

Anmerkungen:

") Vaterseite: Siche Beispiele ,,The History of Evil by Andrew Jackson Davvis pp.
116-118 und Marriage and Disease by S. A. Strahan S. 268, 271, 275.

%) Gold oder Getreide: Ahnlich laBt ein Midchen bei der Wahl eines Ehemannes
einen Mann aus vorerwihnten Familien vermeiden.

%) SproBling: Siehe Beispiele in Marriage and Disease by S. A. Strahan 72, 76, 77, 79,
80, 134, 135, 151, 152, 164, 165, 208, 212, 219, 220.

) Gelbe Augen: Das Wort im Text ist blau oder Braun. Abe rich hilte es nicht fiir
richtig, sehrwahrscheinlich ist
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daher ein Schreigfehler vorgekommen: Das Wort im Vers in Bhura (Braun) tbersetzt, ist
Pingala, was mit Pila oder Gelb in dem Buche des Verfassers namens Sanskara Widhi ist.

*) Der Gedanke des weisen Manu scheint zu sein, da das Volk den Kindern keine
hiBlichen Namen geben soll.

% Gauri bedeutet schon in dist auch der Name des Weibes von Mahadewa, eine
Verkorperung der Gottheit, die in den Puranas erwihnt ist.

) Rohini bedeutet Rot, ist auch der Name der Weibes von Wasudewa, einer
puranischen Gottheit. Kanja — ein Madchen.

*) Radschaswala — eine, menstruiert.

) Kinder hervorbringen: In seinem Buche Suschruta verbietet die groBe Arzt
Dhanwantri geschlechtlichen Verkehr zwischen Personen unter dem erwihnten Alter:
»Wenn ein Midchen unter sechzehn Jahren von einem Mann unter fiinfundzwanzig Jahren
empfingt, gibt es sehr oft eine Fehlgeburt, und wenn nicht und das Kind zu rechter Zeit
geboren wird, so lebt es nicht lange; und wenn es selbst lange lebt, so ist es ein Schwichling.
Niemals sollte daher ein Mann geschlechtlichen Verkehr mit einem Midchen in sehr zartem
Alter haben". Das Lesen der Grundsitze der Geschlechtsphysiologie in wissenschaftlichen
Biichern, die Beobachtung der Naturgesetze, ihre Besprechung koénnen nur zu dem
unerschitterlichen Schlusse fithren, dall ein Mann unter fiinfundzwanzig und eine Frau
unter sechzehn Jahren fiir Zeugung nicht reif sind. Wer diese Grundsitze vetletzt, kommt zu
Kummer.

') Familie: Siehe Seite 76, wo die Liste der Familien aufgefiihrt ist, mit denen keine
Heiratsverbindungen geschlossen werden sollten.

'y ,Bahu ist wahrhaftige Stirke, Macht". Schatapatha Brahmana.

') Sabha: Siehe Kapitel VI.

) Jagja: Ist die Anwendung der Wissenschaft von den physikalischen, chemschen,
physiologischen und dergl. Eigenschaften der Stoffe und der physiologischen der geistigen
Dinge. Er erfordert daher im allgemein die Verbindung von Manschen und Gegenstinden.
Das Wort Jagja zeigt urspringlich eine diese Verbindung erfordernde Handlung an,
wohltitige irrtimlich mit Opfer tbersetzt. Der Begriff ,,Opfer” ist rein christlich und hat
keinen Platz in der wedischen Philosophie. Daher sind alle Ubersetzungen, in denen das
Wortt ,,Opfet" vorkommt, vollkommen falsch.

") Reinheit des Denkorgans und Korpers : Wasser wischt die Unreinheit des
Koérpers ab. Wahrheit erhebt das Denkorgan,
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Wissen und genaue Ergebenheit zu den Pflichten erheben die Seele und Besitz von
Gedanken verfeinert den Verstand. (Manu V, 109).

") Sieg sicher ist: Wenn das Feld durch Fortlaufen, oder den Feind auf eine Flasche
Spur bringen, oder durch List gewonnen werden kénnte, so sollte er es tun.

' Zinsen: Der Zinsfu3 sollte von 3-16 Prozent im Jahre variieren und nie dariiber
gehen. Wenn der Schuldner das Doppelte des Gelichenen zuriickgezahlt hat gelten. Der
Schuldner sollte niemals einen hdheren Zinsful3 zahlen, noch der Gldubiger einen solchen
verlangen.

') Heiratsfihig) Das Mindestheiratsalter fiir Madchen istsechzehn, fiir Junglinge
finfundzwanzig Jahre.

') Tagebiicher: Diese sollten von der Geburt der Kinder gehalten warden, zuerst von
den Eltern, wenn sie die Heimat verlassen haben und zur Schule kommen. In diesen
Biichern sollten Eltern und Lehrer ihre Beobachtungen, ihre Anlagen, ihre Temperamente,
Benehmen, Gewohnheiten, Charakter, physische Leiden verzeichnen, wie sie sich in Sport
zeigen, alles in Verbindung mit der kérperlichen und geistigen Entwicklung.

183) Pavilion errichtet: Sollten die Bratleute winschen, sich in Gegenwart ihrer Lehrer

zu verheiraten, so mag es geschehen (d.h. in der Lehranstalt), sonst ist das Haus der
Brautleute der geignetste Platz daftr.

) In der Gebirmutter bleibt: Dies ist eine sehr Delikate Sache. Es wiirde nicht recht
sein, dabei linger zu verweilen. Diese wenigen Bemerkungen mogen gentigen.

) Milch: Sie sollte erst mit trocknem Ingwer, Saffran, Cardamum gekocht und dann
abgekuhlt warden, bevor sie getrunken wird.

*! Jahreszeit: Schunthipaka und Saubhagja Schunthipaka sollte bereit gehalten
warden. (Diese vorbereitungen warden als sehr stirkend betrachtet. Solche nahrhaften
Stoffe, wie Milch und Butter mit Gewlrzen und Medizin, wie Ingwer, gehen in ihre Kérper
uber)

) Punsawana, Simantonajana: Der Zweck dieses Sanskara (Feierlichkeit) ist, die
physische und geistige Entwicklung des Kindes in der Gebarmutter dadurch zu beeinflussen,
dal3 die Frau gewisse Vorschriften beziiglich ihres physischen und geistigen Wohlbefindens
ausfihrt. Es sei bemerkt, dal3 dies die eindruckvollste Periode der Schwangerschaft ist.

) Ritugami ist detjenige, der dem Plan, neues Leben zu erzeugen, wie dargelegt ist
folgt.
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Y Sandhja: bedeutet buchstiublich das Treffen von Tag und Nacht, aber auch die
Morgen- und Abendandacht, welche wihrend der Morgen- und Abenddimmerung
ausgefihrt wird.

*) Gliicklich zu machen: Es sollte bedacht werden, daf3 dieser Jagja fiir die Lebenden
und nicht fiir die Toten beabsichtigt ist. (Der Verfasser verwirft die Ubung, den Toten Opfer
darzubringen, was gegenwirtig im unwissenden Indien im Schwange ist.)

*) Brahma: Da Brahma der erste Mann war, der alle vier Wedas beherrschte, so
bedeutet dieses Wort: Meister der vier Wedas. Es ist Titel gleich Wjasa — buchstiblich
Durchmesser eines Kreises — und daher einer, dessen Geist die feine Bedeutung der Wedas
durchdrungen hat.

) Dharma: Ist die Ubung von Wahrheit, Rechtlichkeit und Gerechtigkeit, Freiheit
von Hal, Bosheit, Zorn usw. und liebe zu allen lebenden Geschépfen, Seine zehn
Kennzeichen werden im nichsten Kapitel beschreiben.

*) Niedrige Arbeit: Dies wird irrtimlich Dienstbarkeit genannt.

*) Hinde: Vereinigung der Hinde ist der Hauptzug in der wedischen Ehefeier.

") Wiederverheiratung: Sie schlieBt Vielweiberei und Vielminnerei ein.

*") Heiraten kann: Dieser Punkt scheint sich auf die Ehe nach einer Scheidung zu
beziehen.

) F. Der Nachkommenschaft mit ihr erzielt: Angenommen, der verstorbene Mann
einer Witwe hat keinen Bruder, mit wem sollte sie Nijoga abschlieBen.

A. Mit ihrem Dewara, aber das Wort bedeutet nicht was du denkst. Denn der
Nirkula sagt, der zweite Mann einer Witwe durch Nijoga sei er jigerer oder alterer Bruder
ihres verstorbenen Mannes, oder eines Mannes ihrer eigenen oder héheren Klasse, heil3t
Dewara.

P Tépfer: BEsel werden sehr oft von Tépfern in Indien zum Beférdern von
Toptwaren gebraucht.

) Zeitalter: Der von der Schopfung eingenommen Zeitabschnitt wird Brahmadina
(Gottestag) genannt wird; Brahmadina ist in 1000 Tschaturjugia geteilt, von denen jede
wieder in vier Jugas oder Zeitalter geteilt wird, diese sind:1. Satja Juga — 1,728,000 Jahre, 2.
Dwapara Juga — 1,296,000 Jahre, 3. Treta Juga — 864,000 Jahre, 4. Kali Juga — 432,000 Jahre.
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Die Strenggliaubigen glauben, dal3 diese Jugas die Fihrung der Menschen im Guten
und Bésen beeinflussen, weswegen sie diesen Jugas die Namen bzw. des goldenen, sibernen,
bronzenen und eisernen Zeitalters gegeben haben. Der Verfasser teilt diese Ansicht nicht.

1



AGNIVEER
http://agniveer.com

Kapitel V.

Wanaprastha und Sanjasa.

Dschabala ,»LaBt einen Mann, nachdem er sein Brahmatschatja volendet hat,
Upnischad IV sich verheiraten und hernach in \Wanzq)mstha1 eintreten und
zuletzt ein Sanjasi' werden". Dies ist die Folgeordnung der verschiedenen Lebensstufen.
Manu 1. ,,Nachdem er so in dem Stande der Haushalter geblieben ist,
VL, 1,2,3,4, 5, laB3t einen Dwidscha, der sein Brahmatscharja vollendet hat, mit
8,26 seinem festen Glauben und wohlbeherrschen Sinnen in einem

Wald leben". 2. ,Wenn ein Haushilter bemerkt, da3 seine Muskeln schlaff, seine grau, und
sogar sein Sohn Vater geworden ist, so lait ihn sich in einen Wald zuriickziehen". 3. | Lal3t
ihn auf allen guten Dinge der Stddte, wie wohlschmeckende Speisen und feine Kleider,
verzichten, seine Frau der Sorgfalt sener S6hne tibergeben oder sie mit sich nehmen und im
Walde leben". 4. .Laf3t ihn mit sich nehmen alle Stoffe, Gerite usw. Des Homa, von der
Stadt abreisen und mit senen vollstindig unterjochten Sinnen in einem einsames Walde
leben". ,,La3t ihn seine funf groBen Tagespflichten, wie im letzten Kapitel beschrieben, mit
verschiedenen Arten von Nahrung wie Soma usw., grinen Kriutern, Wurzeln, Blumen,
Friichten, Knollen erfiillen , und dieselben den Atithis* anbieten und selbst davon leben". 8.
,LaBt ihn sich dem Studieren und Lehren widmen, einen gelassenen Sinn bewahren, Freund
aller sein, sein Leidenschaft besiegen, Anderen solche Geschenke, wie Wissen, verleihen und
gegen alle lebenden Wesen freundlich sein". LaBt ihn nicht um korperliche Bequemlichkeit
sich kimmern. Laf3t ihn Brahmatschari sein, d.h. abstechen vom geschlechtlicher
Befriedigung, selbst wenn sein eigenes Weib mit ihm ist; auf dem Boden schlafen, keine
ungehorige Liebe fiir seine Angestellten (Diener) und seine Belange haben und unter einem
Baume wohnen".
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Mundakopa ,»Gelehrte vom ruhigem Sinn, die rechtlich und in
-nischad Zuriickgezogenheit leben, sind von dem heftigen Verlangen nach
12,11 Wissen und von der Aufnahme der Wahrheit erfullt, frei von allen

Unreinheiten sind und sich von Almosen nihten, verwirklichen den Unverandetlichen,
unsterblichen, allmichtigen Geist durch Austibung von Joga und genieBen dadurch wahres
Gliick".

Jadschur Weda So sollte ein Wanaprasthi beten: ,,M&ge ich o Herr der Wahrheit,

XX, 24 nachdem ich in diesen Land durch die Ausfihrung des Homa
eingeweiht bin, fihig bin, meine Geliibde zu hilten, d.h. wahrhaft zu sein in Wort, Rat und
Gedanken und festen Glauben an Dich haben".

Es ziemt daher einem Wanaprasthi, wahrhaft zu sein in der Rede und andere
Tugenden zu pflegen, sich gottergebenen gelehrten Minnern zu gesellen und dadurch
besonders gottliches Wissen zu erwerben, uns Sinnesreinheit durch Ubung des Joga und
Nachdenken zu erreichen.

Hierauf la3t ihn, wenn er das Verlangen fiihlt, in die vierte Stufe (Sanjasa Aschrama)
eintreten, sein Weib”, falls sie nicht selbst in diesen Stand einterten will, seinen Séhnen
zurlckschicken und ein Sanjasi werden.

Das Thema Wanaprastha ist so kurz beschrieben worden, hier werden nun iber
Sanjasa redden.

Sanjasa Aschrama oder Stufe der heimatlosen Asketen.

Manu VI, 33 ,LaBt einen Mann, nachdem er die dritte Lebensstufe, namlich
von finfzig bis funfundsiebzig Jahren, hintiber sich hat, als ein Wanaprasthi im Walde, in
der vierten Stufe auf alle Verbindungen verzichten und Sanjasi werden.

F. Ist es Stinde, ein Sanjasi zu werden, ohne durch die zwischenstufen des Grihastha
und Wanaprastha zu geben?

A. Es ist es und es ist es nicht.

F. Wie kann es beides sein?

A. Weil derjenige, wecher in fritheren Leben in Sanjasa eintrit, ndmlich unmittelbar
von dem Brahmatscharja und dann die Sinnlichkeit verfillt der groBte Stunder ist, aber
derjeinige welcher nicht fallt, ist der grofite Heilige.

Dschbala ,»LaBt ein Mann ein Sanjasi werden an irgend einem Tage, an

Upnischad welchem er sich frei von allen weltlichen Wiunschen und
Empfindungen fiihlt, ungeachtet ob er ein Wanaprasthi, Grihasti oder sogar Brahmatschari
ist". Somit gibt es drei Wege, ein Sanjasi zu werden. Der erste ist die Folgeordnung, welche
vorher beschrieben worden ist, ndmlich durch stufenweises Aufsteigen durch die ertsten drei
Abschnitte. Der zweite ist der, aus dem

1?4



AGNIVEER
http://agniveer.com

Grihasta ein Sanjasi zu werden, Die dritte Moglichkeit ist, unmittelbar aus
Brahmatschatja in Sanjasa einzutreten und sollte nur in Frage kommen, wenn der Mann
vollkommenes Wissen, vollkommene Selbstbeherrschung besitzt frei von allen stndigen
Begierden und erfillt von dulerstem Verlangen ist, der Allgemeinheit Gutes zu tun.

Katha »Aber wessen Charakter niedrig, wer nicht frei Leidenschaft, kein
Upnischad 11, 83 Jogi und dessen Sinn nicht befreidigt ist kann nimnier Gott
111, 111 erkennen und mit ihm Gemeinschaft haben, wenn er auch Sanjasi

ist. LaB3t daher einen weisen Sanjasi sein Denkorgan und seine Sprache von allem Stindhaften
zurlckhilten und sich zur Erwerbung von Wissen und Verwirklichung seines inneren Selbst
wenden. Lafit ihn sein Wissen anwenden und seine erleuchtete Seele dann der Vorstellung
des allruhigen obersten Wesen widmen und Ruhe finden in Thm".

Mundakopa »LaBt einen Brahmanen, der ein Sanjasi ist, in Anbetracht, daf3 alle
-nischad 11, 12, 8, 9, Vergntigen dieser Welt von Taten abhidngen, und dafl der h6chste
1L, 6 Geist nicht durch Taten erreichbar ist, und daf3 bloBe Taten

niemals zu seiner Verwirklichung (Vorstellung) fithren kénnen, die Liebe zu dieser Welt
lassen und sich mit irgend einem Geschenk in der Hand zu einem Lehrer begeben, der
wohlbewandert in den Wedas und ginzlich Gott ergeben ist, zur Erwerbung géttlichen
Wissenschaft und Behebung aller Zweifel".

»Aber lait ihn den Umgang mit jenen von Unwissenheit beladenen Leuten, welche
sich fir Weise und Gelehrte hilten und von ecitlem Wissen aufgeblasen in der Welt
herumgehen wie die Blinden und Fihrer der Blinden zum groflen Elend fiir sich und andere
und von anderen wieder, welche unwissend glauben, daf3 sie ihren Lebenszweck durch blofie
Taten erreichen. Da aber bloe Handlung oder Taten nicht zur Vorstellung Gottes fihren,
so sind solche in Weltlichkeit versunkenen Leute von Schmerz und Sorge betroffen und von
Leiden und Elend, das auf fortwihrende Geburten und Todesfille folgt".

»Daher genieBen jene Sanjasis, welche voll Giberzeugt sind vom Dasein Gottes durch
die Wissenschaft der wedischen Mantras, die sich auf Ihn beziechen und gottseliges Leben
fihren, deren Geist rein ist kraft der Entsagung auf alle weltlichen Vergntigen, welche
volkommene Jogis mit volliger Beherrschung ihrer Sinne und Gemititer sind, Untsterblich
und nehmen die Verkettung von Geburt und Tod nach einen Parantta-cyclus auf.

Tschandogja »Die verkoperte Seele kann niemals von Vergntigen oder
Upanischad Schmerzen frei sein, aber, wenn die entképerte Seele, gereinigt
VIIL, 12 von
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bart, einen passenden Wasserkrug und einen Stab mit sich fithren, mit okerfarbigen Kleidern
angetan, laB3t ihn mit ruhigem Sinn herumgehen und keine lebendige Seele beuntuhigen". 60.
»LaBt ithn seine Sinne von bésen Streichen abhilten, auf Zuneigung und Hal3 verzichten,
keine Bosheit gegen ein lebendes Wesen hegen und fir die Unsterblichkeit arbeiten". 66.
,»,ODb beschimpft oder gepriesen , laf einen Sanjasi gegn alle unparteiisch sein, Tugend selbst
tben und streben, andere tugendhaft zu machen. Er muf3 eingedenk sein, dal3 der Stab,
Wasserkrug und das okerfarbige Gewand, - Zeichen seines Ordens — keineswegs eine
wirkliche Erfillung seiner Pflicht ausmachen. Die menschliche Rasse dirch Predigen der
Wahrheit und Mitteilung von Wissen und Weisheit zu heben, ist die vornehmste Pflicht des
Sanjasi". 67. Wenn die Samen einer Klirnull schmutziges Wasser klar machen, wenn sie
wohlgemahlen und damit gemischt sind, so kann es das blo3e Aussprechen oder Anhéren
des Namens jener Nuf3 niemals tun". 70. ,LaBt den Sanjasi daher systematisch arbeiten,
soviele Pranajamas® wie er kann iiber Aom (oder Om) den hochsten Namen Gottes, und die
Wiahritis’ alle Zeit nachdenken, aber laf3t sie niemals weniger als drei Pranajamas ausiiben.
Dies allein ist seine hochste hingabe". 71. ,,Gerade wie ein Golschmeid durch starkes Blasen
gegen ein unreines Stick Gold, dessen Unreinheiten durch Oxydation entfernt, so entfernt
Pranajama — das Blasen der Lunge — alle Unreiheiten des Korpers und seiner Organe durch
Oxydation". 72. Lal3t daher einen Sanjasi Unreinheiten seiner Sinne, seines Denkorgans,
seiner Seele durch Ausibung des Pranajama wegbringen, Siinde durch den Dharma
vernichten, sinnlichen Hang Pratjahara und der Natur Gottes entgegengesetzte
Eigenschaften wie Freude, Sorge und Unwissenheit durch Dhjana". 73. | La6t ihn dann
durch die Ubung des Jogas die Werke des allgegenwirtigen, allwissenden Geistes in allen
niedringen und hohen Dingen und auch seine eigene Seele beobachten, welche schwer von
den Unwissenden, und denen die nicht Jogis sind — begriffen werden kann". 75. , Nur
Sanjasis kénnen endgultige Glickseligkeit in dieser Welt erreichen durch Abstehen von
Bosheit gegen alle fithlenden Geschopfe und verzicht auf alle sinnlichen Vergniigen durch
von den Wedas vorgeschriebenes richtiges Tun und durch Frommigkeit und kein Anderes".
80. ,,Nur wenn ein Sanjasi alles Verlangen nach irdischen Dingen aufgibt und rein ist in
Gedanken und Gefithlen gegn alle Dinge (subjektive und objektive) erreicht er wahres
Glick, welches nach dem Tod andauert". 91. | Es ziemt daher allen Brahmatscharis,
Grihasthis, Wanaprasthis und Sanjasis, ausdauernd
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das rechte Leben zu fithren, das zehn Hauptmermale hat: 92. 1. Die Pflege der Festigkeit des
Denkorgans und der Zufriedenheit. II. Die Pflege des Geistes der Verzeihung unter allen
Umstidnden — ob man getadelt oder gepriesen, verehrt oder verunehrt usw. Wird. 93. III. Die
Ergebenheit des Sinnes zur Tugend und vom Abstehen von Siinde und Laster, d.h. von der
Unterhiltung stindiger Gedanken, sogar fiir einen Augenblick. IV. Ehrenhaftigkeit: Die
Aneigung einer Sache ohne Erlaubnis ihres Eigentiimers oder durch Betrug, Heuchelei oder
Treubruch oder filschliches Leben, oder irgend eine andere Weise, wie von dem Weda
verboten ist, wird Unehrenhaftigkeit oder Diebstahl genannt, das Ungekehrte wird
Ehrenhaftigkeit genannt. V. Reinheit oder Sauberkeit — korperliche und geistige — Geistige
Reinheit besteht in Freisein von regelloser Liebe oder Hal}, von Vorurteil oder
Ungerechtigkeit usw. Korperliche Reinheit besteht darin, den Kérper mit Wasser, Erde'
usw. Rein zu hilten. (Trockene Erde ist sehr volkstimliches Reinigungsmittel bei allen
Indern.) Freiheit der Stunde. VII. Entwicklung des Verstandes durch Abstehen von
Rauschmitteln und anderen Dingen, welche dem Wachstum schadlich sind, von der
Gesellschaft der Bosen, von Schmutz und Nachlissigkeit usw. Und durch den Gebrauch
von Dingen, die gute Eigenschaften besitzen und Geselligkeit mit Menschen von edlem
Charakter und durch Austbung des Joga. VIII. Die Erwerbung von genauem Wissen von
allen Dingen — von Erde, der grobsten Form des Stoffes bis zu Gott, der der Héchste von
allen ist — und seine gehorige Anwendung. Mit anderen Worten, eine Sache zu erkennen, wie
sie ist, von ihr zu sprechen, wie sie im Sinne liegt und nachdem zu handeln, was gesprochen
ist, macht genaues Wissen aus, das Umgekehrte davon ist Unwissenheit. IX. Wahrhaftigkeit
ist die Ubereinstimmung von Gedanken, Worten und Taten. X. Freiheit von Wut und
anderen Ubeln Gewohnheiten und die Pflege von geistiger Ruhe und anderen guten
Eigenschaften. LaBt alle diese zehnfache rechte Lebensfithrung richtig und unparteiisch
befolgen. Besonders ist es Pflicht der Sanjasis, dieser rechten Lebensfithrung zu folgen, wie
von den Wedas vorgeschrieben und anderen zu helfen durch Lehren und Predigten dasselbe
zu tun. 81. Nachdem er sich so stufenweise von allen Ubeln und von Freude und Sorgen
und dergl. Befteit hat, und ruht ein Sanjasi im alldurchdringenden Gott".

Laf3t daher alle Sabjasis die Geister der Grihasthis und von anderen tber alle Fragen
etleuchten, ihre Zweifel beheben, sie von den Fesseln aller Arten ungerechter Fihrung zu
befreien und ihnen helfen, dem Pfade der Gerechtigkeit zu folgen. Dies allein ist die den
Sanjasi obliegende Pflicht.
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F. Haben Brahmanen das ausschlieBliche Recht, in Sanjasa einzutreten oder kénnen
andere Klassen, wie Kschatrijas und andere auch daselbe tun?

A. Nur Brahmanen haben dieses Vorrecht. Der allein unter allen vier Klassen wird
ein Brahmane genannt, dessen Wissen vollkommen, der hochst tugendhaft und darauf
bedacht ist, der Allgemeinheit Guten zu tun. In Sanjasa einzutreten, ohne die Erwerbung
von vollkommenem Wissen und festem Glauben an Wahrheit und Gott und ohne Verzicht
auf alle irdiscen Dinge kann der Welt nichts Gutes bringen.

Daher kommt es, da3 man allgemein sagt, daf ein Brahmane allein das Vorrecht hat,
in Sanjasa einzutreten und nicht andere. Hier ist das Zeugnis des weisen Manu 1V, 97, tber
diesen Punkt. Er sagt: ,,O Rischis (Weise)! Diese vierfache Pflicht, nimlich Brahmatscharja,
Grihastha, Wanaprastha und Sanjasa eines Brahmanen ist euch bekannt gemacht worden. Es
fihrt zum wahren Gliick in diesem Leben und zu ewigem Heil in dem nichsten. Darauf hort
von mir die Pflichten der Kschatrijas — der regierenden Klasse". ,,Es ist darum klar, daB3 in
Sanjasa  einzutreten das Hauptvorrecht der Brahmanen ist, wihrend in das
Brahmatscharjaund andere Stinde einzutreten, das der Kschatrijas und anderer Klassen
ebensowohl ist.

F. Wo ist die Notwendigkeit des Sanjasa?

A. Wie der Kopf fir den Kérper notwendig ist, so ist Sanjasa fiir andere Stinde, da
ohne ihn kein Fortschritt in Wissen und Rechtilichkeit sein kann. Zu anderen Stinden
gehéren Personnen, die im Haushilt und in frommen Ubungen beschiftigt sind, sie kénnen
nicht viel Mufle haben. Aulerdem ist es sehr schwierig fur zu anderen Stinden gehérigen
Leute, ganz und gar unparteiisch in ihren Verrichtungen zu sein. Noch kdnnen sie einem
Sanjasi gleichen in der Titigkeit fir das allgemeine Beste, da er frei ist von allen weltlichen
Bindungen. Minner von anderen Stinden kdénnen nicht soviel Zeit verwenden wie ein
Sanjasi welcher wahres Wissen besitzt, um das Volk durch Auflklirung tber alle
Gegenstinde zu heben. Aber die Menge des Guten, daf3 diejenigen, welche unmittelbar vom
Brahmatschatja in Sanjasa einrtreten, durch ehren und Predigen der Wahrheit tun kénnen,
kann niemals von denen getan werden, welche von Grihastha oder Wanaprastha aus darin
eintreten.

F. Ist nicht Sanjasa gegen den Plan Gottes, weil er beabsichtigte, die Menschen zu
vervielfiltigen. Wenn die Leute niemals heiraten, so wiirde es keine Nachkommenschaft
geben, da Sanjasa der erste Stand ist; sollten alle Menschen darin eintreten,
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so wiirde die ganze menschliche Rasse ausgeloscht werden.

A. Nun, siehst du nicht viele Leute kindetlos, selbst wenn sie verheiratet sind,
werden Kinder durch den Tod nicht vergehen? Dies wiirde auch gegen die Absicht Gottes
sein, aber denn du sagst, ein Mann ist nicht zu tadeln, wenn er seinen Zweck nicht
vollbringt, nachdem er sein Bestes versucht hat. Da antworten wir, daf3 viele junge Minner
in Grihastha miteinander kimofen getotet werden, Wasfir ein schwerer Verlust ist das fir
die Allgemeinheit? Das Versagen des Verstandes ist die Ursache manches Streites. Wenn ein
Sanjasi durch Predigen der rechten Lebensfihrung, wie va den Wedas vorgeschrieben,
Ubereinstimmung und Liebe unter den Leuten und Vélkern, die feindlich zu einander sind,
hervorbringen will, so wird er der Erste von Hunderten und Tausenden sein, und wird so
gleich Tausend von Grihasthis der Ursache der Zunahme der Bevélkerung sein kénnen. Die
von einem Sanjasi von Ruchlosigkeit zu rechtlichem Leben bekehrten Leute konnen
gerechter Weise als seine Kinder betrachtet werden.

F. Die Sanjasis sagen, daf3 sie keine Phlichten zu erfiillen haben. Sie nehmen die
Notwendigkeit des Lebens wie Nahrung, Klewidung usw. Vom Haushilter an und genie3en
die Freude der Welt. Warum sollten sie sich den Kopf beunrihigen in dieser Welt der
Unwissenheit. Sie glauben selbst Brahme (Gott) zu sein und sind zufrieden. Wenn andere
Person eine Frage tiber den Gegenstand tut, so erzihlen sie ihnen dasselbe, nimlich das auch
dal3 er Gott ist, dal Siinde und Tugend die Seele nicht becinflissen koénnen, weil die
Wahrnehmungen von Hitze und Kilte die Eigenschaft des Korpers ist, Hunger und Durst
der Nervenkrifte und Freude oder Schmerz die des Denkorgans. Die Welt ist nur Einbldung
(Hlusion) und dasselbe sind die Angelkegenheiten der Welt. Daher ist es nicht weise, in sie
verwickelt zu sein. Tugend und Laster sind die Eigenschaften der Sinne und des Denkorgans
nicht der Seele. Sie lehren diese und andere dhnliche Dinge, wihrend Du tber die Pflichten
der Sanjasis anders gelehrt hast. Welche von dieser sollen wir fiir wahr und welche fur
unwahr hilten?

A. Ist es nicht sogar ihre Pflicht, gute Taten zu tun? Bedenke, was Manu sagt:
,»Durch Entsagung und Tugendhafte Taten, wie von dem Weda vorgeschrieben, genief3en
Sanjasis ewiges Heil".Es ist dann klar, da gemi Manu die wedischen Taten — die Ubung
rechtlichen Betragens — selbst fiir Sanjasis unerldBllich ist. Kénnen sie ohne Nahrung und
Kleidung
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Und andere solche Lebensnotwendigkeiten auskommen? Wenn nicht, warum ist es
kein erniedrigender und stndhafter Akt ihrerseits, die Austibung tugendhafter Taten zu
unterlassen? Sie nehmen Nahrung und Kleidung und andere Lebensnotendigkeiten vom
Haushalter an, wihrend sie nicht Gutes zu Dank tun. Sind sie dann nicht die gréBiten
Stnder? Gerade wie es nutzlos ist, Augen und hren zu haben, wenn du nicht mit ihnen
héren und sehen kannst, gleichermallen sind jene Sanjasis, welche nicht die Wahrheit
predigen noch studieren, noch die Wedas und andere Schastras lehren, eine bloB3e Burde fur
die ganze Gemeinschaft. Jene welche sagen und schreiben, dafl sie von dieser Welt der
Unwissenheit nicht beunruhigt werden kénnen, sind selbstlignerisch und unwissend. Sie
sind selbst die Ursache der Vermehrung der Stnde und daher selbst die grofiten Stinder. Was
auch immer durch den Koérper und die kérperlichen Organe geschicht, wird von der Seele
eingegeben, welche daher allein leidet oder die Friichte davon geniel3t. Jene, die erkliren, dal3
die menschliche Seele eins ist mit Gott, schlafen den schweren Schlaf der Unwissenheit; weil
die menschliche Seele endlich ist und begrenztes Wissen besitzt, wihrend Gott unendlich,
allgegenwirtig und allwissend ist. Wiederum ist Gott ewig, heilig, allverstindig und frei von
Natur, wihrend die menschliche Seele bisweilen frei, zu anderen Zeiten unfrei ist. Da Gott
allgegenwirtig und allwissend ist, so kann er nicht dem Zweifel oder der Unwissenheit
unterwotfen sein, wihrend die menschliche Seele bisweilen unwissend, zu anderen Zeiten
wissend ist. Gott leidet wieder nicht von Geburt und Tod wie die menschliche Seele. Thre
Lehren sind daher falsch.

F. Sanjasis sind diejenigen, welche allen Handlungen entsagt haben. Sie sollen
niemals Feuer und kostbare Metalle berithren. Ist das waht oder nicht?

A. Nein, Diejenigen, welche in Gemeinschaft mit Gott sind und jene heilige Natur
besitzen, wodurch alle bosen taten fortfallen, werden Sanjasis genannt, mit anderen Worten
derjenige, welcher guten Taten ausfihrt und Sinde und Laster ausrottet, ist ein Sanjasi.

F. Lehren und Predigen werden vom Haushalter ausgefithrt, wo ist dann die
Notwendigkeit fiir Sanjasi?

A. Lal alle Frauen und Minner in allen Stinden und Stufen des Lebens lehren und
predigen, soviel sie konnen, aber Haushilter koénnen nicht soviel Zeit haben, noch zu
unparteiisch zu sein wie die Sanjasis. Es ist wahr, dal} es Pflicht der Brahmanen ist zu lehren
und zu predigen — Minner um Minner, und Frauen um Frauen — zu lehren. Es ist einfach
unmoglich fiir einen Grihasthi, die Zeit zu haben, die ein Sanjasi
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Haben kann, um herun zu reisen. Aullerdem hilten Sanjasis Brahmanen davon
zurlick, vom Pfade der Rechtlichkeit, wie von den Wedas erklirt, abzuweichen. Die
Sanjasissind daher eine Notwendigkeit.

F. Ein Sanjasi sollte nicht mehr al seine Nacht an einem Platze bleiben, ist dies wahr?

A. Es ist in einem Sinne wahr, weil ein Sanjasi, wenn er ganz und gar an einem Platz
bleibt, nicht viel gutes fiir das 6ffentliche wohl tun kann. Er ist der neigung zu einem Platze
unterworfen und beginnt, Dinge und Personen zu liecben und zu hassen. Aber wenn der
Sanjasi mehr gutes dadurch tun kann, dafl an einem Platze bleibt, so laft es ihn tun, wie in
der Vergangenheit solche Sanjasis, wie Pantschschikha bei dem Koénig Dschanaka sogar vier
Monate ausharrten und andere Jahre hindurch. Wie betreffs dieser Regel, nicht lange an
einem Platze zu bleiben, es auch von heuchlerischen Sektieren ausgedacht worden ist, denn
sie firchten, dal wenn ein Sanjasi lange an einem Platze bleibe, er ihren Betrug aufdecken
und so ein Ende seiner weiteren Zunahme setzen wiirde.

F. ,Wer einem Sanjasi immer Gold gibt, soll nur Hélle gehen". Nun, was sagst du
dazu?

A. Dies wieder ist die Erfindung von atilerst selbststichtigen, orthodoxen Sektieren —
den Feinden der Klassen und Stinde. Sie wissen, daf3 ein Sanjasi Geld bekommen sollte, es
sechr dazu verhelfen wirde, ihren Betrug aufzudecken. Sie wiirden so leiden und folglich
nicht linger fihig sein, ithn unter ihrer Gerichtsbarkeit zu hilten. Sollte die Wohltitigkeit
unter ihrer Leitung bleiben, so wiirden Sanjasis sie natiitlich firchten. Wenn es fiir gut
gehilten wird, den unwissenden und selbststichtigen Leuten Geschenke zu geben, wie kann
es etwas Ubles sein, sie den gelehrten, selbstlosen Sanjasis zu geben? Manu 11, 6 sagt: ,,LaBt
einen Mann den Sanjasis Geschenke von kostbaren Gesteinen und Gold geben". Aulerdem
ist der von Dir oben angeftihrte Vers albern, weil, wenn durch Geschenke von Gold an
einen Sanjasi der Geber zur Holle geht, er durch Geschenke von Silber, Diamenten und
kostbaren Steinen zum Himmel gehen kann.

F. Der vorbesagte Vers war irrtimlich falsch angefihrt. Er lautet so, daf3 ,,durch
Geben von Geschenken in die Hinde eines Sanjasis der Geber zur Holle fihrt.

A. Dies ist wieder die Erfindungsgabe eines Unwissenden. ,,Wenn ein Mann zur
Holle fahrt durch Geschenke, die er in die Hinde eines Sanjasi legt, er zum Himmel
eingehen mag, sollte er sie auf seinen Fillen oder in einem Beutel darbringen. Lal3t daher
niemand solche Liigen glauebn. Es ist allerdings
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wahr, da3, wenn ein Sanjasi mehr Geld, als er braucht haben sollte, er durch die
Furcht vor Dieben unruhig werden und geneigt sein wiirde,geizig zu werden usw. Aber wer
immer gelehrt und weise ist, wiirde nichts zu Beanstandendes tun noch wiirde er von
weltlichem Besitz eigenommen werden, weil er wihrend er als Verheirateter oder als Student
lebte, all diese Vergniigen genossen und beobachtet oder gefunden hat, daB3 nichts
wesentlich Gutes darin war. Wenn er unmittelbar aus dem Studentenleben ein Sanjasi
geworden und frei von allen weltlichen Begierden ist, so wirde er niemals sich erlauben
durch diese Dinge verblendet zu sein.

F. Es wird gesagt, dal3, wenn ein Sanjasi zu einem Schraddh eingeladen ist, die
Geister der Vorviter des Wirtes vom Platze fortlaufen und in die Holle laufen. Ist das waht?

A. Zunichst ist das Erscheinen der Geister der Toten bei einem Schraddha oder dem
Empfang der Speisen und Getrinke welche den Priestern dargebracht werden, eine
Unmoglichkeit , da es den Lehren der Wedas sowohl als auch dem Verstande
entgegengesetzt ist; wer wird denn weglaufen wenn sie nicht zu dem Schraddha kommen?
Wie kann das zurickkommen der Abgeschiedenen mdoglich sein, wenn alle Seelen nach dem
Tode gemil3 der Natur ihrer Taten und den Gesetzen Gottes wiedergeboren werden? Diese
falsche Lehre wieder ist die Erfindungs gabe von selbstsiichtigen strenggliubigen Priestern
und Wairagis'' — eine Sekte von religiésen Bettlern. Es ist allerdings wahr, daB3, wohin auch
immer Sanjasis gehen werden, dieser Betrug des Schraddha von Toten, der dem Weda
entgegen ist, sofort verschwinden wird.

F. Wer in Sanjasa unmittelbar vom Brahmatscharja eintritt wird, niemals im stande
sein, sich zu beherrschen, da es sehr schwierig ist, sinnlich Begierden im Zaun zu hilten.
Daher ist es am Besten, Sanjasa im Alter anzunechmen, wenn ein Mann die Stufe der
Haushilter und des Wanaprastha hinter sich hat.

A. LaBit denjenigen, welcher seine Leidenschaft nicht beherrschen kann, vom
Brahmatschatja in Sanjasa nicht eintreten, aber warum soolte der es nicht tun, welcher sie
ziigeln kann? Derjeinige, welcher die Ubel der sinnlichen Befreidigung und die Vorteile der
Bewahrung der Zeugungskraft griindliche ermessen hat, kann nicht listern sein. Seine
Zeugungskraft dient als Nahrung fur das Feuer des Gedankens. Mit anderen Worten, es wird
aufgebracht, um geistige Arbeiten auszufithren. Wie der Gesunde sich von Arzten und
Heilmitteln frei hilten kann, so sollte ein Mann oder eine Frau, deren eiziger Zweck im
Leben ist, Wissen auszusien, wahre Religion zu férdern und der
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Welt im ganzen Guten zu tun, sich vom Eheleben frei hilten wie Pantschschikha
und Gargi in alter Zeit.

Jene allein sind daher berechtigt, Sanjasis zu werden, die fur dieses hohere Amt
geeignet sind, und keine anderen. Wenn eine ungeeignete Person im Sanjasa eintreten sollte,
wurde sie selbst sinken und andere mit sich herunterzichen, Wenn ein Samradscha ein
allgemeiner Herrscher ist, so ist ein Sanjasi Pariwat, d.h. ein allgemeiner Lehrer oder der
Lehrer der Menschheit. Aber ein Herrscher ist nur in seinem eigenen Lande und unter
seinen eigenen Verwandten geachtet, wihrend ein Sanjasi iiberall geachtet wird. Tschanakja
Nitischastra sagt: ,,Es kann keinen Vergliech zwischen einem Koénig und einem Gelehrten
geben, da der eine in seinem eigenen Lande geehrt wird, der andere aber tiberall".

Wir wiederholen Kurz die Pflichten der vier Stufen:

1. Brahmatscharja beabsichtigt, den Koérper zu vervollkommenen und Wissenschaft
und Kultur zu erwerben. 2. Grihastha dient zur Verfolgung niitzlicher Beschiftigungen und
Gewerbe usw. 3. Wanaprastha zum Nachdenken, Sammlung des Geistes auf verborgene
Dinge, Vervollkommnung des Charakters und Erwerb gottlicher Wissenscaft der Wedas und
Schastras, zur Ubung der Tugend und zum Verzicht auf das Laster, zum Predigen des
Evangeliums der Wahrheit und Austreibung des Zweifels und Unwissenheit des Volkes.
Aber alle jene welche die héchst wichtige Pflicht des Sanjasa nicht erfillen, sowie Wahrheit
und Rechtlichkeit zu predigen, sind die niedrigsten Elenden und sollen zur Hélle gehen. Es
ziemt daher Sanjasi, sich ausdauernd dem Predigen der Wahrheit und der Erleuchtung des
Gemiits der Leute, die im Zweifel sind, dem Studium der Wedas und der Schastras zu
widmen und dadurch das Gute (physisch, sozial, verstandsmaBig und geistig) der ganzen
Welt zu férdern.

F. Sollten Bettler anderen Art wie Sanjasis sowie Wairagis, Khakis usw. Als Sanjasis
angeschen werden oder nicht?

A. Nein. Sie besitzen selbst nicht ein Kennzeichen eines Sanjasis, Sie folgen
antiwedischen Bekenntnissen, achten die Worte der hervorragenden Leute ihrer Sekte mehr
als die Wedas, singen das Lob ihres eigenen Bekenntnisses, sind in falsche Ubungen
verstrickt, fordern ihre eigenen selbstsichtigen Zwecke und fangen Andere in ihren
entsprechenden Bekenntnissen und Kulten. Angesehen davon, ob sie der Welt etwas Gutes
tun, so miBleiten sie dafur die Leute und bringen sie zu Fall und erfilllen ihre eigenen
selbststichtigen Zwecke. Sie haben daher kein Recht, in den Stand der Sanjasis eingereiht
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Zu werden, aber andererseits kann ihr Orden gerechterweise der Orden der
selbststichtigen Geschopfe genannt werden. Dies laBt keinen Zweifel zu. Jene allein
verdienen Sanjasis und groBe Seelen genannt zu werden, welche auf dem Pfad der
Rechlichkeit wandern und andern helfen, dasselbe zu tun, ihr eigenes Glick sowohl als das
der ganzen Welt hier und hernach zu férdern.

So haben wie kurz den Stand des Sanjasa besprochen. Im nichsten Kapitel werden
wir die Wissenschaft der Regierung behandeln.

Anmerkungen:

") Wanaprastha: Die dritte Lebensstufe worin ein Mann Heimat und Verwandte
verliit, im Walde oder einem anderen verborgenen Platze lebt, versunken in der
Betrachtung Gottes und in Andachtsibungen und im Studium héherer Dinge. Sanjasi: Die
vierte Lebensstufe, wenn jener Mann das Evangelium der Wahrheit von Ort zu Ort zu
predigen beginnt. (Dr. C. Bharadwadscha.)

%) Atithis: Missiongiste — die selbstlosen Lehrer der Menschheit.

%) Sein Weib: Wenn sie in den Stand des Sanjasa nicht eintreten will.

% Parantta: Cyclus — (Zeitalter) — 311 Billionen Jahre.

%) Zeichen seiner Klasse: So wie ein Haarbiischel oben auf dem Kopfe und
Jogjapawita — die heilige Schnur, quer Gber ein Schulter und unter der anderen Armgruhe
(Achsel) getragen. Dies sind die duBeren Unterscheidungsmermale eines Ubergeordneten —
Dwidscha — um zu zeigen, da} er durch Wissenschaft und Geistigkeit ein zweites Mal
geboren ist, wihrend die erste Geburt die physische ist. Schudras — die Leute die zur vierten
Klasse gehoren, entbehren dieser zwei Zeichen, besonders den zweiten. (Dr. C.
Bharadwadscha.)

% Filtern: Buchstiblich, es durch ein Stiick Tuch pressen.

") Sieben Offnungen: Alle sinnlichen Eindriicke erreichen das Sinnesorgan durch
diese sieben Towege der Wissenschaft, und wenn auch beabsichtigt ist, Anderen etwas iiber
diese Eindriicke mitzuteilen, so geschieht es das Sprachorgan. Deswegen wird gesagt, daf3 die
Sprache dieses sicben Offnungen durchdringt. (Dr. C. Bharadwadscha.)

®) Pranajamas: Pratjahara, Dharana, Dhjana sind Stufen im Joga — ein System der
Sammlung des Geistes und des Nachdenkens. (Dr. C. Bharadwadscha.)

") Wiahritis: siche Kapitel 1.
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'Y Erde: Sie ist die groBte Form des Stoffes, wihrend Gott die feinste von allem ist,
daher wird der Ausdruck von Erde zu Gott gebraucht, um alle stofflichen und geistigen
Dinge (Wesesen) einzuschlieBen.

"y Wairagis: Wird jihrlich den Priestern ein Fest gegeben, die beanspruchen, daf3 die
Geister der Vorviter des Wirts an dem Teilnehmen, was ihnen durch ihre Vermittelung
angeboten wird.
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Kapitel VI.

Radschadharma oder Wissenschaft

der Regierung

Der grole Manu VII, 1, 2. sagt zu den Rischis (Weisen): ,,Nach der Besprechung der
vier Pflichten der vier Klassen und vier Orden werden wir nun den Radschadharma oder die
Pflichten und Eigenschaften usw, der Herrscher betrachten, mit anderen Worten, wir
werden dariiber sprechen, wer geeignet ist Konig zu sein, wie er zu wihlen ist, wie er den
héchsten Segen — das Heil — erreichen kann. Lal3t einen Kschatrija, dessen Wissen, Kultur
und Frommigkeit so vollkommen sind, wie bei einem Brahmanen, das Land mit
volkommener Gerechtigkeit auf folgende Weise regieren.

Rig Weda ,»(Gott lehrt). ,,Lal3t zur Wohlfahrt der Herrscher und

111, 38, 6 Beherrschten  drei  Korperschaften — eine religidse, eine
gesetzgebende und eine erzieherische sprechen und entscheiden, die sie betreffen, und alle
Menschen mit Wissen, Kultur, Rechtlichkeit und Reichtum ausstatten und sie dadurch

gliicklich machen".
Atharwa »LaBt die drei Korperschaften, Kriegsgerite und das HEr
Weda XV harmonisch zusammen arbeiten, um die Regierung einen Landen
2,9,2 zu fithren".
Atharwa ,»Ein Konig sollte die Korperschaft so anreden: ,,Lal3t den Fithrer
Weda XIX der Korperschaft (Sabha) die von der Korperschaft erlassenen,
7,55,6 gerechten Gesetze beobachten und laflt die anderen Mitglieder

dasselbe tun".

Das bedeutet, dal3 keine einzelne Person mit absoluter Macht bekleidet sein sollte.
Der Konig, der der Vorsitzende der Korperschaft ist und Korperschaft selbst sollten von
cinander abhingig sein. Beide sollten von dem Volke beaufsichtigt werden, welches
seinerseits von der Korperschaft regiert werden sollte.
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Schatpatha absolute Macht hatte, ,,so wiirde er das Volk arm machen — da er
Brahmana dann despotisch und folglich anmallend ist — und es bedriicken, ja
XI11, 2, 3,7, 8 , soger sie aufessen, gerade wie ein Tiger oder ein anderes

fleischfressendes Tier auf ein starkes Tier springt und es auffriit. Ein despotischer Herrscher
laB3t keinen sonst zu Macht kommen, beraubt die Reichen, maf3t sich ihr Eigentum durch
ungerechte Bestrafung an und vollendet seinen selbstsiichtigen Zweck. Einem einzigen
Mann sollte daher niemals despotische Macht gegeben werden".

Atharwa ,O ihr Menschen! Macht jenen Mann allein unter euch zum
Weda 6, Konig — den Vorsitzenden der Volksvertretung — der ein sehr
10,18 michtiger Besieger der Feinde ist, niemals von ihnen geschlagen

ist, welcher der hervorragendste Herrscher und hoéchst erleuchtet ist, wurdig, zum
Prisidenten gemacht werden, der hochst edle Eigenschaften, Vollkommenheiten, Charakter
und Gemiit besitzt; der durchaus wiirdig ist der Verehrung, des Vertrauens und der Achtung
von Allen".

Jadschur Weda ,O ihr gelehrten Manner! Ruft jenen Mann mit einer Stimme zu

IX, 40 eurem Ko6nig — den Prisidenten und Haupt des Staates — aus, der
gerecht, unparteiisch, wohlerzogen, gebidet und Freund von allen ist. Auf diese Weise allein
solltet ihr allgemeine Unabhingigkeit erreichen, groBler sein als Alle, die
Staatsangelegenheiten verwalten, politischen Vorrang erhilten, Reichtum erwerben und die
Welt von ihren Feinden befreien".

Rig Weda Gott lehrt in den Wedas: ,,Herrscher! Lalit eure Kriegsausristung

I,39,2 (so wie Kononen, Gewehre, Pfeile usw.) Kampfstoffe (wie
ScheiBpulver usw.) wiirdig des Lobes, stark und dauerhaft sein, Euren Feind zurtickzuwerfen
und zu besiegen. Lalit euer ruhmreich sein, so dal3 ihr immer siegreich sein konnt. Aber das
Gesagte soll fir die Verichtlichen, die Unwirdigen und die Ungerechten nicht erreichbar
sein". Mit anderen Worten, nur solange als die Menschen ehrenhaft, gerecht und tugendhaft
bleiben, sind sie politisch grof3. Wenn sie bose und ungerecht werden, sind sie absolute zu
Grunde gerichtet.

La3t alle Menschen daher gelehrte Minner als die Mitglieder der
Erziehungskorperschaft erwihlen, hochst fromme Minner von héchst lobwiirdigem
Charakter als Mitglieder der gesetzgebenden Koérperschaft, und laBt den groen Mann unter
ihnen, welcher hochst ausgezeichnete Eigenschaften besitzt, hochst vollkommen und von
ehrenhaftestem Chakrakter ist zum Haupt
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Die drei Korperschaften harmonisch zusammenwirken und gute Gesetze machen
und laBt alle an diesen Gesetzen festhilten. Lal3t sie alle eines Sinnes sein in
Angelegenheiten, die das Gliick aller fordern. Alle Menschen sollten sich den Gesetzen,
welche berechnet sind, das allgemeine Wohl zu férdern, unterordenen; sie sollten frei sein in
Angelegenheiten, die sich auf das persénliche Wohl beziehen.

Eigenschaften des Staatsoberhauptes.

Manu VII, »Er sollte so michtig sein wie Elektrizitit, so teurer den Herzen

4,6,7 seines Volkes wie ihr einiger Atem, fihig, die innersten Gedanken
anderer zu lesen und gerecht in seiner Handlung als Richter. Er sollte die Herzen des Volkes
durch die Ausbreitung von Wissen, Gerechtigkeit und Rechtlichkeit erleuchten, und
Unwissenheit und Ungerechtigkeit vertreiben, wie die Sonne die Welt etleuchtet. Er sollte
sein gleich Einem, der Ruchlosigkeit wie Feuer verzehrt, die Bosen und Verbrecher wie ein
Gefingniswirter unter aufsicht hilt, der die Herzen der Guten erfreut wie der Mond; der das
Land reich und bliihend macht, wie ein Schatzmeister seine Schatzkammer vollhalt, der
michtig und erhaben ist wie die Sonne, das Volk in Furcht und Scheu hilt; und auf den
niemand in der Welt mit finsterem Auge zu schauen wagt. Der allein ist das als das Haupt
des Staates geeignet, der ist wie Feuer, Luft, Sonne, Mond ein Richter, ein Schatzmeister, ein
Kerkermeister, die Bosen unter Aufsicht zu hilten und wie Elektrizitat an Macht".

Der wahre Konig.

Manu VII Das Gesetz allein ist der wahre Konig, der Spender der
17,19, 21, Gerechtigkeit, der Zuchtmeister. Das Gesetz wird angesehen als
28,30, 31 die Sichetheit fur die vier Klassen und Orden, daf3 sie ihre

beziiglichen Pflichten gehorig erfillen. Das Gesetz allein ist der wahre Herrscher, der
Ordnung unter dem Folge aufrecht erhilt. Das Gesetz allein ist sein Schiitzer. Das Gesetz
bleibt wach, wihrend alle Leute schlafen, weswegen die Weisen auf das Gesetz allein als
Dharma oder Recht sechen. Wenn das Gesetz richtig angewendet wird, macht es alle
Menschen glicklich, aber wenn falsch angewendet, nimlich ohne gebthrende
Berticksichtigung der Gerechtigkeit, richtet es den Konig zu Grunde. Alle vier Klassen
wurden verderbt werden, alle Ordnung zu Ende gehen, es wiirde nichts als Unordnung und
Verderbtheit geben, wenn das Gesetz nocht gehdrig durchgefiihrt wiirde. Wo das Gesetz
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- das einen furchteinfléBenden Mann von schwarzer Fabe und mit rotten Augen
gleicht — Furcht in den Herzen des Volkes verbreitet und sie verhindert, Verbrechen zu
begehen, zu oberst herrscht dort wird das Volk niemals in die Irre gehen und folclich
glucklich leben, wenn es von einem gerechten, gelehrten Manne regiert wird. Der allein wird
von den Weisen geeignete Person angesehen, der unverinderlich die Wahrheit spricht,
gedankreich, hochst geistvoll und sehr geschickt in der Ereichung von Tugend, Reichtum
und rechtlichen Wiinschen ist. Das von dem Koénig richtig angewendete Gesetz férdert sehr
die Ubung der Tugend, den Erwerb von Reichtum und sichert die Ereichung der
tiefgefiihlten Winsche seines Volkes. Aber dasselbe Gesetz vernichtet den Konig, der
sinnlich, trage, hinterlistig, Ubelwollend, gemein und niedrig gesinnt ist. Grof3 ist die Macht
und Erhabenheit des Gesetzes. Es kann nicht von einem Manne, der unwissend und
ungerecht ist, verwaltet werden. Es bringt sicherlich den Fall des Konigs, welcher vom Pfade
der Rechtlichkeit abweicht. Das Gesetz kann niemals von einem Manne gerecht verwaltet
werden, der entboBt ist von Gelehrsamkeit und Bildung, keine weisen und guten Minner zur
Unterstitzung hat, und in Sinnlichkeit versunken ist. Der allein ist geeignet, das Gesetz zu
verwalten, der weise, herzensrein, von wahrhaftem Charakter ist, sich mit dem Guten
verbindet, sich gesetzmiBig fithrt und in der Erfullung seiner Pflichten von den wahrhaft
guten Minnern unterstitzt wird.

Hauptimter:

Manu XII 100. ,,Die vier Hauptimter — Oberbefehlhaber der Streitkrifte, das
Haupt der birgerlichen Regierung, der Justizminister und der Oberste von Allen — der
Konig — sollten nur von jenen Personen gefihrt werden, welche in allen vier Wedas und
Schastras wohlbewandert, mit allen Wissenschaften und Philosophien vertraut, fromm sind,
die ihre Begierden und Leidenschaften vollkommen beherrschen und einen edlen Charakter
besitzen". 110. ,Lalit niemand jenes Gesetz ibertreten, welches von einer Versammlung
erlassen worden ist. 111. Diese Versammlung muf3 aus Mitgliedern bestehen, die
wohlbewandert in den vier Wedas, scharfe Logiker, Meister der Sprache und mit der
Religionswissenschaft vertraut sind; sie missen zu den ersten drei Stinden — Brahmatscharja,
Grihastha, Wanaprastha — gehéren — 112. LaB3t niemand das tGibertreten, was selbst nur von
einer Versammlung von drei Minnern entschieden ist; die Gelehrte des Rig Weda, Jadschur
Weda und Sama Weda sind. 113. Sogar der Entscheidung eines Sanjasi, der vollig vertraut
mit
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allen vier Wedas und allen Dwidscha tbetlegen ist, sollte das hochste Ansehen beigelegt
werden. Aber laB3t niemand die Entscheidung von Myriaden von Unwissenden Menschen
anerkennen. 114. Selbst eine Zusammenkunft von tausenden von Menschen kann nicht als
eine Versammlung bezeichnet werden, wenn sie entbl66t sind von solchen héhen Tugenden
wie Selbstbeherrschung oder wahrhaftem Charakter, unwissend in den Wedas und Minner
ohne Verstandnis, wie Schudras sind. 115. Laf3t niemand sich an das Gesetz hilte, was von
Minnern erlassen ist, die ganz und gar unkundig und unwissend der Wissenschaft der Wedas
sind, denn wer immer den von unwissenden Narren vorgeschrieben Gesetzen gehorcht, fallt
in hundert Arten von Stunden und Laster". LaBt daher unwissende Narren niemals zu
Mitgliedern der vorbesagten politischen, erzicherischen und religiosen Koérperschaften
machen. Andererseits 1aBt nur gelehrte und fromme Personen fiir solche hohen Amter
wihlen.

Eigenschaften der Mitglieder der politischen
Koérperschaft (Radschasabha).

Manu VII 43. Nur jene Minner sind geeignet, so hohe Amter, wie das des
Vorsitzenden oder Mitglieds der politischen Korperschaft einzunehmen, welche die drei
Arten der Wissenschaft, der guten Taten und ihre Austbung, der Erhebung des Geistes
durch Nachdenken und Betrachtung von schwierigen Gegenstinden und jener hoéheren
Weisheit gelernt haben, welche aus den zwei ersten hervorgeht, von den Gelehrten den vier
Wedas, aus dem das wahre Regierungssystem, die Wissenschaft der Logik, die gottliche
Wissenschaft, die auf der Wissenschaft der Natur, des Charakters und der Eigenschaften
Gottes und den Kiinsten der Bebredtsamkeit und des Wortwettstreites besteht. 44. Lal3t alle
Mitglieder und Fuhrer stets auf den Pfade der Gerechtigkeit andern, die Sinne unter
vollstindiger Beherrschung und sich fern von Stunde hilten. Lal3t sie immer den Joga tben
und morgens und Abends tiber Gott nachdenken, denn wer sein Denkorgan und seine Sinne
nicht beherrschen kann — die der Seele unterwotfen sind, kann niemals das Volk unter der
Herrschaft hilten. 45. Lal3t daher einen Mann hochst eifrig achtzehn Laster von denen ein
darin verstrickter Mann niemals entweichen kann — wovon zehn aus Liebe zum Vergniigen
und acht aus Zorn hervorgehen. 46. Ein den Lasters die aus dem Hang zum Vergniigen
hervorgehen, ergebener Konig verliert sein Konigreich, Reichtum und Macht und sogar
seinen Charakter
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geben ist, sein Land mit seinem ganzen Herzen liebt, von unangreifbaren Charakter ist,
herzensrein, hochst scharfsinnig und begabt mit ausgezeichnetem Gedichtnis ist, der sich
den Sitten und Gebriuchen verschiedener Linder und Sitten anpassen kann, gut aussicht,
furchtlos und beredt ist".

Pflichten von Ministern und anderen hohen Beamten:

Manu VII 65. ,,Die Macht, das Gesetz durchzufihren, sollte einem Minister
verleihen sein, der sehen mifite, dal das Gesetz gerecht angewandt werde, der Schatz und
die anderen Staatsangelegenheiten sollten unter der Aufsicht des Konigs stehen, Krieg und
Frieden unter der des Botschafters und Alles unter der Uberwachung der Volksvertretung
06. Der Botschafter allein kann Frieden zwischen Feinden und Krieg zwischen Freunden
stiften. Er sollte danach sterben, die gegen sein Land vereinigten Feinde zu trennen. 68.
Nachdenm er die Pline seines Feindes so erfahren hat, lait einen Konig — den Préidsidenten
der Volksvertretung — (ebenso wohl wie die Mitglieder der Volksvertretung), Botschafter
und andere sich bemiihen, gegen alle gefahr wachsam zu sein. 70. In einem stark bewaldeten
Lande, wo der Boden reich ist, laBt ihn sich eine Stadt bauen, die von einem Erdwall
umgeben oder eine, die vom Wasser beschiitzt ist, oder eine von einem dicken Wald auf
allen Seiten umgebene, oder eine Festung von bewaffneten Soldat innen aufgestellt einem
Hundert gewachsen ist, ist und hundert Tausenden. Es ist daher aulerordentlich notwendig,
cine Befestigung zu bauen. 75. Lalit die Festung wohl Versehen sein mit Waffen und
Munition. Mit verschiedenen Arten Korn und anderen Nahrungsstoffen, mit Feuerzeugen
und Lasttieren, mit Lehrern und Predigern, Handwerkern, verschiedenen Arten von
Maschinen, mit Heu und Korn usw. Fur Tiere, und mit Wasser usw. 76. Inmitten der Stadt
laB3t ihn fur sich ein Regierungsgebdude errichten, wohlgeschiitzt vor Cyklon usw.. geeignet
fir jede Art Wetter, mit wohl gepflegten Parks und Garten. Rundherum wohlversorgt mit
Wasser. Es sollte grof3 genug sein fiirr alle Staatsgeschifte. 77. Nachdem er soweit getan hat,
laB3t ihn eine Frau aus einer vornehmen Familie und einer Kaschatrija Klasse wihlen, die mit
Schonheit und anderen ausgezeichneten Eigenschaften geschmiickt, seinem Herzen am
teuersten, gesegnet mit reizenden
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Sitten usw. Und ihm gleich ist in Wissenschaften, Kenntnissen, Vollkommenheiten und vom
gleichem Temperament. Lal3t ithn ein Weib nehmen, und nur eines, und alle andere als
unnahbar ansehen, la3t ihn daher mit lusternen Augen nicht auf eine andere Frau blacken.
78. Lal3t ihn einen Kaplan und einen geistlichen Lehrer hilten und den Homa und die Jagjas
passend fir die verschiedenen Jahreszeiten und religiosen Pflichten fiir ithn im Palast
ausfihren, und la6t ihn sich immer dem Staatsgeschift widmen. Sich Tag und Nacht den
Staatsgeschift hingeben, ohne irgend eine Unordnung zuzulassen, ist die héchste Pflicht
eines Konigs. Ja, es ist dies sein Gebet, seine Verehrung Gottes.

Einkommen (Ertrag).

Manu II 80. Lafit den Konig sein Einkommen durch chrenhafte,
vertrauenswirdige und gebildete Minner von ausgezeichnetem Charakter sammeln. Lal3t
den Prisidenten der Volksvertretung die ewigen durch die Wedas gelehrten Grundsitze
beobachten und gleich Vitern gegen das Volk handeln. 81. La3t die Volksvertretung Beamte
verschiedener Art ernennen, deren einzige Pflicht sein sollte, darauf zu achten, daf3 die
Staatsbeamten in allen Amtern ihre Pflicht getreulich gemiB den Vorschriften erfiillen. Laf3
sie diejenigen ehren, die ihre Pflichten zufriedenstellend erftllen, wihrend andere, welche es
nicht tun, gehoérig bestraft werden. 82. Um die Wissenschaft des Weda, die wahrhaft der
unvergingliche Schatz der Konig genannt wird, auszusden, lalt den Konig und die
Volksvertretung gebtihrende Achtung den Studenten bezeugen, die aus ihren Bildungsstitten
zurickkommen, nachdem sie die Wedas und Schastras im Stande des Brahmatschatja
studieren haben, ebensowohl auch den Lehrern. Dies hilft die Ausbreitung der Erziehung
und den Fortschritt eines Landes zu férdern. 87. Wenn ein der Wohlfahrt seines Volkes
ergebener Konig von einem Feinde von gleicher, groflerer oder gerigerer Stirke
herausgefordert wird, so laB3t ihn sich der Pflicht eines Kschatrijas erinnern und nie von einer
Schlacht zurtickschrecken. Laf3t thn so geschickt kimpfen, daf3 sein Sieg gesichert sein kann.
89. Jene Konige, die mit dem Ziele ihre Feinde zu besiegen, bis zum AuBersten furchtlos
kimpfen und niemals vom Schlachtfelde weichen, sollen Glick empfangen. Sie missen
niemals dem Felde der Schlacht den Rucken wenden, aber es ist bisweilen notwendig , sich
vor dem Feinde zu verbregen, um den Sieg tber ihn zu erlangen. Lal3t sie alle Arten von
Taktik anwenden, um den Erfolg in der
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Schlacht zu sichern, aber laBt sie nicht toricht zu Grunde gehen, wie ein Tiger, welcher,
wenn sein Zorn erregt ist, sich téricht dem Feuer ausetzt und dadurch getotet wird. 91 bis
94. LaBt auf dem Schlachtfelde die Soldaten eingedenk sein der Pflicht der Ehrenmannes
und daher niemals einen Mann schlagen, der nahe dem Schlachtfelde steht — einen
Nichtkdmpfer — noch einen Verschnittenen, noch einen, dessen Haar aufgeldst oder tiber die
Augen hingt, noch einen, der in Behaglichkeit sitzt, noch einen, der sagt: ich bin in deiner
Gewalt, noch einen, der schlift, noch einen, der entwaffnet, der ein bloBer Zuschauer ist,
noch einen, der blof3 ein Tro3bube, noch einen, der in Todesschmerzen in seinen Wunden,
noch einen, der erschreckt ist, noch einen, der vom Schlachtfeld weglduft. Sie sollten sie
gefangennehmen und mit Speisen, Trank und anderen Lebensbedirfnissen versorgen. Die
Verwundeten sollten drztlich versorgt werden. Sie sollten nie peinuigt werden oder in irgend
einer Art leiden. Sie sollten bei der Arbeit baschiftigt werden, die zu ihrem Stande usw. Palt.
Der Konig sollte besonders darauf sehen, dafl niemand ein weibliches Wesen, ein Kind,
einainen alten Mann, einen Verwandten, einen Verwundeten oder Kranken oder Betriibten
schligt. LaBt ihn ihre Kinder beschiitzen und erziehen, als wenn sie seine eigenen wiren und
auch ihre Frauen gut versorgen. Er sollte sie wie seine eigenen Tochter oder Schwestern
ansehen und nicht mit listernem Auge. Nachdem das Land zur Ruhe gekommen ist, laf3t
alle, von denen er keinen neuen Aufruhr beflrchtet, in ihre Heimat zurticksenden; aber laf3t
ihn alle andern gefangenhilten, von denen er furchtet, dal3 sie méglicherweise die Fahne des
Aufruhrs erheben. Der Soldat, den feige den Ricken dem Schlachtfelde zuwendet und vom
Feinde erschlagen wird, ist so recht bestraft fiir seine Untreue gegen seinen Herrn, der alle
Ehre auf sich nehmen soll, die den gefallenen gebthren, wegen seiner friheren Guten
Fihrung, die Gliick in dieser und der nichsten Welt hervorbringt. 95. Der Soldat, der getotet
wird, wihrend er vom Schlachtfeld wegliuft, soll niemals Gliick erlangen. Seine ganze Arbeit
wird durch diese Handlung der Feigheit nichtig gemacht. Der allein gewinnt LorbEren, der
getreulich kimpft. 96. Lalit den Konig niemals das Gesetz vetletzten, das Wagen, Pferde,
Elefanten, Zelte, Schirme, Getreide, Silber und Gold, Vieh (wie Kiihe), Frauen, Fisser mit
Ol und Butter und andere Gegenstinde, die gesetzlichen Preis des Soldaten oder Offiziers
sind, der sie im
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Kriege nimmt. 97. Die Eroberer sollten den sechzehnten Teil ihrer Beute dem Konig geben,
und dann sollte der letztere unter den ganzen HEr den sechzehnten Teil von dem verteilen,
was von ihnen gemeinsam erbeutet wurde. Gebt den Anteil desd Gefallenen seinem Weibe
und seinen Kindern. Weib und Kinder jenes Mannes sollten wohl versorgt werden, bis die
Kinder erwachsen sind, worauf der Koénig ihnen passende Staatsstellung anbieten sollte. Laf3t
niemand, der das Gedeihen seines Staates zu férdern und Ruhm, Sieg und Glick zu
gewinnen winscht, dieses Gesetz tibertreten.

Manu VII 99. Was Konig und Volksvertretung nicht haben, la3t sie ernstlich
streben zu erlengen; was ssie bewahrt haben, la3t sie vermehren und laB3t sie den vermehrten
Reichtum in der Verbreitung der Wissenschaft der Wedas spenden und in der Ausbreitung
der Grundsitze der wahren religion, in der Unterstiitzung der Gelehrten und Prediger der
wedischen Reliogion und in der Erzichung der Waisen. 101. Nachdem sie die vierfache
Titigkeit gelernt haben, laBt sie trigheit meidem und titig leben. Lalit den Konig erlangen,
was er beschiitzt hat, laBt ihn durch vorteilhafte Anlage vermehren und laB3t ihn seinen
vermehrten Reichtum in der Forderung der obenbesagten sache spenden. 104. LaB3t ihn bei
allen Gelegenheiten ohne Arglist und nie ohne Aufrichtigkeit handeln, aber decken und
abwenden. 105. LaB3t ih tber die Erwerbung von Reichtum nachsinnen wie einen reiher, der
eine nachdenkliche Stellung vortduscht, gerade bevor er Fische fingt. Nachdem er das
notwendige Material erhilten und seine Macht vermehrt hat, lat ih seine Stirke wie ein
Loéwe gebrauchen, seinen Feind zu besiegen, lal3t ihn wie ein Tiger Heimlich zu seinem
Feinde herankriechen und ihn fangen. Wenn ein machtiger Feind sich genidhert hat, la3t ihn
wie ein Hase wegrennen und ihn durch List tberholen. 106. Laf3t seinen Feind nicht seine
schwachen Punkte entdecken, aber die verwundbaren Punkte seines Feindes a3t ih selbst
erkennen. Lalt seinen Feind nicht seine verwunderbaren Punkte verbergen, gerade wie die
Schildkréte die Glieder erzieht und sie vordem Blicke verborgenhalt. 107. La3t einen solchen
siegreichen Herrscher alle Rauber, Verbrecher und dergl. Unterwerfen durch Verséhnung,
Geschenke oder indem er sie gegeneinander wendet. Wenn es milglickt, sie durch diese
Mittel zurtickzudimmen, so lat es thn durch schwere Bestrafung tun. 111. Der Konig, der
durch Vernachlaissigung seiner Pflicht und Mangel an Verstindnis sein

154



AGNIVEER
http://agniveer.com

Volk bedriickt, verliert bald sein Konigreich und geht mit seiner Familie vor der Zeit untet.
112. Gerade wie lebende Wesen ihr Leben durch Versagen ihrer korpetlichen Stirke
verlieren, so verlieren Konige und ihre Familie ihre Macht und sogar ihr Leben infolge der
Unterdriickung ihrer Untertanen. 113. Daher laBt den Konig und die Volksvertretung, um
die Regierung gehorig zu fihren, danach streben, diesen Zweck vollstindig zu erfiillen. Der
Konig, der der Wohlfahrt seines Volkes stets ergeben ist, erlangt ewiges Glick. 114. LalBt er
daher inmitten von zwei, drei, fiinf oder hundert Dérfen eineVerwaltung” errichten, worin er
die erforderliche Zahl der beamten halten sollte, um die Verwaltungsgeschifte zu fithren.
115. Lal3t ihn einen Beamten bestellen an der Spitze eines Dorfes, einen zweiten tber zehn
Doérfer, einen dritten Uber zwanzig, einen vierten Uber hundert und einen fiinften tber
tausend solche Dérfer. 116. und 117. LaB3t das Oberhaupt einer Stadt tdglich den Herrn iiber
zehn Stddte geheim von allen innerhalb seines Gerichtbezirkes begangenen Verbrechen
benachrichtigen und den Herrn von zehn Stidten seinen Bericht dem Herrn von zwanzig
unterbreiten. La3t den Herrn von zwanzig alle solche Angelegenheiten jeden Tag dem Herrn
von hundert melden, und den Herrn von hundert dem von tausend; mit anderen Worten,
finf Herren von zwanzig einem Herrn von hundert, zehn Herrn von hundert einem Herrn
von tausend , zehn Herrn von tausend einem Hetrrn von zehntausend, und der Herr von
zehntausend Gemeinden verwaltet und alle solche Volksvertretung dem obersten
Vélkerbund, der die ganze Welt vertritt. 120. Uber je zehntausend Dérfer laBt ihn zwei
Vorsitzende ernennen, wovon der eine der Volksvertretung vorsitzt, wihrend der andere in
ganzen Lande herumreist und die Arbeit und die Fihrung aller stidtischen und anderen
Beamten eifrig beaufsichtigt. 121. Um Ratsversammlungen abzuhilten laB3t ihn in jeder
groferen Stadt ein Rathaus errichten. Es soll hoch, gerdumig und schén wie der Mond sein,
worin die Ratsherren, die Minner von groB3er Gelehrsamkeit und Erfahrung sein sollen, tber
stidtischen Angelegenheiten beraten und solche Gesetze erlassen sollen, die die Wohlfahrt
des Volkes férdern und die Sache der Erziehung und Aufklirung vorwirts bringen. 122.
LaB3t die Aufsichtfihrenden Geheimpolizisten (Detektive) unter sich haben — die aus
Kschatrijas und anderen Klassen hervorgehen sollten — und laBt den Konig durch sie
insgeheim das gute oder schlechte Betragen der Reichsbeamten und des Volkes vollkommen
erkennen. LaBt ithn die bestrafen, welche ihre Pflichten nicht getreulich erfillen und jene
chren, deren Betragen
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lobwiirdig ist. 123. La3t den Konig solche Manner als Wachter seines Volkes ernennen, die
tugendhaft, wohlerfahren., gelehrt und von guter Abkunft sind; la3t ihn unter solche gelehrte
Beamten auch Minner setzen, die sehr bose’ sind, wie Einbrecher und Riuber, nimlich die
davon leben, was sie andern fortnehmen. Es wird dazu verhelfen, diese Manner von der
Verfolgung ihrer bosen Wege abzuhilten und das Volk gehorig zu schiitzen. 124. Lafit den
Konig den Beamten, der sich entweder vom Kliger oder Beklagten bestechen laf3t, in einem
Falle, und daher einen ungerechten Spruch fillt, gehorig bestrafen, seinen Besitz einziechen
und ihn an einen Ort verbannen, von dem er nie wiederkehren kann. Sollte jener Mann
ungestraft davon kommen, so wiirde es die anderen Beamten ermutigen, dhnliche ruchlose
Verbrechen zu begehen, wihrend die Strafe dazu dienen wiirde, sie davon abzuhilten. Aber
jene Beamten fiir ihre Dienste gut bezahlen — entweder durch Geschenke von Land oder
Geld, jdhtlich oder monatlich — gentigend, um sie in Behaglichkeit zu hilten und sogar sie
reich zu machen. a3t einem alten Beamten in Anbetracht seiner Dienste eine Pension in
Héhe der Hilfte seines Gehiltes gewihren. Diese Pension darf nur solange er lebt dauern,
nicht weiter. Aber la3t seine Kinder, wie es sich gehért, ehren oder ihnen Staatsanstellungen
gemal} ihren fihigkeiten geben. Laf3t seiner Frau und seinen Kindern, bis sie im Stande sind,
selbst thren Lebensunterhidlt zu verdienen, eine Staatsrente geben, die gentigend fiir ihren
Unterhilt ist, die aber aufhéren sollte, wenn sie ruchlos werden. Lalt den Koénig diese
Handlungsweise standing befolgen.

Steuern (Abgaben).

Manu VII 128. LaBt den Koénig in Verbindung mit der Volksvertretung nach
voller Uberlegung solche Abgaben in seinen Gebieten erheben, daB3 sie zum Gliick der
Herrscher als auch der Beherrschten fihren kénnen. 129. LalBt einen Konig von seinem
Volke nach und nach (bei Kleinem) eine jihrliche Rente entnehmen, wie der Blutegel, das
saugende Kalb und die Biene ihre tdgliche Nahrung bei Kleinem nehmen, nimlich Blut,
bezw. Milch oder Honig. 139. Lait ihn durch duBlerste Gier nicht die Wurzeln des Glicks
und des zeitlichen Gedeihens abschneidet, sich und anderen nicht als Elend zuftgt. 10. Der
Konig, der, wie die Gelegenheit verlangt, milde und streng sein kann, wird hoch geehrt wenn
er den Guten milde und gegen die Bésen streng ist. 142. Nachdem die Staatsangelgenheiten
so geordnet sind, laBt ihn sich mit

15A



AGNIVEER
http://agniveer.com

cifriger Aufmerksamkeit dem Schutze und der Wohlfahrt seines Volkes widmen. 143. Weil3
man, daf} Konig und Minister tot sind, so werden Leben und Eigentum seiner Untertanen
gewaltsam von Schurken genommen, wihrend sie jammern und laut um Hilfe schreien.
GrofB3 wird dann ihr Leiden sein. 144. Das Gluck ihrer Untertaten zu fordern, isr daher der
Konige hochste Pflicht. Der Konig der diese Pflicht true erfillt, Steuern erhebt und das
Land mit Hilfe der Volksvertretung (wie im siebenten Kapitel Manu beschreiben hat)
regiert, genie3t Gliick aber derjenige. Welcher anders handelt, wird von Elend und Leiden
geschlagen. 145. LaB3t den Konig bei Morgendimmerung aufstehen, sich waschen, tiber Gott
mit voller Andacht nachdenken, den Homa ausfiihren, den frommen gelehrten seine
Achtung bezeugen, seine Mahlzeit einnehmen und in den Audienzsaal einterten. 146. Lal3t
ihn dort stehend den anwesenden Leuten Achtung bezeugen. Nachdem er sie entlassen hat,
laB3t ihn mit seinem Ministerprasidenten uberstaatsangelegenheiten beraten. 147. Hiernach
la3t beide spazieren gehen oder ausreiten, den Gipfel einer Bergwildnis aufsuchen, wo selbst
nicht der kleinste Baum, um eine Person zu verstecken, vorhanden ist, oder ein abgelegenes
Haus , und Staatssachen in aller Aufrichtigkeit mit einander besprechen. 148. Der Konig
dessen tiefeGedanken andere Nemschen selbst miteinander nicht ermessen konnen, mit
anderen Worten, dessen Gedanken tief sind, um 6ffentliches Wohl zusammengefal3t und
verborgen sind, soll die ganze Erde beherrschen, selbst wenn er arm ist. Laf3t ihn niemals
selbst eine einfache Sache ohne die Bewilligung der Volksvertretung tun. 161 bis 162. Der
Konig und andere amtliche Personen sollten im Auge bahilten. Dal3 es ihre Pflicht ist, nach
gebiihrender Uberlegung eine der folgenden sechs MaBregeln gemill Gelegenheit
anzunehmen. 1. Untitig bleiben, 2. Zum Handeln vorschreiten, 3. Frieden schlieflen, 4.
Krieg erkliren den ruchlosen Feinden, 5. Sieg gewinnen durch Teilung seiner Streitkrifte, 6.
Schutz suchen oder Biindnis mit einem miéchtigen Konig, wenn ein Herrscher schwach ist.
163. bis 166. LaBt den Konig sich mit der Doppelnatur jeder dieser Malregeln vertraut
machen. Die zwei Arten des Friedens mit dem Feinde sind: 1. die absclieBenden Parteien
handeln in Verbindung, 2. getrennt. Aber lait den Konig stets fortfahren zu tun, was fur die
Gegenwart notwendig ist und fur die Zukunft erfordert werden wird. Krieg ist von zweierlei
Art, wenn er fir eine Unbill gegen ihn selbst unternommen wird, oder fiir eine Unbill gegen
cine Befreundete Macht oder einen Bundesgenossen, zur Zeit oder auller der Zeit ruhig
bleiben ist von zweierlei Art — erstens, wenn es ein Fall ist, daf die Koénigsmacht

187



AGNIVEER
http://agniveer.com

durch irgend eine Ursache geschwaicht ist; und zweitens, wenn es auf den Rat seines
Bundesgenossen geschieht. 167. Seine Macht — Haupt und Glieder in zwei Abteilungen zu
teilen — um den Sieg zu gewinnen, heiit Teilung der Streitkrifte. 168. Den Schutz oder das
Bundnis mit einem Herrscher, einem starken Herrscher, oder den Rat eines Mannes in
Selbstverteidigung zu suchen, wenn man von einem Feinde bedroht ist, oder selbst angreift,
ist doppelter Schutz oder Bindis. 169. Wenn ein Konig feststellt, dal3 er jetzt durch einen
Krieg leiden werde, wihrend er durch Abwarten und Kriegfiihren in Zukunft sicherlich an
Macht gewinnen und den Feind besiegen werde, dann laB3t, thn Frieden mit ihm schlieBen
und geduldig auf jene giindtige Gelegenheit warten. 170 bis 173. Wenn er sein Volk und
Herr sehr Glicklich, im Gedeihen und guter Stimmung und sich selbst so findet, dann laf3t
ihm den Feinde den Krieg erkliren. Wenn er seine Truppen zufrieden, freudig gestimmt —
wohl genahrt, gepflegt und gekleidet usw. Findet — und die seines Feindes umgekehrt, dann
laBt ih eingreifen oder gegen seinen Feind marschieren. Wenn es ihm klar wird, dal3 seine
Feinde bald gegen ihn marschieren werden, dann laB3t ihn eiligst Schutz oder Bundnis mit
einem gerechten und machtigen Konig suchen. 175. Lal3t einen Konig ihm dienen, der ihm
helfen wiirde Ordnung in seinem Volke wiederherzustellen, oder sein Herr unter Aufsicht
oder seinen Feind in Schach zu hilten, wie er sollte, als sein zeitlicher und geistiger Lehrer.
176. Aber wenn er seinen Beschiitzer oder Bundesgenossen voll boser Pline finde, dann
sollte er auch ihn furchtlos bekimpfen. LaBt ihn niemals gegen einen gerechten und
tugendhaften Konig feindlich, sondern stets auf gutem Fulle mit ihm sein. Alle erwihnten
MaBregeln sind zu ergreifen, um einen bésen Machthaber zu besiegen".

Manu VII »177. Lalit einen Konig der ein wahrer Staatsmann ist, solche
Mafregeln ergreifen, dal weder seine Bundesgenossen noch neutrate Michte, noch seine
Gegnen an Macht zu nehmen oder irgend einen groBen Vorteil Gber ihn gewinnen. 178.
LaB3t ihn grindlich die Vorteile und Nachteile seiner friheren Handlungen und esine
gegenwirtigen und zukunftigen Pflichten erwigen. 179. Dann laBt ihn streben, Ubel
abzuwenden und gute Ergebnisse zu férdern. Der Konig wird nie von seinen Feinden
besiegt werden, der die guten und bosen Ergebnisse vorausschen kann, die wahrscheinlich
aus den zukunftigen MaBregeln folgen wiirden; und der gemiB seinen Uberzeugungen jetzt
ohne Verzug handelt und seinen Mi3erfolg
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in der Vergangenheit kennt. 180. La3t einen Staatsmann besonders den Koniig, ndmlich den
Vorsitzenden der Volksvertretung, sichso bemihen, dal die Macht seiner Bundesgenossen,
der neutralen Michte und Gegner in Grenzen gehilten werden kénnen. Nie sollte er darin
nachlissig sein. Kurz gesagt: dies ist wahre Staatskunst”.

Manu VII »184. Bevor ein Konig den Mensch gegen den Feind beginnt, lal3t
ihn seine Gebiete sichern, sich mit Allem fir das Unternehmen Notwendige versehen, die
notwendige Zahl von Truppen, Wagen und andere Fahrzeuge, Waffen, Feuerwatfen usw.
Nehmen und seine Spiher nach allen Richtungen aussenden. 185. Nachdem er gesehen hat,
daf3 alle drei Wege — zu Land, zu Wasser und in der Luft — klar und wohl gesichert sind, laf3t
ihn zu Land mittels Wagen, zu Ful3, zu Pferde oder auf Elefanten, zu Wasser mit Booten
oder Schiffen und durch die Luft mit Luftschiffen und dergl. Reisen und sich mit Fullvolk,
Reiterei, Elefanten, Wagen, Kriegswaffen, Vorriten und anderen notwendigen Dingen
wohlversehen und allmihlich gegen die Hauptstadt des Feindes vorgehen, nachdem er erst
irgend einen Grund fir seinen Marsch angegeben hat. 186. In seiner Unterhiltung a3t ihn
vorsichtig sein und genau auf die Bewegung eines Mannes Acht geben, der innetlich ein
Freund des Feindes ist und ihn Heimlich unterrichtet, wihrend er sich 4uBerlich auch auf
freundlichem Fuf3e mit ihm hilt; weil derjenige, der innerlich ein Feind und duBlerlich ein
Freund ist, als hochst gefihrlicher Feind angesehen werden muf3. 187. Lalit den Konig
danach trachten, daf3 alle Staatsdener die Wissenschaft und Kunst des Kieges etlernen,
ebenso wie er selbst und andere Leute. Nur jene Krieger, die wohl erfahren in der
Kriegskunst sind, kénnen auf dem Schlachtfeld gut kimpfen. Lalit sie daher in folgenden
verschiedenen Ordnungen tben: 1. Marsch von Truppen und Reihen, 2. Marsch von
Truppen in Hressdufen, 3. Marsch von Truppen im Viereck (Carre) (wie Eber hintereinander
rennen und dann eine Dichte Formation bilden), 4. Marsch zu zweien (wie Fische im Wasser
schwimmen), 5. Marsch in Staffeln (Echelon) vorn spitz, hinten stumpf, wie eine Nadel ode
rein Keil, 6. Vorwiartsmarschieren in Gefechtsform.

Manu VIII 188. ,,Lalt die Truppe sich bis zur Flanke ausdehnen, von der er
Gefahr flrchtet, wie eine Lotosblume. La3t die Truppen ihre Befehlshaber auf vier Seiten
und ihn selbst in der Mitte haben. 189. Lalit die Generale und befehlsfuhrenden Offizieren
mit ihren Truppen nach allen acht Richtungen Nord, Std, Ost, West, Nord-Ost, Nord-West,
Sid-Ost, Stid-West, aufstellen. LaB3t ihn seine Front dem Kampfe zuwenden. Er muf3 auch
Seiten und Rucken wohlbewacht hilten, sonst
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kann der Feind ihn auf diesen Punkten angreifen. 190. Auf allen Seiten laf3t ihn jene Krieger
aufstellen, die in der Kriegekunst wohlgetibt, fest uaf ihhren Plitzen wie die Sdulen eines
Daches tugendhaft, tiichtig im Feuren und Aushilten eines Feuers furchtlos und getreu sind.
191. Wenn er einen Anzahl ihm tbetlegenen Feind zu bekimpfen hat, dann laB3t ihn seine
Truppen in dichter Formation ordnen und sie schnell enthilten, wie der Fall es verlangt.
Wenn er seinen Weg in eine Stadt, eine Befestigung oder in die Reihen des Feindes zu
erkimpfen hat, so lalt ihn seine Truppen in verschiedene Formen des militirischen
Aufmarsches ordnen, wie Marsch in Staffeln oder in der Form eines zweischneidigen
Schwertes; laB3t sie sowohl kimpfen als vorwirtsgehen. Bevor die Artillerei oder Infanterie
feuern, laB3t ithn seiner Truppe befehlen, wie Schlangen zu kriechen, bis sie nahe bei den
Kanonen sind, die Kanoniere erschiefen oder gefangen nehmen und jene Kanonen selbst
auf den Feind wenden oder ihn mit den Gewehren erschieBen. Oder lal3t alle Soldaten auf
Pferden vor die Kononen eilen , mit guten Soldaten in der Mitte, und so den Feind
angreifen. LaB3t ihn auf den Feind schief3en, seine Streitkrifte zerstreuen oder sie durch einen
kriftigen Angriff gefangen nehmen. 192. Auf ebenem Boden laf3t ihn zu Ful3, zu Pferde oder
in Wagen, auf See in Kriegsschiffen, in seichtem Wasser auf Elefanten, unter Biumen und
Buschen mit Pfeilen und auf sandigen Plitzen mit Schwert und Schild kimpfen".

Manu VII 194. Wenn seine Truppen im Kampf begriffen sind, lat sie
anfeuern und ermutigen. Am Ende eines Kampfes laB3t ithn die Herzen derer, die sich
ausgezeichnet haben, durch gute Rede erfreuen, sie mit allem Noétigen versehen, fir ihre
Bequemlichkeit sorgen und ihnen in jeder anderen Weise helfen. Lalt ihn nie in einen
Kampf einterten, ohne die Truppen in der notwendigen Schlachtordnung auszustellen. Lal3t
ihn immer das Benehmen der Truppen beobachten und sehen, ob sie ihre Pflichten true
erfillen oder nicht. 195. LaB3t ihn, wenn né6tig, den Feind einschlieBen und ihn abhilten, sein
Land zu beunruhigen und ihm die Zufuhr von Gras, Wasser, Nahrung und Feuerung
abschneidenb. 196. Lalit ihn Wasserhilter, Stadtwille und Laufgriben seines Feindes
zerstoren, ihn bei Nacht alamieren und andere MafB3regeln ergreifen, ihn zu besiegen".

Manu VII »Nach der Besiegung des Feindes La3t einen Friedensvertrag von

203, 204 ihm unterzeichnen. La3t wenn nétig, thn vom Throne stoflen und
einen anderen gerechten Mann aus derselben Dynastie zum Koénig ernennen und von ihm
eine Urkunde unterzeichnen, dahingehend, daf3 er siene Befehle
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ausfihren wolle, mit andern Worten, dal3 er ein gerechtes Regierungs System annehmen,
seinem Volke dienen und es beschiitzen wolle. La3t ihm den vorbesagten Rat reteilen und
solche Minner bei ihm anstellen, die irgend welche fernere Beunruhigung verhindern. LafB3t
ihn seinen besiegten Feind durch Geschenke von Edelsteinen und anderen wertvollen
Dingen chren. LaBt ihn sich nicht so niedrig getragen, daBl er ihn selbst seines
Lebensunterhiltes beraube. Selbst wenn er ihn als Gefangenen hilten sollte, la3t ihm solche
Achtung bezeugen, die ihn von der Niederlage folgenden Sorge befreien kann und sein
Leben glucklich gestaltet; weil die Wegnahme des Besitzes Anderer in dieser Welt Hal3
erzeugt, wihrend die Verleihung von Gaben an Andere Ursache der Liebe ist. Lafit ihn
besonders das Rechte fir ihn im rechten Augenblicke tun, es ist lobenswert, dem besiegten
Feinde zu geben, was sein Herzenswusch ist. LaB3t ihn niemals verspotten, noch lachen iber
ihn, noch ithm einen Possen spiclen, noch ihn an seine Niederlage erinnern. Anstatt dessen
la3t ihm stets Achtung bezeugen und ihn als den eigenen Bruder anreden".

Die Eigenschaften eines Freundes.

Manu VII 208, 209 ,Ein Konig gewinnt an Macht nicht so sehr durch
Erwerbung von Gold und Land, als durch sicherung eines Freundes, der ihm fest zugetan
und weitschauend ist. Ein solcher Freund ist wertvoll; es macht nichts aus, ob er michtig
genug ist, ihm in der Erreichung seiner Wiinsche zu helfen, oder schwach ist. Es ist fir ein
Konig lobenswert, sich einen Freund zu sichern, - ob er auch schwach sei — der weil3, was
recht ist, sich fankbar an jede ihm bezeigte Freundlichkeit erinnert, von Temperament
liebreich, herzlich und ausdauernd ist. 210. Lal3t thn bedenken, daf3 es sich nicht gehort,
einen Mann zum Feinde zu machen, der auflerordentlich weise ist, aus einer hervorragenden
Familie stammt und tapfer, mutig, tiichtig freimutig, dankbar, fest und geduldig ist. Wer
immer einen solchen Mann sich zum Feinde macht, wird sichetlich leiden. 211. Der wird
unparteiisch genannt (d.i. weder ein offener Freund noch ein erklirter Feinde), der gute
Eigenschaften, Menschenkenntnis, Tapferkeit, Herzensbildung besitzt, und der niemals das
geheimnisseines inner enthillt. 216. LaBt einen Koénig sich frih erheben, anziehen, zu Gott
beten, den Homa selbst oder durch seinen Kaplan ausfithren, mit seinen Min9istern beraten,
seine Truppen besichtigen, ithren Mut anfeuern, die Stille der Pferde, Schatzamt prifen, kurz
alles mit eigenen Augen anschen und Mingel herausfinden. LaBt ihn dann zur
Bildungsanstalt gehen,
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Leibestibungen treiben und hierauf zu Mittag in seine eigenen Gemicher eitreten, um mit
seiner Frau zu speisen. Seine Nahrung sollte voll geprift und so sein, daf3 sie Gesundheit,
Stirke, Tatkraft und Verstand fordert. Sie soll aus verschiedenen Arten von Nahrung,
Getrinken und SuBigkeiten, Siften und wohlriechenden Gerichten, sowie aus Wiirzen,
Tunken usw, bestehen, die ihn frei von Krankenheit halten". LaBt ihn so die Wohlfahrt
seines Volkes fordern.

Steuersitze.
Manu VII »LaBt den Konig von Kaufleuten und handwerken ein Funfzigstel
130 ihres Verdienstes in Silber und Gold erheben, und ein Sechstel,

ein Achtel und ein Zwoélftel von landwirtschaftlichem Erzeugnis wie Reis. Wenn er es in
Geld anstatt in Waren nimmt, so laB3t es ihn in der Weise etheben, daf3 die Landwirte und
Andere nicht an Armut noch an Mangel an Lebensbediirfnissen wie Essen, Trinken usw.
leiden, weil der Kénig gedeiht, wenn das Volk reich und gesund istund Uberfluf an
Lebensmitteln besitzt. LaBt ihn daher seine Untertaten gliicklich machen, wie er es seinen
eigenen Kindern antun wiirde, und laf3t das Volk den Koénig, seine Minister und Beamten als
ihre naturlichen Beschutzer ansehen, da es Tatsache ist, da3 die Landwirte und andere
Erzeuger von Gutern die wirkliche Quelle der Koéniogsmacht sind. Der Konig ist ihr
Schutzherr. Wenn es keine untertaten gibe, wessen Konig sollte er sein? Oder andererseits,
wenn es keinen Koénig gibe, wessen Untertaten sollte sie heilen? Lafit beide — Herrscher
und Beherrschte — in der Erfillung ihrer beztglichen Pflichten unabhingig sein
voneinander, aber lafit sie sich einander in allen jenen Dingen unterordenen, die
wechselsitige Harmonie und Zusammenwirken erfordern. La3t die Herrscher nicht gegen die
Volksstimme angehen, noch laB3t das Volk und die Minister irgend etwas gegen den Wunsch
des Herrschers tun".

Die politischen Pflichten des Koénigs sind so kurz geschrieben worden. Lal3 jene, die
diesen Gegenstand im einzelnen studieren wollen, die vier Wedas, die Manu Smriti, die
Schukraniti und Mahabharata und andere Bucher befragen. Das Verfahren, Gerechtigkeit zu
tben, kann aus den achten und neunten Kapitel von Manu etlernt werden, aber es ist auch
kurz hierunter beschreiben:

Die Ausiibung der Gerechtigkeit (Justizverwaltung):
Manu VII 307. ,,LaBt den Konig, den Gerichtshof und die richter tiglich
Rechstreitigkeiten — die in achtzehn Klassen eingeteilt sind — gerecht entscheiden, gemal3 den
Landesgesetzen und den Lehren des Dharma
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Schastra. * Wenn es aber notwendig erachtet werden sollte, eine neue Gesetzgebung zu
unternchmen in Beuzug auf Dinge, tiber die keine Gesetze in den Gesetzbiichern von
Rischis zu finden sind, laB3t solche Gesetze herausgeben, die die Wohlfahrt der Herrscher
und Beherrschten férdern. Folgende sind die achtzehn Fille von Streitigkeiten: (1) Schulden.
(2) Pfand — zu.B. wenn ein Mann einem andern einen Gegenstand zum Pfand gibt 9bei ihm
hinterlegt) und die Riickgabe auf Verlangen verweigert wird. (40 Verbindung eineiger
Personen gegen einen Einzelnen zu verbrecherischen Zewecke, (5) Weigerung der Riickgabe
eines Datlehens, (6) Nichtbezahlung oder unangemessene Bezahlung von Lohn. (7)
Wortbruch. (8) Srtreitigkeiten bezg. Verkauf und Kauf. (9) Streit zwischen dem Eigentiimer
eines Tieres und seinem Wirter. (10) Grenzstreitigkeiten. (11) Angriff. (12) Verleumdung.
(13) Diebstahl, Einbruch, und Raiuberei. (14) Gewalttitigkeit. (15) Ehebruch. (106)
MiBachtung der Pflichten zwischen Mann und Frau. (17) Erbsstreitigkeiten. (18) Gliicksspiel.
— mit lebenden und unbelebten Dingen. Dies sind die Ursachen des Streiten unter
Manschen. 8. LaB3t den rchter das ewige Gesetz der Gerechtigkeit beobachten und alle diese
Streitfalle unter Menschen gerecht, d.h. unparteiisch entscheiden. 12. Wo Gerechtigkeit,
nachdem sie durch Ungerechtigkeit verwundet ist, an den Gerichtshof herantritt und keiner
den durch die Ungerechtigkeit geschossenen Pfeil aus der Wunde zieht, di. wo die
Ungerechten unbestraft und die guten unbelohnt und ungeehrt werden, sollen alle Richter,
die den Gerichtshof bilden, auch als verwunde5t gelten. 13. Entweder sollte ein gerechter
und tugendhafter Mann iberhaupt nicht in eine Korperschaft — Sabha — (Volkjsvertretung
oder einen Gerichtshof) eintreten, oder, wenn er es tut, sollte er unerschutterlich die
Wahrheit sprechen. Derjenige, der auf Ungerechtigkeit blickt, die vor seinem eigenen Auge
vertiibt wird, und noch stumm bleibt oder etwas Falsches oder Ungerechtes sagt, ist der
grofte Sunder. 15. und 14. Wo Gerechtigkeit durch Ungerechtigkeit und Wahrheit durch
Unwahrheit unter den Augen der Richter selbst zerstort wird. Sind alle Richter in jenem
Gerichtshof wie tot und nicht einer wie lebend. Wenn Gerechtigkeit zerstort wird, so wird
sie den Zerstorer zerstoren. LaB3t daher niemand die vorgeschriebenen Gesetze vetletzen,
damit nicht die zerstorte Gerechtigkeit thm zerstore.

16. Detjenige, der die vorgeschriebenen Gesetze verachtet — die Macht und Gedeihen mit
sich bringen und Glick wie Regen vom Himmel ergiefen — wird von den Weisen als
niedrigster der Niedrigen angesehen. 17. Gerechtigkeit allein ist in dieser
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Welt der wahre Freund, der einen Menschen selbst nach dem Tode begleitet; alle andern
Begleiter vergehen mit dem Vergehen des Korpers. 18. Gerechtigkeit verld3t niemals einen
Menschen. Wenn Ungerechtigkeit in einem Gerichtshof (oder einer Korperschaft) durch
parteilischkeit fur eine Partei begangen wird, so teilt sie sich in vier Teile. Ein Teil fillt auf
die Partei in der Streitsache, ein Teil auf ihre Zeugen, ein Teil auf alle Richter (oder
Mitglieder der Korperschaft) und ein Teil auf den vorsitzender Richter (oder Prisidenten der
Korperschaft). 19. Worter, welcher Verteilung verdient, verurteilt wird; wer lobwurdig ist,
gelobt wird; wer Bestrafung verdient, bestraft wird; und wer Ehre verdient, geehrt wird; in
jenem Gerichtshof (oder Korperschaft) sindVorsitzender, Richter und die andern Richter
(oder der Prisident und die Mitglieder der Korperschaft) arglos und unschuldig, und die
bose Tat fillt auf den allein zuriick, der sie beging.

Zeugen und ihre Eigenschaften usw.

Manu VIII 63. ,,Unter allen Klassen sind jene Personen allein als Zeugen zu
wihlen, welche Charaktervoll, gelehrt, redlich sind, und welche iohre Pflicht genau kennen
und wahrhaft und frei von Habsucht sind. Niemals sollten Minner von dem
entgegengesetzen Charakter gewihlt werden, Zeugnis abzulegen. 68. Laf3t Frauen fiir Frauen,
Dwidschas fir Dwidschas, Schudras fir Schudras und Ausgestoflene fiir AusgestBene
Zeugen sein. 72. LaBt einen Richter es nie fir auBerordentlich notwendig hilten, die
Glaubwiurdigkeit von Zeugen in Fillen fir Gewalttat, Diebstahl, Ehebruch, von Schimpferei
und titlicher Beleidigung wenn alles dies im Geheimen geschehen, zu priifen, da Zeugen in
solchen Fillen nicht leicht von nutzen sind. 73. Wenn wiedersprechen des Zeugnis
vorhanden ist, so la3t ithn das Zeugnis der Mehrheit als wahr annehmen; wenn die
streitenden Parteien an Zahl gleich sind, das von denen, die durch gute Eigenschaften
ausgezeichnet sind; bei einem Unterschied zwischen gleich ausgezeichneten Zeugen, das des
Besten unter den Dwidschas niamlich der Weisen, Lehrer und Sanjasis. 74. Zwei Arten von
Beweisen sind zuldssig, (1) was gesehen worden ist und (2) was von den Zeugen gehort
worden ist. Ein Zeuge, der in einem Gerichtshof oder in einer Versammlung von guten
Menschen irgend etwas sagt, was verschieden ist von dem, was er gesehen oder gehort hat,
sollte die Zunge abgeschnitten werden.
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Er soll folglich in Elend und Pein den Rest seines Lebens verbringen und kein Gliick
nach dem Tode haben, weil er sich meineidig gemacht hat. 78. Laf3t nur das, was eine Zeuge
nur natirlich erklirt, als Beweis gelten, aber das, was ihm von Andern beigebracht wird, als
nutzlos fir die Beweisfithrung durch den Richter angesehen werden. 79. Wenn die Zeugen
im Gerichtshof versammelt sind, laBt sie durch den Richter oder durch die Rite in
Gegenwart der Kliger und Beklagen folgendermallen anreden: 80. O Ihr Zeugen! Was Thr
tber die uns vorliegende Sache in Bezug aif beide Parteien willt, erklirt wahrheitgemal3, denn
Euer Zeugnis wird flir diesen Fall gebraucht". Ein Zeuge, der die Wahrheit spricht, soll
hiernach — bei kinftigen Wiedergeburten — zu erhéhten Gebieten und Zustinden gelangen,
und dadurch Glick genieflen; er soll Ruhm in diesem wie im nichsten Leben erhilten, weil
die Macht der Sprache in den Wedas als Ursache der Ehre und Unjehre erklirt worden ist.
Detjenige, weicher unverinderlich die Wahrheit spricht, ist der Ehre wirdig, wihrend wer
die Rede filscht, die Ehre verliert. 83. Durch Wahrheit der Rede wird ein Zeuge erhéht und
Wahrheit der Rede ist die Ursache des Fortschritts des Rechts und der Rechtlichkeit . Es
ziemt daher Zeugen aller Klassen , die Wahrheit zu sprechen und nicht als die Wahheit. 84.
Wahrlich, die Seele selbst ist ihr eigener Zeuge, die Seele selbst ist ihre eigene treibende
Kraft. O Mann! Du bist der Hauptzeuge! Wegen Anderer zerstore nicht die Reinheit Diener
eigenen Seele mit andern Worten: Wisse, was in Deinem eigenen Sinne liegt und wem Deine
Rede entspricht in Wahrheit; und das Umgekehrte ist Unwahrheit. 96. Die Weisen erachten
keinen Mann grof3er als den, dessen klare Seele keine Einflusterungen fuhlt, wenn er spricht.
91. O Mann! Der Du wiinschst, Gliick durch AuBerung einer Fa;cshheit zu erlengen, wenn
Du allein bist, Du Dich irtst, denn der Hochste, der in Deiner Seele wohnt, sieht alles, was
Du auch tust — Gutes oder Schlechtes. Firchte Thn, o Mann! Und lebe bestindig
wahrhaftig".

Manu VIII 118. ,,Zeugnis durch Habsucht, Liebe Furcht, Freundschaft,
Wollust, Hunger, Zorn, Unwissenheit und Unreife gegeben, muf3 als falsch betrachtet
werden. 119. Sollte ein Zeuge aus einem dieser Griinde falsches Zeugnis ablegen, so la3t ihn
angemessen bestrafen. 120. u. 121. Falsches Zeugnis aus einem Habgier wird bestraft mit
finfzehn Rupien zehn Annas (ca. 21, - RM.), aus Liebe mit drei Rupien 2 Annas (ca, 4,50
RM.), aus Furcht mit 6 Rupien 4 Annas (ca. 9,- RM.), aus Freundschaft mit 12 Rupien 8
Annas (ca. 18,-RM.), aus Wollust mit 25 Rupien (ca. 37,- RM.), aus
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Zorn 46 Rupien 14 Annas (ca. 70,- RM.), aus Unwissenheit mit 6 Rupien (ca. 9,-
RM.), aus Unreife 1 Rupie 2 Annas (ca. 1,60 RM.). Strafe kann verhingt werden auf (1)
Eigentum, (2) Beine, (3) Rucken, (4) Zunge, (5) Hinde, (6) FuBle, (7) Augen, (8) Ohren, (9)
Nase, (10) den ganzen Korper. 126. Der Betrag der verschiedenen Strafen (bezgl.
Geldstrafen), die oben beschrieben sind oder hiernach beschrieben werden, sollen sich nach
den Vermogensverhiltnissen des Titers rchten, ein Armer mit geringer Strafe, ein Reicher
mit einem vielfachen davon, auch nach der Zeit, dem Orte und der Natur der Tal, und nach
dem algemeinen Charakter und der sozialen und dgl. Stellung des Titers. 127. Die
Verhidngung ungerechter Strafe zerstort Ruf und Ehre, wie den kiinftigen Ruhm fiir alle Zeit
in dieser Welt. Sie veranfal3t groBen Elend und heftiges Leinden selbst nach dem Tode. Lal3t
daher den Richter ungerechte Bestrafung vermeiden. 128. Ein Konig, der die straft, die es
nicht verdienen, und die es verdienen, nicht straft, bringt Ehrlosigkeit in diesem Leben auf
sich und soll in das tiefste Elend in dem nichsten sinken. LaBt daher die schuldigen
unweigerlich strafen und die Unschuldigen niemals. 129. Beim ersten Mal la3t den Tater
durch sanfte Warnung strafen, beim zweiten durch scharfen Tadel, beim drtten durch eine
Geldstrafe, beim veirten durch koérperliche Zuchtigung, sowie Priigelstrafe oder durch
Gefingnis: oder durch Hinrichtung".

Manu VIII 334. ,Mit welchem Glied ein Mann eine Ubeltat begeht, dieses
Glied soll der Konig abhauen oder zerstéren, um ein Beispiel fur Andere aufzustellen und
die Wiederholung desselben Verbrechens zu verbindern. 335. Wer immer — sei es Vater,
Lehrer, Freund, Weib, Sohn oder geistlicher Lehrer — vom Pfade der Pflicht abweicht, wird
strafbar; mitr anderen Worten, la3t einen Richter auf seinem Richterstuhl gegen niemand
parteiisch sein und Alle gerecht strafen. 336. Wo ein gewdOhnlicher Mann mit einem
Groschen gestraft wird, soll ein Konig mit tausend besstraft werden, d.i. die Strafe fir ein
Konig soll tausend Mal schwerer sein als fiir einen gewohnlichen Mann, fiir ein Minister
Acht hundert Mal, fir Beamte unter ihm siebenhundert, fir noch niedrigere Beamte
sechshundert Mal usw.: selbst der niedrigste Beamte so wie ein Polizist sollte nicht weniger
als acht Mal schwerer als ein gewohnlicher Mann gestraft werden, denn wenn die
Staatsbeamten nicht weniger als gewohnliche Leute bestraft werden, so wiirden sie sie
tyrannisieren. Da ein Lowe eine strengere Zucht als eine Zeige verfangt, um im Zaum
gahilten zu werden, ebenso erfordern die Regierer (von den héchsten Beamten — den Konig
- bis zum niedrigsten Staatsdiener eine

1AA



AGNIVEER
http://agniveer.com

schwerere Strafe als gewdhnliche Leute. 337, 338. Wenn eine Person Urteilskraft besitzt und
doch Diebstahl begeht, so soll ihre Strafe achtfach sein — d.i. acht Mal der Betrag des
Gestohlenen — wenn er ein Schudra ist; sechzehnfach, wenn er ein Waischyja,
zweiunddreifligfach, wenn er ein Kschatrija, vierundsechzig- oder hundertfach, oder sogar
hundertundzwanzigfach, wenn er ein Brahme ist, d.i. je mehr Wissen, Ruf, Einfluf} ein Mann
besitzt, um so schwerer soll seine Strafe sein. 344. bis 347. Lal3t den Konig, oder andere
Amtspersonen, die nach Reichtum und Gedeihen streben und Recht und Gerechtigkeit
lieben, selbst nicht fiir einen einzigen Augenblick die Strafe eines Mannes aufschieben, der
grausam Gewalttat, wie Sytra3raub, Rauberei usw. begangen hat. Ein Mann, der Gewalttat
begeht, ist ruchloser und ein schlimmerer Ubeltiter als ein Verleumder, ein Dieb oder einer,
der einen solchen Ubeltiter unbestraft 1aBt, erregt 6ffentliches Argernis und wird bald
untergehen. Weder aus Freundschaft noch auf Anerbieten von grolem Reichtum
(Bestechung) sollte ein Konig einen Verbrecher, der ein Schrecken fiir das Volk ist, laB3t den
Konig gerechte Strafe wie Einkerkerung oder Tod verhingen. Laf3t ihn einen Mann, der des
Mordes eines anderen (aber nicht in Notwehr usw.) ohne die geringste Verzogerung
hinrichten, sei er sein Lehrer, sein Kind, sein Vater oder irgend eine andere iltliche Person,
ein Brahmane oder ein groBer Geleherter. 351. Der begeht keine Stunde, der das Todesurteil
uber einen Verbrecher fillt, der des Mordes und solcher anderer schwerer Verbrechen | seien
sie 6ffentlich oder geheim beganen, tiberfihrt ist. Es ist so, wie wenn man Zorn dem Zorn
gegentiberstellt, d.i. Bekimpfung des Verbrechers mit seiner eigenen Waffe. 352. Hochst
ausgezeichnet ist der Konig, in dessen Reich weder ein Dieb, noch ein Ehebrecher, noch ein
Verleumder, noch Veriiber grausamer Gewaltat wie StraBenraub, noch ein Ubertreter des
Gesetzes sich befindet".

Manu VIII ,Sollte eine Frau ihren Mann aus Familienstolz verlassen und sich

371, 372 schlecht fuhren, so la3t den Konig sie vor allem Volk verurteilen,
von Hunden verschlungen zu werden. Sollte entspreschend ein Mann sein Weib verlassen
und sich mit anderen Frauen schlecht fithren, so soll der Konig jenen Stinder 6ffentlich auf
einem rotglihenden Eisenbett lebend verbrennen lassen".

F. Wer soll den Konig oder die Konigin, den Oberrichter oder sein Weib bestrafen,
wenn eines von ihnen solche ruchlose Verbrechen wie Ehebruch® begeht?
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A. Die Volksvertretung (oder der Gerichtshof), sie sollen sogar noch strenger als
andere Leute bestraft werden.

F. Warum werden der Konig und andere héhe Persoonlichkeiten zulassen, daf3 die
Volksvertretung (oder der Gerichtshof) sie bestrafen?

A. Was ist ein Konig, der nicht mit Tugend ausgestattet und vom Glick begtnstigt
ist? Unterldge er nicht der Strafe, warum sollten Andere dem Gesetz gehorchen? Auflerdem,
wenn das Volk und andere angesehene Personen es fir notwendig hilten, den Koénig zu
strafen, wie kann er allein verweigern, Strafe zu etleiden? Sollten Koénig und andere
hochgestellte Personen Strafen nicht ausgesetzt sein, so wiirden Konig, Minister und andere
EinfluB3reiche und michtige Minner einfach recht und Grechtigkeit fiir nichrts achten, in die
Tiefen des Unrechts versinken und das Volk wie sich selbst zu Grunde richten. Erinnert
Euch den Lehre des wedischen Textes, welche besagt: ,,Das gerechte Gesetz ist wirklich der
wahre Konig, ja, das gerechte Gesetz ist die wahre Religion". Wer es verketzt, ist der
Niedrigste der Niedrigen.

F. Wie kann es recht sein, so schwere Strafe zu verhidngen, da kein Mensch Macht
hat, ein Glied herzustellen noch die Toten wieder zu beleben?

A. Wer immer es eine schwere Strafe nennt, kennt nicht die wahren Grundsitze der
rechten Regierung. Die schwere Bestrafung eines Mannes hindert andere, dhnliche
Verbrechen zu begehen und zielt darauf ab, sie standhaft in Rechtlichkeit zu halten.
Wahrhaft gesprochen ist diese sogenannte schwere Strafe nicht schwerer als das Gewicht
ciner Senfsaat, wenn sie unter alle Mitglieder einer Gemeinde verteilt ist, wihrend
sogenannte leichte Bestrafung durch ihren Milerfolg, Verbrechen zu verhindern, tausendmal
schwerer ist als die erste, da sie durch die verhiltnismiBige Zunahme des Verbrechens
tausendmal vervielfiltigt wird. Nehmt als Beispiel eine Gemeinde von tausnd Personen,
Wenn jeder von ihnen, sagen wir, mit 20 RM. Bestraft wird, so macht das zusammen 20,000
RM. Wire, also nur ein Zehntel von 20,000 RM. So erweist sich die scheinbar leichte Strafe
in der Folge als die schwerere.

Manu VIII 106. ,,Lal3t den Konig von allen Schiffen und Booten, die die See,
Kanile oder Buchten und Flisse, seien sie grof3 oder klein, befahren, im Verhiltnis zu der
Linge des durchkreuzten Landes, Zoll erheben; zur See kann keine bestimte Abgabe
auferlegt werden, laB3t ithn daher hierin nach
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bestem Ermessen handeln. In solchen Fillen soll er Gesetze machen, die sich fiir den Staat
und die Schiffseigentiimer giinstig erweisen. (Ein Beweis, dal} es schon in der altesten Zeit
Schiffe gab.) 419. LaBt ihn stets seine Untertaten, die auf diesen Schiffen nach verschiedenen
Lindern reisen, schutzen, wo sie auch sind. Lalt sie nie irgend wie leiden. 420. Lal3t den
Konig tiglich die Ergebnisse verschiedener, zum Besten des Staates angenommener
Mafregeln beobachten, die Elefanten, Pferde und Fahrzeuge, seine Bergwerke von
kostbaren Steinen und seinen Schatz besichtigen und Einkiinfte und Ausgaben prifen, Ein
Konig, der alle diese Pflichten getreulich erfillt, ist von jedem Makel frei und soll den noch
héchsten Stand erreichen.

F. Ist das alte arische Regierungssustem vollkommen oder unvolkommen?

A. Vollkommen, weil alle anderen Regierungssysteme, die jetzt herschen oder
herrschen sollten, zur Grundlage das arische System haben oder haben werden. Fir diese
Gesetze, die nicht ausdriicklich erklirt sind, ist durch den Text vorgesorgt worden. ,,Lal3t das
aus Gelehrten gebildete Parlament solche Gesetze aufstellen, die gerecht und fir Herrscher
und Beherrschte segenreich sind. — Manu VIII, 3.

Laf3t Koénig und Berater im Sinne hilten, dal3 frihe Heirat soweit als méglich nicht
zugelassen werden sollte, noch die Heirat von Erwachsenen ohne gegenseitige Einwilligung.
Lait den Koénig die Ausiibung des Brahmatscharja ermutigen: laf3t ih das Dirnentum und die
Vielweiberei verhindern, so dall Korper und Seele vollkommene Kraft und Stirke erreichen,
Denn wenn nur geistige Stirke und Wissen entwickelt sind, aber nicht die kérperliche Kraft,
so kann ein Mann von groBer Korperkraft hundert Gelehrte besiegen. Wenn andererseits
nur korperliche und nicht geistige Kraft erstrebt wird, so koénnen nie die héheren
Regierungspflichten richtig erfiillt werden. Ohne gehérige Ubung und erforderliches Wissen
und ohne gebiihrende Pflichterfillung gibt es keine Harmonie. Alles wird Uneinigkeit,
Trennung und Streitkeiten, Zankerei und Zwistigkeiten, was am Ende alle zu Grunde richtet.
LaB3t daher Korper und Denkorgan entwickeln. Es gibt nichts Schidlicheres fir die
Wachstum der koérperlichen und geistigen Krifte als Dirnentum und tbermalige
geschlechtliche Lissigkeit. Kschatrijas sollten besonders korperlich stark sein und wohl
entwickelte Korper besitzen, weil die Regierung unwiderruflich zu Grunde gerichtet wird,
wenn sie ausschweifend sind. Das Sprichwort ,,Wie der Herr so der Knecht" sollte nie aus
dem Auge verloren werden. Es ziemt daher dem Koénig und anderen
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Hochgestellten Personen, sich niemals schlecht zu fihren. Anstatt dessen sollen sie
Anderen in Bezug auf gerechte und rechtliche Lebenweise ein gutes Beispiel geben.

So sind die Herrscherpflichten kurz beschreiben worden. Wer sie genau studieren
will, sei auf die wedas, das 7, 8 und 9. Kapitel von Manu, Schukraniti, Widurpradschagara,
Radschadharma und Apaddharma, Kapitel von Schantiparwa des Mahabharata verweisen.
Sie sollten die Wissenschaft und Kunst des Regierens vollkommen meistern und ein Land
oder Reich oder die ganze Welt beherrschen.

Lait alle verstehen ,,Wir sind Untertaten des Herrn des Alls - des Konigs der
Konige. Er ist der wahre Konig und wir sind alle seine demiitigen Knechte". Mogen wir in
dieser Welt durch seine Gnade bevorrechtigt sein, kénigliche und andere Amter
einzunechmen und moége Er uns zu dem Werkzeug machen, Seine ewige Gerechtigkeit zu
fordern. Im nichsten Kapitel werden iwr iiber Gott und den Weda sprechen.

Anmerkungen:

"y Rischis oder Weise, welche zu Manu gingen und ihn baten, iiber die Pflicht der
Menschen zu sprechen.

) Dorferverwaltung: Das gegenwirtige System einen Feldmesser (Aufscher) in
einem Dorf und eine Polizeistelle fur je zehn Dorfer und eine Polizeihauptstelle fii zwei
Stellen, ein Bezitksamt tber funf solche Hauptstellen, einen Distrikt Gber zehn solche
Bezitke usw. zu haben, ist aus dem alten Regierungssystem, wie es von Manu gelehrt wurde,
entlehnt worden.

) Bése: Nach dem Grundsatz, daf3 der beste Jagdlaufseher ein alter Wilddich ist.

" Dharma Schastra: Das sind die Biicher iiber die Grundsitze der Gerechtigkeit,
die in Ubereinstimmung mit dem Weda von Rischis geschrieben sind. (Dr. C.
Bharadwadscha).

) Ehebruch: GemiB rémischen Gesetz welches gegenwirtig in den westlichen
Lindern gilt: ,,Der Kénig kann kein Unrecht tun, und kein Gerichthof ist bevollmichtigt,
einen Konig unter Anklage zu stellen, denn alle Gerichtshéfe leiten ihre Vollmacht von ihm
ab". Die allen arischen Richter leiteten ihre Vollmacht von Gott ab, da sie Recht zu sprechen
hatten gemil3 den von dem Weda - dem géttlichen Gesetz - gewehten Grundsitzen. Der
Konig war daher wie seine niedrigsten Untertaten dem Gerichtsverfahren unterworfen.
Ungleich den andern Staaten hatte der alte Staat gesetzliche Mittel der Vergeltung gegen den
Herrscher, wihrend jetzt die einzige Vergeltung nur Empérung ist. In diesen wie in manchen
anderen Hinsichten war der alte arische Weise dem modernen Juristen tberlegen (Ram Dev).
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Kapitel VII

Gott und der Weda
Rig Weda I »Diejenigen sind Atheisten oder schwachen Verstandes und
1,6, 4,89 bleiben standing in den Tiefen des Elends und Schmerzes

versunken, die nicht an Gott glauben, Thn erkennen und nicht Gemeinschaft haben mit Thm,
dem Glinzenden, Allruhmreichen, Allheiligen, Allwissenden, Erhilter der Sonne und der
Planeten, der Alles wie Ather durchdringt, der Herr von Allem und tiber allen Dewatas ist.
Nur durch die Wissenschaft und Betrachtung Gottes kénnen alle Menschen wahres Glick
erlengen".

F. Es werden mehr Gotter als einer in den Wedas erwihnt. Glaubst Du daran oder
nicht?

A. Nein, wir glauben es nicht, da nirgendwo in allen vier Wedas etwas geschrieben
ist, das zeigen konnte, dal3 es mehr Gotter als einen gidbe. Andererseits ist es klar, daf3 an
vielen Stellen geschrieben ist, daf3 es nur einen Gott gibt.

F. Was ist dann mit der Erwihnung verschiedener Dewatas in den Wedas gemeint?

A. Was oder wer immer nutzliche und glinzend Eigenschaften besitzt, wird ein
Dewata' genannt, wie zu.B. die Erde; aber es ist nirgendwo gesagt, daB3 der Unterhilter aller
Dewatas der anbetungswiirdige und zu suchende Gott ist, Die sind sehr im Irrtum, welche
dem Worte Dewata die Bedeutung Gott beilegen. Er wird genannt Dewata - Grofiter aller
Dewatas - weil er allein der Urheber der Schépfung, Unterhiltung und Auflésung des Alls,
der groBe Richter und Herr von allem ist. Der wedische Text ,,Der Herr von Allen, der
Herrscher des Alls, der Unterhilter von Allen hilt alles mittels dreiunddreilig Dewatas" ist
in dem vierzehnten Kapitel des Schatapatha Brahmana wie folgt erklirt: 1. Erhitzte
Weltkorper, 2. Planeten, 3. Luft, 4. Raum tber der Erde, 5. Sonnen, 6. Strahlens des
Atherraums, 7. Monde, 8. Sterne. Dieses acht werden Wasus genannt, weil sie Aufenthilt
von Allem, was lebt, sich bewegt und vorhanden
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Ist, sind. Die elf Rudras sind die zehn Pranas (siche Kapitel IX). Lebenskrifte, die
den menschlichen Koérper beleben, und die elfte ist der menschliche Geist. Diese werden
Rudras genannt, weil der Korper, wenn sie ihn verlassen, stithbt und dem bemill die
Verwandten des Verstobenen zu weinen beginnen. Die zwélfte Monate des Jagres werden
Aditjas genannt, da sie den Ablauf des Daseins jedes Dinges oder Wesens veranlassen. Die
alldurchdringende Elektrizitit wird Indra genannt, da sie der Menschheit niitzt durch die
Reinigung von Luft, Wasser, Regen und Gewichse und weil sie die Entwicklung
verschiedener Kunste unterstiitzt und in ihr den Gelehrten und Weisen die Ehre zukommt.

Diese dreiunddreiflig Wesenheiten werden Dewatas - Kraft des Besitzes nutzlicher
Eigenschaften und Fahigkeiten - genannt. Als Herr von Allen und gréBer als Alle wird das
héchste Wesen das vierunddreiBigste, allein anzubetende Dewata genannt. Dasselbe ist in
den andern Schastras geschrieben. Hitten die Leute diese Bucher in Rat genommen, so
wurden sie nicht in diesen Irrtum, nimlich den Glauben, dafl mehr Gotter als einer --in drei
Wedas erwihnt sind, verfallen sein.

Jadschur Weda »Ein oberster Herrscher durchdringt dieses All, sogar jede Welt im

XT, 1 Kreise der Natur. Er ist der wahre Gott. Furchte Ihn, o Mensch!
und begehre nicht ungerechterweise den Reichtum irgend eines vorhandenen Geschdofes.
Verzichte auf alles Ungerechte und genif3e reines Entzticken - wahres geistes Glick - durch
die Ubung von Recht und Gerechtigkeit, was ein anderer Name fiir wahre Religion ist".

Rig Weda Gott lehrt in dem Weda: ,,O Mensch! Ich lebte, bevor das ganze

X, 48,1,5 All wired. Ich bin Herr von Allem, Ich bin die ewige Ursache der
ganzen Schopfung,. Ich bin Quelle und Spender alles Reichtums. LaB3t alle Menschen auf
mich allein wie Kinder auf ihre Eltern schauen. Ich habe verschiedene Speisen und Getrinke
fir alle Geschopfe geschaffen, um sie unterhilten und in Gliick leben zu lassen. Ich bin den
allmichtige Gott, ich bin das Licht der Welt, wie die Sonne, weder Niederlage noch Tod
koénnen mich jemals erreichen. Ich bin der Regierer der Welt, kennet mich als den Schopfer
Allem. Strebet eifrig nach der Erwerbung von Macht und Reichtum sowie wahrem Wissen.
Befraget mich! Moget Ihr niemals meine Freundschaft verlieren. Ich gebe wahre
Wissenschaft, die wahrem Reichtum gleicht, an wahrhafte Leute. Ich bin der Offenbarer der
Wedas, die meine wahre Natur erkliren. Durch die wedas fordere ich die Wissenschaft
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von Allem. Ich bin der Befoderer des Guten und Wahren. Ich belohne diejenigen, welche
sich dem Wohl der Menschheit widmen. Ich bin der Ursache und Stutze von Allem, was in
dieser Welt besteht. M6get Thr Euch nie von mir wegwenden. Moget Thr nie einen andern
Gott an meiner Stelle annehmen noch ihn anbeten".

Jadschur weda »O Mensch, Gott bestand vor Anfang der Schépfung. Er sit der

XII1, 4 Schopfer, Stitze und Unterhilter der Sonnen und der anderen

leuchtenden welten. Er war des vergangenen, ist des gegenwirtigen und Kunftigen Weltalls
Herr. Er schuf die ganze Welt und unterhilt sie. Er ist das ewige Heil. M6get Ihr alle Thn
preisen und anbeten wie wit".

F. Du sprichst von Gott; aber wie kannst Du sein Dasein beweisen?

A. Durch das Zeugnis unmittelbarer Perzeption und andere Autoritative Mitteilung.

F. Aber es kann kein Zeugnis unmittelbarer Perzeption beziigl. Gott geben.

Nijaja A. Das Wissen wird unmittelbare Perzeption genannt, das das
Schastra Ergebnis der unmittelbaren Berthrung der funf Sinne (Sehen,
14 Horen, Riechen, Schmecken, Fuhlen durch Licht, Schall, Geruch,

Geschmack, Gefiihl) mit dem Denkorgan durch Empfindung der Freude und des
Schmerzes, der Wahrheit und Unwahrheit. Aber dieses Wissen mul} frei von Irrtum und
Zweifel sein. Beim Nachdenken wird es klar, da} aus Eigenschaften durch die Sinne und das
denkorgan nicht die Stoffe erkannt werden kénnen, an welchem diese Eigenschaften haften.
Zu.B. Erkennen wir einen festen Stoff durch erregung unserer Sinne, die Sinne durch das
Denkorgan und letzteres durch die Seele. Ahnlich erkennen wir das dasein Gottes diurch
Beobachtung socher Eigenschaften wie Plan und Vernunft in dieser Welt. Auflerdem leitet
die Seele unmittelbar das Denkorgan und das letztere die Sinne zur Verfolgung eines
gewissen Zweckes, der entweder gut ist, wie die Handlungen zur Férderung des 6ffentliches
Wohls oder schlecht wie Diebstahl. Sie alle neigen dem gewtinschten Zwecke zu: und gerade
In jenem Augenblicke erheben sich Gefithle der Frucht, der scham und des Mil3trauens,
wenn die Tat sindhaft ist, und die der Furchtlosigkeit, des Mutes und der Befreidigung oder
des Glickes, wenn sie gut ist; diese Gefithle werden nicht durch die menschliche Seele,
sondern durch den gottlichen Geist hervorgerufen. Wenn endlich die von allen Unreinheiten
befreite Seele sich durch den Joga der Betrachtung und Vorstellung Gottes widmet, erkennt
sie Beides - sich selbst und den géttlichen Geist. Wenn wir das Dasein Gottes
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Unmittelbar erkennen, wie kann iber sein Dasein durch SchluBlfolgerung und andere
authoritative Mitteilung Zweifel herrschen da die Ursache aus den Wirkungen gefolgert wird.

F. Durchdringt Gott Alles oder wohnt Er in einem besonderen Raume?

A. Er ist alldurchdringend. Wenn er auf einen besonderen Raum beschrinkt wire,
konnte er niemals allwissend, innerer Regler von Allem, allgemeiner Beaiufsichtiger,
Schopfer von Allem, Erhilter von Allem, und Ursache der Auflésung aller Dinge in ihre
Elemente sein; wie es fur den Handelnden unméglich ist, etwas an einer Stelle zu tun, wo er
nicht ist.

F. Ist Gott gerecht oder gnadig?

A. Ja, Er ist beides.

F. Diese zwei Eigenschaften sind einander entgegengesetzt, da Gerechtigkeit darin
besteht, einer Person den gerechten Betrag von Vergniigen oder Schmerz zuzuteilen - weder
mehr noch weniger - gemil} ihren Taten, wihrend Gnade darin besteht, den Ubeltiter
unbestraft zu lassen. Wie konnte er gleichzeitig gnidig und gerecht sein?

A. Gerechtigkeit und Gnade unterscheiden sich nur im Namen. Der Zweck, dem die
Gerechtichkeit dient, ist derselbe , wie der durch Gnade gefillt wird. Nur ist der Zwecjk der
Bestrafung durch die Gerechtigkeit, die Menschen zu hindern, Verbrechen zu begehen und
sie dadurch zu befihigen, sich von Schmerz und Elend zu befreien. Was ist der Zweck der
Gnade, wenn nicht die Menschen vom Elend zu befreien? Deine Erklirung von
Gerechtigkeit und Gnade sind nicht richtig; weil die gerechte Strafe in genauer
Ubereinstimmung mit der GréRe des Verbrechens Gerechtigkeit genannt wird. Wenn der
Ubeltiter nicht bestraft wird, wird die Gnade vernichtet, denn einen solchen Verbrecher, wie
einen Riuber, unbestraft lassen, kommt darauf hinaus, tausend von rechtlichen und das
Gesetz beobachtenden Leuten Schmerz zu bereiten. Was kann fur eine Gnade dabei sein,
Einen unbestraft und Andere leiden zu lassen? Es wird in der Tat eine Gnade fiir jenen
Réuber sein, ihn gefangen zu hilten und dadurch von weiteren Verbrechen abzuhilten. Es
wird auch fir tausende von Menschen eine Gnade sein, sie von jenem Riuber und
Verbrecher zu befreien, indem man ihn hinrichtet oder gefangen hilt.

F. Was ist dann der Zweck zweier Ausdriicke - Gnade und Gerechtigkeit - da beide
dieselbe Bedeutung haben? Das ist nutzlos, es wirde weit besser sein, nur einen zu haben.
Dies zeigt, daB3 sie nicht dasselbe bedeuten.

A. Witd nicht ein Gedanke durch mehr als ein Wort ausgedriickt, und kann nicht ein
Wort mehr als einen Sinn haben?
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F. Ja es ist so.

A. Warum bezweifelst Du es dann?

F. Weil wir es so sagen horen.

A. Wir héren in der Welt sowohl wahre als falsche Feststellungen, aber es ist unsere
Pflicht, nach gebthrendem Nachdenken zwischen ihnen zu unterscheiden, Siche die
unendliche Gnade Gottes. Der alle Dinge dieser Welt zum Besten Aller geschaffen und Alle
frei gegeben hatl Welche Gnade kann groBer sein als diese? Andererseits ist die
Ungerechtigkeit in den Lebensumstinden der Menschen - eineige sind im Elend, andere im
Gliuck - ein klarer Beweis der Wirkung seines Gesetzes der Gerechtigkeit. Gnade und
Gerechtigkeit unterscheiden sich nur dadurch, dal3 der heftige Wunsch, Allen Glick zu
vetleihen und demgemil zu handeln, Gnade ist; wihrend die duBerliche Handlung - wie die
gerechte Bestrafung eines Ubeltiters durch Einkerkerung oder Hinrichtung - Gerechtigkeit
ist, der einzige Zweck, dem beide dienen, ist, Alle von Siinde und folglich von Leiden zu
befreien.

F. Hat Gott eine gestalt, oder ist Er gestaltlos?

A. Er ist gestaltlos, weil Er, wenn Er eine Gestalt besille, nie allgegenwirtig sein
konnte, noch daher allwissend, da ein endlicher Stoff nur endliche Eigenschaften, Krifte
und Natur besitzen kann. AuBlerdem konnte er nie frei von Hunger und Durst, Hitze und
Kalte, Krankheit, Unvollkommenheiten und Schiaden sein. Dies beweist daher, so wiirde
cine andere Person erfordert werden, die verschiedenen Teile seines Korpers, wie Augen,
Ohren und dergl. Zu erschaffen, denn Er, der das Erzeugnis der Zusammensetzung aus
verschiedenen Teilen ist, mufl einen vernunftbegabten, formlosen Schépfer haben. Wenn
hier behauptet wiirde, dall Gott seinen eigenen Korper schuf, indem er es wollte, so beweist
dies, daB3 Er formlos war, bevor er seinen Korper schuf. Es ist daher klar, da3 Gott nie
verkorpert wird. Da er korperlos ist, so ist er fihig, das sichtbare All aus unsichtbaren
Ursachen zu schaffen.

F. Ist Gott allmichtig oder nicht?

A. Ja, Er ist es; was du aber unter dem Worte allmichtig verstehst, ist nicht richtig.
Es bedeutet wirklich, dal Gott nicht die geringste Hilfe von irgend einer Person bei allen
seinen Werken, wie Schopfung, Erhiltung und Auflésung des Alls und bei der Austeilung
der gottlichen Gerechtigkeit braucht. Mit anderen Worten: Er schaft alle seine werke mit
seiner eigenen unendlichen Macht.
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F. Aber wir glauben, da3 Gott tun kann, was er will. Es ist niemand tber thm.

A. Was will er? Wenn du sagst, daf3 er alles tun kann, fragen wir: ,,Kann er sich selbst
toten'"? Oder ,,KAnn er andere Gotter wie sich selbst erschaffen, unwissend werden, Stinden
wie Diebstahl, Ehebruch und dergl. Begehen"? oder ,Kann er ungliicklich sein"? Deine
Antwort kann nur nichtsagend sein, also dal3 diese Dinge der Natur und Eigenschaft Gottes
entgegen sind; daher hat Dein Eifer, dal Gott alles tun kann, keine Geltung. Folglich ist nur
unsere Auslegung des Wortes ,,allmichtig" wahr.

F. Ist Gott Anadi oder Sadi? (Siche Kapitel I)

A. Er ist Anadi, d.h. Er hat weder Ursache noch Anfang.

F. Was ist der Wille Gottes?

A. Das Gute und das Gliicke fir Alle, aber aus Laune ordnet Er ohne Ubeltat eine
Person nicht einer anderen unter.

F. Sollten wir Gott rihmen, zu Ihm beten und mit Thm Gemeinschaft halten?

A. Ja.

F. Wird Gott darauf hin seine Gesetze auftheben und die Stnden seiner Anbeter
vergeben?

A. Nein.

F. Warum sollen wir dann Gott anbeten?

A. Sein Zweck ist ganz und gar verschieden von dem von Dir erwihnten.

F. Was ist er?

A. Die Verhertlischung (Stuti) erweckt Liebe zum hochsten Wesen, Erneurung der
Natur, des Charakters und der Eigenschaften des Betenden Einklang mit der Natur, den
Eigenschaften und dem Charakter Gottes. Das Gebet bewirkt Demut, Tapferkeit und
erlangt gottliche Hilfe. Religiose Gemeinschaft ergibt Vereinigung mit dem groflen Wesen
und in unmittelbarer Gottesperzeption.

F. Bitte Erklire mir dieses im Einzelnen.

A. Verhertlichung (Stuti) geschieht auf zweierlei Art, der positiven und negativen.
Positive Verhertlichung (Sagunsstuti) besteht darin, Gott als im Besitze positiver
Eigenschaften auf folgende Weise zu preisen:

Jadschur Weda »Das hochste Wesen tiberspannt Alles. Es ist ginzlich geistig,

XL, 8 allkriftig, rein, vollkommen, allwissend, innerer Beaufsichtiger und
Regierer tber Alles, ewig und durch sich selbst seined. Von aller ewigkeit hat Es
ungeschaffene, unsterbliche Menschenseelen das wahre Wissen von den Dingen durch die
Offenbarung der Wedas - Seiner ewigen Wissenschaft gelehrt".
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Negative Verherrlichung (Nirgunastuti) besteht in der Lobpreisung Gottes als frei
von solchen ungéttlichen Eigenschaften wie Leidenschaft und Bosheit auf folgende Weise:
Jadschur Weda »Er ist niemals verkOrpert, niemals geboren, niemals eindricken
XXXIV, 14 und Anordnungen unterworfen, sundigt nie ist niemals dem
Schmerz, Kummer und der Unwissenheit und dergl. Ausgesetzt. Der Zweck der
Verherrlichung ist, des Menschen Natur, Eigenschaften und Charakter nach der Natur, den
Eigenschaften und dem Charakter Gottes zu verbessern; laB3t thn z.B. gerecht sein, wie Gott
usw. Derjenige, welcher Gott priest wie ein Schmeichler, aber seinen Charakter nicht
verbessert, tut sich selbst nichts Gutes".
Das Gebet zu Gott hat auf folgende Weise zu geschehen:
Jadschur Weda ,Vetleihe uns, o Herr, der Du allrtuhmreich bist, durch Deine
XIX, 9 Gnade gerade zu dieser Zeit jene Weisheit, um die die Gelehrten
und Jogis beten". ,,Du bist das Licht, sei gnidig und ergile es in mein Herz. Du bist die
unendliche Kraft, verlethe mir durch deine Gnade unversiegliche Kraft. Du bist die
unendliche Stirke. Du bist die unendliche Macht, verleihe mir groe Macht. Du bistb zornig
auf die Ruchlosen, mache auch mich zornig. Du wirst weder durch Versammlung noch
durch Lob bewegt. Du bist nachsichtig gegen die, welche Dich beleidigen, mache auch mich
nachsichtig".
Jadschur Weda 1.,,0 MEr der Gnade, mége durch deine Gnade mein
XXXIV Denkorgan, das im Wachen groe Entfernung zurtcklegt und
glinzende Eigenschaften besitzt, welches selbe Denkorgan (Mana) - das Licht der Sinne - im
Sclafe in tiefen Schlummer versinkt und im Triume iber verschiedene Orte schweift -
immer seine Gedanken zu eigenem und zu aller Lebenden Bestem unterhilten. Mége es nie
vetlangen, irgend jemand zu vetletzen". 2. ,,O allwissender Gott, mége mein Denkorgan, -
das die Quelle aller Titigkeit ist und dadurch die Gelehrten, Frommen und Mutigen
befihigt, Handlucngen fiir das 6ffemntliche Wohl und Heldentaten auf den Schlachtfelde
und bei anderen Gelegenheiten zu vollbringen, das wunderbare Krifte wund
bewundernswerte Eigenschaften besitzt, das Licht der Sinne und unsterblich ist, das
Denkorgan, ohne das ein Mensch, selbst das Unbedeutendste nicht tun kann - nach Reinheit
trachten und Ruchlosigkeit meiden". 4. ,,O Herr des Alls, moge mein Denkorgan - das das
Medium
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Ist, durch das alle Jogis das Wissen der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft
erwerben, das zum mittel der Vereinigung der unsterblichen menschlichen Seele mit dem
héchsten Wesen wird und dadurch die drei Zeitabschnitte (Vergangenheit, Gegenwart,
Zukunft) erkennen 1a63t, das Denkorgan, das bewuliter Anstrengung fihig und eng vereint
mit den finf Sinnen ist, die Fahigkeit der Unterscheidung besitzt und die Seele und das
Mittel der Forderung jenes groBen Jagja genannt Joga ist - sein begabt mit wahrer
Wissenschaft und Joga und dadurch von allen Arten Schmerz und Unwissenschaft befreit".
5.,,0 groBler Gott, Weisester der Weisen, durch Deine Gnade mége mein Denkorgan - das
gleich der Radnabe, in welche alle Speichen eingefiigt sind, den Rig Weda, den Jadschur
Weda, den Sama Weda und auch den Atharwa Weda in sichfal3t , das Denkorgan, in dem das
allwissende, allgegenwirtige, bewulite Wesen - der Zeuge von Allem - sich selbst erkennen
laB3t - von aller Unwissenheit befreit und mit der Liebe zur Wissenschaft begabt sein". 6. ,,O
Herr, Refgierer des Alls, moge mein Denkorgan - das gleich dem Wagenlenker, der die
Pferde nach allen Richtungen herunwenden kann, Menschen hier- und dorthin wendet, im
Herzen sitzt, im Besitze groBer Tatigkeit und dulBlerster Tatkraft ist - alle Sinne vom Pfade
des Bosen abhilten und sie stets auf den Pfad der Rechtlichkeit richten. Mégest Du, o Herr,
in Deiner Gute dieses mein Gebet erhoren".

Jadschur Weda ,,O Vetleiher alles Gliicks, allwissender, hochster Geist fithre uns

XXXX, 16 auf den Pfad der Rechtlichkeit und erleuchte uns dadurch mit
allen Arten der Wissenschaft und Weisheit, befreie uns vor allem Falschen und Stundhaften
in unserm Betragen und manche uns rein. Zu diesem Zwecke preisen und beten wir dich in
aller Demut an".

Jadschur Weda ,,O Du Bestrafer der Bosen, vernichte nicht unsere Alten,

XVI, 15 Liebesfrucht, Mutter, Vater, noch die uns teuer sind, noch unsere
Verwandten, noch unsere eigenen Korper. Richte um auf jenen Pfad, auf dem wir der
Bestrafung durch dein Gesetz nicht unterworfen sind".

Schatapatha ,,O hochster Geist, Lehrer der Lehrer, fihre uns von Falschheit

Brahmana zur Rechtlichkeit, von Dunkelheit zum Licht der Wissenschaft,

X1V, 3,1, 30 von Tod und Krankenheit zur Unsterblichkeit und ewigen
Glickseligkeit".

Gebet soll positive und negative sein, je nachdem die Gottheit angeschaut wird als
im Besitze guter Higenschaften oder als frei von bésen FEigenschaften, Fehlern und
Unvolkommenheiten.

Ein Mann soll im Einklang mit dem handeln, worum er betet. Wenn er zu.B. um die
Erreichung héchster Weisheit
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betet, so lait ihn sein Auferseits tun, sie zu erlangen. Mit anderen Worten, Gebet zur
Erreichung eines Zweckes sollte an Gott sich richten, nachdem man sich ausgestrengt um
Ihn bemiiht hat. Niemand sollte auf folgende Weise beten, noch auch entspricht Gott jemals
solchem Gebet: ,,O Herr, vernichte meine Feinde, manche mich alles Gbetlegen. La3 mich
allein von Allen geehrt sein, ordene mir alle unter". Denn wenn beide Feinde um die
Vernichtung des Feindes beten, soll er beide vernichten? Wenn jemand sagen sollte, daf3 von
dem Zweies jenes Mannes Gebet gewihrt werde, der mehr Liebe zu Gott in sich trigt, so
antworten wir, daf} der Feind des Mannes mit geringerer Liebe auch Schaden in geringerem
Grade leiden soll. Wenn Leute anfangen toricht zu beten, so werden sie zunichst so
sprechen: ,,O Gott, koche unser Essen, stele es auf unsern Tisch, reinige unsere Hauser,
wasche fiir uns, bebaue unser Land und mache auch etwas Garten Arbeit fiir uns". Die
groBten Narren sind die, welche Gott auf diese Weise vertrauen, trige und stumpfsinnig
bleiben; weil, wer immer Gottes Gebot, emsig zu arbeiten, nicht gehorscht, nie glicklich sein
wird. Gott befiehlt uns:
Jadschur Weda »LaBt einen Mann danach hundert Jahre arbeiten, d.i. solange er

XL, 2 lebt. Lat ihn niemals trige sein". Seht! Alle belebten und
unbelebten Dinge in diesem All vollbringen ihre ihnen zukommende Tatigkeit. Die Ameisen
und andere Geschopfe sin dimmer titig; die Erde und andere Planeten sind stets in
Bewegung, die Baume wachsen und verdorren immer. Man sollte daraus lernen. Da die
Menschen, der sich selbst hilft, so hilft Gott dem, der rechtlich arbeitet, gerade wie Diener
ihre Arbeit nur tun, wenn der Meister selbst tdtig und nicht trdg ist. (Wie der Herr, so der
Knecht. - Hilf dir selbst, so hilft dir Gott. - Uberstezer) Nur ein Mann mit Agen und vom
Wunschje beseelt zu sehen, kann sehend gemacht werden, und nicht ein Blinder. Ahnlich
leiht Gott seine Hilfe nur jenen Gebeten entsprechend, welche sich auf das allgemeine Wohl
richten und nicht jenen, die absichtigen, irgend jemand zu verletzen. Wer nur fortwihrend
spricht: Zucker ist s}, Zucker ist si3, kann die SuBligkeit des Zuckers schmecken noch
erlangen, aber wer ihn probiert, erlangt ihn sicherlich friher oder spiter3. Gemeinschaft
(Upasana). Uber dieses Thema sagt die Upanischad: Keine Zunge kann den Segen
aussprechen, der aus Gemeinschaft mit dem hochsten Wesen in die Seele des Mannes flieB3t,
dessen Unreinheiten durch Ubung des Joga abgewachsen werden, dessen von der AuBenwelt
abgewandter Geist in dem hochsten Wesen begrindet ist; weil jene Glickseligkeit durch die
menschliche
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Seele allein und in ihrem Innersten empfunden wird". Das Wort ,,Upasana" bedeutet
buchstiblich nahe herankommen. Alles, was not tut, durch den achtseitigen, (oder
achtstufigen) Joga an Gott nahe heranzukommen und unmittelbar den allgegenwirtigen,
allwissenden Gott zu sehen, sollte erfiillt werden". Fiur den, der Upasana anzufangen
wunscht ist dies allein der Anfang. 1. ,,LaB3t ihn authdren, gegen irgend ein lebendes Wesen

Joga Schastra Bosheit zu hegen, laf} ihn stets alle lieben. 2. Laf3 ihn stets die
Sadhanapado Wahrheit sagen, nie die Unwahrheit sprechen. 3. Laf3 ihn nie
30,32 stehlen und unehrenhaft handeln. 5. LaB3 ihn sich beherrschen,

und nie ausschweifen. 5. Laf3 ihn bescheiden und nie eitel sein". Diese funf zusammen
unfassen der ertste Stufe der Upasana und werden Jamas genannt.

Dann kommen finf Nijamas: 1. ,La} einen Mann sich durch Verzicht auf alle
Leidenschaften und lasterhaften Wiinsche innetlich und durch den Gebrauch von Wasser
dBerlich, rein hilten. 2. Laf} ihn ganz rechtlich handeln, aber sich nicht tber den erzielten
Gewinn freuen noch Kummervoll im Falle des Verlustes sein. Lal3 thn der trigheit entsagen
und immer freudig und titig sein. 3. Laf} ihn das Denkorgan in Ruhe hilten, sei es im Gliick
oder FElend, und rechtlich handeln. 4. Lal3 die Bucher wahrer Wissenschaft immer studieren,
sie auch lehren und sich zu guten und frommen Menschen gesellen und laf3 ihn ,,Aom", der
der hochste Name des hochsten Geistes ist, betrachten und innetlich wiederholen. 5. Lal3
seine Seele sich dem Willen Gottes anheimgeben". Diese finf zusammen machen die zweite
Stufe des Upasana-Joga aus. Die tibrigen sechs Stufen kénnen aus dem Joga Schastra oder
unserm Buche ,,Eileitung zur Erklirung der vier Wedas" studiert werden".

Wenn ein mann sich mit der Upasana zu beschiftigen winscht, so laf3t ihn sich am
einsame saubere Orte begeben und sich bequem niederlassen, Pranajama (Atmeniibung)
treiben, die Sinne von der Verfolgung duBlerer Gegenstinde abhilten, sein Denkorgan auf
eine der folgenden Stellen richten: den Nabel, das Herz, die Kehle, Augen, den Wirbel, (auf
dem Kopf) oder das Riickgrat. Lal ihn dann zwischen seiner eigenen Seele und dem
héchsten Wesen unterscheiden, in Betrachtung des letzteren sich versenken und mit ihm
Gemeinschaft pflegen, d.h. ein Sanjasi werden. Wenn ein Mann diese Ubungen ausfiihrt, so
werden Geist und Seele rein und von Rechtlichkeit erfullt, seine Wissenschaft und Weisheit
schreiten Tag fir Tag vor, bis er das Heil erlangt. Wer die Gottheit auf diese Weise
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Nur eine Stunde aus den vierundzwanzig Stunden des Tages betrachtet, schreitet
geistig fortwihrend vor.

Die Upasana ist positiv, wenn Gott als ein Besitzer sollcher Eigenschaften, wie
Allwissenheit, betrachtet wird und es soll negativ sein, wenn die menschliche tief im
héchsten Geiste - der selbst etwas so feines wie die menschliche Seele durchdringt -
versenkte Seele ihn als frei von Eigenschaften wie Bosheit, Farbe, Geschmack, Geruch und
Gefiihle betrachtet, Sein Ergebnis ist, da3 die Gott nahe Seele frei ist von allen Unreinheiten,
Leiden und Kiimmernissen, ihre Natur, Eigenschaften und Charakter rein wie die von Gott
selbst werden, gerade wie ein vor Kilte zitterender Mensch aufthért, davon zu leiden, wenn
er dem Feuer kommt. Es ziemt daher Allen, Gott zu verehren - Thn zu preisen, zu Thn zi
beten und mit Thm Gemeinschaft zu pflegen. Abgesehen von anderen Ergebnissen aus
gottlicher Verehrung ist der Gewinn an geistiger Kraft so, da}3 sogar gréfiter Schmerz nd
Kummer die geistige Ruhe des Frommen nicht stéren kénnen. Er ist fihig, es geduldig zu
ertragen. Ist dies eine Kleinigkeit? Aullerdem, wer Gott nicht verehrt, ist undankbar und
toricht, weil nur hochste undankbarkeit und Torheit die Guter des hochsten Geistes, der
freiwillig alle Dinge dieser Welt seinen Geschopfen gegeben hat, vergessen und authéren
kann, an sein wirkliches Dasein zu glauben.

F. Wie kann Gott das werk verrichten, das nur durch Sinnesoprgane getan werden
kann, wenn er diese nicht besitzt?

Schweta Schwatra A. ,,Gott hat keine Hinde, aber greift und formt alle Dinge kraft
Upanischad seiner Allmacht. Er hat keine Ful3e, aber ubertrifft Alle an
8,19 Schnelligkeit kraft seiner Allmacht. Er hat keine Augen, sieht aber

alles volkommen, keine Ohren, hort aber alles, kein inneres Denkorgan, wie3 aber alles.
Niemand kann seine Grenzen kennen. Er ist von Ewigkeit gewesen. Er sit der hochste
Geist, der alles durchdringt, mit anderen Worten, obwohl ohne Sinne und Denkorgan,
schafft er all sein Werk kraft seiner Allmacht".

F. Viele Personen sagen, dal3 er frei ist von aller Tatigkeit und allen Eigenschaften.
Ist dies waht?

Schweta Schwatra A. Der grofie ewige Geist unterliegt keinen Abinderungen,
Upanischad Braucht keine Werkzeuge mit ihnen zu arbeiten, hat nie
6,8 Seinesgleichen, noch einen ihm Uberlegenen. Er ist das

Uberlegene michtige Wesen, begabt mit eingeborener Allwissenschaft, Allgegenwart und
unbegrenzter Tatkraft". Wire Gott von Tatkraft enybloBt, so hitte Er die Welt niemals
schaffen,
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erhilten und auf ihre Urform zuriickfithren koénnen. Er, der Allgegenwirtige und
Allwissende, besitzt daher auch Tatkraft.

F. Ist seine Titigkeit endlich oder unendlich?

A. In welchem Raum oder welcher Zeit er handeln will, in derselben handelt er, weder in
weniger noch in mehr; weil er allweise ist.

F. Kennt Gott seine eigene Schranken oder nicht?

A. Der hochste Geist ist allwissend. Wissenschaft besteht nur in dem Erkennen der Dinge,
wie sie wirklich sind. Gott ist unendlich, daher ist sein Wissen von sich selbst als unendlich
wahre Wissenschaft - das Umgekehrte ist Unwissenheit. Ein Ding als unendlich aufzufassen,
wenn es ein wahrheit endlich ist, oder ungekehrt, heilt Unwissenheit. Der Erkenntnis der
Natur, der Eigenschaften und des Charakters der Dinge, wie sie sind, heillt wahre
Wissenschaft. Daher erklirt der Joga Schastra Gott so: ,,Der alldurchdringende Geist, der

Joga Schastra frei ist von allem Schmerz und Kummer (sowie Unwissenheit)
Samadhiphado und von allem Verlangen nach allen jenen Taten, die gute oder
I 12 bése, angenehme oder unangenechme oder gemischte Ergebnisse
hervorbringen und der unterscheiden von allen und héher als alle Seelen ist, hei3t Gott".
Sankhja Schastra F, ,,Das Dasein Gottes kann nicht beweisen werden aus Mangel
1,12 an unmittelbarer Perzeptionahone diese kann es keine gefolgerte
v, 10, 11 und andere authoritative Mitteilung geben". Auflerdem ,kann es

aus dem Mangel der Bezichung der Wijapti (Der Beziechung des Durchdringers zu dem
Dutrchdrungenen) keine SchluB3folgerung geben".

Da diese beiden Arten der Autoritativen Mitteilung - unmittelbare Perzeption und
SchluBfolgerung - nutzbar sind, so kommen andere Arten des Beweises, wie authoritative
Mitteilung eines aufrichtigen Zeugen, nicht in Frage. Daher kann das Daesein Gottes nicht
beweisen werden.

A. Nein, was die obigen Bemerkungen wirklich bedeuten, ist, da} der Beweis der
unmittelberer Perzeption nicht fehlt um das Dasein des Gottes, sondern Thn als die
stoffliche Ursache des Alls zu erkliren, denn in demselben Kapitel begegnen uns folgende
Spriiche:

Sankhia Schastra 8. ,,Wenn der alldurchdringende Geist die stoofliche Ursache des
V, 8,9, Alls ist, so wirde Er in verschiedene Gegenstinde verwandelt
12 werden, gerade wie der Urstoff durch die Verbindung von

unsichbaren uns kleinsten Atomen in verschiedene sicht- und fuhlbare Gegenstinde
verwandelt wird. Es ist daher nicht die stoffliche,
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sondern die wirksame Ursache des Alls". 9. ,Wenn das bewulBlte Wesen - Gott - die
stoffliche Ursache des Alls wire, so mufite, da er unendliche Macht besitzt, die Welt auch
unendliche Macht besitzen. Aber dies ist nicht der Fall. Daher ist Gott nicht die stoffliche,
sodern die wirksame Utrsache der Welt". 12. Die Upanischad beschreibt auch den Utrstoff
allein als die stoffliche Ursache der Welt, wie im folgenden Vers:

Schweta Schwatra »Der Urstoff wird in die verschiedenen Dinge dieser Welt
Upanischad umgeformt". Da der Stoff der Wandlung unterworfen ist., ist er
4,5 unformbar, wohingegen Gott - der alldurchdringende Geist -

nicht in eine andere Form oder Gestalt umgewandelt wird, da er unverinderlich ist. Er ist
unverdnderlich und wohnt im Innern des Herzens. Wer daher den Weisen Kapila - den
Verfasser des obigen Spruches - einen Atheisten nennt, ist selber ein Atheist. Ahnlich sind
die Verfasser der anderen Schastras keine Atheisten. Zu.B. Mimansa wegen der Erwihnung
der Worte Dharma, Dharmi, Waischeschika wegen der des Wortes Ischwara (Gott) und
Njaja wegen der des Wortes Atma - alldurchdringender Geist - An dem Allgegenwirtigen,
Allwissend und dem, der sogar die menschliche Seele durchdringt, glauben sie Alle -
Mimansa, Waischeschika usw. - als an Gott.

F. Verkorpert sich Gott oder nicht?

A. Nein, weil es im Jadschur Weda gesagt ist: ,,Er ist ungeboren", weiter: , Er
Uberspantt Alles. Er ist rein, und nie geboren und nimmt nie eine menschliche Gestalt an". A
Es ist aus diesen Ausfihrungen klar, dal Gott nie geboren ist.

Gita F. Aber Krischna sagt in der Gita: ,,Wenn jemals die Tugend
v, 7 verfillt, nehme ich eine menschliche Gestalt an". Was antwortest
Du darauf?

A. Da es den Wedas entgegen ist, kann es nicht als Autoritdt gelten. Obgleich es
moglich ist, dall Krischna, der sehr tugendhaft und auB3erordentlich bedacht darauf war, die
Sache der Rechtlichkeit zu fordern, gewtinscht haben konnte, zu verschiedenen Zeiten
wieder und wieder geboren zu werden, um die Guten zu schitzen und die Bosen zu strafen.
Wenn dies der Fall wat, so ist darin kein Schaden; weil, was immer die Guten und Grof3en
besitzen - ihr Reichtum, ihre Kérper, ja, sogar ihre Herzen - der Menschheit dient. Trotz
allem konnte Krischna nie Gott sein.

F. Wenn dies der Fall wire, warum glauben dann die Leute an die vierundzwanzig
Verkorperungen Gottes?

A. Aus Mangel an Kenntnis der Wedas, weil von den sogenannten Sektieren in die
Irre gefiihrt und ohne Erziehung,
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Sind die Leute in Unwissenheit befangen und glauben und sagen daher, was nicht zu
verwundern ist, solche falschen Dinge.

F. Wie konnten solche Bosewichter, wie Rawana und Kansa, vernichtet werden,
wenn Gott nicht verkorpert war?

A. Erstens, wer immer geboren ist, stitbt sicher. Zweitens, was sind Kansa und
Rawana im Verglieich mit dem allmicjtigen Gott, der ohne verkorpert zu sein diese Welt
geschaffen hat, sie unterhilt und ihre einzelnen Bestandteile auflésen kann? Da er
allgegenwirtig ist, durchdringt er auch die Korper vonn Kansa und Rawana und konnte nach
Seinem Willen sie sofort toten. Wie sollen wir einen solchen Mann anders nennen als einen
Narren, der sagt, dall der hochste Geist, im Besitze unendlicher Macht, Eigenschaft und
Tatkraft, menschliche Gestalt annimmt und Geburt und Tod unterworfen ist, um ein
unbedeutendes Geschopf zu toten. Sollte jemand sagen, daB3 Gott sich zum Heil seiner
Frommen verkorpert, auch dann kénnte es nicht wahr sein, denn wenn die Frommen sich
dem Willen Gottes gemal3 fihren, so ist er michtig genug, sie zu retten. Wasi ist die
Vernichtung eines Kansa oder Rawana oder das Heben eines Berges, wie Gowardhana,
etwas schwieriger als die Schopfung, Erhiltung und Auflésung von Sonne, Mond Erde und
anderen Planeten? Wer immer iiber das Grofle, was Gott in diesem Weltall geschaffen hat,
nachgribelt, kann nur zu dem Schluf3 kommen, dall Raum (Akascha) in einen Schof3 eintrat
oder in eine geschlossenen Hand gebracht wurde, nie wahr sein kann, denn der unendliche,
allgegenwirtige Raum kann weder hereingehen noch herauskommen; dhnlich kann vom
unendlichen und alldurchdringenden Gott niemals gesagt werden, daf3 er hineingehen oder
herauskomen kann. Gehen und kommen kann nur méglich sein, wenn man glaubt, dal3 es
Orte gibt, wo Er nicht ist. War Gott denn nicht schon im SchofBle und aufBlerhalb
gegenwirtig, dal man von ihm sagen soll, da3 Er in ihn hinein und aus ihm herausgegangen
ist? Wer anders, als Menschen ohne Verstand, kann daran glauben und solches tber Gott
sagen? Daher sollte es eihnleuchten, dal3 Christus und andere auch nicht Verkorperungen
der Gottheit waren. Leidenschaften und Begierden, Hunger und Durst, Furcht und Kumer,
Geburt und Tod unterworfen, waren sie alle Menschen.

F. Vergibt Gott die Stinden den Thm Ergebenen oder nicht?
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A. Nein; denn sollte er ihre Siinden vergeben, so wirde sein Gesetz vernichtet
werden, und alle Menschen wiirden héchst stindig werden. Im BewuBtsein, daf3 ihre Siinde
vergeben werde, wiirden sie furchtlos und sehr ermutigt, Stinden zu begehen. Wenn zu.B.
der Herrscher eines Landes die Verbrecher benadigte, so wirden sie zu noch gréBeren
Verbrechen ermutigt werden. Denn wohl wissend, dal3 der K6nig sie nicht bestrafen werde,
wiurden sie darauf vertrauen, dal sie des Konigs Begnadigung erhilten, wenn sie die Hinde
falten und sich sonst demiitig zeigen. Selbst jene, die keine Verbrecher sind, werden, da sie
nicht mehr durch irgend welche Furcht vor Strafe abgeschreckt sind, anfangen, Verbrechen
zu begehen. Daher ist es nur Gottes Pflicht, den Seelen die gerechten Friichte ihrer Taten zu
geben und ihre Sunden nicht zu vergeben.

F. Ist die menschliche Seele frei oder nicht?

A. Sie ist frei (freiwirkend) in der Ausfihrung von Taten, aber den Gesetzen Gottes
unterworfen in Bezug auf die Reifung der Friichte daraus. Der allein soll ein Handelnder
sein, der frei ist zu handeln.

F. Was ist ein Freier?

A. Der allein wird ein Freier genannt, dessen Korper, Lebenskrifte, Sinne und
Denkorgan seinem Willen unterworfen sind. Wenn die seele nicht frei wire, so wiirde sie die
Frichte ihrer guten und bosen Taten nicht ernten. Gerade wie Soldaten unter der Leitung
ihres Befehlshabers nicht des Ordes schuldig gehilten werden, selbst wenn sie machen Mann
auf dem Schlachtfelde téten. Ahnlich wiirden, wenn Gott die menschliche Fithrung
beeinflufite oder menschliche Handlungen seinem Willen untergeordnet wiren, es nicht die
menschlichen Seelen sein, die die Folgen jener Handlung zu tragen hitten, sondern Gott
selbst. Da Er der Urheber ist, wiirde Er alleinSchmerz erleiden oder Gliick genieflen. Gerade
wie nur jener Mann, der einen andern mit irgend einer Waffe totet, verhaftet und bestraft
wird fur das Verbrechen und nicht die Waffe; ebenso konnten die dem Willen
untergeordneten Seelen gerechter Weise nicht die Friichte ihrer siindigen oder tugendhaften
Taten ernten. Es folgt daher, dal3 die Seele frei ist, gemal3 ihrer Fahigkeit zu handeln , aber
wenn sie einmal eineSiinde begangen hat, wird sie der Wirkung der Gesetze Gottes
unterworfen und erntet daher die Folge ihrer Sinde. Mit anderen Worten, die Seele ist frei in
Hinsicht auf die Ausfihrung der Taten, sie hat sich aber den géttlichen Gesetzen beztglich
den aus ihren Stnden entspringenden Schmerzen und Leiden zu unterwerfen.
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F. Hitte Gott die Seele nicht geschaffen und mit Kraft begabt, so hitte sie nicht
fihig sein kénnen, irgend etwas zu tun; was daher auch eine menschliche Seele tut, geschieht
nur durch gottliche Eingebung.

A. Die Seele wurde nie geschaffen. Sie ist ohne Anfang wie Gott und die stoffliche
Ursache des Alls - der Urstoff. Die Korper und die korpetlichen Organe wurden durch Gott
geschaffen’ (wortlich gemacht), aber sie stehen alle unter der Herrschaft der Seele. Wer
immer nur eine gute oder bose Handlung vollfiihrt, ernet deren Friichte und nicht Gott - der
Schopfer des Korpers und der kérperlichen Organe. Zu.B. Ein Mann grub Eisen aus einem
Berge, ein Kaufmann kaufte es von ihm; ein Schmied kaufte es aus dessen Laden, machte ein
Schwert daraus und verkaufte es an einen Soldaten, der einen Menschen damit totete. Nicht
der Bergmann, noch der Eisenhindler, noch der Schmied, noch das Schwert sind dem
Konig fur den Mord verantwortlich und werden bestraft. Nur der Soldat, der einen anderen
mit dem Schwert totete, wird verhaftet. Ebenso erntet nicht Gott - der Schépfer des
Korpers und der koérperlichen Organe - die Friichte der Taten der Seele. Andererseits 146 Er
diese Seele getrieben hitte, eine Stinde zu begehen. Es folgt daher, dal die Seele frei ist zu
handeln, und dasselbe kann von Gott angesagt werden.

F. Was sind Gott und Seele im wesentlichen, und was sind ihre Naturen,
Eigenschaften und Titigkeiten?

A. Im wesentlichen sind sie Beide bewul3te Wesen. Von Natur sind beide rein,
unsterblich und tugendhaft usw., aber die Schopfung des Weltalls, seine Erhiltung und
Auflésung in die Urform und seine Beherrschung, die Ziweisung der Frichte ihrer guten
oder bosen Taten an die Seelen sind die rechten Taten Gottes; wihrend die Erzeugung und
Erziehung von Kindern, die Ausbreitung von Wissenschaften und Kinsten usw. die
Handlungen der Seele sind, die tugendhaft oder sindig sein kénnen. Ewige Wissenschalft,
ewiger Segen und Allmacht usw. sind die Eigenschaften Gottes, wihrend die der Seele sind:
Verlangen nach dem Erwerb von Dingen, Widerstand, Titigkeit, Gefithle des Vergniigens,
Schmerzes, Kummers, Milvergniigens, BewuBtsein', Ein- und Ausatmung, Blinzeln,
organisches Wachstum, Unterscheidungsvermégen, Gedichtnis und  Personlichkeit
(Ichtum), Bewegung, Regler der Sinne, innerliche Verdnderungen und Unordnungen, so wie
Hunger und Durst, Freude oder Sorge usw. Das Dasein der Seele offenbart sich
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Nur durch diese Eigenschaften, da sie nicht stofflich noch durch die Sinne
wahrnehmbar ist. Diese Eigenschaften zeigen sich nur so lange, als die Seele im Koérper
anwesend ist, horen aber damit auf, sobald die Seele ihn verld3t. Jene Eigenschaften, welche
sich in der Gegenwart einer substanz offenbaren und in seiner Abwesenheit damit authéren,
gehoren allein zu seiner Substanz; wie zu.B. Licht die Eigenschaft der Sonne und der Lampe
ist, weil es abwesend in ihrer Abwesendheit und gegenwirtig in ihrer Gegenwart ist. Ahnlich
werden Gott und die Seele durch ihre Eigenschaften erkannt.

F. Da Gott die drei Zeiten - Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft - kannt, weil3
Er alles tiber die Zukunft, und wie Gott es weil3, hat die seele zu handeln, folglich hort die
Seele auf, frei zu sein. Gott kann daher nicht berechtigt sein, sie fiir ihre Untaten zu strafen,
weil sie mit Einklang mit ihm handelt, was Gott vorher wul3te.

A. Es ist nrrisch, von Gott zu sagen, dal3 er die drei Zeiten kannte, weil, was authort
zu bestehen, die Vergangenheit heif3t, und was jetzt nicht besteht, aber es Erscheinung treten
wird, die Zukunft genannt wird. Ist nun irgend eine Art von Wissenschaft vorhanden, die
mit Gott zu bestehen zuthort oder die er jetzt nicht besitzt, aber in Zukunft besitzen wird?
Dabher ist Gottes Wissen immer gleichférmig und ununterbrochen. Er lebt stets in der
Gegenwart; Vergangenheit und Zukunft beziehen sich nur auf die menschliche Seele. Es ist
trotzdem wahr, daB3 das Wissen davon bezliglich der Handlung der Seele gesprochen wird,
aber nicht absolute. Da die Seele kraft ihres freien Willens handelt, so weill Gott, was er tut,
kraft Seiner Allwissenheit, und wie Gott es weil}, so handelt die Seele. Mit anderen Worten,
Gott besitzt die Kenntnis der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft und gibt den Seelen
nach ihren Verdiensten; wihrend die Seele frei ist in allem, was sie auch immer tut und
begrenzte Kenntnis der Gegenwart besitzt. Gerade wie Gottes Wissen von den Handlungen
der menschlichen Seele ohne Anfang ist, so ist Sein in ihm sind wahr. Kann es jemals
moglich sein, dall das Wissen von Handlungen wahr sein, wihrend das von der
Gerechtigkeit falsch ist? Daher gilt Dein Einwand nicht.

F. Sind die Seelen in verschiedenen Korpern verschiedenen und durchdringt eine
Seele sie alle?

A. Verschieden. Hitte nur eine Seele sie alle durchdrungen, so kénnten Wacher,
Schlummer, tiefer Schlaf, Geburt
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und Tod, Vereinigung und Trennung mit Kérper und Sinnen nie stattfinden; die Natur der
Seele ist daher begrenzt, und so ist ihr Wissen; sie ist auch fein, wihrend Gott noch feiner,
unendlich, allgegenwirtig, allwissend von Natur ist. Daher stehen Gott und die menschliche
Seele im Verhiltnis des Durchdringendem zu dem Durchdrungenen.

F. Ein Ding kann kein anderes zu gleicher Zeit enthilten; daher kénnen Gott und
die Seele in der Bezichung enger Vereinigung, aber nicht in der des Durchdringers zu dem
Durchdrungenen sein.

A. Dieses Gesetz gilt bei Dingen derselben Beschaffenheit, aber nicht bei
verschiedener Beschaffenheit, gerade wie Eiden grob, wihrend Elektrizitit fein ist, das
Letztere das Erstere durchdringt und sich in demselben Raum damit befindet. Ahnlich ist die
manschliche Seele, wihrend die letztere von Gott durchdrungen wird. Gerade wie gott und
die Seele in der Beziechung des Durchdringers und des Durchdrungenen zu einander stehen,
so verhilten sie sich wie Herr und Diener, wie Stiitze und Unterstiitzter, wie Meister und
Knecht, Herrscher und Beherrscher, Vater und Sohn.

F. Wenn Gott und die menschliche Seele verschieden sind, wie willst Du die
folgenden starken Texte der Wedas erkliren: ,,Ich bin Gott", ,,Du bist Gott", und ,,Die Seele
ist Gott?"

A. Dies sind uberhaupt nicht wedische Texte, sondern Ausfihrungen von den
Brahmanas. Sie sind nirgendwo in den wahren Schastras starke Texte genannt. Thre wahre
Bedeutung ist wie folgt: Die erste Ausfiihrung bedeutet nicht: ,,Ich bin Gott", sondern ,,Ich
lebe in Gott". Hier wird angewendet , was Tatsjopadhi genannt wird, Ersatz des Dinges, das
erhilt oder unterstitzt, fiir das Ding, das darin enthilten oder dadurch unterstutzt ist; gerade
wie wir sagen: ,,Wachtkanzeln rufen". Nun besitzen unbelebte Kanzeln nicht die Macht zu
rufen. So werden die Kanzeln, die die Wachleute tragen, fir die Minner gesetzt, die dadurch
getragen werden’. Ahnlich sollte im obigen Text verstanden werden, dal Gott als die Stiitze
fir die Seele gesetzt ist, die dadurch geschiitzt oder darin enthilten ist. Wenn Du sagst, dal3
alle Dinge in Gott bestehen, was ist denn der besondere Grund zu sagen, dal3 die Seele in
Gott besteht? Wir antwoten das, obgleich es wahr ist, daf3 alle Dinge in Gott bestehen,
nichts so nahe bei Gott ist wie die menschliche Seele. Im Besitz dhnliche Eigenschaften ist es
nur die menschliche Seele, die Gott etkennen kann und wahrend

> 5

1RKR



AGNIVEER
http://agniveer.com

der Zeit des Heils in der wahren Gegenwart Gottes lebt, in dem sie die ganze Zeit
unmittelbare Perzeption von Ihm hat. Daher ist die Bezichung Gottes zur Seele die eines
Erhiltenden oder Unterstiitzendden zu der Seele, die darin enthilten oder dadurch
unterstutzt ist und das eines Gefihrten zu einem andern. Es ist daher klar, dal Gott und die
Seele nicht eins sind. Gerade wie jemand in Bezug auf einen anderen sagt: ,,Er und ich sind
eins", d.i. im vollstindigen Einklang miteinander, ebenso kann die menschliche seele, die
unwiderstehlich zu Gott durch ihre unendliche Liebe zu Ihm gezogen und daher v6llg in Thn
wihrend Samadhi’ versenkt ist, sagen ,,Gott und sind eins", d.h. im Einklang miteinander
wie auch denselben Raum einnehmend. Jene Seele allein kann ihr Einsein und Einklang mit
Gott in ihrer Natur, ihren Eigenschaften und ihrem Charakter wird.

F. Nun, welche Bedeutung willst Du dem zweiten Text(tat) Gott(twan) Du(asi) bist,
d.h. ,,0 Seele, Du bist Gott!

A. Was verstehst Du unter dem Wort (tat)?

F. Brahma (Gott.

A. Woher weiB3t Du, daB das Wort (tat)® sich auf Brahma bezieht?

F. Weil das Wort Brahma in dem obigen Text (Sadewa...adwitijam Brahma)
vorgehenden Satze erwihnt ist?

A. Es scheint, dal Du die Tschandogja Upanischad (das Buch, woraus die
Anfihrung stammt) nie gelesen hast. Hittest Du es gelesen, so wiirdest Du nicht die falsche
Feststellung gemacht haben, da3 das Wort Brahma in dem besagten Texte vorkommnt. Der
wahre Text lautet so: (Sadewa...adwitijam). Darin kommt kein Wort wie Brahma vor.

F. Was verstehst Du unter dem Worte tat?

Tschandogja A. Jener hochste Geist sollte gesucht werden. Er ist unendlich
Upanischad fein. Er ist die Seele des ganzen sachlichen Weltalls sowie der
VL, 8, 6 und 7 menschliche Seele: Ebenderselbe Geist ist die grofle Wirklichkeit.

Er selbst ist seine eigene Seele. O mein teuer Sohn Schwetaketo!” (Tat) ,,Jener allwissende
hochste Geist ist in Dir'". Diese erklirung allein ist im den Upanischads. Zu.B. sagt der grof3e
Weise Jagjawalkja zu Udalaka:

,O Maitreji, der grofle Gott wohnt in der Seele und ist dort unterscheiden von iht.
Die unwissnende Seele wiel3 nicht, daf3 jener hochste Geist sie durchdringt. Die Seele ist
gegen Thn ein Korper. Mit anderen Worten, gerade wie die Seele im Kérperwohnt, so wohnt
Gott in der seele, und doch ist er von ihr unterscheiden. Er bezeugt die guten oder bésen
Taten der
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Seele und teilt ihr sein Begehren mit und hilt sie dadurch unter Aufsicht. Weilit Du, o
Maitreji, dal ebendasselbe allwissende Wesen in Diener Seele wohnt". Kann irgend jemand
den Texten eine andere Meinung als diese unterlegen?

Nun iber den dritten sogenannten michtigen Text. ,,Diese Seele ist Gott (Brahma)". Sein
wahrer Sinn ist, daf}, wenn ein Jogi wihrend des Zustandes der Verziickung unmittelbare
Perzeption Gottes erhilt, d.i. Gott sieht, Er sagt: Dieser (gerade der Gott, der in mir ist) ist
Brahma, d.i. durchdringt das All. Es ist daher klar, daf3 die Wedantisten von heute, die
erkliten, daB3 die menschliche Seele und Gott eine sind, den wedanta Schastra nicht
verstehen.

Tschandogja F. In der Tschandogja Upanischad'’ sagt Gott: ,,Nachdem Ich da
VI, 3,2 All und die verschiedenen Koérper geschaffen habe, trete ich in
den Leib als die Seele ein und offenbare mich unter verschiedenen Namen und Formen".
Taittirija Wieder sagt die taittirija Upanischad: ,,Nachdem Ich das Weltall
Upanischad und die verschiedenen Korper geschatfen habe, trat Ich (Gott)
Brahmanand 11, 6 selbst in sie ein". Wie kannst Du diesen Texten verschiedene

Bedeutungen geben?

A. Hittest Du den Bau und die Bedeutung der Worte und Sitze verstanden, so
wiirdest Du denn Sinn der Urschrifft in der Ubersetzung nicht so verkehrt haben. Du muf3t
verstehen, dal} es hier zwei Wesen gibt, eins der Durchdringer und das andere der ihm
Nachkommende''Nun ist Gott gleich dem Nachkommenden, der nach der Seele in den
Korper eintritt und die Wissenschaft der Namen unf Formen durch den weda offenbart. Er
lie3 die Seele in den Korper eingehen, und Erselbst folge ihr darauf. Hittest Du die
Bedeutung des Wortes Anu (nach) verstanden, so wiirdest Du es nicht falsch tbersetzt
haben.

F. Angenommen, ein Mann sagte, dal3 derselbe Dewa Datta, der in Kaschi (Benares)
in der heiBlen Jahrezeit gedsehen wurde, heutzutage hier in Mathura (Stadt) in der Regenzeit
sich befindet. Wenn Du nun die Unterscheide von Zeit und Ort nicht beachtest, (wie heil3e
und nasse Jahreszeit, Kaschi und Mathura) und nur die Person betrachtest, so wird nur die
tatsache des Daseins des Mannes Dewa Datta festgestellt. Ahnlich bei dem Grundsatz
teilweiser Zurtiickweisung und teilweiser Annahme", wenn die unbekannte Zeit, Ortlichkeit
und Einbildung - der Upadhi, d.i. das hemmende Medium (Mittel) - im Falle von Ischwara
(Gott im titigen Stande) und der bakannten Zeit und Ortlichkeit, Unwissenheit und
Unendlichkeit
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im Falle der menshlichen Seele unbeachtet und nur die beiden gemeinsame Eigenschaft des
BewuBtseins iin Rechnung gezogen wird, so ist das Dasein Brahmas (Gottes) in beiden
festgestellt. Nach demselben Grundsitze wird durch die Zuriickweisung der Allwissenheit
und anderer dhnlicher Eigenschaften Gottes und der Begrenzheit des Wissens im Falle der
Seele und die Annahme des BewuBtseins allein, dal beiden gemeinsam ist, die Einheit
Gottes und der Seele festgestellt. Was kannst Du auf diesen Einwand antworten?

A. Wirdest Du gefilligst nur zuerst sagen, ob Du Ischwara und die Secle fiir ewig
oder nicht ewig hiltst?

F. Da Beide Erzeugnis von Upadhi sind, hilten wir sie fir nicht ewig.

A. Hiltst Du Upadhi fir nicht ewig oder nicht?

F. Unser Glaube tiber diesen Gegenstand ist in folgeneden Versen zusammengefal3t:
,»Wir Wedantis hilten die folgeneden sechs Wesen fir anfanglos: 1. die Seele, 2. Ischwara -
Gott in Titigkeit, 3. Brahma - Gott in Untitigkeit, 4. der deutliche Unterschied zwischen
Ischwara und der Seele, 5. Unwissenheit, 6. die Verbindung von Unwissenheit mit einem
bewulliten Wesen. Von diesen sechs ist Brahma allein anfang- und endlos, wihrend die
andern funf anfanglos aber endlich sind gleich jener Art Nichtvorhandensien, welche, wenn
auch jetzt bestehend, in der Zukunft authéren wird zu bestehen. Diese finf bestehen fort,
solange die Unwissenheit dauert; weil ihr nicht bekannt ist, werden sie anfanglos genannt,
aber da sie aufhoren zu bestehen, wenn die Seele wahres Wissen erlangt, heilen sie endlich
oder nicht ewig.

A. Diese Deine beiden Verse sind falsch. Da keine Seele ohne Verbindung von Seele
und Ischwara sein kann, und kein Ischwara ohne Verbindung von Maya - Einbildung oder
Unwisssenheit - mit Brahma, so wird das sechste Wesen Deines Verses - d.i. die Vereinigung
der Unwissenheit mit einem bewuliten wesen als getrennte Einheit uberflissig; weil die
Unwissenheit oder Einbildung in die Seele und Ischwara aufgenommen wird und Teil und
Stiick von ihnen bildet. Aus demselben Grunde ist nutzlos, Ischwara und die Seele als
anfanglose, Brahma unterschiedliche wesen zu rechnen. Daher sind gemil3 Deine Ansicht
nur zwei Wesen - Brahma und Unwissenheit - beweisbar und nicht sechs. Aulerdem kann
Deine Idee von Ischwara und der Seele als zwei von der Upadhi oder Unwissenheit
geborenen Wesen nur wahr sein, wenn Du das Vohanden sein von Unwissenheit oder
Einbildung in Brahma beweisen kannst, Der unendlich, ewig, heilig, allwissend, unsterblich
und allgegenwirtig ist. Solltest Du glauben, daf3 die
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Unwissenheit (von sich abhidngend und auf sich beziechend) ist Brahma auf einen Platz zu
einer Zeit beschrinkt ist und von Ewigkeit besteht, so kann der ganze Brahma nicht véllig
rein sein. AuBlerdem wenn du die Anwesendheit der Unwissenheit an einer Stelle zulif3t, so
wird sie, da sie beweglich ist, von Stelle zu Stelle wechseln; zu welchem Teile von Brahma sie
daher gebt, der wird unwissend und welchen Fall immer als verldt, der wird erleuchtet. Da
dies der Fall ist, konntest Du keinen Teil von Brahma ewig rein und erleuchtet nennen.
Uberdies wird Unwissenheit wegen seiner Anwesenheit und dem folgenden Vergniigen und
Schmerz usw. in einem Teile Brahmas, das ganze schidigen, wie eine Wunde, obwohl auf
einen Korperteil beschrinkt, schmerz durch den ganzen Koérper fithlbar macht. Wiederum
wird jenes Teil Brahmas, der im Besitz der Unwissenheit ist, wissen, dal3 es so ist, wihrend
der Teil Brahmas, der auBerhalb des Bereiches der Unwissenheit ist, sich selbst frei davon
erkennen wird. Brahma wird daher in Teile, einen innerhalb, einen au3erhalb des Bereiches
der Unwissenheit, geteilt. Wenn Du erwiderst: ,,L.al3 Thn geteilt sein, es wirde von keiner
Bedeutung fiir Thn sein", ,Er wiitde dann nicht mehr unteilbar bleiben. Er kénnte nicht
unwissend sein. Auflerdem muf3 Unwissenheit oder Ungenaues Wissen, da sie nur eine
Eigenschaft ist, notwendigerweise in irgend einer Substanz in daurender Beziehung dazu
sein. Daher konnte es nicht zeitweise nicht in Brahma befinden. Wenn Du glaubst, dal3
Brahma durch das zwischentreten eines hemmenden Mediums namens Antahkarana zur
Seele wird, so fragen wir, ob Brahma alldurchdringend oder umschreiben ist. Wenn Du
antwortest, dal} Er alldurchdringend, aber das hemmende Medium umschreiben d.i. beziigl.
Des Raums begrenzt und un jedem Menschen getrennt ist, bewegt sich dann das Medium
herum oder nicht?

F. Es bewegt sich.

A. Bewegt sich Brahma auch damit oder bliebt er unbeweglich?

F. Er bleibt unbeweglich.

A. Welcher Teil dann immer das hemmende Medium - Antahkarana - verla3t der
muf3 frei von Unwissenheit werden, wihrend, welcher Teil dahin geht, der beztgliche Teil
des reinen erleuchteten Brahma muf} notwendigerweise unwissend werden. Mit anderen
Worten, Brahma wirde in einem Augenblick unwissend und im nichsten erleuchtet werden.
Daher werden Erlosung und Knechtschaft auch von Augenblicksdauer werden, und gerade
oder geh6rt hat, weil Zeit und Ort seiner Beobachtung ginzlich von denen seiner
Erinnerung verschieden sind. Aber
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Brahma, derselben in allem, was Du sagat. Wir fragen daher, warum Brahma nicht allwissend
ist, Wenn Du sagst, dal3 die hemmenden Medien verschieden oder unterschiedlich von
einander bei verschiedenen Leuten sind, so wird das sich ergebende Wissen von auch
verschieden sein. Unsere Antwort ist, da3 das Medium, da es stofflich ist, nicht der sitz des
BewuBtseins sein kann. Und wenn Du sagst, dal3 es weder Brahma noch das hemmende
Medium das innere Denkorgan ist, sondern das Bild des Brahma - Tschidabhasa - welches
der Sitz des Wissens ist, dann ist es auch ein bewulites Wesen, das Wissen besitzt. Warum ist
es dann an Wissen und Macht begrenzt? Es ist daher klar, da3 Du Ischwara und die Seele
nicht als Ergebniss des Einflusses des hemmenden Mediums, der Unwissenheit oder
Einbildung auf Brahma feststellen kannst. Ischwara ist wirklich ein anderer Name fur
Brahma - den alldurchdringenden Gott, - wihrend das andere bewulite ewige,
ungeschaffenen und unsterbliche Wesen Seele genannt wird. Wenn Du sagst, dal3 die Seele
nicht ist als das Bild des Brahma, so antworten wir, daf} das Bild, da es einen Augenblick
dauert, bald untergehen wird. Wer wird dann den Segen der Erlésung genieBen? Daher
waren Gott und die Seele nie eins, noch sind sie es gegenwirtig, noch werden sie als jemals
sein.

F. Wie kannst Du dann die Lehre von der nicht Zweiheit aufrichten, die in den
Upanischads klar einbegriffen ist, wie in der folgenden Anfithrng aus Tschandogja gezeigt
wird? Gemil} unserm Glauben ist das Dasein Brahma allein festgestellt, da das Dasein jeder
andern Sache - ob von derselben Art wie Brahma oder von verschiedener Art oder wie
abgetrennte Teile desselben Brahma - neben Brahma geleugnet wird. Wie kénnte die Lehre
der Nicht-Zweiheit gelten, wenn Du glaubst, dal Brahma (Gott) von der Seele
unterschieden wird?

A. Warum bist Du in diesem Irrtum verfallen? Furchte nicht und versuche die
Bezichung eines Eigenschaftswortes zu einem Hauptwort zu verstehen. Was ist nun die
Aufgabe eines Eigenschaftswortes?

F. Seine Aufgabe ist, zu unterscheiden.

A. Warum dann nicht zugeben, dal es dient, den Begriff des Hauptwortes zu
erleuchten und zu erkliren. Du solltest daher verstehen, dafl in dem oben angefithrten Vers
das wort adwita (d.i. und kein anderes) ein Eigenschaftswort ist, dfas Hauptwort Brahma
erldutert; seine Unterscheidende Aufgabe ist, dall es Brahma von unzihligen Seelen und
Atomen trennt, wihrend seine Lehraufgabe ist, dal es zu beleuchten dient, daf3 es einen
Gott gibt und nur einen. Wie wenn Du sagst: ,,In dieser Stadt ist Dewa Datta der einzige
reiche Mann,
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da ist kein anderer”, oder ,,in diesem Regiment ist Wikrama Singha der ennzige tapfere Mann
und da ist kein anderer vor handen”, meinst Du, dal3 in dieser Welt keener so reich ist wie
Dewa Datta und in diesem Regiment keener so tapfer wie Wikrama Singha, aber es verneint
nicht das Dasein von anderen weniger reichen und weniger tapferen Menschen als Dewa
Datta bezw. Wikrama Singha noch von belebten (wie Pflanzen und Tieren) und unbelebten
(wie Land und Wasser usw.) Dingen in der Stadt und dem Regiment. Ahnlich st in dem
Text: ,,Jm Anfang war ein Gott und kein anderer” einbegriffen, da3 nichts war neben Gott
ihm Gleiches, aber es schlieBt nicht das Dasein anderer Dinge wie der Seelen und der
Urstoffes aus, die Gott untergeordnet sind. Es ist dann klar, daB3 es bedeutet, daf} es nur
einen Gott gibt, wihrend die Seele und die stofflichen Atome mehr als ein sind und das
Eigenschaftswort adwitija (kein anderes) dient, andere Wesen von Gott zu scheiden
ebensowohl wie die Ewigkeit Gottesw zu beleuchten. Es bedeutet daher nicht, daf3 Seele und
Stoff — in Atomen oder dem Gegenwirtigen sichtbaren Zustand — nicht bestehen.
Andererseits bestehen sie alle, aber sie sind Gott nicht gleich. Die Erklirung widerliegt
weder die Lehre der Nichtzweiheit noch jene Zweiheit. Sei nicht verwirrt, denke dartiber
nach und versuche es zu verstehen.

F. Gott und die Seele besitzen die Eigenschaften des Daseins, Bewulitseins und
Segens mit einander gemeinsam und sind daher einsWarum weist Du dann diesen Glauben
zurtck?

A. Die Tatsache, daf} zwei Dinge einige gemeinsame Eigenschaften besitzen, macht
sie nicht zu einem. Nimm zu.B. feste und flissige Korper und Feuer, alle diese sind unbelebt
und sichtbar, aber das macht sie nicht eins. Die unidhnlichen Eigenschjaften scheiden sie. Die
Hirte usw. in festen Koérper, die Flissigkeit usw. in Flissigkeit und Wirme und Licht im
Feuer scheiden sie voneinander und hindern, daB3 sie als ein angesehen warden. Oder nimm
ein anderes Beispiel. Sowohl ein Mensch als auch eine Ameise sehen mit ihren Augen, essen
mit ihrem Mund und gehen mit ihren Fullen, doch sind sie nicht eins und dasselbe, da sie
voneinander verschiedene Koérperformen haben, da ein Mensch zwei Fiulle, eine Ameise
viele usw. hat. Da entsprechend Gottes Eigenschften der Allwissenheit, Allgegenwart,
Allmacht, unendlichen Segens und unendlicher Tadtigkeit von denen der Seele verschieden
sind, und die Eigenschaften der Seele, wie begrenztes Wissen, begrenzte Macht, begrenzte
Natur, Hanu zum Irrtum und zur Abschweifung von denen Gottes verschieden sind, kann
Gott und die Seele nie eins
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sein. Selbst im Wesen sind sie verschieden, da Gott héchst fein und die Seele weniger fein
ist.

Wiihadaranjuka F. ,Wer sogar die geringste Unterschiedung zwischen Gott und

Upanischad Seele macht, ist der Furcht unterworfen, da Furcht nur vor einer
zweiten Person d.h. nicht vor sich selbst) moglich ist. SchlieB3t dieses nicht die Einheit der
Seele mit Brahma aus™?

A. Deine Ubersetzung dieses Verses ist falsch. Die richtige Bedeutung ist, daf} die
Seele welches die Dasein des hochsten Wesens leugnet, oder glaubt, dal3 es auf irgend eine
besondere Zeit oder Ortlichkeitbeschrinkt ist oder sich gegen den Willen, die Natur, den
Charakter und die Eigenschaften Gottes fihrt oder Bosheit gegen eine andere hegt, der
Furcht unterworfen wird. Weil jene Person allein Gott oder einen Menschen furchtet,
welche glaubt, dal3 Gott mit ihr nichts zu tun hat oder zu einem andern Menschen sagt:
,Was gehst du mich an? Was kannst du mir tun?” oder andern Schmerz oder Leid zufigt.
Diejenigen, welche in allen Dingen in Ubereinstimmung mit einander sind, warden eins
genannt, wie zu.B. der folgende Ausdruck oft gebraucht wird: ,,Dewa Datta, Jagja Datta und
Wischnu Datta sind alle eins” was bedeutet, daB sie alle eines Sinnes sind. Ubereinstimmung
ist die Ursache des Gliicks, wihrend Mangel daran Elend und Schmerz erzeuget.

F. Bleibt Gott und die Seele immer voreinander unterschieden oder warden sie
jemals eins?

A. Wir haben diese Frage schon teilweise beantwortet, aber wollen hinzuftigen, daf3
sie wegen der Ahnlichkeit in Eigenschaften und naher Verwandschaft eins sind, gerade wie
fester Stoff eins ist mit dem Raum, der leblos und unzertrennlich mit ihm verbunden ist;
wihrend sie voreinander unterschieden sind wegen der Unidhnlichkeit solcher Eigenschaften
wie Allgegenwart, Feinheit, Form und Endlosigkeit usw. gegentiiber Raum und Begrenzung,
Sichtbarkeit und derartiger anderer Eigenschaften einse festen Korpers. Mit anderen
Worten, ein festen Korper kann nie vom Raum getrennt warden, da er ihn haben muf3; um
darin zu bestehen; wihrend sie wegen der naturlichen Unihnlichkeit stets voneinander
unterschieden sind. In derselben Weise konnen die Seelen und die stofflichen Gegenstinde
nie von Gott getrennt sein, da er sie durchdringt, noch kénnen sie alle eins mit Ihm sein, da
sie von Natur verschieden von ihm sind. Bevor ein Haus gebaut wird, sind Boden, Wasser,
Eisen und andere Baustoffe als m Raume vorhanden befunden; nachdem ein Haus gebaut
ist, bestehen sie noch im Raume und tun es fortgesetzt, selbst nachdem es zerstort ist und
die Baustoffe within zerstreut sind; kurz, die Baustoffe konnen nie
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vom Raume getrennt sein, noch kénnen sie, da von Natur verschieden, jemals eins mit ihm
sein. Ahnlich waren sowohl die Seele als die stoffliche Ursache dieses Weltalls, da dies von
Gott durchdrungen ist, nie von Ihm getrennt, noch sind sie es, noch werden sie es jemals
sein, und zufolge ihrer von Ihm unterschiedenen Natur kénnen sie niemals eins mit Thm
sein. Die Wedantisten von heute sind wie eindugige Menschen, welche nur eine Seite der von
ihnen begangenen Strale sechen und gespannt darauf sind, der engen Verbindung oder
Bezichung zwischen Gott und der Seele solche groBle Wichtigkeit beizulegen, daf} sie die
Unihnlichkeiten zwischen beiden vollstindig unbeachtet lassen. Es gibt keine einzige
Substanz in dieser Welt, die frei ist von Bestimmtheit - die Eigentiimlichkeit, gewisse
Eigenschaften zu besitzen - und Unbestimmtheit - die Eigentumlichkeit, von solchen
Eigenschaften frei zu sein - auf enger Verwandschaft und ihrer Umkehrung, Ahnlichkeit und
Unihnlichkeit usw. beruhend.

F. Ist Gott ein wirkliches, Figenschaften (Saguna) besitzendes Wesen ode rein
unwirkliches ohne Eigenschaften (Nirguna)?

A. Er ist beides.

F. Wie kénnen zwei Schwerter in eine Scheide gesteckt werden? Wie kann ein Ding
sowohl wirklich als unwirklich sein?

A. Ein Ding mit gewissen Eigenschaften heil3t Saguna oder wirklich, wihrend eins
ohne gewisse Eigenschaften Nirguna oder unwirklich genannt wird. Daher sind alle Dinge
sowohl wirklich als unwirklich, da sie gewisse FEigenschaften besitzen und anderer
ermangeln, wie zu.B. die stofflichen Gegenstinde wegen der Sichtbarkeit und anderer
Eigenschaften wirklich sind, wihrend sie wegen Mangels an Verstand und anderer
Eigenschafter bewuliter Wesen unwirklich sind. In derselben Weise sind bewulite Wesen
(wie Seelen) wirklich, da sie Verstand besitzen, wihrend sie unwirklich sind zufolge ihres
Mangels an Sichtbarkeit und anderer Eigenschaften stofflicher Gegenstinde. Alle sind daher
wirklich (Saguna) und unwirklich (Nirguna) kraft des Besitzes gewisser natitlicher
Eigenschaften und des Mangels solchen, die ihnen entgegengesetzt sind. Es gibt keine eizige
Substanz, die nur wirklich oder unwirklich ist. Sowohl Wirklichkeit (Bestimmtheit) als auch
Unwirklichkeit (Unbestimmtheit) befinden sich immer in demselben Gegenstand. Auf diese
Weise ist Gott wirklich, da Er gewisse natiirliche Eigenschaften wie Allwissenheit,
Allgegenwart usw. besitzt; Er ist auch unwirklich, da Er frei von den Eigenschaften der
Sichbarkeit und anderer Eigenschaften stoffliches Gegenstinde
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und von Gefihl des Vergniigens und Schmerzes und anderer Eigenschaften der Seele ist.

F. Mann spricht allgemein von einem Ding als Nirguna (unwirklich), wenn es
formlos ist, und als Saguna (wirklich), wenn es eine Form besitzt. Mit andern Worten, Gott
heiB3t Saguna (wirklich), wenn er sich verkorpert, und Nirguna (unwirklich), wenn Er nicht
verkorpert ist. Ist diese Ansicht Ausdriicken wirklich und unwirklich recht?

A. Nein, es ist eine falsche Auffassung unwissender Geister, die ohne wahre
Wissenschaft sind. Die Unwissenden machen sinnloses Gerdusch wie das Brillen von Vieh.
Thre AuBerungen sollten als wertlos erachtet werden wie das Rasen eines Menschen im
Fieberwahn.

F. Ist Gott Ragi - im Besitze von Gefithlen und Leidenschaften - oder Wirkatta - hat
Er auf alles verzichtet?

A. Er ist weder das eine noch das Andere. Wenn Dun ach einem Dinge fragst, daf3
aufler Dir oder besser als Du ist; da es aber au3erhalb oder getrennt von Gott oder besser als
Er nichts gibt, so konnte es nicht méglich sein, dal3 Er Ragi ist.

Da ein Wiraktta auf das Verzichtet, was erhat, so wird Gott, der Alles durchdringt,
auf nichts verzichtet: Er ist daher auch nicht Wirkatta.

F. Besitzt Gott Begierde (Itschha)?

A. Nein, nicht jene Art von Begierde, die ein anderer Name fir eine Leidenschalft ist,
die von dem Liebe zu einem Gegenstand erregt wird, von dem Vergniligen erwartet wird,
weil Du nur etwas so erlangen wiinschst, was Du noch nicht besitzest und von héherer
Eigenschaft ist und Vergntigen bereitet. Nun gibt es nichts, was Gott nicht besitzt oder Thm
Uberlegen ist, und da Er allsegensreich ist, kann Er auch kein Verlangen nach weiterem
Gluck haben. Daher gibt es keine Moglichkeit fir ein Vorhandensein von Begierde in Gott.
Aber in Gott ist Ikschana, d.i. wahres Wissen und Schopferkraft.

Wir haben diesen Gegenstand sehr kurz behandelt, aber es ist zu hoffen, dal3 es fur
die Wiesen gentigen werde. Nun gehen wir zur Behandlung der Wedas tGiber. Die Wedas sind
von Gott offenbarte Buicher. Sie nehmen selbst die Anspruch offenbart zu sein, zu.B. sagt

Atharwa der Atharwa Weda:,,Wer ist jenes grofle Wesen, das den Rig Weda
Weda X den Jadschur Weda, den Sama Weda und den Atharwa Weda
29, 4,20 offenbarte? Es ist das hochste Wesen, das das Weltall schuf und
erhilt". Wiederum sagt der Jadschur Weda:
Jadschur Weda »Der grof3e Beherrscher des Weltalls, der selbst geschaffen,
XL, 8 alldurchdringend, ewig, heilig und
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Formlos st, hat seine Untergebenen — die unsterblichen Seelen — zu ihrem Bestem
fir ewig in allen Arten dr Wissenschaften durch die Wedas unterrichtet”.

F. Glaubst Du, daf3 Gott formlos oder kérperlich ist?

A. Formlos.

F. Wenn er fromlos ist, wie konnte er die Wdas ohne Sprachorgane offenbaren, da
bei der Aussprache der Worte der Gebrauch solcher Organe wie der Gaumen und eine
gewisse Anstrengungmit der Zunge unerlaB3lich sind?

A.Da er allmichtig und allgegenwiirtig ist, benétigt er die Organe der Sprache nicht,
um die Wedas den menschlichen Seelen offenbaren, weil die Sprachorgane wie die Zunge,
der Mund usw. nur gebraucht warden, wenn Du zu einem andern sprechen willst, und nicht
wenn Du zu dir selbst sprichst. Es ist unsere tdgliche Erfahrung, daB3 verschiedene
Gedankentitigkeiten und die Wortbildung bestindig ohne die Sprachorgane vor sich gehen.
Selbst beim VerschlieBen der Ohren mit dem Fingern kannst du merken, dal3 viele
verschieden Klinge horbar sind, die nicht durch die Sprachorgane hervorgebracht warden.
Auf dieselbe Weise unterrichtet Gott die menschliche Seele kraftseiner Allwissenheit und
Allgegenwart oder die Anwendung der Sprachorgane. Nachdem der unkérperliche Gott die
vollkommenen Eigenschaften der Wedas im Herzen ines menschlichen Wesens Kraft seiner
Gegenwart darin offenbart hat, lehrt es andere durch die Sprache. Daher gilt dieser Einwand
im Falle Gottes nicht.

Schatapatha A. Im Anfang offenbarte Gott die vier Wedas, Rig, Jadschur,
Brahmana Sama und Atharwa bezw. den vier Rischis (Weisen) nimlich Agni,
X1, 4,2,3 Waju, Aditja und Angira”.

F. Aber es steht in der Schwetaschwetara Upanischad VI, 18: ,, Im Anfang Schuf
Gott — Brahma und offenbarte die Wedas in seinem Herzen”. Warum sagst du, dal3 sie Agni
und andern Weisen offenbart wurden?

A. Brahma wurde in der Wissenschaft der Wedas durch die Vermittelung der vier
Weisen wie Agni unterrichtet. Bedenke was Manu I, 23 sagt: ,,Im Anfang nachdem die
Menschen erschaffen worden waren, machte der hochste Geist die wedas dm Brahma durch
Agni usw. bekannt, d.h. Brahma lernte die vier Wedas durch Agni, Waju, Aditja und Angira”.

F. Warum sollte Er die vier Wedas jenen vier Minnern allein und nicht ebenso
andern offenbart haben? Das unterstellt Gott Beglinstigung.
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A. Unter allen Menschen waren diese vier allein am hetrzensreisten, daher offenbarte
Gott nur ihnen allein die wahre Wissenschaft.

F. Warun offenbarte er die Wedas im Sanskrit anstatt in der Sprache eines
besonderen Landes?

A. Hitte er die Wedas in der Sprache eines besonderen Landes offenbart, so wirde
er parteiisch gegen jenes Land gewesen sein, weil es fir das Folk jenes Landes leichter
gewesen wire, die Wedas zu lernen und zu lehren, als fur die Fremden.

Daher hat er es in Sanskrit, der zu keinem Lande gehort und die Kutter aller
Sp[rachen ist, offenbart. Gerade wie er die stoffliche Schépfung we die erde usw. die auch
die Quelle aller niitzlichen Kiinste ist, zum Besten von Allen gleichmifig verordnet hat, so
sollte die Sprache der géttlichen Offenbarung allen Lindern und Vélkern mit derselben
Miihe zuginglich sein. Daher macht die Offenbarung der Wedas im Sanskrit Gott nicht
parteiisch gegen irgend ein Volk.

F. Welche authoritative Mitteilung hast Du, um zu beweisen, dal3 die wedas
gottlichen und nicht menschlichen Ursprungs sind?

A. Das Buch, worin Gott beschrieben ist, wie Er ist, ndmlich als heilig, allwissend,
rein von Natur, Charakter und Eigenschaften, gerecht, gnidig usw., und worin nichts gesagt
wird, was den Gesetzen der Natur, des Verstandes, der autoritativen Mitteilung des
unmittelbaren Eekennens (Perzeption) usw., den Lehren der gelehtesten selbstlosenlehrer
der Menschen (Aptas) und der Eingebung reiner Seelen zuwider ist, und worin die Gesetze,
die Natur und Eigenschaften des Stoffes und der Seele vorgetragen warden, im Einklang mit
dem, wie sie sind, ist das Buch der géttlichen Offenbarung. Nun erfillen die Wedas allein
alle obigen Bedingungen, daher sind sie die offenbarten Biicher und nicht Biicher, wie die
Bibel und der Koran, die wir in zweiten Teil im 13. und 14. Kapitel bezw. besprechen
warden.

F. Es ist keine Notwendigkeit fiir die Wedas, von Gott offenbart zu sein. Die
Menschen konnen von selbst ihre Wissenschaft nach und nach vermehren und hiernach
ebensowohl Biicher machen.

A. Nein, sie konnen das nicht, weil keine Wirkung ohne Ursache sein kann. Blick auf
die Wilden, warden sie jemals erleuchtet sein, ohne von andern unterrichtet zu warden?
Dasselbe ist wahr bei Menschen in zivilisierten Gemeinden, sie brauchen Belehrung, bevor
sie erzogen warden. Hitte Gott nicht entsprechend die die ersten Weisen in der
Wissenschaft der Wedas unterrichtet und hitten sie ihrerseits andere Menschen
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nicht gelehrt, so wiirden alle Menschen unwissend geblieben sein. Wenn ein Kind von seiner
Geburt mit keiner anderen Gesellschaft als der ungebildeter Personen oder Tiere an
einsamen Platz gehilten wiirde, so wiirde es bei Erreichung der Reife nicht besser als eins
von seiner Gesellschaft sein. Nimm zu.B. den Fall von Agypten, Griechenland oder dem
Erdteil Europa. Die Vélker aller dieser Lindern waren von der Ausbreitung der
Wissenschaft von Indien aus ohne Spur von Gelehrsamkeit. Auf dieselbe Weise waren die
Eingeborenen, bevor Columbus und andere Europier nach Amerika gingen, hunderte und
tausende von Jahren ohne Wissenschaft. Nun sind einige von ihnen, nachdem sie von den
Europiern erzogen wurden, etleuchtet worden. Ahnlich erhielten die Menschen im Anfang
der Welt die Wissenschaft von Gott und seitdem gibt es verschiedenen Gelehrte in
verschiedenen Zeitabschnitten. So sagt Patandschali in seinem Joga Schastra:

Joga Schastra »Wie wir in der Gegenwart nur durch Belehrung erleuchtet

Samadhi, 26 werden, so wurden im Anfang der Welt Agni und die drei anderen
Rischis (Weisen), von dem groBten aller Lehrer - Gott gelehrt. Seine Wissenschaft ist ewig.
Er ist ganz ungleich der menschlichen Seele, die im tiefen Schlaf und der Auflésung der
BewuBtsein verliert. Es ist daher sicher, dall keine Wirkung ohne Ursache hervorbracht
werden kann.

F. Die Wedas wurden in der Sanskrit Sprache offenbart. Jene Rischis kannten diese
Sprache nicht. Wie verstanden sie dann die Wedas?

A. Sie wurden ihnen durch Gott bekannt gemacht, und wenn immer groB3e Weise,
die Jogis, die von Frommigkeit erfiillt waren, das Verlangen hatten, die Bedeutung gewisser
Mantras zu verstehen, so trat der hohere Zustand ,,Samadhi", in der Betrachtung Gottes ein,
sofern ihr Denkorgan die Kraft vollkommener Konzentration besall, Er machte ihnen die
Deutung der bekannten Mantras bekannt. Als die Wedas vielen Rischis so offenbart waren,
machten sie Erklarungen der wedischen Mantras mit geschichtlichen Beispielen und legten

Nirukta, T sie in Buchern, genannt Brahmas, nieder die buchstiblich eine
Erklirung der Wedas bedeuten. Die Namen der Rischis, die Verkiinder gewisser Mantras
waren und zuerst die Erkliarung jener Mantras veroffentlichten und lehrten, sind mit diesen
Mantras als Zeichen der Erinnerung aufgeschrieben (verbunden). Diejenige, welche jene
Rischis als Verfasser der Mantras ansehen, sind durchaus auf dem Irrwege. Sie waren einfach
Verkiinder jener Mantras.
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F. Welche Buicher werden die Wedas genannt?

A. Die Bucher Namens Rig Weda, Jadschur Weda, Sama Weda und Atharwa Weda,
die Mantrasanhitas nur und keine andern.

F. Aber der weise Katjajana sagt: ,Die Mantrasanhitas zusammen mit den
Brahmanas machen die Wedas aus".

A. Du mufit bemerkt haben, dall im Beginn jeder Mantrsanhita und am Ende
jedesseiner Kapitel es von undenklicher Zeit her die Ubung gewesen ist, das Wort Weda
hinzuschreiben,aber das ist im Falle der Brahmanas nie geschehen. Wir lesen in der Nirkuta:

Nirkuta V, 8, 4 ,Dies ist in dem weda, dies ist in den Brahmanas"; auf dieselbe
Weise lesen wir in Panini:
Aschtadhjaji »Im Tschanda und Brahmana usw." Es geht aus diesen
IV, 2, 66 Anfihrungen hervor, dall der Weda der Name von Buchern ist,

die von den Brahmanas verschieden sind. Der Weda ist das, was man die Mantrasanhitas
oder eine Sammlung von Mantras nennt, wihrend die Brahmanas der Erklirung jener
Mantras sind. Wer mehr iiber diesen Gegenstand wissen will, kann unsere Buch genannt:
»Eine Einfithrung zur Erlduterung der Wedas". Zu Rate ziechen, worin auf Grund der
Beweiskraft verschiedener Arten von Autoritativen Mitteilungen beweisen ist, daf3 die obige
Anfiihrung von Katjana nie die einige sein kann", Wenn wir glauben, daB3 die Wedas niemals
ewig sein kénnten, dann sollten in den Brahmanas Lebensbeschreibungen verschiedener
Rischis und Weisen, Konige und Firsten zu findenb sein; da aber Lebensbeschreibungen
enthilten, nach der Geburt jener Rischis und Konige usw. geboren und kénnen daher nicht
ewig sein. Der Weda erklirt nicht die Lebensbeschreibung irgend einer Person, andererseits
werden nur solche Worte darin gebraucht, wodurch Wissenschaft bekannt gemacht wird. Es
ist keine Erwihnung irgend welcher Eigennamen oder Geschichten irgend eines besonderen
Ereignisses oder einer Personlichkeit in dem Weda enthilten.

F. Wie viele Schakhas (Abteilungen) gibt es in dem Weda?

A. Elthundertundsiebenundzwanzig.

F. Was sind Schakhas (Abteilungen)?

A. Die Erklirungen werden Schakhas genannt.

F. Wir horen Gelehrte von verschiedenen Teile des Weda als Schakhas sprechen.
Haben sie Unrecht?

A. Wenn Du es ein weing Gberlegst, wirst Du verstehen, daf3 sie im Unrecht sind,
weil alle Schakhas den rischis oder dem Aschwalajana und andern zugeschrieben werden,
wihrend die Urheberschaft des Weda Gott zugehort. Mit andern Worten
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wie glaubt wird, dafl der Urheber der vier Wedas Gott ist, so warden die Rischis fir die
Vefasser der Schakhas, so wie Aschwalajanis gehalten. Und auB3erdem nehmen alle Schakhas
Wedatexte ') und erldutern sie, wihrend in dem Wedas nur Texte gegeben sind, daher snd
die vier Wedas — die Biicher der gottliche Offenbarung — wie der Stamm eines Baumes,
dessen Zweige (Schakhas) die Biicher sind, wie Aschwalajanis, geschrieben von Rischis und
nicht offenbart von Gott”). Wie die Eltern zu ihren Kindern freundlich sind und ihre
Wohlfahrt wiinschen, so hat der héchste Geist aus Gtite gegen alle Menschen die Wedas
offenbart, durch deren Studium sie von Unwissenheit und Irrtum befreit warden und das
Licht wahrer Wissenschaft erreichen. Und dadurch héchsten Gliuck genieBen wie auch
Wissenschaft fordern und Wohlfahrt erhéhen kénnen.

F. Sind die Wedas ewig oder nicht?

A. Sie sind ewig. Da Gott ewid ist, so mussen seine Wissenschaft und seine
Eigenschaften und Charakter einer ewigen Substanz auch ewig sind und umgekehrt.

F. Ist dieses Buch genannt der Weda, auch ewig?

A. O nein, weil das Buch nur Papier und Tinte besteht, kann es nie ewig sein, aber
die Worte, die durch diese Worte ausgedriickten Gedanken und die Beziechung zwischen den
Worten und dem, was sie ausdriicken sind ewig.

F. O, ich seche! Gott muf} jenen Rischis verlichen haben, die nachmals die Wedas
verfafiten. Meinst Dud as?

A. Es kann keine Gedanke ohne Worte geben. Niemand als ein allwissendes Wesen
hat die Macht, solche Schriften voll von allen Arten von Wissen zu verfassen, die
vollkommene Kenntns der Musik und Dichtkunst, der Versmalle sowie Tschandas, Noten
usw. etfordern. Wahrlich, die Rischis verfaiten nach dem Studium des Weda Biicher uiber
Grammatik, Philologie, Musik und Dichtkunst usw.,um die verschiedenen Zweige der
Gelehrsamkeit zu erleuchten. Hitte Gott den Wedanicht offenbart, so wiirde niemand fihig
gewesen sein, irgend etwas zu schreiben. Die Wedas sind daher offenbarte Biicher. Alle
Menschen sollten sich gemalihrer Lehren fiihren und wenn jemand nach seiner Religion
gefragt wird, so a3t ihn antworten, dal seine Religion wedisch ist, d.h. er glaubt an alles, was
immer in den Wedas gesagt ist.

Uber Gott und den Wedas ist so kurz geschrieben worden. Im nichstn Kapitel
warden wir Giber die Schépfung der Welt oder die Kosmogonie sprechen.
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Anmerkungen:

Y Dewata: Es wird von den rechtgliubigen Pandits und europiischen Gelehrten
irrtimlich mit Gott tibersetzt. Ich fige die Erklirung des Wortes Dewata aus Nirukta (VII,
15) bei, wie von dem verstorbenen Pandit Guru Datta Widjasithi Gibersetzt wird. ,,Was und
wer immer fihig ist, uns einige Vorteile zu bringen und Dinge zu erleuchten und uns zu
erkliren und am Ende auch das Lich taller Lichter — diese heilen mit Recht Dewatas”. (Dr,
C. Bharadwadscha).

%) Jagija: ist ein titiger freiwilliger Zweckverband eines Mannes mit der Absciht,
Ku7nst zu fordern, Menschen zum Zwecke des Lehrens und Lernens zu versammlen (Dr. C.
Bharadwadscha).

) Durch Gott geschaffen: Nach der Auffassunf der Weda formt Gott die
Korper aus dem Urstoff, etwa wie der Tépfer seine Topfe aus dem Ton bildet. (Ubersetzer).

) BewuBtsein: Diese sechs Eigenschaften sind sowohl dem Waischeschika als
auch Njaja Schastras gemeinsam, aber die folgenden Eigenschaften stehen nur in dem
ersteren.

) Wachtkanzelnrufen: In den Kronfeldern Indiens errichtete Kanzeln,
worauf Wachtleute sitzen, um Végel, Tiere usw. fortzuscheuchen.

% Getragenwerden: Gerade wie im Deutschen WilhelmstraB3e fiir die deutsche
Politik, Kreml fiir die russische gebraucht wird. (Ubersetzer).

) Samadhi: Eine Stufe des Joga, worin die geistige Versenkung (KKonzentration)
des Frommen vollkommen ist. (Ubersetzers).

% Tat: Esist ein Vorwort und bedeutet das.

) Schwetaketo: Der letzte Satz in Klammern ist gerade die besprochene
Anfihrung, die in dem vom Verfasser angeftihrten Verse vorkommt, der bedeutet, da3 der
vom Fragesteller angefiihrte Text nicht bedeutet: ,,Das bist du, sondern das ist in dir, dal3 das
Wort das sich auf den Allgegenwirtigen, Allwissenden, Hochsten Geist bezieht. Der in dem
Verse die Seele von Allem einschlieBnd die menschliche Seele genannt wird, daher bedeutet
das jenes h6chste Wesen in Dir.

" Tschandogja Upanischad: Die Die Rechtgliubigen anerkennen diese
Upanischad als offenbarte Biicher, der Verfasser nicht. Er erkennt nur die vier Wedas als
offenbart an.
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" Nachkommende: Der nach dem ersten durchdringt.

"y Annahme: D.. der Grundsatz der Zuriickweisung der unterschiedenen
Eigenschaften und Annahme der gemeinsamen Eigenschaften.

"y Die seineige sein kann: Der Ausdruck Weda ist dort im technischen
Sinne gebraucht, gerade wie Wriddhi in Panini. Wire es kein technischer Ausdruck, so war es
nicht nétig, ihn zu erklaren.

" Weda Texte: Gerade wie Taittirijaschakha mit dem Mantra ,,Ische twordsche
tweti usw." beginnt und dann die Erklirung des Mantra folgt.

"y Offenbart von Gott: Zur weiteren Erlduterung verweisen wir auf das
Buch ,,Eine Einleitung zur Erklirung der Wedas".
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Kapitel VIII

Kosmogonie (Die Schopfung, Erhiltung
Und Auflésung des Weltalls.)

Rig Weda »Wer diese vielfiltige Welt erschaffen hat und die Ursache ihrer

X,129,7,8 Erhiltung sowie ihrer Auflosung ist, ist der Herr des Weltalls, in
dem die ganze Welt besteht, erhilten und dann in ihren Urzustand aufgeldst wird, ist der
héchste Geist. Erkenne Thn, o Mensch, als Deinen Gott und glaube an keinen anderen als
den Schopfer des Weltalls".

129,3 »Im Anfang war alles in aullerste Dunkelheit gehiillt. Nichts war
unterscheidbar. Es war wie dunkel Nacht, der Stoff war in seiner wahrhaften Urform. Er war
wie Ather. Das ganze Weltall vollig von Dunkelheit iiberbreitet, war unbedeutend klein,
verglichen mit dem unendlichen Gott, der hiernach durch seine Allmacht diese komische
Welt - die Wirkung - aus dem Urstoff - Ursache entwickelte'.

Rig Weda ,»O Menschen, liebet und verehert jenes hochste Wesen, das die

X, 121, 1 Stiitze aller leuchtenden Koérper ist, den einzigen unvergleichen
Herrn den gegenwirtigen wie der zukinftigen Welten, der sogar bestand, bevor die Welt in
die Wirklichkeit trat, und alles, was im Raume zwischen Himmel (d.i. buchstiblich die
Sonne) und Erde besteht, geschaffen hat".

Jadschur Weda ,Jener hochste Geist, von dem alle Dinge aausgehen, und in dem

XXXI, 2 sie leben und untergehen, ist der alldurchdringende Gott.
Trachtet, o Menschen, Thn zu ertkennen".

nJener groBe Gott sollte gesucht werden, der die Ursache der Schopfung, der

Erhiltung und Auflésung des Weltalls ist. (Scharirika Sutra 1.2.)
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F. Ist dieses Weltall von Gott oder etwas anderem ausgegangen?
A. Gott ist die Wirksame Ursache ist die Prakriti.

F. Ist nicht die Prakriti von Gott ausgegangen?

A. Nein, sie ist ohne Anfang.

F. Wie viele Wesen sind ohne Anfang?

A. Drei - Gott,, die Seele und die Prakriti.

F. Welches sind deine Beweise fiir diese Feststellung?

Rig »oowohl Gott als die Seele sind ewig, sie sind dhlich beziiglich des
Weda BewuBtseins und solcher anderer Eigenschaften. Sie sind miteina-
161,20 nder verbunden - da Gott die Seele durchdringt - und sind

wechselseitig Gefahrten. Die Prakriti, die dem Stamm eines Baumes vergleichen wird, dessen
Zweige das vielseitige Weltall ausmachen, das zur Zeit der Auflésung in seinen Urzustand
gebracht wird, ist ewig. Die Beschaffenheit, die Eigenschaften und der Charakter dieser drei
sind ewig. Von Gott und der Seele erntet letztere allein die guten oder bosen Friichte dieses
Baumes des Weltalls. Er ist der Allruhmreiche, der innen, auBlen und auf allen Seiten
zscheint. Gott, die Seele und die Prakriti sind von einander unterscheiden, da sie von Natur
verschieden sind, aber sie sind alle ewig".

Jadschur Weda Durch die Wedas offenbarte der gro3e Gott alle Arten von
XL, 8 Wissenschaften den ewigen Seelen.
Schwetaschwetara ,Die Prakriti, die Seele und Gott, sie alle sind unerschaffen. Sie
Upanischad sind die Ursache des ganzen Weltalls. Sie haben keine Ursache
v, 5 und haben von Ewigkeiten bestanden. Die ewige Seele genief3t

den ewigen Stoff und isr darin eingehtllt (gefangen) ist". Die Eigenschaften Gottes und der
Seele sin dim vorigen Kapitel beschrieben worden. Hier werden wir die Eigenschaften der
Prakriti behandeln.

Sankhia ,Jener Zustand des Stoffes, im dem die verstandesmafBigen
Schastra (Stawa), leidenschaftlichen (Radshas) und térichten (Tamas)
I, 61 Eigenschaften im gleichen Verhiltnis verbunden sind, wird

Prakriti genannt. Von der Prakriti strahlte der Grundsatz der Weiseheit (Mahatatwa) aus und
von dem letzteren entsprang die Individualitit (Ahankara), von der die finf feinen
Wesenheiten und die zehn Grundsitze (Krifte) der Erregung und Handlung und der Manas
ausgingen. Aus 5 feinen Wesenheiten entsprangen die funf groben Wesen, so wie
Festkorper, Flussigkeit usw.
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Diese vierundzwanzig Wesen und der Puruscha, d.i. der menschliche und géttliche
Geist, bilden eine Gruppe von funfundzwanzig Nomina. Von allen diesen vierundzwanzig
sin dist die Prakriti unerschaffen, der Grundsatz der Wesiheit, die Individualitit und die funf
feinen Wesen sind die Erzeugnisse der Prakriti und ihrerseits die Ursache (Kraft) der zehn
Grundsitze der Erregung und Handlung und des Grundsatzes der Aufmerksamkeit. Der
Puruscha, d.h. der Geist, ist weder die stoffliche Ursache noch die Wirkung von irgend
etwas.

Tschandogja F. Aber es ist in der Tschandogja Upanischad geschrieben: ,,Vor
Upanischad der Schépfung war dies Weltall vorhanden". Wihrend die
6,2 Taittirija Upanischad Brahman7 sagt: ,,Es war nicht vorhanden als

Brahma". Wiederum sagt die Brihadaranjaka Upanischad (Kap. 1, 4): ,,Es war alls Geist",
und zuletzt sagt die Schatapatha Brahmana (Kap. XI, 1, 11, 1): ,,Es war alles Gott Brahma".
Und wiederum :,Durch seinen eigenen Willen bildete sich der grofle Gott in diesem
vielseitigen Weltall um". In einer andern Upanischad ist ,,Sarwan Khalu usw.", was bedeutet,
,»wahtlich, dieses ganze Weltall ist Gott, alle andern Dinge sind nichts als Gott".

A. Warum verkehrst Du Die Bedeutung dieser angefiihrten Stellen? Denn Gerade in
dieser Upanischad wird gesagt: ,,O Schwetaketo, schreite von den Wirkungen zu den
Ursachen und lerne, dal Prthwi (Festkorper) aus Flissigkeiten hervorgehen, Apah
(Flussigkeiten) aus Tedscha - jenem Zustande des Stoffs (Agregatzustand), dessen
Eigenschaften Wirme und Licht sind usw. - und Tedscha aus der ungeschaffenen Prakriti.
Diese Prakriti ist die Quelle, Ort und Stutze des Weltalls". Was Du tbesetzt hast: ,,Dies
Weltall war nicht vorhanden" bedeutet, da3 es als Weltall in der groben kérpetlichen und
sichbaren Form nicht vorhanden war. Aber es bestand im wesentlichen oder in der Urform
der ewgen Prakriti. Es war nicht nichts, Gott und die Seele waren auch vorhanden. Diese
Anfihrung, die mit Sarwan Khalu beginnt, ist nichts als ein Gemicsh, denn Du hast Teile
zweier Verse aus zwel verschiedenen Upanischads zusammengemengt und sie zu eienm Satz
geformt. Sarwan Khalu usw. wird aus der Tschandogja Upanischad )Kap. 111, 14, 1) und
Nehnaua von der Katha Upanischad (Kap. 11, 4, 11) gebildet. Gerade wie die Glieder des
Korpers nur solange von Nutzen sind, als sie Teile von ihm bilden, aber nutzlos werden,
sobald sie von ihm getrennt sind, dhnlich kannst Du Sinn aus Worten und Spriichen
erhilten, wenn Du sie am richtigen Platz und in Verbindung mit dem Vorgegangenen oder
Folgenden liest, aber sie werden bedeutungslos
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Plitzen getrennt und mit anderen verbunden werden. Nun merke sorgfiltic die
wahre Bedeutung obiger Anfihrung: ,Verehre, o Seele, jenes groe Wesen, das der
Schopfer, die Stiitze und das Leben des Weltalls ist. Drch seine Macht kam das ganze Weltall
ins sein und wird erhilten und in Ihm besteht es, ehre Thn allein und keinen andern. Er ist
ein unteilbares, unverinderliches, bewulites Wesen. Es ist keine Beimischung verschiedener
Dinge in Ihm, obgleich alle Ding emit ihrem bestimmten individuellen Dasein in Thm
begrundet sind und von IThm erhilten werden".

F. Wie viele Ursachen gibt es im Weltall?

A. Drei - die wirksame, die stoffliche und die gemeinsame. Die wirksame Ursache ist
die, durch deren unmittelbare Titigkeit ein Ding geschaffen wird, wihrend durch Fehlen
dieser unmittelbaren Tatigkeit nichts gemacht wird. Sie dndert sich nicht, obgleich sie in
andern Dingen Anderungen hervorbringt. Die stoffliche Ursache ist die, ohne welche nichts
geschehen kann, sie ist Ander8ngen unterworfen, wird gemacht und vernichtet. Die
gemeinsame Ursache ist in Werkzeug fiir die Herstellung eines Dinges, sie ist vielen Dingen
gemeinsam. Die Wirksame Ursache ist zweierlei Art: (1) Die urspriingliche wirksame
Ursache ist der hochste Geist - der Herrscher von allem, der das Weltall aus dem Prakriti
erschafft, er erhilt und dann in seiner Urform auflést. (2) Die zweite nebensichliche)
wirksame Ursache ist die Seele. Sie nimmt verschiedenenStpffe aus dem von Gott
erschaffenen Weltall und formt sie in verschiedene Gestalten.

Die stoffliche Ursache ist die Prakriti, der bei der Erschaffung des Weltalls
gebrauchte Stoff. Da sie ohne Geist ist, kann sie sich werder machen noch zerstéren, wird
aber immer durch ein geistes Wesen gemacht oder zerstort; obgleich hier und selbst eine Art
toter, triger Masse Anderungen in einer andern toten Masse hervorbringt (aber diese
Anderungen sind geordnet). Zu.B. Gott schuf Saaten verschiedener Art, wenn sie in einen
passenden Boden fallen und die gehérige Menge Wasser und Nahrung bekommen,
entwickeln sie sich zu Biaumen; aber wenn sie mit Feuer in Bertihrung kommen, gehen sie
ein. Alle geordneten Anderungen in stofflichen Dingen hingen in ihrem Vorkommen von
Gott und der Seele ab. Alle solchen Mittel, wie Wissen, Stirke und Hinde und Werkzeuge,
Zeit und Raum, die zur Herstellung eines Gegenstandes nétig sind, machen seine
geimeinsame Ursache aus. Nehmen wir als Beispiel einen Topf. Der Topfer ist seine
wesentliche, wirksame Ursache, Ton seine stoffliche Ursache, wihrend die Stange, das Rad
und andere Werkzeuge, Zeit, Raum, Licht, Augen, Hinde
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(des Topfers), Wissen und die notwendige Arbeit usw. seine gemeinsame Ursache
ausmachen. Nichts kann ohne diese drei Ursachen geschaffen oder zerstort werden. Neu-
Wedantischen® sehen Gott als die wesentliche wie auch als die stoffliche Ursache des
Weltalls an, aber sie sind durchaus im Unrecht.

Mundakopnischad F. Gerade wie die Spinne nichts von auf3en nimmt, sondern Faden

L1,7 aus ihrem Korper zieht, mit denen sie ihr Gewebe spinnt und
darin herumspielt, so entwickelt Gott die Welt aus seinem eigenen Selbst, wird darin
verwandelt und empfindet Freude.

So wunschte und wollte Brahma ,,Laf3 mich verschiedene Formen annehmen, mit
andern Worten verwandelt werden zum Weltall", und durch den bloBen Willen wurde er
zum Weltall umgewandelt.

Gaudapa In der metrischen Erklirung von Gaurapada (iiber die wedischen
Karika Spriiche) wird gesagt: ,,Was im Anfang nicht besteht und am Ende
31 - zu bestehen aufhort, besteht auch nicht in der Gegenwart". Im

Anfang bestand die Welt nicht, aber Brahma. Nach der Auflésung wird die Welt nicht mehr
bestehen, aber Brahma. Daher besteht die Welt sogar nicht in der Gegenwart, es ist alles
Brahma. Warum ist das Weltall nicht Brahma?

A. Wenn, wie Du sagst, Brahma (Gott) die stoffliche Ursache des Weltalls wire, so
wurde Er verdnderlich, bedingt und wandelbar werden. Auflerdem werden die Naturen,
Eigenschaften und Kennzeichen einer stofflichen Ursache auf ihre Wirkung tibertragen. Die
Waischeschika Darschana 11, 1, 24 sagt: ,,Die Wirkung offenbart nur, was in der stofflichne
Ursache vorher bestand". Wie konnte dann Brahma und die stoffliche Welt als (stoffliche)
Ursache und Wirkung in Beziehung gesetzt werden? Sie sind in Natur, Eigenschaften und
Kennzeichen so unihnlich. Nun, Brahma ist die Verkorperung des wahres Daseins,
BewuBtseins und Segens, wihrend das stoffliche Weltall verginglich, unbelebt und entbl63t
von Segen ist. Brahma ist unerschaffen, unsichtbar, wihrend die stoffliche Welt geschaffen,
teilbar und sichtbar ist. Wiren stofflichen Gegenstinde, so wie feste Korper, aus Brahma
entwickelt, so wiirde er dieselben Eigenschaften besitzen wie die stofflichen Gegenstinde.
Gerade wie feste Korper und stofflichen Gegenstinde tot und unbelebt sind, so wirde es
Brahma sein: oder die stofflichen Gegenstinde wiirden Gerade wie Brahma BewuBtsein
besitzen. Uberdies beweist das Beispiel einer Spinne und ihres Gewebes nicht Deine
Behauptung. Anstatt dessen wiederlegt es sie, weil der Kérper der Spinne die stoffliche
Ursache der Fiden ist, wahrend die Seele
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Innerhalb die wirksame Ursache ist’. Auf dieselbe Weise hat Gott dieses grobe
sichtbare Weltall aus der feinen sichtbaren Prakriti, die in Ihm wohnte, entwickelt. Er
durchdringt das Weltall und bezuegt alles und ist vollkommener Segen. Der Text, den Du
ubersetzt hast ,,Gott winschte und wollte", ,,.L.al3 mich verschiedenen Formen annehmen"
usw. bedeutet wirklich, da3 Gott geistig sah, betrachtete und wollte ,,L.a} mich die vielfaltige
Welt erschaffen und offenbart werden"; weil nur nach der Erschaffung der Welt Gott
gleichzeitig mit den verschiedenen groben physischen Gegenstinden und den menschlichen
Seelen in ithrem Nachdenken, Gedanken, Wissen und Predigten und Grhérten offenbart
wird. Zur Zeit der Auflésung kennt Thn niemand auler IThm selbst und die befreiten Seelen.
Der von Dir angefiihrte Spruch ist irrtimlich; weil doch, obwohl es wahr ist, dal das Weltall
vor der Schopfung in dieser groben sichtbaren Form nicht bestanden hat - noch in dieser
Form von der Auflésung an weiter bis zum Beginn der nichsten Schépfung bestehen wird,
es nicht nichts war, noch es jemals sein wird. Vor der Schépfung bestand es in einer feinen
unsichtbaren Urform, ebenso wird es nach der Aufldsung sein.

Rig Weda »Im Anfang war alles Dunkelheit", das ganze Weltall war in
X, 129,3 duBerste Dunkelheit eigehullt".
Manu 1, 5 »Im Anfang war das Weltall in Dunkelheit eingeschlossen. Es war

durch Verstand weder erklirbar noch entdeckbar. Weder besal3 es irgend welche korperliche
Zeichen, noch war es durch die Sinne wahrnehmbat". Noch wird es nach dem Anfang oder
wihrend der Zeit der Aufldsung sein. Aber gegenwirtig ist es erklirbar besitzt sichtbare
Zeichen und Merkmale und ist daher durch die Sinne vollkommen unterscheidbar, und doch
erklirte jener Erlduterer das Nichtbestehen der Welt in der Gegenwart, was durchaus
ungtltig ist, weil, was auch eine Person tber die Geltung unmittelbarer Perzeption und
anderer Bewesmittel weil3, nicht Nichts sein kann".

F. Welchen Grund hatte Gott bei Erschaffung der welt?

A. Welchen Grund kénnte Er haben sie nicht zu erschaffen?

F. Hitte Er sie nicht erschaffen, wiirde Er dann in Gluck gelebt haben? Auflerdem
wurden die Seelen frei von Freude und Schmerz geblieben sein.

A. Dies sind die Gedanken der Trigen und Stumpfsinnigen, aber nicht der Méinner
von kriftigen und titigen Gewohnheiten. Welches Gluck kénnte die Seele wihrend der Zeit
der Auflésung genieBen? Wenn Gliick und Elend dieser Welt verglichen
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werden, wird gefunden werden, dal3 das Gliick viele Male grof3er ist als das Elend. Auf3erdem
erreicht manche reine Seele, die das Mittel zum Himmel annimmt; endliche Gluckseligkeit,
wihrend die Seelen in der Zeit der Auflosung einfach muBig bleiben wie in tiefem Schlafe.
Hitte Er tberdies diese Welt nicht geschaffen, wie hitte Er den Seelen ihre Winsche
gewahren konnen, und wie hitten sie die Friichte ihrer guten und bdésen Taten im
vorgegangenen Schopfungskriese (der letzten Schépfung vorausgeht) ernten kénnen? Wenn
Du gefragt wiirdest, welches die Fahigkeit der Augen ist, so kannst Du nur sagen, ,,natirlich
das Sehen". Auf dieselbe Weise, von welchem andern Nutzen konnten Wissenschaft,
Titigkeit und Schépfungskraft in Gott sein, wenn nicht in der Schépfung? In nichts sonst.
Die Eigenschaften Gottes wie Gerechtigkeit, Gnade, die Macht, die Welt zu erhilten,
koénnen nur Bedeutung haben, wenn Er die Welt erschafft. Seine unendliche Macht tragt nur
Frucht, wenn sie auf die Schopfung, Erhiltung, Regierung und Aufldsung des Weltalls
angewendet wird. Gerade wie das Sehen die natirliche Fihigkeit des Auges ist, sind die
Schopfung der Welt, das freie Geschenk aller Dinge an die Seelen und die Férderung der
Wohlfahrt von allen die natirlichen Eigenschaften Gottes.

F. Wurde die Aussaat oder der Baum zuerst gemacht?

A. Die Aussaat; weil die Saat, Ursache, Hetu (Quelle), Nidana Nimitta (Ursprung)
usw. alle gleichbedeutende Ausdriicke sind. Die Ursache, die auch die Saat genannt ist, muf3
der Wirkung vorangehen.

F. Da Gott allmichtig ist, kann Er auch Prakriti - Urstoff - und die Seele erschaffen.
Wenn Er es nicht kann, kann Er auch nicht allmachtig hei3en.

A. Wir haben die Bedeutung des Wortes ,,allmichtig" vorher erklirt. Bedeutet aber
Allmichtiger einen, der sogar Unmoégliches schaffen kann? Wenn es einen gibt, der selbst
solche unméglichen Dinge, wie die Hervorbringung einer Wirkung ohne Ursache kann,
dann kann Er einen andern Gott erschaffen, selbst sterben, Schmerzen etleiden, untitig und
tot, unbelebt, ungerecht, unrein und unsittlich werden oder nicht? Selbst Gott kann die
natiirlichen Eigenschaften der Dinge wie Hitze des Feuers, Flussigkeit der flissigen Korper
und Trigheit (Festigkeit) der Erde (festen Korper) usw. nicht dndern. Da seine Gesetze wahr
und vollkommen sind, kann er sie nicht dndern. Daher bedeutet Allmacht nur, dal3 er die
Macht besitzt, alle seine werke ohne irgend eine Hilfe zu vollbringen.

F. Ist Gott formlos oder korperlich? Wenn er formlos wire, wie konnte er die Welt
ohne korperliche Organe erschaffen?
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Naturlich kann ein Einwand wie dieser nicht nachdrucklich erhoben werden, wenn Er
korperlich wire.

A. Gott ist ohne Form. Der kann nicht Gott sein, der einen Korper besitzt, weil er
dann begrenzte Krifte hitte, durch Zeit und Rauch beschrinkt und Hunger, Durst Hitze
und Kilte, Wunden und Vetletzungen usw. unterworfen wire. Ein solches Wesen kann die
Eigenschaften oder Krifte der Seele besitzen, aber keine gottliche Eigenschaften; da ein
fleischlicher Gott niemals den Urstoff - die Prakriti - Atome und Molekile fassen und
beherrschen kénnte, noch kénnte Er die Welt aus jenen feinen Elementen erschaffen gerade
wie wir, da im Fleische verkorpert, sie nicht fassen und beherrschen kénnen. Gott besitzt
keinen physischen Koérper noch kérperliche Organe, sowie Hinde und Fifle, obgleich er
unendliche Macht, Energie und Tatkraft besitzt, vermoge deren er alle jene Werke tut, die
weder der Stoff noch die Seele tun konnen. Nur weil Er feiner ist als die Seele und die
Prakriti und sie durchdringt, kann Er sie fassen und in diese sichtbare Welt unwandeln.

F. Wenn Gott ohne Form ist, sollte die von Ihm geschaffene Welt auch ohne Form
sein, gerade wie im Falle anderer lebender Wesen wie Menschen. Die Kinder haben Korper
wie ihre Eltern. Wiren sie ohne Form gewesen, wiirden ihre Kinder ebenso sein.

A. Was fur eine kindliche Frage! Wir haben bereits festgestellt, dall Gott die
stoffliche Ursache des Weltalls ist. Er ist nur seine witksame Utrsache. Prakriti und Paramanu
- der Urstoff und die Atome - weniger fein als Gott, sind die stofflichen Ursachen der Welt.
Sie sind tUberhaupt nicht formlos, aber feiner als andere stoffliche Dinge, wihrend sie im
vergleich mit Gott weniger fein sind.

F. Kann Gott nicht eine Wirkung ohne Ursache hervorbringen?

A. Nein; da das, was nicht in irgend einer Form besteht, nicht ins Dasein gerufen
werden kann. Es ist durchaus unméglich fiir eine Wirkung, ohne Ursache hervorgebracht zu
werden, wie die Geschichte eines Mannes, der auf folgende Weise prahlte: ,,Ich sah Mann
und Frau miteinander verheiratet, deren Miutter nie Kinder hatten. Sie hatten Knaben mit
menschlichen Hornern und trugen Krinze aus dtherischen Blumen. Sie badeten im Wasser
der Luftspieglung (Fata morgana) und lebten in einer Stadt von Engeln, wo es ohne Wolken
regnete und Getreide und Gemise ohne Boden wuchsen usw." Oder ,,Ich hatte weder Vater
noch Mutter und wurde doch geboren. Ich hab keine Zunge, und sich, ich kann sprechen.
Es war keine Schlange in der Hélle und doch kam
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eine heraus. Ich war nirgendwo, noch diese Leute, und doch sind wir alle hier. Nur
Wahnsinnige kénnen solche Dinge glauben und aussprechen.

F. Wenn es keine Wirkung ohne Ursache geben kann, was ist dann die Ursache der
ersten Ursache?

A. Was auch immer eine absolute Ursache ist, kann nie Wirkung einer anderen sein,
aber was die Ursache von einer und Wirkung von einer andern ist, wird eine relative Ursache
genannt. Nimm ein Beispiel. Die Erde ist die Ursache eines Hauses, aber eine Wirkung von
Fliissigkeiten®, aber die erste Ursache, Prakriti, hat keine andere Ursache, nimlich sie ist ohne
Anfang oder ewig. Der Sankhja Darschana 1_67 sagt: ,,Da die erste Ursache keine Ursache
hat, so ist sie die Ursache aller Wirkungen". Jede Wirkung muf3 drei Ursachen haben, bevor
sie ins Daseins tritt; gerade wie ein Stiick Tuch, bevor es gemacht wird, drei Dinge haben
muf3 - den Weber, den Faden und die Maschine - in derselben Weise setzt die Schopfung des
Dasein Gottes, die Prakriti, die seelen, Zeit und Raum, die alle ungeschaffen und ewig sind,
voraus. Es wirde keine Welt geben, wenn eins von ihnen fehlte. Die verschiedenen
Einwendungen der Atheisten werden unten beantwortet.

F. (1) Schunja (nichts) ist die einzige wahre Wirklichkeit. Im Anfange war nichts als
Schunja und Schunja wird am Ende tbrig bleiben; weil das, was jetzt besteht, zu bestehen
authoren und Schunja wird.

A. Der Ather, ein unsichtbarer Stoff wie Prakriti, der Raum und ein Punkt werden
auch Schunja, Er ist unbelebt und alle Dinge bestehen unsichtbar in ithm. Linien werden aus
Punkten gemacht, wihrend Kreise, Vierecke usw. aus Linien gemacht werden. So hat Gott
durch seine Schopfungskraft die Erde, Berge und Gegenstinde aller Formen und GréBlen
aus einem Punkt oder Nebelfleck Schunja entwickelt. Auflerdem kann der nicht Schunja
(nichts) sein, der Schunja erkannt (daher bedeutet Schunja hier nicht nichts, sondern einen
Punkt oder Nebelfleck).

F. (2) Etwas kann aus nichts kommen, gerade wie ein Samen nicht keimt und einen
SchoBling entwickelt, bis er gespalten findest Du keinen SchoBling darin. Es ist dann klar,
daf3 dert SchoBling aus nichts entsteht.

A. Das, was einen Samen spaltet, bevor er keimt, muf} sich schon in dem Samen
befunden haben, was laBt sonst den Samen sich spalten? Auch wiirde Ees nicht
herausgekommen sein, wenn es nicht dagewesen wire.

F. (3) Es ist nicht wahr: Wie Du séest, so sollst Du ernten. Manche Titigkeit sieht
man keine Frucht bringen; daher schliel3t
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man mit Recht, daf} es ginzlich bei Gott liegt, einen Menschen fir seine Taten zu strafen
oder zu belohnen. Es hingt durchaus von Seinem Wunsche ab.

A. Wenn es so wire, warum belohnt oder bestraft Gott nicht einen Menschen fur
Taten, die er nie getan hat? Es folgt daher, daB3 Gott jedem gibt, was IThm gemil3 seiner taten
zukommt. Gott belohnt oder bestraft nicht einen Menschen gemill der Laune seines
Willens. Andererseits la3t Er einen Menschen nur ernten, was er gesat hat.

F. (4) Wirkungen koénnen ohne Ursache hervorgebracht werden, gerade wie die
scharfen Dornen der Acacia Arabica aus Zweigen entspringen, die durchaus nicht scharf und
spitz sind, sondern weich und glatt. Es ist daher aus diesem Beispiel klar, da3 im Anfang der
Schopfung alle stofflichen Gegenstinde und Korper von lebenden Wesen ohne eine erste
Ursache ins dasein traten.

A. Wovon auch ein Ding entspringt, das ist seine Ursache. Dornen kommen nicht
aus nichts. Sie kommen aus einem dornigen Baum, daher ist jener Baum ihre Ursache. Daher
wurde die Welt nicht ohne Ursache geschaffen.

F. (5) Alle Dinge sind geschaffen und dem Verfall unterworfen. Sie sind alle
verginglich . Die Neu-Wedantisten machen Einwendungen wie diese, sie sagen: Tausende
von Buchern stutzen die Lehre, dalBBrahma allein die wahre Wirklichkeit, die Welt eine
Tduschung und die seele nicht von Gott (Brahma) unterschjieden ist. Alles sonst ist
unwirklich.

A. Alles kann nicht unwirklich sein, wenn die Tatsache ihrer Unwirklichkeit wirklich
1st.

F. Selbst die Tatsache ihrer Wriklichkeit ist unwirklich. Gerade wie Feuer nicht nur
andere Dinge verbrennt und sie so zerstort worden ist.

A. Was durch die Sinne wahrnehmbar ist, kann nicht unwitrklich oder nichts sein,
noch kann der ausnehmend feine Stoff - die stoffliche Ursache der Welt - unwirklich oder
zerstorbar sein. Die Neu-Wedantisten hilten Brahma fur die stoffliche Ursache des Weltalls,
da Er - die Ursache - wirklich ist, so kann die Welt - die Wirkung - nicht unwirklich sein.
Wenn gesagt wiirde, daf3 die stoffliche Welt nur eine stoffliche Vorstellung (Begriff) und
daher unwirklich ist, wie Gegenstinde im Traum oder wie ein Stick Seil in der Dunkelheit
fir eine Schlange gehilten wird, so kann es nicht wahr sein; weil eine Vorstellung ode rein
Gedanke etwas Abstraktes ist, was nicht von dem Begriff, worin es sich befindet, getrennt
werden kann. Wenn das Vorstellende, niamlich die Seele, witklich ist, kann
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die Vorstellung nicht unwirklich sein, sonst miiitest Du zulassen, dal3 die seele auch
unwirklich ist. Du kannst nicht im Traume ein Ding sehen, wofern Du es nicht im Wachen
geschen oder gehort hast. Mit anderen Worten, wenn die verschidenen Dinge dieser Welt
mit unsern Sinnen in berithrung kommen, so entstehen Wahrnehmungen, genannt Wissen
durch unmittelbare Perzeption - die Eindriicke auf unsere Seele hinterlassen, welche
Eindricke im Traum zuriickgerufen und der seele lebendig werden. Wenn es fiir einen
Menschen moglich wire, von Dingen zu triumen, von denen er keinen Eindruck in seinem
Denkorgan gehabt hat, so wiirde ein Blindgeborener von Farben traumen, was nicht der Fall
ist. Es folgt daher, dal3 im Denkorgan Eindriicke und Gedanken von dufleren Dingen in der
auBenwelt zuriickgehilten werden. Und gerade wie duBlere Dinge weiter bestehen, selbst
wenn ein Mensch aufhért, irgend ein BewuBtsein von ihnen wie im tiefen Schlafe zu haben,
so besteht Prakriti selbst nach der Auflésung (dem Weltuntergang) weiter.

F. Da die duleren Gegenstinde im Schlummer aus unserm Bewuf3tsein treten und
im Zustande des tiefen Schlafes im Traum gesehen werden, d.i. untergehen soweit, als es uns
betrifft, warum nicht ebenso glauben, daB3 die duBleren Dinge, die im Wachen gesehen
werden, auch wirklich sind?

A. Nein, wir glauben das nicht; weil sowohl im Schlummer als auch im tiefen Schlaf
nur die dulleren Gegenstinde aus dem Bewulitsein treten. Sie héren nicht zu bestehen auf,
gerade wie verschiedene hinter uns liegende Dinge uns einfach unsichtbar vorhanden sind
und nicht zu bestehen aufgehort haben. Daher ist es nur wahr, was wir vorher gesagt haben,
dal3 Gott, Seele und Prakriti drei wirkliche Wesen sind.

F. (6) Da die fiinf Bhutas (die finf Zustinde des Stoffes), ewig sind, so ist die ganze
Welt ewig und unverginglich.

A. Nein, es ist nicht wahr; weil, wenn alle Gegenstinde, deren Bildungs- oder
Zerstezungsursache tiglich gesehen wird, ewig wiren, so wiirde die ganze stoffliche
sichtbare Welt mit allen solchen verginglichen Dingen wie die Kérper von Menschen und
Tieren, Hiusern und ihren Mobeln und dergl. Ewig sein, was albern ist. Daher kénnen die
Wirkungen nie ewig sein.

F. (7) Alle Dinge sind von einander unterschieden. Es ist keine Einheit. Was immer
wir sehen, schlie3t ein anderes aus.

A. DAs ganze besteht aus seinen Teilen; Zeit, Ather, Raum, Gott und Ordnung und
Geschlecht, abgleich getrennte Wesenheiten, sind doch alle gemeinsam, Da ist nichts, was
davon getrennt oder ohne sie bestehen kann. Daher sind sie alle nicht von einander getrennt,
obgleich sie von Natur verschieden sind. So ist Einheit in Verschiedenheit vorhanden.
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F. (8) Alle Dinge schliefen einander aus und sind daher gegeniiber anderen Dingen
nicht vorhanden, gerade wie eine Kuh nicht ein Pferd, noch ein Pferd eine Kuh ist, Daher
sind Pferd und Kuh gegeneidander nicht vorhanden. Ahnlich sind alle Dinge gleichsam nicht
vorhanden.

A. Obgleich es wahr ist, da3 die Bezichungen ecines anderen ausschlieBenden
Gegenstandes in allen Dingen besteht, kann doch ein Ding sich nicht selbst ausschlieBen.
Zu.B. ist eine Kuh kein Pferd, noch ist ein Pferd eine Kuh; aber eine Kuh als Kuh und ein
Pferd als ein Pferd sind vorhanden. Wenn Dinge nicht bestinden, wie kénntest Du von
dieser Itaretarabhawa - Bezichung von Dingen (die Beziechung eines Dinges, das andere von
sich selber ausschlief3t) sprechen?

F. (9) Die Welt tritt sich ins sein Kraft der Tatsache, dal3 es in der Natur der Dinge
liegt, zu verbinden und verschiedene Dinge hervorzubringen. Gedrade wie Maden durch das
Zusammenkommen von Nahrung, Feuchtigkeit und eintretende Zersetzung hervorgebracht
werden; oder wie Pflanzen zu wachsen beginnen, wenn die Saat, Wasser und Boden unter
gunstigen Umstinden zusammengebracht werden; so tritt die Welt ins sein Kraft der
natiirlichen Eigenschaften der Elemente. Da gibt es keinen Schopfer.

A. Wenn Bildung die natiitliche Eigeschaft des Stoffes ist, so gibt es keine Auflésung
oder Zersetzung; und wenn Du sagst, dall Zersetzung auch eine natirliche Eigenschaft des
Stoffes ist, so kann es keine Bildung geben, Aber wenn Du sagst, dal3 sowohl Bildung als
Zersetzung die natiirlichen Eigenschaften des Stoffes sind, so konnte es weder Bildung noch
Zersetzung geben. Wenn Du sagst, daf3 ein wirksamer Trieb die Ursache der Schopfung und
Auflésung der Welt ist, so muf3 er anders und verschieden von den Gegenstinden sein, die
der Bildung und Zersetzung unterworfen sind. Wenn Bildung und Zersetzung die
natiitlichen die natiirlichen eigenschaften des Stoffes wiren, so konnen sie zu jedem
beliebegen und zu jedem Augenblick auftreten. Aullerdem, wenn es keinen Schépfer gibtund
die Welt ins Sein trat kraft der natiirlichen den Stoffen innewohnenden FEigenschaften,
warum traten nicht andere erden, Sonnen und Monde nahe unserer Erde in Erscheinung?
Uberdies, was auch jetzt wichst oder ins sein tritt, tut es kraft der Verbindung verschiedener
Stoffe, die von Gott geschaffen sind. Gerade wie Pflanzen wachsen, wo immer Wasser,
Boden und Aussaat unter ginstigen Bedingungen in Bertihrung kommen und sonst nicht,
ahnlich konnen Prakriti und die Atome erst, wenn sie von Gott mit der erfordetlichen
Wissenschaft und Geschicklichkeit gehorig verbunden sind, irgend etwas hervorbringen. Es
folgt daher, dal3 die Welt nicht von selbst, sondern von Gott geschaffen wurde.
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F. Diese Welt hat keinen Schopfer gehabt noch ist einer gegenwirtig vorhanden,
noch wird jemals einer sein. Sie ist von Ewigkeit als solche vorhanden. Sie wurde niemals
erschaffen noch wird sie jemals untergehen.

A. Keine Titigkeit oder Sache - die das Erzeugnis einer Titigkeit ist - kann jemals
ohne einen Antreib ins Dasein trreten. Alle Gegenstinde dieser Welt, wie die Erde, sind dem
Verfahren der Umbildung unterworfen, d.h. sie sind das Erzeugnis einer bestimmten
Verbindung. Sie kénnen nie ewig sein, da ein Ding als Erzeugnis einer Verbindung nie
bestehen kann, nachdem seine einzelnen Bestandteile sich getrennt haben. Wenn Du es
nicht glaubst, so nimm den hartesten Felsen oder einen Diamanten ode rein Stiick Stahl und
zerschmettere es in Stiicke, schmelze und réste es und sich selbst, ob es aus getrennten
Teilchen zusammengesetzt ist oder nicht. Wenn es der Fall ist, so wird sicher eine Zeit
kommen, dal3 diese Teilchen zerfallen.

F. Es ist kein ewiger Gott vorhanden, andererseits eine erhabene Seele, die durch
Ubung des Joga solche Krifte wie die Beherrschung der Atome und Allwissenheit erreicht,
Gott wird.

A. Wire kein ewiger Gott, Schopfer des Alls, vorhanden gewesen, wer hitte die
Korper, die Sinnesorgane und alle andern Gegenstinde der Welt gerade die Stiitze und
Mittel des Unterhilts der Jogis geschaffen, wodurch er solche wunderbaren Krifte besitzt?
Ohne ihre Hilfe kann niemand sich bemiihen, irgend etwas zu vollbringen. Da die
Bemithung unméglich ist wie hitte er jene wunderbaren Krifte erwerben kénnen? Was fir
Anstrengungen ein Mann auch machen, was fur Mittel er auch anwenden, was fiir Mittel er
auch anwenden, was fir Krifte er auch erwerben kann, er kann nie Gott gleichen in seinen
natiitlichen - in Unterscheidung zu den von der Seele erworbenen - ewig dauernden oder
ewig Kriften, die unendlich und vielfiltig sind, weil die Wissenschaft von der Seele, selbst
wenn sie sich in Ewigkeit fortdauernd verbessern sollte, noch begrenzt und ihre Krifte
beschrinkt bleiben werden. Thre Kraft und ihre Wissen koénnen nie unendlich werden.
Bedenke! Kein Jogi hat jemals vermocht, die von Gott verordnet, dal3 die Augen die
Sehorgane und die Ohren die Hérorgane sein sollen, kein Jogi kann jemals diese Ordnung
indern. Die menschliche Seele kann nie Gott werden.

F. Macht Gott in den verschiedenen Schopfungskreisen das Weltall nach
gleichférmiger oder verschiedener Art?

A. Gerade wie es jetzt ist, so war es in der Vergangenheit, so wird es in der Zukunft
sein. Es wird in den Wedas gesagt:
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Rig Weda ,Gerade wie Gott die Sonne schuf, den Mond, die Erde, die

X, 1, 60, 3 Elektrizitit, die Luft in den vergangenen Schopfungskreisen, so
hat er es in der gegenwirtigen getan, und so wird Er es in der zukunftigen tun". Gottes
Werke, frei von Irrtum oder Flecken, sind stets gleichférmiger Art. Nur die Werke eines, der
endlich ist und dessen Wissen der Vermehrung oder Verminderung unterworfen sind,
konnen irrtimlich oder falsch sein, nicht die Gottes.

F. Stimmen die Wedas und die Schastras tberein und wiedersprechen sie sich
beztiglich der Schopfung nicht?

A. Sie Stimmen Uberein.

Taittirija F. Wenn sie Gbereinstimmen, warum ist in Upanischad die
Upanischad Schopfung folgendermallen beschrieben: ,,Aus der Prakriti schuf
Brahmananda 1 Gott zuerst Akascha’. Dann wurde Waju (der gas- oder

dampfférmige Zusatnd des Stoffes) entwickelt, aus Waju ging Agni (der Stoff welcher Licht,
Elektrizitit und Hitze erzeugt) hervor. Aus Agni gingen Flissigkeiten hervor; aus
Flussigkeiten entstanden Festkorper wie die Erde; aus FestkOrpern entsprangen Pflanzen, die
die Nahrung liefernten. Nahrung brachte die Zeugungskraft hervor, die die Ursache des
Korpers und der Korperorgane ist. In der Tschandogja Upanischad steht geschrieben, daf3
die Schopfung mit Agni beginnt, in der Aitreja Upanischad, dal} sie mit Flissigkeiten
beginnt. In dem Weda sewlbst ist an einigen Stellen Puruscha, an anderen Hiranjagarbha als
Ursache des Weltalls beschrieben worden, wihrend es in Mimansa Schastra Titigkeit oder
Anwendung in Waischeschika Zeit, in Njaja Paramanus (Atome), in Joga Schastra bewuf3te
Anstrengung, in Sankhja Schastra Prakriti, in Wedanta Gott ist. Was ist nun aus diesem allen
recht und welches falsch?

A. Sie sind alle richtig, nicht eins von ihnen ist falsch. Der ist im Unrecht, der sie
mifBversteht. Gott ist die wirksame und Prakriti die stoffliche Ursache des Weltalls. Nach
Mahapralaja, der groBen Auflésung - beginnt die neue Schopfung mit Akascha. In der
begrenzten Auflosung, wenn die Zersetzung die Stufe des Waju und Akascha nicht erreicht,
sondern nur die des Agni, beginnt die neue Schépfung mit Agni. Aber nach der Auflésung,
in der selbst Agni - Elektrizitit - nicht zersetzt ist, beginnt die nichste Schopfung mit
Flussigkeiten. Mit anderen Worten, die nidchste Schopfung hebt da an, wo die vorige
Auflésung endet. Puruscha und Hirnjagarbha sind wie wir in ersten Kapitel beschrieben
haben, Namen Gottes. Au cist kein Widerspruch in der Schopfungsgeschichte der sechs
Schastras, denn was ist Widerspruch anderes als entgegengesetzte Feststellungen, wenn der
besprochene Gegestand derselbe ist.
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Nun merke, wie die Beschreibungen der sechs Schastras mit einander in Einklang stehen.
Mimansa sagt: ,,Nichts kann in dieser Welt ohne gehorigen Fleil hervorgebracht werden".
Waischeschika sagt: ,,Nichts kann ohne Aufwand von Zeit getan oder gemacht werden". Der
Njaja sagt: ,,Nichts kann ohne stoffliche Ursache hervorgebracht werden". Das Sankhja sagt:
»Nichts kann ohne bestimmte Vereinigung von Atomen gemacht werden". Der Wedanta
sagt: , Nichts kann ohne einen Schopfer geschehen". Dies zeigt, dal die Schopfung der Welt
sechs verschiedene Ursachen erfordert, die getrennt durch je einen Schastra beschrieben
worden sind. Es ist kein Widerspruch in diesen Beschreibungen vorhanden. Die sechs
Schatras zusammen dienen zur Erklirung des Wunders der Schépfung, ebenso wie sechs
Minner einander helfen wiirden, eine Bekleidung auf dem Dache eines Hauses anzubringen.
Jemand nahm sechs Minner - von denen finf blind waren, und der sechste ein tritbes
Sehvermégen besall und zeigte jedem von ihnen einen andern Teil des Korpers eines
Elefanten und fragte sie dann, wem nach ihrer Meinung das Tier gleiche. Der erste
antwortete ,einer Sdule": der zweite ,einem Ficher"; der dritte ,einem dicken Stempel
(StoBel)"; der vierte ,einem Besensteil"; der funfte etwas Flachem" und der sechste ,,etwas
Dunklem gleich vier Sdulen, die den Korper eines Buffels tragen". Diesen sechs Minner
dhnlich ist die Lage jener Minner, welche anstatt die Biicher der Rischis zu studieren, das
zeitliche Sanskrit oder einheimsche Biicher lesen, die von beschrinkten Minnern von
geringem Verstand, die einander verleumden und tber Nichtigkeiten sich straiten,
geschrieben sind. Warum sollten sie, die blinde Anhidnger der Blinden sind, nicht leiden? Das
Leben der halberzogenen, selbstsiichtigen, sinnlichen und bequemen Leute der Gegenwart
hilft die Welt zu Grunde zu richten und zu ernidrigen.

F. Warum sollte eine Ursache keine Ursache haben, wenn es keine Wirkung gibt
ohne Ursache gibt?

A. O Ihr torichten Briider! Warum benutzt ihr Euren gesunden Menschenverstand
nicht ein wenig? Bedenkt, es gibt nur zwei Dinge in dieser Welt, Ursache und Wirkung. Was
immer eine absolute Ursache ist, kann nie eine Wirkung sein und was immer eine Wirkung
ist, kann nie zugleich eine Ursache sein. Solange nicht einMensch die Wissenschaft der
Schopfung griindlich versteht, kann er nie eine wahre Auffassung vom Weltall haben. Der
Zustand des Stoffes, in dem Eigenschaften im gleichen Verhiltnis gefunden werden, die den
Verstand fordern,
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den Leidenschaften dienen und die Torheit hervorbringen, ist die ungeschaffene,
unvergingliche Prakriti. Die erste Kombination der hochst feinen, unteilbaren, getrennt
bestehenden Teilchen genannt Paramanus (Atome und Elektronen), die von Prakriti
abgeleitet ist, wird der Anfang der Schopfung genannt. Die verschiedenen Verbindungen
von Atomen in verschiedenen Verhiltnissen und Weisen lassen verschiedene Grade und
feine und grob Zustinde des Stoffs entstehen, bi ser die grobe sichtbare vielfaltige Stufe,
genannt Srischti, das Weltall erreicht. Das nun, was in die erste Verbindung tritt und sie zu
Wege bringt, vor der Verbindung bestand und bestehen wird nachdem die Eizelteile getrennt
werden, wird die Ursache genannt. Wohingegen das, was nach der Verbindung ins Dasein
tritt und aufhort, nachdem es zu Ende gekommen ist, wird die Wirkung genannt. Wer die
Ursache eine Ursache, die Wirkung einer Wirkung, den Schépfer eines Schépfers, die
Triebkraft einer Triebkraft, Antrieb eines Antriebs und die Handlung einer Handlung
erkennen will, ist blind, obwohl er sicht, taub, obwohl er hort und unwissend, obgleich
wohlbelesen. Kann jemals das Auge eines Auges, die Lampe einer Lampe und die Sonne
einer Sonne vorhanden sein? Das, aus dem etwas gemacht wird, wird Ursache genannt. Was
immer aus einem andern gemacht wird, wird eine Wirkung genannt. Wer immer aus einer
Ursache eine Wirkung hervorbringt, wird der Schopfer genannt.
Bhagwadgita ,»Nichts kann jemals etwas werden, noch kann etwas jemals nichts
11, 16 werden. Diese zwei Grundsitze sind richtig durch die wahren
Seher der Natur bestitigt worden". Wie kénnen vorurteilsvolle, sophistische unaufrichtige
und unwissende Geister sie so leicht verstehen? Wer weder wohlbelesen noch mit den
Guten und Gelehrten verbunden ist, noch tber diese schwierigen Gegenstinde mit tiefer
Aufmerksamkeit nachdenkt, bleibt in Zweifel und Unwissenheit versunken. Gesegnet sind
die, welche eifrig sich bemiithen, die Grundsitze aller Wissenschaften zu verstehen und
nachdem sie gemeistert haben, sie andere auf ehrenhafte Weise lehren. Es ist daher klar, dal3,
wer glaubt, dal3 diese Welt ohne eine Ursache geschaffen worden ist, wirklich nichts weil3.
Wenn die Zeit der Schopfung herankommt, sammelt Gott diese auBlerordentlich feinen
Teilchen genannt Paramanus. Die erste Grundlage, die aus der hochst feinen Urprakriti
hervorgebracht wird, hei3t Mahatattwa (der Ursprung der Weisheit), die einen Grad weniger
fein ist als die Prakriti. Aus Mahatattwa wird der Ahankara (der Ursprung der Individualitdt
oder des Ichs) entwickelt, der noch weniger fein ist als Mahatattwa. Aus dem Ahankara
entstehen funf Bhutas (Elemente), finf Krifte der
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Sinne (Horen, Sehen, Riechen, Sprechen une Fihlen) 5 Krifte der Titigkeit (Sprechen,
Greifen, Bewegung und Zeugungskraft und AusstoBungskraft) und das Denkorgan. Alle
diese sind weniger fein als Ahankara. Die funf feinen Bhutas werden nach Erledigung
verschiedener Stufen weniger fein, Zustinde des Stoffs endlich in finf am wenigsten feinen
Stoffe, wie Festkorper, Flissigkeiten usw. verwandelt.

Aus der letzteren wachsen verschiedene Biume, Pflanzen usw., die die Quelle der
Nahrung sind, und aus der Nahrung wird die Zeugungskraft hervorgebracht, die die Ursache
des Korpers ist. Aber der erste Schopfung des Korpers war nicht das Ergebnis
geschlechtlichen Verkehrs, weil, nur nachdem minnliche und weibliche Kérper von Gott
geschaffen und geseelt wurden, die Maithuni (Schopfung, d.i. durch Geshlechtsverkehr)
beginnt. Siche die wunderbare Bildung des Korpers! Wie die Gelehrten dadurch in
Verwunderung gesetzt sind! Zuerst ist das Knochen gertst mit einem Netzwerk von
Gefillen ungirtet - Adern, Arterien, Nerven usw. - bekleidet mit Fleisch und das Ganze
durch die Haut mit ihrem Zubehor - Nageln und Haaren bedeckt. Wie schon sind dann die
verschiedenen Organe wie Herz, Leber, Milz und Lungen - der lufterneuernde Apparat -
angeordnet. Die Bildung des Gehirns, des Sehnervs mit der hochst veristelten Bildung der
Netzhaut, die Abgrenzung der Wege der Indriyas - die Organe der Sinne und Tatigkeiten, -
die Verschwisterung der Seele mit dem Korper, die Anweisung bestimmter Stellen fur das
Wachen, den Schlummer und den tiefen Schlaf, die Bildung verschiedener Arten von Dhatus
- Gewebe und Ausscheidungen, sowie Muskeln, Knochenmark, Blut, Zeugungskraft und der
Aufbau verschiedener anderer wundervollen Gebilde und Mechanismen im Kérper, wer
anders als Gott konnte solches veranla3t haben? Die Erde ausgestattet mit verschiedenen
Arten (sowie der Brahmanenbaum) mit ihrem wundervollen etlesenen Bau, Blitter von
Myriaden verschiedener Farben und Schattierungen, Blumen, Friichten, Wirzeln, Kriutern
und Getreide mit verschiedenen Geriichen und Geschmack (wie siif3, alkalisch, salzig, bitter,
zusammenziehend, scharf und sauer) wer anders, als Gott konnte sie erschaffen? Auch
konnte niemand auller Gott unzihlige Erden, Sonnen, Monde und andere Himmelskorper
erschaffen und erhilten, bewegen und regeln.

Ein angeschauter Gegenstand bringt zwei Arten von Wissen im Denkorgan des
Beobachters hervor, nimlich von der Natur des Gegenstandes selbst und von seinem
Hersteller. Zu.B. fand ein Mann einen schénen Schmuck in einem Urwald. Bei der
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Prifung sah er, dal er (Schmuck) aus Gold war und von einem geschickten Goldschmiede
gemacht worden sein mufte. Auf dieselbe Art beweisen die wunderbare Arbeit und
Ausfithrung dieses wunderbaren Weltalls Dasein seines Schopfers.

F. Was wurde zuerst erschaffen, der Mensch oder die Erde usw.?

A. Die Etrde usw., weil ohne sie der Mensch nicht leben und sein Leben erhalten
konnte.

F. Wurde ein Mensch im Anfang der Schépfung geschaffen oder mehr als einer?

A. Mehr als eciner, weil Seelen, die wegen ihrer fritheren guten Handlungen
verdienen, in der Aischwari - nichts als Ergebnis von Geschlechtsverkehr - Schoépfung
geboren zu werden, im Anfang der Welt geboren sind. In dem Weda ist gesagt:

Jadschur Weda Auf die Glaubwiirdigkeit dieses wedischen Textes ist es dann
gewil3, dal im Beginn der Schopfung Hunderte und Tausende von Menschen geboren
wurden. Durch Naturbeobachtung mit Hilfe des Verstandes kommen wir zu demselben
Schluf3, namlich daf3 die Menschen von vielen Muttern und Vitern abstimmen.

F. Im Anfang der Schopfung wurden Menschen als Kinder, Erwachsene oder alte
Leute oder in allen diesen Lebensaltern geboren?

A. Sie waren alle Erwachsen, weil sie, wenn Gott sie als Kinder erschaffen hitte,
Erwachsene zur Erziechung notig gehabt hitten, hitte Er sie als alte Leute geschaffen, so
wurden sie nicht fihig gewesen sein, die Rasse fortzupflanzen, daher schuf Er sie als
Erwachsene.

F. Hat die Schopfung jemals einen Anfang gehabt?

A. Nein, gerade wie die Nacht dem Tage folgt, und der Tag der Nacht, die Nacht
dem Tage vorangeht, und der Tag der Nacht, so folgt die Schépfung der Auflésung nd
Auflésung der Schopfung, Auflésung geht der Schopfung voran und die Scopfung der
Auflésung. Diese wechselnde verfahren herrscht von Ewigkeit. Es weder Anfang noch Ende
eines Tages oder einer Nacht gesehen werden, so haben Schépfung und Auflésung sowohl
Anfang als Ende, Gott, Seele, Prakriti, sind Natur ewig, wihrend Schopfung und Auflésung
ewig durch Prawaha sind, d.h. sie folgen einander abwechselnd gleich dem Fleilen eines
Flusses, der nicht durch das ganze Jahr bestindig ist. Er trocknet aus und verschwindet im
Sommer und erscheint in der Regenzeit wieder. Gerade wie die Natur, die Eigenschafen und
der Charakter
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Gottes ewig sind, so sind es seine Werke - die Schopfung, Erhiltung und Auflésung der
Welt.

F. Gott setzte einige Seelen in menschliche Korper, wihrend Er andere mit dem
Korper wilder Tiere, andere mit denen von Vieh, wie Kihe, andere mit denen von Vogeln
und Insekten und andere mit denen von Pflanzen umkleidete. Unterstellt diese Glaube Gott
nicht Parteilischkeit?

A. Nein, er unterstellt keine Parteilischkeit, weil er jene Seelen in die Korper setzte,
die sie gemil} ihrer Taten in dem vergangenen Leben verdienten. Hitte Er es ohne
Berticksichtigung der Natur ihrer Taten getan, so wirde er in der Tat unrecht gewesen sein.

F. Wo wurde der Mensch zuerst erschaffen?

A. In Triwischtapa, sonst Tibet genannt.

F. Waren alle Menschen einer Klasse oder wurden sie zur Zeit der Schopfung in
verschiedene Klassen geteilt?

A. Sie gehorten alle zu einer Klasse, nimlich der Menschen, aber spatter wurden sie
in zwei Hauptkalssen geteilt - die Guten und die Bésen. Die Guten wurden Arier genannt,
und die Bosen Dasjus. Der Rig Weda sagt: ,,Wisse, es gibt zwei, Menschenklassen , Arier und
Dasjus. Die Guten und Gelehrten werden auch Dewas genannt, wihrend die Bosen wie
Riuber, Asuras genannt wurden.

F. Wie kommen sie zufillig nach Indien?

A. Als die Beziechungen zwischen den Ariern und Dasjus oder zwischen Dewas und
Asuras (d.h. zwischen den Guten und Gelehrten und den Unwissenden und Bdosen) sich zu
cinem bestindigen Kriegszustand entwickelten und ernste Unruhen entstanden, so
wanderten die Arier, da sie dieses Land als das Beste auf der ganzen Welt ansahen, hierher
aus und bebauten es. Aus diesem Grunde wurde es Arjawarta der Aufenthilt der Arier
genannt.

F. Was sind die Grenzen von Arjawarta?

A. Es ist im Norden von Himalja, im Stiden von den Windhjatschala-Bergen, im
Osten und Westen vom Meer begrenzt. Es hat im Westen auch dem Saraswati-Flul3 (den
Indus oder Attock) und im Osten auch den Dischadwati-Fluf3, auch Brahmaputra genannt.
Der letztere entspringt in den Bergen Ostlich von Nepal, und nachdem er nach dem Osten
von Assam und dem Westen von Burma herunterflie3t, ergieB3t er sich in den Golf von
Bengalen, in den Indischen Ozean.

Alle zwischen dem Himalaja im Norden und den Windhjatschala-Bergen im Stinden
bis Rameschwara eingeschlossenen Linder werden Arjawarta genannt, weil sie von den
gelehrten Dewas und den Guten oder edlen Arier angebaut und bewohnt werden.
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F. Was war der vorherige Name dieses Landes und wer waren seine Ureinwohner?

A. Es hatte keinen Namen, noch war es von irgend einem Volke bewohnt, bevor der
Arier darinsiedelten, die nach der Schopfung geradewegs von Tibet herunterkamen und
dieses LLand anbauten.

F. Einige Leute sagen, daf3 sie von Iran (Persien) kommen und daher Arier genannt
werden. Bevor die Arier in dieses Land kamen, wurde es von Wilden bewohnt, welche die
Ariers Asuras und Rakschasas (Dimonen) nannten, wihrend sie sich selbst Dewatas (Gotter)
nannten. Die Kriege zwischen den Beiden mit dem Namen Dewasura Sangrama wie in den
gescichtlichen Erzdhlungen (Romanen) genannt. Ist das wahr?

Rig Weda A. Es ist durchaus falsch. Der Weda erklirt, was wir schon erzihlt

51,8 haben, die tugendhaften, gelehrten,selbstlosen und frommen
Menschen werden Arier genannt, wihrend die Menschen vom entgegengesetzten Charakter
wie Rduber, Bose und rechtliche und unwissende Personen Dasjus heilen. Wie kénnen
angesichts dieser wedischen Autoritit vernunftige Leute an die eingebildeten Geschichten
der Fremden glauben? In den Dewasura Kriegen pflegten Prinz Adschuna und Konig
Daschratha und andere aus Arjawarta den Ariern zu Hilfe zu kommen, um die Asras
niederzuschlagen; dies zeigt, dall die auBlerhalb Arjawarta lebenden Leute Dasjus und
Maletschas genannt wurden. Wenn die am Himalja wohnenden Arier von den Maletschas
und Dasjus angegriffen wurden, bekommen sie immer Hilfe von den Konigen des
Arjawarta. Aber der Kreieg, den Rama Tschandra im Sinden gegen Rawana, den Kénig von
Ceylon unternahm, heif3t nicht Dewasura-Krieg, sondern nach Rama, Rawana oder der Kreig
zwischen den Ariern und Rakschasas. In keinem geschichtlichen oder andern Sanskrit Buch
wird berichtet, da3 die Arier hierher von Iran auswanderten, die Ureinwohner bekimpften
und besiegten, sie austrieben und die Herrscher des Landes wurden. Wie kénnen denn diese
Bekundungen der Auslinder wahr sein?

Manu X, 45 AuBerdem bekriftigte auch Manu unsere Stellungnahme. Er sagt:

1, 23 ,Die Linder auler Arjawarta heilen Dasju und Maletscha." Die
im Nordosten, Norden, Nordwesten und Westen von Arjawarta lebenden Leute werden
Dasjus, Asuras und Maletschas genannt, wihrend jene im Stiden, Stdosten und Studwesten
Rakschasas heiflen, Thr kénnt noch sehen, dal3 die Beschreibung der Rakschasas darin mit
der hiBlichen Erscheinung der Neger von heute ubereinstimmt. Die Antipoden
(Gegenfiifiler) von Arjawarta heil3en

A4



AGNIVEER
http://agniveer.com

Nagas und ihr Land Patala, weil es unter den Fiflen der in Arjawarta lebenden liegt. Thre
Konige gehoren zur Naga-Dynastie, da sie ihre Namen dem des Griinders Naga entlichen.
Seine Tochter Ulupi wurde mit Prinz Ardschuna verheiratet. Von der Zeit der Ikschwaku bis
zu der der Kaurawas und Pandawas, waren die Arier die unbeschrinkten Herrscher der
ganzen Erde und die Wedas wurden mehr oder weniger sogar in Lindern auller Arjawarta
gepredigt und gelehrt. Brahma war der erste der Schriftgelehrten. Sein Sohn hie3 Wirat,
dessen Sohn Manu, der zehn S6hne, Marischi usw. hatte. Diese waren Stammviter von 7
Konigen, die mit Swanjabhawa begannen. Die Nachkommen dieser 7 Konigen waren die,
welche mit Tkschawaku angefangen hatten. Dieser Ikschwaku bebaute Arjawarta und war
sein erster Konig. Gegenwirtig besitzen die Arier durch Trigheit, Nachlissigkeit,
wechselseitiges Unglick und Unreinheit keine freie, unanhingige ununterbrochene und
Furchtlose Herrschaft ihnen geblieben ist, wird unter der Ferse der Fremden zerstampft. Es
sind nur wenige unabhingige Staaten ibrig. Wenn ein Land von Bosen Tagen befallen wird,
dann haben die Eingeborenen unsagbares Leiden und Elend zu tragen. Sage was Du willst,
die echte ecigeborene Herrschaft ist bei weitem die beste. Eine Fremde Regierung, die
vollkommen frei von religidsen Vorurteilen, unparteiisch gegen alle, die Einheimischen und
Fremden, freundlich, wohltitig und gerecht gegn die Eingeberenen wie ihre eigenen eute
sein mag, kann das Volk nie vollkommen gliicklich machen. Es ist aullerordentlich schwer,
die Unterschiede in Sprache, Reliogion, Erzichung, Sitten und Gebriuchen auszugleichen,
aber ohne dies kann das Volk nie vollig Gutes bewirken und seinen Lebenszweck erfiillen.
Es ziemt allen Guten, die Lehre der Wedas und Schastras und die alte Geschichte in
gehoriger Achtung zu hilten.

F. Wie viel Zeit ist der Schopfung der Welt verfolssen?

A. Eine Milliarde, 960 Millionen und eineige hunderttausend Jahre sind seit der
Schopfung der Welt und der Offenbarung der Wedas verflossen. Fir eingehende Erkliarung
dieses Gegenstandes sollten die Leser unser Buch ,,Einleitung zur Erklirung der Wedas" zu
Rate ziehen.

Das kleinste stoffteilchen ward Paramanu genannt. Sechzig Paramanus machen ein
Anu aus. Zwei Anus bilden ein Dwjanukas bilden ein Dwjanuka, das zur Bildung des
gewOhnlichen physikalischen Waju (Luft) gehort. Drei Dwjanukas bilden einen Agni. Vier
Dwijanukas bilden Dschala (Flissigkeiten). Finf Dwjanukas bilden
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Prithwi (feste Korper). Drei Dwjanukas bilden ein Trasarenu, durch dessen Verdoppelung
die Erde und die sichtbaren Gegenstinde gebildet warden. Auf diese Weise, d.i. durch das
Verfahren der Vereinigung von Paramanus uns Anus usw. bis die sichtbaren Dinge erzeugt
warden, sind die Erde und die andern Planeten von Gott erschaffen worden.

F. Was stiitzt die Erde? Einer sagt, dal3 sie auf dem Kopfe des Schescha (einer
tausendkopfigen Schlange) ruht, ein andere sagt, dal3 sie sich auf die Horner eines Stieres
stlitzt, ein dritter sagt, daf3 sie auf nichts ruht, ein vierter sagt, dal3 sie sich auf Luft stutzt, ein
funfter sagt, dal3 sie durch die Anziechung der Sonne in Stellung gehilten wird, und ein
sechster, dal3 die Erde, weil sie schwer ist, immer tiefer und tiefer im Raume sinkt. Welche
von allen diesen Theorien sollen wir fiir wahr hilten?

A. Jene, die sagen, daf} sie auf dem Kopfe einer Schlange oder den Hérnern eines
Stieres ruht, sollen gefragt warden, worauf die Erde in der Zeit der Eltern der Schlange oder
des Stieres vor deren Geburt ruhte und was sie stitzte. Die Anhidnger der Stiertheorie
(Mohammandaner) warden sofort schweigen. Aber die Verfechter der Schescha-Theorie
warden sagen, dal3 der Schescha auf einer Schildkréte ruht, die auf dem Wasser liegt, und das
Wasser auf Agni und Agni auf Luft und die Luft ruht auf Akascha. Sie sollten gefragt
watrden, worauf sie alle ruhten. Sie warden sagen mussen ,,Auf Gott". Wenn Du sie wieder
fragst, wessen Kinder der Schescha und der Stier waren, warden sie Dir sagen, daf3 der Stier
war der Sohn einer Kuh und Schescha der des Kaschjapa (ein Fisch). Kaschjapa war der
Sohn des Wirat, dessen Vater Brahma war. Dieser Brahma wurde im Beginn der Schépfung
geboren. Sechs Geschlechter sind so veriibergegangen, bevor Schescha geboren wurde, die
die Welt bis dann erhilten hatte. Worauf ruht sie zur Zeit der Geburt von Kaschjapa (Fisch)?
Sie warden nichts weiter zu sagen haben’ und warden daher zu straiten anfangen. Was es
wirklich bedeutet, ist, da3 der Schescha ein anderer Name fir den Rest ist (d.h. was
zurlckbleibt, wenn man eine Sonne von einer andern abzieht). Irgend ein Dichter sagte:
,Die Erde ruht auf dem Schescha". Irgend ein Unwissender, der den Dichter nicht verstand,
erfand diese Geschichte von der Schlange. Was der Dichter wirklich meinte, war, da} die
Erde von Gott gestiitzt wurde - dem einzigen unverinderlichen Wesen inmitten der
Schopfung und Auflésung dem einzigen dauernd Element, das wihrend der Schépfung oder
Auflésung keinem Wechsel unterworfen ist. In der ganzen Welt ist Er der Eizige, der der
unverinderlich bleibt.
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Atharwaweda »Er steht fern dem Wechsel. Jener Gott, der von der Zeit
XVL 1, 1 unbeeinflufit und unverginglich ist, hilt die Sonne, die Erde und

alle anderen Planeten".

Es ist eine Stelle in dem Rig Weda, die bedeutet ,,Ukscha" stiitzt den Mond und die
Erde". Irgend ein Unwissender sah das Wort Ukscha, er erfand die Geschichte vom Stier,
der die Erde hilt, weil Ukscha auch eine Stier stakr genug sein koénnte, einen so grofien
Planeten hilten. Ukscha bedeutet hier die Sonne, weil sie die Erde durch Regen bewissert.
Sie hilt die Erde durch die Sonnenanziehung. Aber es ist niemand auBler Gott vorhanden,
der die Sonne hilt.

F. Wie kénnte Gott solche gro3en Sterne, wie die Sonne und die Erde unterhalten?

A. Gerade wie diese grof3en Planeten nichts sin dim Vergleiche zu dem Unendlichen,
in dem sie bestehen (sie sind sogar nicht so grof3 wie ein Tropfen im Meere), dhnlich sind
diese Myriaden und Planeten mit dem unendlichen, almichtigen Gott verglichen selbst nicht
so grof3 wie ein Atom. Er durchdringt alles innerhalb und auB3erhalb.

Jadschur Weda Bt ist der hochste Geist, der alle Dinge schuf und sie erhalt".
Wire er nicht ein alldurchdringender Gott gewesen (gerade wie die Mohammedaner und
Christen sagen), so konnte Er nie diese Welt erhalten, weil niemand ein Ding stiitzen kann,
ohne dort anwesend zu sein. Wenn jemand sagt: ,,Alle diese Planeten stiitzen einander durch
wechselseitige Anziehung, wo ist dann fiir Gott die Notwendigkeit, sie zu stiitzen"? Er sollte
gefragt warden, ob das Weltall endlich oder unendlich ist. Wenn er antwortet, dal} es
unendlich ist, so kann das nicht wahr sein, da ein Ding, das eine Form besitzt nie unendlich
sein kann; und wenn er sagt, daf3 es endlich ist, fragen wir, wessen Anzichung das stiitzt, was
jenseits oder aulerhalb seiner Grenzen ist. Dinge ald Sammelbegriff heillen Samaschti und
als Einzelbegriff Wjaschti. Wenn alle Welten zusammen das Weltall genannt warden, so ist
niemand auller Gott vorhanden , der sie anzieht und erhilt, wie es in dem Jadschur Weda
heit: ,,Got ist er, der die leuchtenden Korper wie die Sonne sowohl als die nicht
leuchtenden, wie die erschafft und erhilt. Er durchdringt alle. Er ist der Schopfer und
Erhalter der Welt".

F. Drehen sich die Erde und anderen Planeten oder stehen sie fest?

A. Sie drehen sich.

F. Einige sagen, daf3 die Sonne sich bewegt, nicht die

07



AGNIVEER
http://agniveer.com

Erde, wihrend andere Grof3e gerade das ungekehrte sagen. Wer hat nun Recht?
Jadschur Weda I11, 6 A. Beide haben nur halb Recht. Weil in dem Weda geschrieben ist:
XXXIII, 43 ,Diese Erde mit all ihren Wassern dreht sich um die Sonne".
Erleuchtet wird. Dies zeigt, dal die Erde sich dreht. Wiederum sagt der Wedas: ,,Die
glorreiche, glinzende Sonne, die der ganzen belebten und unbelebten Welt Leben und Kraft
durch Regen und Sonnenstrahlen gibt, zieht alle andern Planeten an und dreht sich in ihrem
eigenen Kreise, aber nicht um andere Planeten Licht gibt. Der Weda sagt: ,,Wie der Mond
Atharwa Weda durch die Sonne etleuchtet wird, so warden die anderen Planeten
durch das Licht der Sonne etleuchtet". Aber Tag und Nacht sind bestindig da. Tag ist es in
jenem Teile der Erde, der in ihrer Bewegung um die Sonne sich ihr gegeniiberbefindet,
wihrend es in der andern, abgewandten Hilfte Nacht ist. Mit andern Worten,
Sonnenaufgang und -untergang, das Zwielicht (Dimmerung), Mittag und Mitternacht usw.
finden immer in veschiedenen Lindern zu gleicher Zeit statt; so, wenn Sonnenaufgang in
Indien ist, ist Sonnenuntergang in Amerika, und umgekehrt; wenn Mittag oder Mitternacht
in Indien ist, ist Mitternacht oder Mittag in Amerika und umgekehrt. Diejenigen welche
sagen, daB3 die Sonne sich um die feststechende Erde bewegt, sind alle unwissend; weil wire
es so, ein Tag und eine Nacht tausende von Jahren gedauert hitten, da die Sonne Bradhna
genannt ist, was bedeutet, dal3 sie 1000,000 mal groBer als die Erde und Millionen von
Meilen von ihr entfernt ist; folglich wiirde die Sonne viel mehr Zeit brauchen, um die Erde
zu gehen als die letztere um die erstere. Gerade, wie wenn ein Berg um ein Sentkorn gehen
sollte, was lingere Zeit in Anspruch nimmt, als wenn das letztere um den ersteren ginge.
Wer sagt, daf3 die Sonnen fest ist, ist unwissend in der Sternkunde, weil, wenn es so wire,
wie konnte sie sich von einem Tierkreis in einen andern bewegen; auBlerdem konnte ein
schwerer Korper, wie die Sonne niemals im Raume bleiben ohne sich standing zu drehen.
Die Dschainis, welche sagen, dal3 die Erde sich nicht bewegt, sondern anderenseits im
Raume tiefer und tiefer sinkt, und da3 auf einer Dschambu-Insel allein Zwei Sonnen und
zwei Monde vorhanden isnd, gleichen einem an Delirium tremens (Sduferwahnsinn)
Leidenden - das Ergebnis von Uberrausch durch Haschisch. Wenn die Erde tiefer und tiefer
sinke, so wirde sie aus Mangel an Unterstutzung durch die Luft, die sie nicht linger
umgeben kénnte, in Stiicke zerfallen. Die zu oberst Lebenden sollten mehr Luft haben als

die
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unten, da sie ungleich verteilt wire. Wiren zwei Sonnen und zwei Monde vorhanden, so
wurde es da keine Nacht geben und keine dunkle Monatshilfte. Daher gibt es nur einen
Mond fur unsern Planeten und eine Sonne unter vielen Planeten.

F. Was sind Sonne, Mond und Sterne? Sind sie von Menschen und andern
Lebewesen bewohnt oder nicht?

A. Es sind von Menschen und anderen Lebewesen bewohnt Welten. Die Erde, das

Schatapatha Wasser, die erwirmten Korper, der Raum, der Mond, die Sonne
Brahmana und andere Planeten heillen alle Wasus oder Wohnotte, weil sie
X1V, 6,7, 4 Wohnungen von Lebewesen und unbelebten Gegenstinden sind.

Wenn die Sonne, der Mond und andere Planeten Wohnorte wie unsere Erde sind, was fir
ein Zweifel kann da sein, dal3 sie bewohnt sind? Wenn diese kleine Erde Gottes voll von
Menschen und anderen Lebewesen ist, kann es jemals méglich sein, dal3 alle andern Welten
von irgend einem Nutzen sein, wenn sie nicht von Menschen und andern Wesen bewohnt
sind? Es folgt, daher, da3 sie bewohnt sind.

F. Pflegen Menschen und andere Lebewesen in den anderen Welten dieselbe Art von
Korper und korperlichen Organen zu haben wie hier, oder verschiedene?

A. Hochst wahrscheinlich gibt es irgend einen Unterschied in ihrer Form und
dergleichen, gerade wie Du irgend einen Unterschied in der Bildung, Miene, Erscheinung
und Farbe von verschiedenen Leuten wie den Negern, Chinesen, Indern und Europiern
siehst. Aber die Schépfung derselben Klasse oder Art auf dieser Erde und andern Planeten
ist dieselbe. Die Klasse oder Art, die ihre Sinnesorgane, wie die Augen, an irgend einer
bestimmten Stelle im Koérper hier auf diesem Planeten hat, wird sie auf derselben Stelle auf
diesem Planeten hat, wird sie auf derselben Stelle auf andern Planeten haben; denn es wird in
dem Weda gesagt: ,,Gerade wie Gott Sonne, Mond und die Erde und die anderen Planeten
und die Dinge darin in vorhergehenden Schopfungskreisen schuf, tat er es in den
gegenwirtigen Schopfung". Er trifft keine Anderung.

F. Sind dieselben Wedas in den andern Welten wie in dieser offenbart?

A. Ja. Gerade wie die Politik eines Konigs in allen Lindern unter seiner Herrschaft
dieselbe ist, so ist das wedische Regierungssystem des Konigs der Konige genau dasselbe, in
allen Welten, tiber die Er herrscht.

F. Wenn Du glaubst, daf3 die Seele und die Prakriti ewig
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sind nie von Gott geschaffen wurden, warum sollte Er irgend eine Herrschaft tber sie
austiben, da sie unabhingig sind?

A, Gerade wie ein Konig und seine Untertaten gleichzeitig leben, und sie ihm
unterwotfen sind, so sind die Seele und die Prakriti unter der Herrschaft Gottes. Warum
sollte nicht die Seele mit ihren endlichen Kriften und die tote, trige Masse. Seiner Macht
unterworfen sein, wenn Er das ganze Weltall erschafft, den Seelen die Friichte ihrer Taten
gewihrt, alle beschtitzt und erhilt und unendliche Krifte besitzt? Es ist daher klar, daf} die
Seele frei ist zu handeln, aber den Gesetzen Gottes im Ernten der Frichte ihrer Handlungen
unterworfen ist, wihrend der allmichtige Gott der Schopfer, Schiitzer und Erhalter des Alls
1st.

Im nichsten Kapitel warden wir Unwissenheit und Wissenschaft behandeln;
Knechtschaft und Freiheit.

Anmerkungen:

") Ursache entwickelt: Es ist merkwiirdig, da die moderne Wissenschaft langsam
aber sicher sich dem nihert, was die Wedas lehren. Von Tag zu Tag verliert die Atom-
Theorie mehr Grund und die wedische Lehre gewinnt ihn. Man hore, was einer der
bedeutendesten modernen Wissenschafter M. Bernhard Brunthes sagt: ,,Der Stoff, de runs
als das Bild der Festigkeit und Ruhe erschient, besteht dann nur durch die Drehbewegung
seiner Teilchen, so daB3 sie, wenn die Atome alle ihre Energie in der Form von leuchetenden
, wirmenden, elektrischen und anderen Schwingungsformen ausgestrahlt haben, zu dem
ursprunglichen Ather zuriickkehren (Ram Dev).

%) Neo-Wedantisten: D.i. die modernen Vertreter der wedischen Philosophie

%) Wirksame Ursache: Es erliutert die wunderbare Schaffenskraft Gottes, daf3 die
Seele keinen Fiden aus den Korper anderer Geschopfe ziehen kann.

%) Flissigkeiten: Sind die Ursachen von Festkorpern, da sie ihnen in der
Bildungsreihe vorangehen. Die Erde ist ein Festkorper.

%) Akascha: Soll hier geschaffen sein, es bedeutet nur, dal durch die Sammlung der
alldurchdringenden Elemente Akascha sowohl als Raum offenbart werde. In Wirklichkeit
wird Akascha nie geschaffen, weil, wenn keine Akascha und kein Raum da wiren, worin
kAoénnte sich die Prakriti befinden?

%) Nichts zusagen haben: Wortlich: Dein und mein Schweigen, ein indisches
Sprichwort.
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Kapitel IX

Wissenschaft und Unwissenheit,
Knechtschaft und Freiheit

Jadschur Weda Detjenige, welcher der Natur der Widja (wahre Wissenschaft) und
40,14 Awidja gleichzeitig bestitigt, besiegt Kraft der Awidja den Tod
und erhilt Kraft der Awidja den Tod und erhilt Kraft der Widja die Unsterblichkeit.

Tugendhaftes Leben und Betrachtung Gottes warden Awidja (oder Nichtwissen)
genannt, weil sie nur korperliche Titigkeiten und geistige Prozesse sind. Sie sind nicht
Wissenschaft. Daher heil} es in dem obigen Mantra, dal3 ohne reines Leben und Betrachtung
Gottes keiner je den Tod besiegen kann. Tugendhafte Handlungen, die Verehrung, eines
wahren Gottes und genaues Wissen fithren zur Mukti - zur Freiheit, - wihrend unsittliches
Leben , die Anbetung von Gétzen (oder von andern Gegenstinden oder Personen anstatt
Gottes) und falsche Wissenschaft die Ursache der Knechtschaftder Seele sind. Niemand
kann je fur einen einzelnen Augenblick von Handlugen, Gedanken und Wissen frei sein.
Rechtliche wie Wahrhaftigkeit in der Rede und der Verzicht auf Sunden wie
Unwahrhaftigkeit sind allein Mittel des Heils.

F. Wer kann Mukti (Freiheit) nicht erlangen?

A. Wer in Bandha (Knechtschaft) ist.

F. Wer ist in Knechtschaft?

A. Wer in Siinde und Unwissenheit versunken ist.

F. Sind Knechtschaft und Freiheit den Seelen angeboren oder von ihnen erworben?

A. Erworben, welil sie, wenn angeboren, dauernd wiren.

F. Da die Seele Brahma(Gott) ist, so wird sie in Wirklichkeit weder jemals durch
Unwissenheit verschleiert noch geboren. Sie ist weder in Bandha (Knechtschaft) noch
braucht sie irgend welche Mittel fiir thre Mukti (Befreiung) auszusinnen, noch wiinscht sie
beftreit zu warden, wenn sie in Bandha war. Was ist Deine Antwort?
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A. Die Feststellung der Neu-Wedantisten ist nicht wahr, da die von Natur endliche
Seele verhllt ist und von einem Korper Besitz nimmt, was gemeinhin seine Geburt ganennt
wird. Sie ist auch in Bandha, weil sie an den Folgen ihrer Stinden leidet und Mittel ausdenkt,
der Siinde, dem Leiden und der folgenden Bandha zu entgehen und sich von Schmerz selbst
zu befreien winscht. Nachdem sie befreit ist, nicht sie den allsegensreichen Gott und
erreicht dadurch endliche Gliickseligkeit (d.i. erlangt Erl6sung).

F. Alle dese sind Eigenschaften des Korpers und Denkorgans, nicht der Seele. Die
Seele ist frei von Sindeund Tugend. Sie ist bloB ein Zeuge dessen, was Korper und
Denkorgan tun, Hitze und Kilte warden vom Korper gefithlt. Die Seele ist rein und
unbefleckt.

A. Kérper und Denkorgan sind stofflich, daher tot und leblos. Sie kénnen nie Hitze
oder Kilte fihlen, daher auch nicht den folgenden Schmerz und das Vergniigen. Bewul3te
Wesen, die Seelen besitzen wie Menschen fuhlen Hitze und Kilte, wenn ein heizer oder
kalter Stoff mit ihren Koérpern in Bertihrung kommt. Selbst die Pranas (die Nervenkrifte)
sind ohne Bewultsein. Sie fithlen weder Hunger noch Durst. Die Seele fiihlt im Besitze von
Nervenkriften die Erregung des Hungers oder Durstes. Ahnlich ist das Denkorgan ohne
BewuBtsein. Die Seele kann weder Kummer noch Freude fithlen, aber durch das Denkorgan
fiihlt sie Vergniigen oder Pein, Freude oder Kummer. Ahnlich erhilt die Seele durch die
Sinnesorgane, wie die Ohren verschiedene Erregungen wie vom Hoéren und fithlt folglich
Vergntigen oder Freude, gerade gemil3 der Natur jener Erregung. Die seele denkt, weil3,
erinnert sich und fithlt ihre Wesenheit durch das Denbkorgan, Unterscheidung, Gedichtnis
und ihre Beschaffenheit. Daher ist es die Seele, die genieB3t oder leidet. Gerade wie der
Mann, der das Schwert benutzt um einen andern zu toten, bestraft wird und nicht das
Schwert, dhnlich tut die Seele durch solche Werkzeuge wie den Kérper, die korperlichen
Sinne, das Denkorgan und die Nervenkrifte (Pranas) gute oder bése Handlungen, und
folglich erntet die Seele allein Friichte daraus - Freude oder Kummer. Die Seele ist nicht
Zeuge der Handlungen. Der wirkliche Vollbringer erntet die Friichte der vollbrachten Taten.
Der einzige, unvergleichliche, hoéchste Geist ist Zeuge. Die Seele handelt und ist
dahernatirlich davon eingenommen. Die Seele ist nicht Gott und ist folglich nicht Zeuge der
Taten, sondern der wirkliche Vollbringer.

F. Die Seele ist das Bild Gottes und gerade sowie, wenn ein Spiegel bricht, das bild
(darin) zu bestehen aufthért, aber in
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diese Weise den Gegenstand, dessen Bild es ist, beeinfluit, dhnlich dauert die Seele als das
Bild Gottes nur so lange, als Innerorgan (Antahkarana)' - das spiegelnde Medium (Mittel) -
dauert, sobald er verschwindet, wird die nicht linger geknechtete Seele befreit. Ist es nicht
so?

A. Es ist ein kindischer Gedanke, dad u vor dem Bilde zwei Dinge, die Gestalt
besitzen, haben muflt, einen Gegenstand und ein spiegelndes Medium - unterschieden
voneinander. Nimm ein Beispiel. Das Gesicht und der Spiegel sind beide wesentlich zur
Erzeugung des Gesichtsbildes. Beide besitzen Form und sind sichtbar. Sie sind von einander
getrennt. Wiren sie es nicht gewesen, so wire kein Bild gewesen. Da Gott alles durchdringt
und ohne Gestalt ist, so ist es unmdglich, ein Bild von ihm zu haben.

F. Aber siehst Du nicht den alles durchdringenden, formlosen Ather im klaren tiefen
Wasser gespiegelt sein. Daher heil3t die Seele Tschidabhasa (das Abbild Gottes).

A. Dies ist wieder kindisches Geschwitz; da Ather unsichtbar ist, kann niemand ihn
sehen. Wie kann jemand den Ather mit seinen Augen sehen, wenn er nicht einmal die Luft,
die gréber ist als Ather, sehen kann?

F. Ist es denn nicht Ather, den Du am Himmel oben, blau und staubig, sichst?

A. Nein.

F. Was ist es dann?

A. Es sind die feinen Erdteilchen, Wasser und Agni (in der Luft). Die blaue Farbe
rihrt hauptsichlich von den Wasserteilchen in der Luft her, die als Regen niederkommen,
wihrend den staubige Abschein von den Staubteilchen herrithrt, die von den Erde
heraufgefiihrt warden und in der Luft herschweben. Diese Dinge warden gesehen und
spiegeln sic him Wasser, nicht Ather.

F. Gerade Ausdriicke wie Ghatakascha (de rim Topf eingeschlossene Ather),
Mahadakascha (der durch ein Haus umschlossene Ather), Meghakascha (der durch eine
Wolke umschlossene Ather) verschiedene Teile des Athers zu bezeichnen pflegen, und
nachdem der Topf usw. zerbrochen sind, die besondere Teile des Athers zu bestehen
aufhoren, so dal nur der allgemeine Ather iibrig ist; auf dieselbe Weise ist Brahma (Gott im
passiven Zustande), Ischwara (Gott im aktiven Zustna) ider die Seele, wie von ihm in
Bezichung zum Weltall oder zum Antahkarana gesprochen wird.
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A. Dies ist auch ein nirrisches Beweismittel. Der Ather (des Topfes oder Hauses
usw.) wird nie vernichtet noch wird er jemals in Sticke zerschmettert. Der Topf oder das
Haus warden zerbrochen oder gehen in Stiicke. Du horst nie eine Person zu anderen sagen:
,Bring mir den Ather eines Topfes". Sie sagt immer: ,,Bring mir einen Topf". Dein
Beweismittel ist daher kraftlos.

F. Wie die Fische und andere Seetiere in der See herumschwimmen oder wie Végel
in der Luft fliegen, so bewegen sich alle Antahkaranas in Brahma - dem wahrhaft bewuf3ten
Wesen, das alles durchdringt wie Ather. Sie sind von Selbst ohne Bewul3tsein, aber kraft den
gottlichen Gegenwart in thnen warden sie bewuf}t, gerade wie ein Stiick Eisen durch Feuer
heil3 wird. Die Antahkaranas bewegen sich unher wie Fische und Végel, wihrend Brahma
wie der Baum ortsfest (beharrlich) ist.

A. Sogar dieses Beispiel ist nicht recht, denn wenn die Seele das Bild oder die
Spieglung des alldurchdringenden Brahma in Antahkarana wire, warum besitzt sie nicht
solche Eigenschaften wie Allwissenheit? Wenn Du sagst, dal3 sie wegen der ihr durch das
begrenzende Medium auferliegten Schranken nicht allwissend ist, ist der Brahma der
Zerstorung, Begrenzung oder Teilungunterworfen oder ist er unteilbar? Wenn Du sagst, dal3
er unteilbar ist, so kann kein begrenzendes Medium oder Schleier ihm in Wege stehen.
Warum sollte denn die Seele nicht allwissend sein? Andererseits, wenn Du sagst, daf3 die
Seele - die wirklich nichts anderes als Brahma ist - ihre gottliche Natur vergi3t und
anscheinend aber nicht wirklich sich mit Antahkarana bewegt, dann wird der Teil Brahmas,
der Antahkarana (das verschleierte Medium) ist, Zweifel und Mi3trauen unterworfen und
entbl66t von wahrer Wissenschaft, wihrend jener Teil welchen er hinter sich laf3t, allwissend,
rein und segensvoll warden wird. So wird dieses Antahkarana den ganzen umfassenden
Brahma zerstéren und folglich wiirden Knechtschaft’ und Freiheit von augenblicklicher
Dauer warden. Wenn auBlerdem Deine Behauptung wahr wire, so wiirde niemand sich
erinnern konnen, was immer er in der Vergangenheit geschen oder gehért hatte, weil
Brahma, der es gesechen und gehort hitte, zu bestehen gehort hitte (wegen des Antahkarana,
daf3 sich in stindiger Bewegung befindet und so von Ort zu Ort wechselt). Es folgt daher,
daBl Gott (Brahma) nie zur Seele warden kann, noch die Seele zu Gott. Sie kénnen nie eins
sein. Sie sind immer von einander unterschieden.
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F. Dies ist alles Adhjaropa’, mit andern Worten, die Einsetzung eines Dinges fiir ein
anderes. Die Einzetzung der Welt und der weltlichen Gegenstinde fir Brahma (d.i. von
ihnen, als wenn sie von Brahma verschieden wiren zu sprechen) beabsichtigt einfach, einem
Wahrheitssucher zu helfen, die Sacxhe mit Leichtigkeit zu verstehen. In wirklichkeit ist alles
Brahma® .

A. Wer ist es, der diesen Ersatz macht?

F. Die Seele.

A. Was ist diese Seele?

F. Das bewul3te, durch Antahkarana beschrinkte Wesen.

A. Ist es dasselbe Brahma oder etwas Verschiedenes?

F. Dasselbe Brahma (Weltseele).

A. Was ist dann Brahma selbst, wenn eine irrtimliche Auffassung der Welt bildete?

F. Selbst wenn es Brahma wire, der es tat, es kann Ihm keinen Schaden tun.

A. Warum ist derjenige, welcher eine irrtimliche Auffassung der Dinge bildet, denn
nicht im Unrecht?

F. Nein; da Alles, was e rim Denkorgan aufgefalit oder mit der Zunge gesprochen
hat, falsch ist.

Ist den nicht Brahma - der Urheber falscher Gedanken und falscher Sprachen -
falsch und fehlbar?

F. Bekiimmere sich nicht darum, 1a3 ihn so sein. Unser Zweck ist einfach, unsere
Stellung zu beweisen.

A. O Thr falscher Wedantisten! Thr habt Brahma (Gott), dessen Winsche und
Gedanke alle Wahrheit sind, zum Urheber der Falschheit gemacht. Ist es nicht die Ursache
einer Erniedrigung? In welcher Upnischad oder in welchem Weda steht geschrieben, daf3
Brahma in Gedankan oder Sprache unwahrhaftig ist? Euer Betragen ist gleich dem des
Einbrechers im Sprichwort, welches lautet: ,,Ein Dieb, der iiber dem Richter zu Gericht
sitzt". Es ist recht fiir den Richter einen Einbrecher zu bestrafen, aber es ist unnatiirlich und
falsch, wenn ein Einbrecher den Richter zu bestrafen versucht. Ahnlich versuchst Du, der
Dui m Denkorgan und in der Sprache unwahrhaftig bist, vergeblich, Deine Fehler Gott zur
Last zu legen. Wenn ein Teil Brahmas in Wort, Tat oder Gedanken unwahrhaftig wire, so
wurde der ganze Brahma ebenso sein, weil Er gleichf6rmig ist. Seine Natur, Wissenschaft
und Titigkeit sind alle wahr, Unwahrhaftigkeit in Wort, Tat und Gedanken sind Dein
Mangel, aber nicht Brahmas. Was Du Wissenschaft nennst, ist in Wirklichkeit Unwissenheit,
und und was Du Adhjaropa nennst, ist auch falsch, weil Thr Euch selbst Brahma nennt,
wenn Thr nicht Brahma seid, und die Seele als Brahma anseht, die nicht Brahma ist. Was sind
dies anders als falsche Ideen? Wer allgegenwiirtig
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ist, kann nie Beschrinkungen, Unwissenheit und Knechtschaft unterworfen sein. Die Seele
ist durch Zeit und Raum begrenzt, endlich in Natur, Wissen und Macht, aber nicht der
alwissende, allgegenwirtige Brahma.

Knechtschaft und Freiheit.

F. Was ist Freiheit?

A. Jener Zustand, in dem die Seelen befreit sind.

F. Wovon befteit?

A. Wovon sie wiinschen befreit zu sein.

F. Wovon winschen sie befreit zu warden?

A. Von Schmerz und Elend.

F. Nachdem Sie von Schmerz befreit sind, was erreichen und wo leben sie?

A. Sie erreichen Gliick und leben in Gott.

F. Was sind die Ursachen der Knechtschaft und Freiheit?

A. Gehorsam gegen den Willen Gottes, Absonderung von Stnde, Unwissenheit,
schlechter Gesellschaft, iiblen Einfliissen und schlechten Gewohnheiten, die Ubung von
Wahrhaftigkeit und der Reue der Forderung des Offentlichen Wohls, unparteiische
Gerechtigkeit, Rechtlichkeit und die Ausbreitung von Wissenschaft und Gottesverehrung -
Verhertlichung, Gebet und Gemeinschaft mit Gott (siche die Upasana Kap. VII). Mit
andern Worten, die Ubung des Joga, das Studium, die Lehre oder Belehrung von andern, die
Forderung der Wissenschaft durch rechtliche Austrengungen, die Anwendung bester Mittel
zur Erreichung eines Zwecks, die Regelung des Betragens und strenger Ubereinstimmung
mit den Vorschriften unparteiischen Rechts, die Rechtlichkeit ist, usw. sind die Mittel,
Freiheit zu erlangen, wihrend deren Umkehrung , Ungehorsam gegen den géttlichen Willen
und desgl. Zur Knechtschaft fihren.

F. Behilt die Seele im Stande der Freiheit thre Wesenheit oder wird sie (in Gott)
aufgelost?

A. Sie lebt und behebt ihre Wesenheit.

F. Wo lebt sie?

A. In Gott.

F. Wo ist Gott? Und bleibt eine befreite Seele an irgend einem bestimmten Platze
oder bewegt sie sich nach ihrem Wunsche?

A. Gott ist tberall und durchdringt alles. Eine befreite mit vollkommene Wissen und
Segen begabte Seele isr frei, unbehelligt in Thm herumzugehen.
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F. Besitzt eine befreite Seele einen physichen Kérper?

A. Nein.

F. Wie geniel3t sie den Segen der Freiheit?

A. Sie behalt ihre innewohnende Kraft, Tatigkeit und Eigenschaften, aber keinen

Schatapatha physichen Korper , ,,Eine befreite Seele hat keinen physichen
Brahmana Korper oder kérperliche Organe, sondern sie behilt ihre reinen
Kanda 14 natiirlichen Eigenschaften und Krifte. Kraft ihrer innewohnenden

Krifte hat die befreite Seele die Grundbedingung des Hérens, wenn sie zu héren winscht,
Tastvermogen, wenn sie zu tasten verlangt, Geruchvermoégen, wenn sie riechen will,
Denkvermégen zum Denken, Urteilskraft, um die Wahrheit zu sichern, Gedichtnis zur
Erinnerung, Personlichkeitsbewufitsein, um ihre Wesenheit zu fihlen. Sie kann diesen
sogenannten Korper (aus Sinnes- und Denkvermdgen usw. zusammengesetzt) nach ihrem
Willen besitzen. Gerade wie wenn die Seele verkorpert ist, hingt sie von ihrem physischen
Korper und den korpetlichen Organen ab, um ihren Willen auszuftihren; so geniel3t sie den
Segen der Freiheit durch den Gebrauch ihrer eingeborenen Kraft.

F. Wie ist die Natur dieser Kraft und wieviele Arten gibt es davon?

A. Sie ist wirklich von einer Art, aber man kann sagen, dal3 sie aus folgenden 24
Formen besteht: 1. Stirke, 2. Kraft, 3. Anziehung, 4. Anregung, 5. Bewegung, 6.
Einschuchterung, 7. Urteilskraft, 8. Geschicklichkeit, 9. Mut, 10. Gedichtnis, 11.
Unterscheidung, 12. Winsch, 13. Liebe, 14. Haf}, 15. Verbindung, 16. Auflésung, 17.
Teilungskraft, 18. Verbindungskraft, 19. Sehvermdgen, 20. Gehor, 21. Gefiihl, 22. Tastsinn,
23. Geruch, 24. Wissen. Mit Hilfe gerade dieser Krifte erreicht und geniel3t die Seele Glick
sogar in Freiheit. Wenn die beftreite Seele in Brahma aufgenommen warden sollte, wer wiirde
dann den Segen der Freiheit genieBen? Wer die Aufldsung der Seele als Befreiung ansieht, ist
zweifellos in Unwissenheit versunken, weil die Freiheit der Seele in ihrer Loslésung von aller
Siinde und allen Leiden und im Genuf3 des vollkommenen Segens im alldurchdringenden,
allsegensreichen, unendlichen, allmichtigen Gott besteht. Merke auf was Badari in dem
Wedanta Schastra iber diesen Gegenstand sagt: ,,Das Denkorgan begleitet die Seele in die

Wedanta Freiheit". Mit andern Worten, Badari sonst als Paraschara, der
Schastra Vater Wijasa, bekannt, glaubt nicht an Auflésung des Denkorgans
IV, 10, 11 im Stande der Freheit. Ahnlich nimmt der groBe Lehrer

Dschaimini an, dal3 eine befreite Seele das Denkorgan sowohl als den geistigen oder feinen
Korper besitzt. Die Seele und das Denkorgan
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sind wihrend der Freiheit nicht abwesend. ,,Wiederum" glaubt der weise Wjasa sowohl an
die Anwesenheit als an die Abwesenheit dieser Krifte in der Freiheit. ,, Mit andern Worten,
er meint, daf3 die Seele besteht und alle ihre Krifte die rein sind, behelt, wihrend
Unbheiligkeit, Sindhaftigkeit, Schmerz und Unwissenheit und dergl. Abwesend sind".

Kathopanischad 11 ,Jener Zustand der Seele, in dem sie ein reines Denkorgan, die
6,10 fiinf Vermogen der Sinne besitzt, und worin die Uberlegung der
Urteilskraft wahr und bestidndig sind, heil3t der oberste Stand der Freiheit". Jener hochste
Tschandogja Geist, der frei ist von Stinde, Verfall und Tod, Schmerz und
Upanischad Sorgen, Hunger und Durst, dessen Gedanken und Wiinsche das
VIIL, 7, 1 wahre Wesen der Wahrheit sind, sollte gesucht warden. (Vergl)

Bibelwortt: ,,So iht mich von ganzem Herzen sucht, so will ich mich finden lassen". Dutrch
Berithrung mit dem hochsten Geist erreicht eine Befreite Seele jeden von ihr gewtlinschten
Zustand und verwirklicht alle ihre Wiinsche. Durch das Wissen des hochsten Wesens lernt
VI, 12 sie die Mittel des Heils und die Wege aur Selbstreinigung. So sicht
5,6 die befreite Seele alles durch reine geistige Augen und das reine
Denkorgan und genief3t dadurch duBlersten Segen. Die Seele, welche im allerh6chsten Wesen
(Gott) ruht, genieB3t das Glick der Freiheit. Wahtlich erhilt sie alle ihre Herzenswiinsche
und was immer von Welten und Zustinde sie zu erreichen sucht. Die befreite Seele la3t ab
von ihrer sterblichen Unruhe und schweift mit Hilfe des geistigen Korpers raumlich im
alldurchdringenden Gott umher. Solange die Seele im Koérper ist, kann sie nie von weltlichen
Sorgen und Schmerzen frei sein. Pradschapati sagte su Indra: ,,H6re, o Du, der Du reich und
groBler Achtung wiirdig bist! Dieser physische Korper ist sterblich. Er ist im Rachen des
Todes sehr gleich einer Ziege im im Rachen eines Léwen’. Er ist der Sitz der kérperlosen
und unsittlichen Seele, die daher bestindig von Schmerz betroffen oder vom Vergniigen
eingenommen ist, weil eine verkorperte Seele nie von weltlichen Sorgen und Freuden frei
sein kann. Andererseits kann die korperlose, befreite Seele, die in Gott lebt, nie von Freuden
und Sorgen bertihrt warden. Sie genie3t dauernd vollkommenen Segen".

F. Wird die einmal befreite Seele jemals wieder der Geburt und dem Tode
unterworfen? Es heil3t in der Tschandogja Upanischad VIII, 15: ,,Die Seele kommt nach der
Befreiung nie wieder in diese Welt zuriick". Wiederum steht in dem Wedanta Schastra IV, 4,
33 geschrieben: ,,Der Weda erklirt: Es gibt
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keine Rickkehr". Bhagwad Gita sagt auch: ,,Jener hochste Stand, von dem sie (die Seele)
niemals zuriickfehlt (in diese Welt), ist rein". Es ist klar aus diesen Anfithrungen, dal der
allein der Stand der Freiheit hei3t, von dem die Seele nie in diese Welt zurtickkehrt. Was ist
Deine Ansicht?

A. Es ist nicht wahr, dal3 die beftreite Seele nie in diese Welt zurlickkehrt, weil der
Weda dieser Ansicht widerspricht: ,,Wessen Namen sollten wir heilig halten, wer ist jenes
allerh6chste, glinzende Wesen? Wer ist unzerstorbar unter allen zerstorbaren Dingen; wer
versicht uns, nachdem e runs den Segen der Freiheit hat genielen lassen, mit Korpern und
gibt uns dadurch das Vergniligen, unsere Eltern zu sehen? Es ist das allerhochste, einzige,
unsterbliche, alldurchdringende héchste Wesen, dessen Namen wir heilig halten sollten. Er
ist es, de runs dazu verhilft, den Segen der Freiheit zu genieBen und uns in diese Welt
zurlickzubringen uns mit Koérpern bekleidet und uns dadurch das Vergntigen, unsere Eltern
zu schen, verschafft. Derselbe gottliche Geist regelt die Freiheit und herrscht tber alles".

Wiederum sagt das Sankhja Schastra I, 59 sagt: ,,Die Seelen leben in Knechtschaft
und Freiheit, wie sie es gegenwirtig sind. Es gibt keine ewigdauernde (Atjanta) Knechschaft
oder Freiheit".

F. Aber das Njaja Schastra I, 22, 2 sagt: ,,(Atjanta) immerdauernde Freiheit von
Schmerz allein hai3t Freiheit (Mukti), (wie Begierde) und von Besessenheit in sinnlicher
Befreidigung und Annahme von tiblen Gewohnheiten und folglicher Befreiung von Geburt
und Schmerz, ewigdauernde Freiheit zuwege bringt".

A. Das Wort Atjanta bedeutet notwendigerweise nicht ewig dauernd, weil wie sehr
oft sagen, daf} der und der Mann in Atjanta-Schmerz ist oder Atjanta-Vergniigen geniel3t.
Nun bedeutet Atjanta hier duBlerst. Wir meinen daher, dall jener Mann in dullerstem
Schmerz ist oder duBerste Vergniigen genieBt. Ahnlich bedeutet das Wort Atjanta in den
obigen Anfithrungen duflerst, nicht ewigdauernd oder ewig.

F. Wenn die Seele aus dem Stande der Freiheit (Mukti) in diese Welt zuriickkehrt,
was ist dann die Dauer der Freiheit?

Mundaka A. Die befreite Seele genief3t den Segen der Freiheit im
Upanischad allmichtigen Gott bis nach dem Ende der groflen Auflésung
111, 2, 6 (Mahakalpa) und trennt sich hiernach davin und wird wieder in

diese Welt geboren". Die von der groBlen Auflosung (Weltuntergang) in Anspruch
genommene Zeit wird so berechnet: Die Zeit wird zuerst in vier Jugas oder Kreise geteil,
niamlich:
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Satja Juga 1728 000 Jahre
Dwapara Juga 1296 000 Jahre
Trela Juga 864 000 Jahre
Kali Juga 432 000 Jahre

Summe 4 320 000 Jahre.

So machen 4 320 000 Jahre einem Tschaturjugas (8 640 000 000 Jahre) - 1 Ahoratra

(Tag und Nacht). 30 Ahoratra machen ein Masa (Monat), 12 Masas machen ein Warscha
(Jahr). 100 Warschas - 1 Parantakala (grofle Auflésung), daher ist die Dauer der Freiheit 100
212 <30 X 2000 X 4 320 000 = 311,04 Milliarde Jahre.

F. Alle anderen Schriftsteller lehren und alle Welt glaubt es, daf3 die Freiheit jener Zustand
ist, von dem keine Seele zu dieser Welt zurtickkommt und der Geburt und dem Tode
unterworfen wird.

A. Diese Ansicht kann nie wahr sein. Erstens, wenn die Krifte der Seele, sein Werkzeuge
(wie Korper und koreperliche Organe) und seine Mittel alle endliche sind, wie kénnte sich
die Belohnung iber eine unendliche Zeit erstrecken? Zweitens, die Seele besitzt nicht
unendliche Fihigkeit, unendliche Mittel und unendliche Tatkraft unendlichen Segen zu
genieBen, wie konnte sie dann ewigdauerendes Glick genieBen? Wie kénnte das Ziel ewig
sein, wenn die Mittel es zu erreichen nicht ewigsind? Drittens, wenn keine Seelen vom
Stande der Freiheit zurtickkimen, wiirde die Welt ihrer beraubt warden.

F. Nein, es kann kein Mangel an Seelen sein, weil die befreiten Seelen von neuen ersetzt
warden, die Gott erschafft.

A. Erstens, wenn das der Fall wire, wirde die Seele nicht ewig warden, weil ein erschaffenes
Ding untergehen muB3Daher wiirde die Seele, selbst wenn sie Freiheit erlangte, untergehen.
Also wird die Freiheit nicht ewig sein. Zweitens, am Ort, wo befreite Seelen leben (sonst
Himmel genannt), wird ein grofler Teil von Unruhe, Dringen und StoBlen, es wird kein
Absehen in der Vermehrung der Bevolkerung aus der einfachen Grunde sein, daf3 die
Einwanderung so grof3 sein wird, wihrend die Abwanderung null ist. Drittens kann es kein
Schmerzgefithl geben. Zu.B. wiirdest Du Siilen Geschmack von bitterem oder bitteren von
StufBen nicht unterscheiden koénnen, wenn Du nur einen von ihnen - den stillen oder bitteren,
im ganzen Leben schmecken wirdest, denn nur durch den Vergleich von Dingen mit
eingesetztem Geschmack bilden wir uns einen Begriff von beiden. Wenn ein Mann immer
nur Stfligkeiten zu sich nehmen sollte, so wiirde er nicht so sehr geniel3en wie einer,
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der alle Arten von Nahrung schmeckt. Viertens, wenn Gott der Seele unbegrenztes Gliick als
die Frucht ihrer begrenzten (endlichen) Handlungen gibe, so wiirde sein Gerechtigkeit
zerstort. Bin Weiser legt nicht auf eines Mannes Schultern eine schwere Last als er tragen
kann. Wenn ein Mann nur eine Last von vierzig Kilo tragen kann, und sein Herr legt ihm ein
Gewicht von vierhundert Kilo auf den Kopf, so ist er sicherlich tadelnwert. Ahnlich wiirde
es fur Gott recht sein, die mit endlicher Kraft und Wissenschaft versehene Seele mit immer
dauernden Gliick zu beladen. Finftens, wenn Du sagst, dal Gott neue Seelen erschafft, so
wird der Stoff, aus dem Er, sie schafft, gegenfalls knapp warden, weil eine noch so reiche
Bank, die einen bestindigen Abfluf3 aber keine Annahme hat, sicherlich friher oder spatter
bankerott wird. Es folgt daher, da} diese Anordnung - nimlich Freiheti und dann Rickkehr
daraus das rechte ist. Sechstens, es gibt keinen, der eine kurze Zeit vorzichen wiirde. Wenn
es keine Rickkehr aus der Freiheit gibe, so unterscheidet sich das von der Lebenslinglichen
Einsperrung nur in der Hinsicht, dal man dort nicht zu arbeiten hat. Bezlglich der
Befreiung als Aufnahme in Gott ist es gleich dem Tode, in dem man sich in das Meer wirft.

F. Die Seele kann ewigen Segen genieflen und dauernd befreit sein, gerade wie Gott
im Genuf} vollkommenen und dauernden Segens lebt und ewig frei ist von weltlicher Freude
und Sorge, Vergnigen und Schmerz.

A. Gott ist von Natur unendlich. Sein Wesen, Kraft, Eigenschaften sind alle
unendlich. Er kann daher nie der Unwissenheit, dem Schmerz und der Knechtschaft
unterworfen sein. Die Seele bleibt, sogar wenn sie befreit ist, im Wissen endlich, wenn auch
rein in Natur, Thre Eigenschaften, Krifte und Tatigkeit bleiben alle endlich. Sie kann daher
nicht gleich Gott sein.

F. Da dies der Fall ist, ist Befreiung nicht besser als Geburt und Tod. Es ist daher
nutzlos, sich zu bemthen, sie zu erlangen.

A. Sie ist nicht gleich Geburt und Tod. Der Segen der Freiheit erstreckt sich tber die
Zeit der Schopfungen und Auflésungen auf sechsunddreifligtausende Male. Ist
ununterbrochens Gliick mit vollkommener Abwesenheit von Schmerz Gber eine solche
lange Zeit eine Kleinigkeit? Du i3t und trinkst heute, obgleich Du weilt, dafl Du wieder
Hungrig sein wirst, bevor der Tag zu Ende ist. Warum suchst Du denn Deinen Hunger zu
befriedigen und Deinen Durst zu loschen? Wenn es nétig erachtet wird, Hunger zu
befriedegen und Durstzu I6schen, weltlichen
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Besitz und zeitliche Macht und Ruhm zu erwerben, Frau, Kinder und dergl. Zu haben,
warum ist es nicht dasselbe betreffs der Freiheit? Obschon der Tod gewil3 ist, arbeiten wir
doch um zu leben. In gleicher Weise, obschon die Riuckkunft aus der Freiheit? Gewil3 ist, ist
es doch auBerordentlich erwtnscht, daBwir unser Bestes tun, sie zu erlangen.

F. Welche sind die Mittel, die Bfreiung zu erlangen?

A. Einige von ihnen sind schon erwihnt worden, aber die vier speziellen Mittel sind
die folgenden:

1) (I) LaBt den, der die Freiheit wiinscht jetzt in diesem Leben befreit warden. Mit
andern Worten, laBt ihn auf alle jene bésen und sitndhaften Handlugen wie
Unwahrhaftigkeit in der Rede, die zu Elend und Schmerz fihrt, verzicht. Laf3t thn anstatt
dessen stets ein tugenhaftes Leben fihren und solche guten Taten (zu.B. Wahrheit in der
Rede) tun, die zum Glick genielen will, die Stinde lassen und Rechtlichkeit tiben; weil Stinde
die Ursache des Schmerzes und der Leiden ist, wihrend Rechtlichkeit Glick hervorbringt.
(I) LaBt ihn stets mit Mannern von groB3er Gelehrsamkeit und Frommigkeit sich verbinden,
und dadurch eifrig Wahrheit von Unwahrheit, Tugend von Laster und Recht von Unrecht
unterscheiden lernen. (IIT) LaB3t ihn sich vergewissern, dal der Korper finf Systeme umfal3t;
A) das physische System, das alle Gewebe und Flissigkeiten des Korpers von Knochen bis
zur Haut umfal3t. Es ist der grobe physische Kérper oder das System.

B) Das Lebenssystem, daf3 die funf groBen Leben- oder Nervenkrifte umfa3t:

a) Prana oder de Ausatmungskraft, die die Luft auszustoflen dient. (b) Apana
oder die Einatmungskraft, die die Luft in die Lunge einzuzichen dient. C) Samana oder die
Sympathischekraft, die in Mitten des Leibes gelegen und dazu dient, Rasa, d.i. Lymphe
(Milchsaft) - den Kern der Nahrung und Blut nach allen Teilan des Korpers zu fithren. D)
Udana oder die Schlingkraft, die die Nahrung durch die Kehle in den Magen usw. zu zichen
dient und Stirke und Tatkraft erregt. ¢) Wjana oder die Muskelkraft, die der Seele dient, sich
bewegen oder irgend etwas zu tun - die Ursache der Bewegung.

C) Das Vernunftsystem, das die Willenskraft, das Bewufitsein des Ichs
(SelbstbewuBtsein) und die finf Titigkeitskrifte umfalt.

D) Das Verstandessytem, das die Urteilskraft, das Gedichtnis und die finf
Sinneskrifte umfalit. Durch diese fihrt die Seele solche Vorginge wie Denken und dergl.
aus.
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E) Das geistige Erregungssstem, das Liebe, Freundlichkeit, groBles oder kleines
Gluck in sich faBt. Der Urstoff ist das Medium, durch das die Seele diese Gefiihle unterhilt.
Die obenerwihnten funf Systeme sind die Medien, durch welche die Seele alle Arten von
Wissen erwirbt, alle geistigen Vorginge und alle ihre Handlungen ausfihrt.

(IV) LaBt ihn sich vorstellen, dal3 es vier Zustinde oder Phasen der Seele gibt: a)
Wachzustand. b) Traumzustand. ¢) Schlummerzustand, tiefer Schlaf, in dem kein
BewuBitsein der AuBlenwelt oder irgend welche Triume sind. d) Der Turija oder vierte
Zustand, durch den die Seele eingenommen ist in der Betrachtung des allsegenreiches,
héchsten Geistes im Stande der Samadhi (des hoheren Zustandes , der durch die Ubung des
Jogas und vollkommene Versenkung (Konzentration entwickelt ist. Die aus diesem Zustand
geborene Kraft (das Ergebnis des reinen Einflusses des héheren Standes) ist der Seele bei
der Befreiung von groflem Nutzen.

(V) LaB3t ihn erkennen, daf3 es drei Arten von Korpern gibt:

1. Der grobe physische Korper, der gesehen und gefiihlt wird.

2. Der feine geistige Korper, der siebzehn Krifte (fiinf Nerven oder Lebenskrifte
funf Sinneskrifte, fiinf physische Krifte in feiner Form, das Denkorgan und die Urteilkraft)
in sich begreift. Er begleitet die Seele auch bei allen Geburten und Todsfillen. Er ist
zwelerlei Art:

a) Stofflich, abgeleitet von den kleinchen Teilen des feinen Stoffes. b) Geistig
oder natiirlich der die natiirlichen Krifte und Eigenschaften der Seele umfaf3t. Dieser bleibt
mit der Seele in Freiheit und durch ihn genieB3t die Seele den Segen der Freiheit.

3. Der Der ursichliche Korper (Karana Scharira), der aus der Prakriti besteht. Er
durchdringt alles und ist daher allen Seelen gemeinsam. Durch diesen tritt die Seele in den
Zustand des tiefen, traumlosen Schlafes.

Die Seele selbst ist von allen oben erwihnten Systemen, Zustinden und Koérpern
unterschieden. Daf3 die Seelen von Zustinden unterschieden ist, geht daraus hervor, dal3,
wenn ein Mensch stirbt, jeder sagt, da3 die Seele den Koérper verlassen hat. Die Seele allein
ist Veranlasser, Besitzer, Sehr, Volbringer und Ernter der Friichte ihrer Handlungen. Wisse,
daf3 derjenige, welcher sagt, daf3 die Seele nicht Vollbringer noch Ernter ist, unwissend und
ohne Verstand ist; weil alle diese Korper an sich tot und unbelebt sind. Sie kénnen nie
Schmerz noch Vergniigen fithlen, noch kénnen sie irgend etwas Gutes oder Béses tun,
obgleich es wahr ist, da} die Seele in Verbindung mit ihnen stindige oder tugendhafte Taten
tut und die Friichte davon
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(Schmerz und Vergniigen) erntet. Wenn die Sinn emit den dulleren Gegenstinden in
Bertihrung kommen und das Denkorgan, so erregt sie die Nervenkrifte zur guten oder
bésen Handlung, die Seele soll dann auswirts gerichtet sein und gerade in diesem
Augenblick erheben sich Gefthle des Gliickes, der Freundlichkeit und Furchtlosigkeit im
Denkorgan von innen, wenn die Handlung gut ist, wihrend es, wenn sie bose ist. Geftihle
der Furcht, der Scham und des Milltrauens sind. Es ist die Stimme des allwissenden
gottlichen Geistes - des inneren Richters von allem - Wabhtlich, der allein, der dieser Stimme
folgt und demgemil3 handelt, genieB3t den Segen der Freiheit. Wer immer gegen die Befehle
dieser Stimme geht, leidet an Elend, Schmerz - dem Ergebnis der Knechtschaft.

Das Obige stellt das erste Mittel zum Heile dar.

2) Wairagja ist das nichste. Es besteht in der Ubung der Wahrheit und dem Verzicht
auf Wahrheit nach sorgfiltiger Unterscheidung von Recht und Unrecht. Mit anderen
Worten, es besteht darin, die Wissenschaft der Natur, der Eigenschaften und Kennzeichen
aller Dinge von der Erde bis zum Himmel (buchstiblich Gott) zu erwerben, darin, dafl man
Gottes Geboten eifrig gehorcht und Thn verehert, nie seinem Willen entgegenhandelt und
die Natur sich dienstbar macht.

3) Schatka Sampatti - die Ausfihrung von sechs Arten von Handlungen:

a) Schama besteht darin, seine Seele und sein Denkorgan von Sunde und
Versuchung zurtickzuhalten und immer rechtlichkeit zu Gben.

b) Dama besteht darin, Korper und Seele fern von iblen Taten wie Ehebruch zu
halten, Selbstbeherrschung zu tiben und ein keusches Leben zu fihren.

) Uparati besteht darin, sich nie mit dem B&sen zu verbinden.

d) Titikscha besteht darin, gegen alles weltliche Lob und Tadel taub zu warden und
gleichzeitig gegen Gewinn und Verlust, Freude und Kummer und sich mit Herz und Seele
auf die Wege und Mittel der Befreiung zu werfen.

e) Schraddha besteht darin, an die Wedas und Schastras und an die Lehren jenes
selbstlosen Lehrer der Wahrheit zu glauben, die tiefsinnige Gelehrte kraft ihrer Studien
obiger Schriften und Minner von grof3er Frommigkeit und hohen Tdealen sind.

f) Samadhana ist die Verinnerlichung (Konzentration) des Denkorgans.
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4) Mumukschutwa ist vollkommene Ergebenheit und unbeugsame Liebe fir nichts
anderes als Freiheit, und die Mittel sie zu erlangen, gleich einem Hungrigen oder Durstigen,
der nichts anderes als Speise und Trank verangt. Dies sind die vier Sadhanasoder Mittel, die
Freiheit zu erlangen. Zunichst kommt, was Anubandhas (Hilfsmittel) ganannt wird, weil sie
nach den Sandhanas oder Mittel kommen.

Anabandas sind an Zahl vier:

I) Adhikari ist die Wirdigkeit, ein Aufnahmegefal3 fir den gottlichen Geist zu

warden.

IT) Sambandha ist die grindliche Wissenschaft der Wedas und Schastras und der
Mittel der Befreiung - eine andere Bezeichnung fur Gott zu sehen - die darin erklirt sind und
deren Verwirklichung

III) Wischaji bewirkt die Vorstellung Gottes - der Inhaltsstoff aller Schastras - als
den einzelnen Gegenstand ihres Lebens.

IV) Prajodschana ist die Losgelosheit von allem. Elend und Schmerz, und der
vollkommene Genudes gro3en Segens der Freiheit.

Nach Anubandhas kommt Schrawana Tschatuschthaja. Sie ist vierfacher Art:

I) Schrawana bedeutet: mit ruhigem Geiste des Vortrage oder der Rede eines
Gelehrten aufmerksam zuzuhéren, um somehr, wenn der Gegenstand gottliche
Wissenschaft die schwierigste und feinste aller Wissenschaften ist.

II) Manana bedeutet das Nachdenken, iiber das Mann in der Zuriickgezogenheit
gehort hat, und das Beheben von Zweifeln durch Befragen des Vortragenden. Fragen dirfen
bisweilen selbst mitten in der Rede gestellt warden, wenn der Redner und die Zuhérenhaft es
tir richtig halten.

III) Nididhasana: Wenn alle Zweifel nach einer Rede und nachdem Nachdenken
dartiber geklirt sind, so laBt den Fragenden in den héheren Zustand eintreten und mit Hilfe
des Joga selber zusehen, ob es dasselbe ist, wie er es geh6rt und tuberlegt hat oder nicht.

IV) Sakschatkara ist das sich ergebende Wissen von der Natur, den Eigenschaften
und Kennzeichen des Gewiinschten Gegenstandes.

Laft ihn (d.i. der Heilsucher) stets auf Eigenschaften und Gewohnheiten verzichten,
die das Ergebnis der Verfinsterung des Denkorgans (Tamoguna) sind, wie Zorn, korpetliche
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und geistige Unreinheit, Stumpfsinnigkeit und Verblendung. Laft ihn sich auch fern halten
von Radschoguna, d.i. Leidenschaften wie Eifersucht, HaB}, Begierde, AnmaBlung und
Rastlosigkeit des Denkorgans und dafir Satoguna erwerben, d.i. gute Eigenschaften wie
Ruhe des Denkorgans, sanfte Gemiitsart, Reinheit, Wissenschaft und Gedanken. La3t ihn
Freund sein mit den glicklichen, freundlichen zu denen, die in Schmerz und Not sind, die
Guten und Tugendhaften lieben, aber die Ruchlosen niemals lieben oder hassen. Laf3t den
Heilsucher sich wenigstens zwei Stunden des Tages dem Nachdenken iiber frommeUbungen
hingeben und geistig all die feinen Krifte innerhalb des Korpers betrachten, wie das
Denkorgan usw. Wir sind bewufite Wesen. Daher kénnen wir Wissenschaft erwerben und
besitzen, und Zeugen fur die Ruhe und Titigkeit, das Gluck oder die Sorge des Geistes sein.
Ahnlichsind wir auch der Titigkeit der Sinne bewuf3t kénnen uns erinnern, was wir vorher
geschen haben, erkennen verschiedene Zeiten, verschiedene Gedanken und Gegenstinde;
ziehen andere an und unterhalten sie und sind doch von ihnen allen verschieden, sonst
konnte die Seele nie freiwirkend sein, noch die Denkkraft, die Sinne, den Kérper und die
korperlichen Organe anregen unterhalten.
In dieser Welt gibt es fiinf Arten von Klescha (Schmerz):

Joga (1) I) Awidja - Unwissenheit: Die falsche Meinug, daf3 die
Schastra vergingliche Welt und weltlichen Dinge wie Kérper ewig sind
Sadhanapada oder mit anderen Worten, dal} die Welt der Wirkungen, die wir

schen und fihlen, immer bestanden hat und fir immer bestehen wird, und daf3 vermége der
Krifte des Joga die physichen Koérper von gottergebenen Menschen unverginglich warden,
ist die erste Art von Unwissenheit.

IT) Unreine Dinge wie Begierde und Unwahrhaftigkeit als rein und betrachten, ist die
zweite Art von Unwissenheit.

III) Zu glauben, dal3 tbermaBiger Geschlechtsverkehr eine Quelle von Glick ist,
wahrend er wirklich Schmerz und Leiden verutrsacht, macht die dritte Art von Unwissenheit
aus.

IV) Tote stoffliche Dinge als beseelt zu betrachten, ist die vierte Art von
Unwissenheit.

Dieses vielfiltige ungenaue Wissen heilit Awidja oder Unwissenheit, das Umgekehrte
niamlich als zeitlich anzusehen, was zeitlich ist, als ewig was ewig ist, als rein, was rein ist, als
unrein, was unrein ist, Schmerz als Schmerz, Vergnligen als Vergniigen, seelenlos als
seelenlos, das Beseelte als beseelte, wird Widja oder Wissen genennt. Das, wodurch die
wahre Natur der Dinge erkannt wird, hei3t Wissen. Wahrend das, wodurch die wahre Natur
der Dinge nicht erfillt wird und sich dafiir eine
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falsche Auffassung von den Dingen bildet, Unwissenheit genannt wird.

(2) Asmita ist es, wenn man Urteilskraft (Budhi) und Seele als ein und dasselbe
ansieht.

(3) Raga ist die Genuf3sucht.

(4) Dwescha ist die Abneigung gegen Schmerz.

(5) Abhiniwescha ist die Furcht vor dem Tode. Alle lebenden Wesen wiinschen
bestindig ewig zu leben und mdéchten nicht sterben.

LaBt jedermann sich von diesen fiinf Arten von Klescha (Schmerz) mittels Ubung
des Joga und Erwerbung geistigen Wissens, der Vorstellung Gottes gefreien und den
héchsten Segen der Freiheit (Mukti) genie3en.

F. Das Heil, an das Du glaubst ist von der tbrigen Welt ganz verschieden. Nun
glauben die Dschainis, dal3 das Heil darin besteht, dal man zu Schiwapura geht und dort
ruhig auf einer Bihne (Mokscxha Schilla) sitzt. Die Seligkeit der Christen und
Mohammedaner ist zum vierten bezw. siebten Himmelaufzusteigen. Die Seligkeit der Wama
Margis nach Schripura. die der Schiwaiten nach Kailasa, die der Wischnuiten nach Baikuntha
und die der Gusains nach Goloka zu gehen. Die Pauranikas , die Anhinger der Puranas,
glauben an vier Arten des Heils: 1. Aufenthalt in derselben Welt mit Gott, 2. Von Natur
Gott gleich warden, 3. Gott nahe leben, wie ein Diener seinem Herrn nahe wohnt, 4. Innige
Vereinigung mit Gott. Letztens glauben die Neu-Wedantisten, dal3 das Heil in der Aufnahme
der Seele in Gott besteht.

A. Wir warden die verschiedenen Arten des Heils, woran die Dschainis,
Mohammedaner und Christen glauben, in der Fortsetzungen dieses Buches besprechen. Das
Heil (Mukti) der Wama Margis, das in nichts anderm besteht, als Fleisch zu essen und Wein
zu trinken, Liebeslieder zu héren und sich mit Weibern zu vergniigen (bei den Griechen,
Epikurier genannt. Uberstezer) ist nicht besser, als was Du in dieser Welt bekommst. Sie
blacken auf alle Minner, wie Mahadewa oder Wischnu, und auf alle Weiber, wie Parwati
oder Lakschmi und vergniigen sich miteinander. Nun ist dies nicht besser, als was die
Firsten und andere Reiche Leute in dieser Welt tun, ausgenommen, daf3 sie sagen, es werde
keine Krankheit im Himmel geben, und daf3 Ihr stets Jung bleibet, was nie wahr sein kann,
weil dort Krankheit ist, wo es sinnlichen Genuf3 gibt, und wo immer Krankheit, dort gibt es
auch Greisenalter. Den Pauranikas sollte man sagen, daf} ihre vier Arten des Heils selbst
Tieren, Insekten und Wirmern ohne irgend eine Anstrengung ihrerseits erreichbar sind.
Nimm zu.B. die erste Art ihres Heils.
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Alle diese Welten, worin alle dies I.ebewesen vorhanden sind, sind Gottes, der in
ihnen allen lebt, daher leben sie in derselben Welt wie Gott. Was die zweite Art des Heils
betrifft, ist die Seele, da sie Geist ist und BewuBtsein besitzt, und von Natur rein ist, gleich
Gott, aber sie Thm nie gleich sein in seiner unendlicher Macht, Tatkraft und seinen
unendlichen FEigenschaften. Betreffs der dritten Art des Heils sind ale Seelen, da Gott
allgegenwirtig ist, [hm nahe, daher besitzen sie alle schon diese Art des Heils. Dasselbe kann
von den vierten Art des Heils gesagt warden, da Gott alles durchdringt. Er wohnt auch in
der Seele. Daher ist die letztere in enger Vereinigung mit Gott. Die Trennung des Korpers
und der Seele in ihre Einzelteile, was von einigen Atheisten (Buudisten) Heil (Nirwana)
genannt wird, ist selbst Hunden und Eseln erreichbar. (Nirwana bedeutet wohl Heil,
Erlésung, aber nicht das ,,Nichts", wie es hier vielfach verstanden wird - Ubersetzer). Alle
diese Arten des Heils sind tiberhaupt kein Heil. Sie sind wahrhaft Gefingnisse, weil alle jene
Leuten glauben, daf3 ihre beztglichen (besonderen) Himmel so wie Schiwapura, der vierte
Himmel, der siebente Himmel, Sripura, Kailasa, Waikuntha und Goloka bestimmte Welten
oder Aufenthaltsorte sind. Sollten ihre Bewohner jene Orte verlassen, so wirden sie ighre
Heil verlieren. Sie sind daher eher Gefangenen gleich, die in duklen Zellen eingesperrt sind,
aus denen sie nicht herausgehen dirfen. Das wahre Heil oder die wahre Freiheit besteht
darin, daB3 die Seele iiberall, wo sie wiinscht ohne Erlaubnis oder Hinderung herumgehen
und keine Furcht, Zweifel oder Sorgen haben sollte. Die Vereinigung der Seele mit dem
Korper heil3t Geburt, wihrend die Trennung dieses Bundes Tod oder Auflésung heif3t. Die
befreiten Seelen warden im gehérigen Verlauf der Zeit wiedergeboren.

F. Glaubst Du an die Einheit oder Mehrheit der Geburten?

A. An die Mehrheit der Geburten.

F. Warum kann die Seele dann nicht an das erinnern, was sich bei ihren friheren
Geburten oder Toden ereignete?

A. Die Seele ist in Wissen und Macht endlich. Sie tberschaut nicht die drei
Zeitabschnitte (Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft). Sie kann daher ihre Vergangenheit
nicht zuriickrufen. AuBlerdem kann das Denkorgan, wodurch die Seele erkennt, nicht zu
ciner und derselben Zeit zwei Gedanken d.i. von der Vergangenheit sowohl als der
Gegenwart haben. Laf3 die Dinge, die im vorigen Leben der Seele geschahen, beiseite. Kann
sich ein Mensch an alles erinnern, was gerade in diesem Leben von der Zeit der Empfinginis
bis zum Alter von finf Jahren geschah? Wir sehen und héren so viele verschiedene
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Dinge, wihrend wir wachen, und triumen von soviel verschiedenen Dingen, wihrend wir
schlafen, warum koénnen wir nicht alle diese Dinge zurtickrufen, wenn wir im tiefen Schlaf
sind? Du kannst zu.B. nie sagen, wenn Du gefragst wird, was Du am neunten Tage des
finften Monats des dreizehnten Jahres Deines Lebens genau um zehn Uhr frih tatest;
wohin Du blicktest, wie die Stellung des Kopfes und Deiner Hinde war, ob dein Mund
offen oder geschlossen war; uns woran Du damals dachtest. Wenn dieses sogar im diesen
Leben der Fall ist, wie albern ist es dann, das Vorhandenseindes vorigen Bestehens der Seele
einfach in Frage zu stellen, weil sie nicht zurickrufen kann, was in jenem Leben geschah. Es
ist auch gut, dal sie Seelesich nicht an ihre Vergangenheit erinnern kann, sonst wirde es
kein Glick fir sie geben. Sie wiirde an bloem Schmerz und und geitiger Bedngstigung, die
durch Briten tber die schrecklichen Leiden und Sorgen ihrer fritheren Leben tber sie
gebracht war, gestorben sein. Niemand kann jemals wissen, was sich in seinem vergangenen
Leben ereignete, selbst wenn er versuchen sollte es zu tun, weil die Kraft und Wissenschaft
der Seele beschrinkt sind. Gott allein kann das wissen.

F. Wie kann die von Gott der Seele auferlegte Strafe sie bessern, wenn sie sich an
ihre Vergangenheit nicht erinnern kann; weil die Strafe sie verhindern kénnte, irgend welche
weitere Stnden zu begehen, wenn sie wiiBite, da3 die und die Strafe ihr fiir die nd die Stinde
zugemessen wurde.

A. An wieviele Arten von Wissen glaubst Du?

F. An acht Arten, wie Wissen durch unmittelbare Perzeption, durch
SchloBfolgerung, durch Vergleich (Ahnlichkeit) usw.

A. Warum kannst Du dann nicht das Vorhandensein des Vorherigen Lebens der
Seele daraus schlieBen, dal Du siehst, wie verschiedene Ieute unter verschiedenen
Bedingungen wie Uberflul und Armut, Elend, Gliick, Talent und Torheit usw. in dieser
Welt geboren und erzogen warden. Nimm an, daf3 ein Arzt und ein Laie Krank warden. Der
Arzt findet sofort die Ursache, die thm diese Krankheit zuzog, wihrend der Laie es nicht
kann; weil der erstere Heilkunde studiert hat, der letztere nicht. Aber selbst der Laie weil3
soviel, daf3 er irgend ein Natur gesetz - ein diatetisches oder sanitires usw. - verletzt haben
muB, das ihm die Krankheit, wie Fieber zuzog. Warum kannst Du nicht entsprechend auf
das Vorleben der Seele schlieBen, in dem Du von Schmerz und Leid betraffene oder mit
Vergntigen oder Freuden dieser Welt in ungleichem Verhiltnis gesegnete Leute sichst, das
Ergebnis ihrer Taten in dem nicht gegenwirtigen Leben? Wenn Du ablehnst, an das
Vortleben der Seele zu
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glauben, wie kannst Du es mit der Gerechtigkeit Gottes verembar halten, dal} einige mit
Reichtimern, Macht und Talent usw. gessegnet warden, wihrend anderen Armut, Leiden
Schwachsinn usw. auferlegt warden, ohne daf} sie irgend etwas Gutes oder Boses in ihrem
friheren Leben getan haben, um es zu verdienen. Gott kann nur gerecht sein, wenn Er der
Seele Vergniigen oder Schmerz gemill den guten oder bésen Taten in ihrem fritheren Leben
antut.

F. Der Glaube an die Einheit (Einzigkeit) der Geburt ist mit der Gerechtigkeit
Gottes nicht vereinbar. Er ist einem obersten Herrscher gleich; was Er auch tut, ist gerecht.
Er kann auch mit einem Girtner verglichen warden, der grof3e und kleine Bdume in seinem
Hain einpflanzt, einige richtet er, andere verschneidet er, andere beschiitzt er (vor Wind,
Vieh usw,), und verbessert und vervielfiltigt er. Man kann, was man wunscht, mit seinem
Eigenen tun. In gleicher Weise kann Gott mitseiner Welt tun, was er will. Es ist keiner tber
Ihm der Ihn bestrafen kénnte oder den Er friichten sollte.

A. Gott wunscht immer Gerechtigkeit und handelt gerecht, daher ist Er grof3 und
anbetungswiirdig. Er wire nicht Gott, wenn Er ungerecht handelte. Ein Girtner, der
zwecklos auf Spazirgingen oder anderen Plitzen Baumen pflanzt, Baume abscxhneidet, die
kein Schneiden erfordern, jene vervielfiltigt, die nicht dafiir geeignet sind, und jene nicht
vervielfiltigt, die dafiir passen, ist tadelnswert. In gleicher Weise wiirde Gott zu tadeln sein,
wenn Er ohne verniinftige Ursache handelte. Es ist fiir Gott absolute notwendig, gerecht zu
handeln, weil Er rein und gerecht von Natur ist. Sollte Er wie ein Wahnsinniger handeln? Er
wirde sogar unter einem guten Richter diese Welt sein und nicht mehr geehrt warden,
Verdient nicht ein Richter in dieser Welt, der die Unschuldigen bestraft nd jene chrt, die
nichts getan haben um Ehre zu verdienen, Tadel und Verlust seine Ehre? Gott tut nie etwas
Ungerechtes. Er fiirchtet daher niemand.

F. Gott hat alles vorbestimmt. Er gibt oder handelt, was Er vorher bestimmt hat zu
geben oder zu tun.

A. Seine Bestimmung ist stets im Einklang mit den Handlungen der Seele. Sollte es
anders sein, so wire eEr ungerecht und schuldig.

F. Alle Menschen haben dieselbe Menge, Elend und Glick. Die gro3en haben grof3e
Sorgen, wihrend die Kleinen kleine Beldstigungen und Sorgen haben. Zu.B. ein rechter
Kaufmann hat einen Rechtsstreit von 150 000 Mark bei einem Gericht. Er verlasst sein Haus
in einer Sinfte, die von Minnern auf der Schulter getragen wird, an einem schr heillen Tage,
um nach
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dem Gerichtshof zu gelangen. Wenn die Unwissenden ihn so die Straflen passieren schen,
rifen sie aus: ,,Seht die Macht von Tugend und Laster. Einer sitzt bequem in der Sinfte,
wihrend die Andern ihn auf ihren Schultern mit heilem Boden unter und segender Sonne
tiber sich barfiiBig tragen". Aber die Weisen wissen, daf3 die Angstlichkeit des Kaufmanns,
seine Zweifel und Befiirchtungen mit der Anndhrung an das Gericht zunehmen, wihrend
den Sinftentrdgern leister zu Mute wird bei der Aussicht, bald von seiner Last befreit zu
warden, wenn sie endlich ins Gericht kommen, denkt der Kaufmann hierhin und dorethin
zu gehen. Er spricht so mit sich selbst: ,,Sol lich zuerstmeinen Anwalt oder den
Gerichtsschreiber soprechen? Werde ich heute gewinnen oder verlieren? O! Ich méchte
wissen, was geschehen wird" usw. Andererseits schwatzen die Sdnftentriger zusammen,
rauchen, fiithlen sich gliicklich und genie3en ihre Ruhe. Wenn der Kaufmann gewinnt, fBihlt
er sich etwas glucklich; wenn er verliert, sinkt er in die tiefe des Elends, wihrend die
Sinftentrigern in keener Weise berthrt warden. Sie bleiben, wie sie waren, bevor der Fall
entscheiden war. Ahnlich ist es, wenn Konig sich auf sein schoénes und weiches Bett
niederschlaft, sobald er sich auf unebnem, mit Steinen und Kieselnbedeckten Boden
ausstreckt. Dasselbe ist bei allen anderen schreinbar Umstinden der Fall.

A. Nur die Unwissenden kénnen glauben, daf alle gleich glicklich der Elend sind.
Wenn ein reicher Kaufmann ode rein Sinftentriger ersucht wiirden, ihre Plitze miteinander
zu tauschen, so wiirde der Kaufmann niemals gern ein Sinftentriger warden, wihrend der
letztere auf das Anerbieten einfach springen wiirde. Wiren sie gleich gliicklich oder elend, so
wurde der Kaufmann nie verweigert haben, den Platz mit dem Sinftetrdger zu tauschen,
noch wiirde den letztere gern ein reicher Kaufmann geworden sein. Sieche den Unterschied
zwischen dem Gluck und Elend verschiedener Leute! Eine Seele kommt in den Schof3 der
Konigin eines groB3en, gerechten und gelehrten Konigs, eine andere in den des Weibes eines
armen elenden Grasmihers. Eine ist gliicklich und wohlversorgt in jeder Weise vom Tage
der Empfingnis an, wihrend die andere auf hundert verschiedene Weisen leidet. Wenn der
eine geboren wird, wird er mit wohlreichendem Wasser gebadet. Er wird gehorig erndhrt
und versorgt. Wenn er hungrig ist, bekommt er Milch mit Zucker und anderen notwendigen
beimischungen in gehérigem Verhiltnis. Da sind Diener, die ihm aufwarten, Spielzeuge fir
ihm zu spielen, Fahrzeuge, um ihn zu hiibschen und gesunden Orten zu bringen. Er ist
wobhlgeliebt und glicklich.
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Der andere wird in einem Urwald geboren, wo sogar Wasser nicht zu haben ist, um ihn zu
waschen. Wenn er hungrig ist und Milch verlangt, kriegt er Schlinge ins Gesicht statt dessen,
er weint hochst klaglich, aber niemand kiimmert sich um ihn usw. Die Verhingung von
Leiden oder die Gewihrung von Gliick an Seelen, ohne daf3 sie vorher siindhafte oder
tugendhafte Taten es zu verdienen gatan haben, wiirde Gott verunehren. AuBlerdem, wenn
wir hier in dieser Welt leiden oder genielen, ohne vorher irgend etwas Stundhaftes oder
Tugendhaftes getan zu haben, sollte unsere Bestimmung zu Hélle oder zum Himmel nach
dem Tode nicht von unsern Taten in diesem Leben abhingig sein; weil gerade, wie Gott uns
Vergntigen oder Pein hier ohne unsere vorhergehenden stindigen oder tugenhaften Taten
gegeben hat, Er einige von uns zur Holle, andere zum Himmel recht nach Seinem
Vergntigen senden wiirde. Warum sollten dann die Menschen Tugend tben? Wenn diese
SchluBfolgerung angenommen wirde, so wirden alle bésen warden und ein stindhaftes
Leben fihren; weil es zweifelhaft ist, ob Tugend irgend eine Frucht bringen werde. Alles
ruht bei Gott. Er wiirde gerade tun, wie es ihm gefillt. Niemand wird so die Stunde fiirchten,
die sich folglich vervielfiltigen wird, wihrend die Tugend verfillt. Es folgt daher, da} die
Gegenwirtige Geburt der Seele im Einklang mit ihren stindigen oder tugendhaften Taten in
der Vergangenheit ist, wihrend die zukunftige durch ihre gegenwirtige oder vergangene,
rechtliche oder unrechtliche Lebensweise bestimmt werded wird.

F. Sind die Seelen in den Koérpern von Menschen und Tieren von derselben oder
verschiedener Natur?

A. Sie sind alle von derselben Natur, aber rein und unrein, je nachdem sie tugendhaft
oder stindig sind.

F. Gehen die Seelen von Menschen in die Kérper von Tieren und umgekehrt? Und
gehen die Seelen von Minnern in die Korper von Frauen und umgekehrt?

A. Ja. Wenn die Siimde tber die Tugend in einem Menschen vorherrscht, so geht
seine Seele in die Korper niedriger Tiere und desgl. Sie wird, wenn die Tugend tber die
Stinde vorherrscht, in gute und gelehrte Personen geboren. Wenn Stinde und Tugend gleich
sind, so wird die Seele als gewohnlicher Mensch geboren. Da Siinde und Tugend von drei
verschiedenen Graden (den héheren, mittleren und niedrigen) sind, kénnen die menschen in
drei Klassen eingeteilt warden, je nachdem sie héhere, mittlere oder nierige Art von Stoff
(di. Korper, korperliche Krifte, geistige Fihigkeiten und Talente usw.) besitzen. Wenn
Stinde gegen Tugend vorwiegt, erleidet die Seele die Folgen ihrer Stunde in den Kérpern
niedriger Tiere und desgl.,
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bis ihre Stnden und Tugenden ausgeglichen sind, worauf sie mit einem menschlichen
Korper umhiillt wird. Ahnlich wird sie, wenn sie das Uberwiegen von Tugend oder Siinde
genossen hat, als gewohnlicher Mensch geboren. Wenn die Seele den Korper verlal3t, lebt sie
in der Luft (Jama)” weil es in dem Weda heift: ,,Jama ist ein andrer Name von Luft". Danach
verkorpert der grof3e Richter (Gott) jene Seele gemidll der Natur ihrer Taten im fritheren
Leben. Von geleitet tritt sie in den Korper irgend eines lebenden Geschopfes mit Luft,
Wasser, Speisen, Getrinke und irgend eine Korper6ftnung einNach dem eintritt gelangt sie
nach un nach in den Samen (des Wesens, das ihr Vater warden soll) und mit diesem in den
Schof3 (des Wesens, das ihre Mutter warden soll). Hier bildet sich der Korper aus, mit dem
sie geboren wird". Sie wird mit einem weiblichen oder minnlichen Korper bekleidet gerade
wie sie es verdient; wihrend ein Zwitter durch die Vereiniugung der weiblichen und
minnlichen Zeugngskraft im gleichen Verhaltnis zur Zeit der Empfingnis gebildet wird. Die
Seele ist bestindig an diesen Grad von Geburt und Tod gekettet, bis sie durch Ubung
héchsten Tugend und vollstindiges Aufgehen in gottliche Betrachtung und Erwerbung der
héchsten Wissenschaft Befreiung erlangt. Durch die Ausiibung von Taten héchster Tugend
usw. wird sie als gute und grofle Personlichkeit unter den Menschen geboren: und befreit
von Geburt und Tod, Schmerz und Leiden in der Folge genief3t sie vollkommenen Segen in
der Freiheit bis zum Ende der grolen Auflosung.
F. Kann die Freiheit in einem oder mehr Leben erlangt warden?

Mundaka A. In mehr als einem; weil es in der Upanischad heil3t: ,,Wahrlich,
Upanischad nur wenn alle Knoten seines Herzens (Dunkelheit und
11, 8 Unwissenheit) gel6st, alle Zweifel zerstreut sind, und wenn sie
nicht mehr siindigt, findet die Seele Ruhe in jenem héchsten Geiste, der sie innerlich und
duferlich durchdringt.

F. Ist die Seele von der Freiheit in Gott eingegangen oder behilt sie ihre
Eigenpersonlichkeit?

A. Sie behilt ihre besondere Eigenpersonlichkeit, denn sollte sie in den gottlichen
Geist eingegangen sein, wer wirde dann den Segen der Freiheit genieBen? AuBlerdem
wurden alle ertragenen Miihseligkeiten, alle gemachten Anstrengungen und alle Mittel, die
zur Erlangung der Freiheit angewendet wiirden, nutzlos warden. Eingehen der Seele in den
gottlichen Geist ist nicht Freiheit, sondern Tod oder Erléschen. Nur die Seele gehocht dem
Willen Gottes, folgt der héchsten Tugend, verbindet
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sich mit dem Guten und Groflen, bt Joga und braucht alle oben erwihnten Mittel,
um die Freiheit zu erlangen. Die Taittirija Upanischad I sagt: ,,Die Seele, die den héchsten
Geist kennt, der Allwahrheit, Allwissenheit und Allsegen ist und gerade im Innern der Seele
und in der Urteilskraft wohnt, findet Ruhe in in dem allgegenwirtigen Gott. Da sie (die
Seele) im Einklang mit dem unendlichen, allwissenden, héchsten Wesen ist, warden all ihre
rechtlichen Wiinsche befreidigt.

F. Wenn die Seele weltliches Gliick ohne Kérper nicht genieflen kann, wie kdnnte sie
dann den Segen der Freiheit ohne physischen Korper genief3en?

A. Wir haben dieser Einwand vorher beantwortet, wollen aber hinzuftigen, daf die
Seele den Segen der Freiheit durch Gott auf dieselbe Weise genie3t wie die weltlichen
Vergntigen durch den Korper. Die befreite Seele schwirmt (wandert) im unendlichen,
alldurchdringenden Geist, wie sie es winscht, durchschaut die ganze Natur durch reines
Wissen, trifft andere befreite Seele und sieht alle Naturgesetze in Wirksankeit, geht in allen
sichtbaren und unsichtbaren Welten herum, sicht alle Gegenstinde, an welchem sie
voriberkommt; je mehr ihr Wissen zunimmt, um so glicklicher fihlt sie sich. Die Seele
erwirbt, da sie ganz und gar rein ist, vollkommenes Wissen alle verborgenenDinge im Stande
der Freiheit. Dieser duBlerste Segen allein wird Himmel (Swarga) genannt, wihrend die
Verfolgung weltlicher Wiinsche und die folgenden Schmerzen und Leiden Holle (Naraka)
genannt warden. Swarga bedeutet buchstiblich Glick. Das gewdhnliche Glick wird
weltliches Glick genannt. Wihrend das duBlerste Glick aus der Vorstellung Gottes
entstanden, auBerordentliches Gliick oder Himmel (Swarga) genannt wird. Alle Menschen
wunschen natirlich Gliick zu erlangen und Schmerz und Elend zu entgehen. Aber solange
sie nicht Rechlichkeit tiben und auf Stunde vezichten, kénnen sie Gluck nicht erlangen und
von Schmerz und Elend befreit warden; weil die Wirkung nicht verléschen kann, solange die
Ursache besteht, d.h. , Alle Schmetrzen und Leiden horen auf, sobald die Siinde vernichtet
ist. Gerade wie ein Baum stirbt, wenn seine Wurzel abgeschnitten wird". Merke, wie Manu
den vielfiltigen Lauf von Siinde und Tugend bescheibt:

Manu XII 8. ,Lalt einen Mann die dreifache Natur des Denkorgans so
erkennen: den hochsten, mitteleren und niedrigsten Grad - die Anlage zur hochsten Art
pflegen und die anderen zwei ablehnen. Lal3t LaB3t ihn auch eingedenk sein, dal3 die Seele
cine Belohnung - Gliick oder Starfe, Schmerz oder Elend - fir ihre Handlungen hat, -
geistige durch das Denkorgan, wortliche durch seine Sprechorgane und koérperliche durch
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seinen physischen Koérper". 9. Von koérpetliche stindhafte Handlungen (wie Diebstahl,
Ehebruch und Mord und Schidigung von Guten) soll ein Mensch Pflanzenform annehmen
(di. in eine Pflanze verwandelt warden); fur gesprochene Siinden die Form eines Vogels
oder eines Sidugetieres; und fur meist geistige sindhafte Handlungen den niedrigsten
menschlichen Zustand". 25. ,Die Eingenschaft, die im physischen Koérper vorherrscht,
zeichnet die verkorperte Seele wegen dieser Eigenschaft besonders aus". 26. ,,.Der besitzt
wahrer Ideen durch die Seele wird als Anzeichen von Sattwa erklirt. Unwissenheit verrit
Tamas. Der Leidenschaft der Liebe ubd des Hasses bezeichnen Radschas. Diese drei
Eigenschaften, d.h. Sattwa, Radschas und Tamas der Prakriti sind allen Dingen zu finden".
27. ,,Wenn ein Mensch fuhlt, daf} Ruhe und Zufriedenheit in seinem Denkorgan herrscht,
auch seine Seele rein ist wie das reinste Licht, so laf3t ihn wissen, daB3 dann der Sattwa
voeherrscht, wihrend die Radschas und Tama seine untergeordnete Stellung einnehmen".
28. ,,Wenn die Seele ungliicklich ist, keinen geistigen Frieden hat, ruhelos in der Verfolgung
sinnlicher Gegenstiidinde verstirckt ist, so lat ihn das erkennen, dall der Radschas
vorherrscht, wihrend der Sattwa Tamas unterdriickt sind". 29. ,Wenn die Seele und das
Denkorgan in den volligen Verfolgung weltlicher Dinge verstrickt sind, alle Sinn fiir Recht
und Unrecht verlieren, durchaus durch sinnliche Befreidigung verblendet und unfihig einen
Gegenstand zu besprechen uns auflerordentlich verstindnislos sind, so lalt den Manu
Wissen, daf3 der Tamas in ihm vorherrscht. 30. ,Wir wollen nun die verschiedenen
Ergebnisse im hochsten, mittleren und niedrigsten Grad, die aus diesen drei Eigenschaften
hervorgehen, vollstindig beschreiben". 31. ,,Das Studium der Wedas, strenge Erfillung der
Pflicht, Férderung der Wissenschaft, das Verlangen nach kérperlicher und geistiger Reinheit,
Selbstbeherrschung, Ubung der Rechtlichkeit und gottliche Betrachtung bezeugen wahrlich
Sattwa". 32. Krampfhafter Eifer, Ungeduld, unrechtliche Handlungen und
gewohnheitsmiBige LdBigkeit in sinnlicher Befriedigung aind die Zeichen des Vorweigens
des Radschas und der VerhiltnismiBigen unterdrickung des Tamas und Sattwa". 33.
AuBerste Gier, #uBerste Abgestumpftheit, Dummiheit, Schlifferigkeit, Unzufiedenheit,
Grausamkeit, Gottlosigkeit (d.i. Mangel an Glaube an Gott und den Weda), Zerstreuung,
Mangel an Geistiger Spannkraft und Annahme von Gblen Gewohnheiten sind die Anzeichen
des Tamas. Tamas herrscht dann vor, wihrend der Radschas uns Sattwa nicht deutlich
offenbart sind". 35. AuBerdem, wenn eines Menschen Seele schem, Zweifel oder Furcht
fihlt, wenn sie eine Handlung begangen hat, begeht ode rim Begriff ist, sie
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zu begehen, so lal3t ihn erkennen, daBl der Tamas in ihm sehr vorweigt". 36. ,,Wenn ein
Mensch groBen Ruhm in dieser Welt sucht und nicht authért, Schmeichlern, Speichelleckern
und Schmarotzern Geld zu geben, so arm er auch sein mag, so lalt ihn wissen, dal} der
Radschas in ihm vorweigt". 37. ,Wenn eines menschen Seele nach Wissenschaft durstet, sie
komme, woher sie wollt, gute Eigenschaft pflegt, keine Scham fiihlt, gute Handlungen zu
vollbringen, woran sie sich sehr erfreut, mit anderen Worten, immer begierig ist,
Rechtlichkeit zu iiben, so la3t ihn dann wissen, dal3 der Sattwa vorherrscht". 38. , Die sucht
nach sinnlicher Befreidigung ist ein Zeichen des Tamas. Das verlangen nach dem Erwerb
weltlichen Besitzes des Radschas und die Ubung der Rechtlichkeit- des Sattwa. Der Sattwa
ist besser als der Radschas, welcher besser als Tamas ist. Wir warden nun die Umstinde
beschreiben, zu den jede dieser Eigenschaften, Sattwa, Radschas und tamas) fihrt.

Manu XII 40. Jen emit dem Sattwa erfullt erreichen den Stand der gelehrten,
gotterfillten Menschen. Die den Radschas besitzen, warden Menschen, wihrend in tamas
Versunkene in den Zustand der niedrigen Klasse verfallen". 42.  Pflanzen (wie Bdume),
Wirmer und Insekten, Fische und Schlangen, Schildkréten und Rindvieh und Wild und
dergl. sind die Formen, von denen die niedrigste Stufe der Tamas fithrt". 43. , Elefanten,
Pferde, 4uBlerst stumpsinnige und térichte Personen, Menschen von schmutzigen
Gewohnheiten und unmanietlicher Sprache und Sitte und wilde Tiere wie Lowen, Wélfe und
Eber sind die Formen, die aus dem mittlern Grad der Tamas hervorgehen". 44.
»ochmeichler schone Végel, Prahler, grausame blutdirstige Menschen und wer Wein und
andere berauschende Getrinke gewohnheitsmiBig trinkt und schmutzig in seinen
Gewohnbheiten istm sind die Formen, die aus dem héchsten Grad der Tamas hervorgehen".
45. Fechler (Keulenschwinger usw.) Girtner, Seeleute, Akrobaten, bewaftnete Diener und
wer dem Trunk und Speise ergeben ist, gehen aus dem Radschas des nidrigsten Grades
hervor". 46. ,Herrscher, Minner der regierenden Klasse (Staatsminner, Soldaten usw.),
Kaplane des Konigs, Unterhindler, Botschafter, Anwilte, Richter, Hiaupter des Herres und
dergl. warden von dem Radschas des mittleren Grades hervorgebracht". 47. ,Singer,
Musiker, Menschen von groflen reichtum und Hilfsquellen, Gefihrten oder Anhinger der
groBlen und guten Menschen von umfassener Gelehrsamkeit, oder die ihnen aufwarten, und
Frauen von grofler Schonheit und koérperlichen Reizen warden von dem Radschas der
hochsten Eigenschaften in die Welt gesetzt". 48. Diejenigen, welche ihren Pflichten, der
Wahrheit und Rechtlichkeit streng
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ergeben, Meisterihrer Leidenschaften, selbstlose Lehrer der Menschheit - Sanjasis, Lahrer der
wedas, Luftschiffer, Astronomen, Arzte oder Hygieniker sind, d.i. diejenigen, welche sich der
Wissenschaft und Kunst der vollkommenen Entwicklung des menschlichen Korpers
widmen, gehen aus der Sattwa des untersten Grades hervor". 49. | Menschefreunde,
Verkindiger der Wedas, gottlich gelehrte Minner, grof3e Gelehrte der Wedas, Professoren
der Wissenschaft, -elektrizitit, Astronomie, Geologie usw., diefenigen, der wahre
Wissenschaft und Macht besitzen, die sie andern zum besten geben, und grof3e Lehrer gehen
aus dem Sattwa mittleren Grades hervor". 50. ,Meister aller vier Wedas, Meister aller
Wissenschaften und Kiinste die Luftschiffe und solche anderen Maschinen erfinden oder
erbauen, diejenigen, welchen Verkorperungen der Rechtlichkeit und Weisheit sind,
diejenigen, welche Herrschaft iiber den Urstoff erwerben, gehen aus dem Sattwahochsten
Grades hervor". 52.  Die Unwissenden, die Niedrigsten Menschen, die ihren sinnlichen
Begierden nachgehen, auf die Ausiibung von Rechtlichkeit und Erfillung ihrer Pflichten
verzichten und sindhaft leben, nehmen die niedrigsten Formen an und leiden dadurch
verschiedenes Mif3geschick".

Was auch ein Mann kraft des Sattwa, Radschas und Tamas siet, ernet er auch.
Diejenigen, welche befreit sind, sind jenseits des Gebietes dieser drei Eigenschaften. Lal3t
daher jeden Mann in der Verfolgung jener Mittel sich bemihen, die zur Befreiung fithren.
laB3t ihn sein Denkorgan von den Handlungen abhalten, die von dem Radschas und Tamas
herrithren und hierauf sogar von jenen, die aus dem Sattwa hervorgehen und mit Reinheit
und anderen guten Eigenschften angetan sind. Lalt ihn dann sein Denkorganvon den
Sinnen abwenden, auf Rechlichkeit zielen, und es auf Gott richten.

Joga Schastra »Dieses abwenden von allen Dinge und richten auf einen Punkt
L2 heiB3t Joga". Nachdem das Denkorgan abgewendet und gerichtet
ist, wird die Seele in Gott (dem Seher von Allem) befestigt und findet Ruhe in Thm".
Sankhja »LaBt einen Mann alle oben beschreibenen Mittel der Befreiung
Schastra anwenden und erkennen, dal3 Befreiung von Schmerz (die
L1 dreietlei Art ist), 1. die von korpetlichen Beschwerden, Hunger

und Durst, 2. die von andern lebenden Wesen und 3. die von natirlichen Ursachen, wie
auflerordentliche Hitze und Kilte und tbermiBigen oder mangelnden Regen, oder von der
Ruhelosigkeit des Denkorgans und der Sinne anzustreben sei. Die daraus folgende
Erreichung der freiheit ist das hochste Werk".
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Im nichsten Kapitel warden wir Gber erwiinschte und unerwinschte Lebensfihrung
und tber zulissige und unzulidssige Lebensweise sprechen.

Anmerkungen:

") Anthakarana bedeutet das Zentralnervensystem.

%) Knechtschaft: Unwissenheit ist Knechtschaft und Wissenheit ist Freiheit.

%) Adhjaropa: Irrtiimlich die Eigenschaften eines Gegenstandes einem andern
zuteilen, wird Adhjatopa genannt, wenn zu.B. Brahma (der nicht wirklich die materialle Welt
ist) als die materielle Welt betrachtet wird (Dr. C. Bharadwadscha).

") GemiB dem Glauben der Neu-Wedantisten gibt es wirklich keine Welt, sie ist nur
eine Tduschung. Alles ist Gott. (Dr. C. Bharadwadscha).

*) Lowe: Es ist hierdurch gemeint, da3 der Tod diesen Kérper in jedem Augenblick
tberwiltigen kann. (Dr. C. Bharadwadscha).
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Kapitel X

Erwiinschte und erwiinschte Lebensfihrung,
zuldssige und unzulissige Lebensweise.

Wir werden nun die erwiinschte Lebensfihrung - die Erfullung rechtlicher
Handlungen, Verfeinerung des Charakters, der Sprache und Sitten, Verbindungen mit
Minner von Gelehrsamkeit und Frommigkeit und Liebe zu aller wahren Wissenschaft usw.
und die unerwiinschte Lebensfithrung - das Ungekehrte aller dieser Dinge behandeln:

Manu IT 1. ,Man sollte stets bedenken, dal3, was auch von gelehrten und
guten und wahren Minnern die frei von ausschweifender Zineigung und Hal3 snd, getan
wird, oder was immer durch das Zeugnis des inner Mahners (Gewissens) als awhr erkannt
ist, die wahre Lebensfiihrungs ist. Dieser allein sollte man folgen". 2. ,In dieser Welt fiihrt
weder regelloses Verlangen noch seine ginzliche Abwesenheit zum menschlichen Glick,
weil es unméglich sein wirde, entweder ein tugendhaftes Leben, wie von dem Weda
vorgeschrieben ist, zu fithren, oder wahre wedische Wissenschaft zu erwerben, ohne nach
ihr zu verlangen". 3. ,Es ist fur jedermann unmdoglich, vom Vetlangen frei zu sein, weil alle
unsere Handlungen - menschenfreundliche Werke, Wahrheit in der Rede, die Ubung von
Jamas und Nijamas und andere Pflichten aus dem Verlangen danach hervorgehen". 4.
»oelbst die unbedeutendste Handlung (zu.B. Zublizeln) in diese Welt ist ohne einen Wunsch
auf Seiten des Handelnden unmdoglich. Was daher ein Mann tut (zu.B. die Bewegung seiner
Hinde, Fufle und die geistige Titigkeit) ist das Ergebnis seines Willens". 6. ,,LaBt einen
Mann sein Betragen (seine Fuhrung) gemill dem Regeln, was von den Wedas geheiligt und
von den Smritis und andern Buchern der Rischis gelehrt, geiibt, von allen guten und wahren
Menschen von seiner eigenen Seele gebilligt wird". Mit anderen Worten: Lalt ihn solche
Handlungen vollbringen, wobei keine solche Gefiihle wie Furcht, Mitrauen und Scham in
seiner Seele aufsteigen. ,,Bedenke, wenn einen Mann eine Liige sagen
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oder etwas stellen will, so ist seine Seele mit Gefithlen der Furcht, Scham und des
Zweifels erfullt. Es ist daher ein Beweis dafiir, daB es unrecht ist, eine solche Tat zu tun". 8.
La3t daher einen Mann alles dies (die Wedas, die Lehren der wedischen Seher, Titigkeiten
von Guten und wahren Menschen und die Erkenntnis seiner eigenen Seele) mit dem Auge
der Weisheit anschauen und seine Pflicht gehorsam gegen das tun, was durch die Wedas
geheiligt und seine eigene Seele gebilligt ist". 9. ,,Wahtlich, jener Mann soll Ruhm in diesem
Leben und den héchsten Segen in dem nichsten erobern, der den Regeln rechtlichen
Betragens nach den Lehren der Wedas und Smritis folgt". 11. ,,Der Weda heif3t die Schruti.
Das System der Lebensfiihrung, wie von den wedischen Verkiindern und Lehrern gelehrt, ist
in den Smritis verkdpert. Durch deren Hilfe wird die wahre sowohl wie die falsche
Lebensfithrung  dargetan". wer glaubt, die Wedas und die Werke der wahre Lehrer in
Ubereinstimmung mit dem Weda zu verachten, sollte von aller guten Gesellschaft als Atheist
und Verleumder des Weda ausgeschlossen warden.". 12. , Daher sind die Wedas, die Smritis,
die Fihrung guter und wahrer Manschen und die Erkenntnis der Seele unzweilfelhaft die
vier Kennzeichen der wahren Lebensfithrung. Mit anderen Worten, nur durch diese wird die
wahre Religion dargetan". 13. ,Nur jene, welche der unbesonnenen Verfolgung von
Reichtum und fleischlichen Begierden fernstehen, kénnen jemals ein Wissen von der wahren
Religion erreichen. Es ist die Pflicht eines jeden, der dieses Ziel zu erreichen strebt, mit hilfe
der Wedas zu bestimmen, was wahre Religion ist, denn eine klare und vollkommene
Vergewisserung tiber wahre Religion wird nicht ohne Hilfe des Weda erreicht".

Manu 11 26. ,,Daher ziemt es allen Menscxhen, alle jene rechtlichen Taten
zu Uben, die von den Wedas vorgeschrieben sind. Dwidschas sollten alle Sanskaras zu ihrem
cigenen Besten und dem ihrer Kinder erfilllen. Sie fithren zur geitigen und kérperlichen
Reinheit in diesem und die nichsten Leben". 88. ,,Wie ein geschickter Kutscher seine Pferde
wohl unter Aufsicht hilt und sie auf dem richtigen Pfade leitet, so sollte ein Mann streben,
seine Sinne - die geneigt sind, den Geist zur Verfolgung ruchloser Ziele und Versuchungen
zu der Stinde und Versuchung abhalten und sie den Pfad der Rechtlichkeit fithren. Diesallein
ist die wahre Lebensfihrung". 93. Wahrlich der Mann allein kann seines Herzens Wunsch
erfullen, der Meister seiner Sinne ist und sie auf den Pfad der Rechtlichkeit fithrt. Aber wer
ihnen (den Sinnen) erlaubt, sich in sinnliche Befreidigung und Stinde zu verstricken,
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wird ihr Sklave. Er nimmt bald uble Gewohnheiten an, vetliert seinen Charakter und
leidet die tiblen Folgen davon".

Manu II 94. Sinnliche Begierden warden nie vollbefreidigt, wenn ihnen
gefront wird. Sie warden nur noch wilder entflammt wie Feuer, das heftiger blast, wenn es
Nahrung (oder Butter) erhilt. Lal daher niemals einen Menschen sinnlicher Befreidigung
fronen". 97. ,Ein Mensch, der Sklave seiner Leidenschaften ist, kann nie Erfolg in der
Erwerbung der Wissenschaft der Wedas haben, in der Haltung seiner Geliibde, seiner
Keuschheit, Wahrheftigkeit und dergl., noch in der Erfillung seiner Pflichten gegen Mensch
und Gott, Rechtlichkeit zu tben und gute Werke zu tun. Sie sind nur den guten und
frommen Menschen, der Meister seiner Sinne ist, erreichbar". 100. ,LaBt daher einen
Menschen vollig Herrschaft (Aufsicht) tber seine finf Sinne und das elfte Denkorgan
austiben, seiner Korper durch gehorige Lebensweise und Beobachtung der Gesetze der
Gesundheit schiitzen und daurch den Zweck seines Lebens erfiillen". 98. ,,Der ist wahtlich
Meister seiner Sinne, der sich tber den Beifall nicht freut noch tber den Tadel drgert weder
nette, weiche Dinge, wie weiche, bequeme Betten und Kleider angenehm empfindet, noch
durch harte und grobe Dinge mifigestimmt wird. Weder entziickt ist beim Anblick schooner
Dinge, noch abgestof3en wird von haflichen, Scheufllichen Dingen. Weder durch ein gutes
Mittagessen erfreut, , noch durch ein schlechtes erziirnt wird, weder von Wohlgertichen
erfreut noch von unangenchmen Gerlichen abgeekelt wird". 110. ,,Lalt einen Weisen nie
sprechen, wenn er nicht angesprochen wird, noch noch eine Frage, die ungerecht und
heuchlerisch gestellt ist, beantworten. Lal3t ihn unter Heuchlern sich verhalten, als wenn er
stumm wire, aber den ehrenhaften Wahrheitssucher laB3t ihn sogar unaufgefordert predigen".
136. Reichtum, edles Blut, Alter, gewerbliche Ttchtigkeit und Ehrenhaftigkeit, Glei3 (oder
Charakter) und wahre Wissenschaft sind die funf ehrenden Dinge, jedoch das folgende
immer mehr als das vorhergehende. Mit andern Worten, ein Mann von edler Abkunft oder
Verwandschaft sollte iber mehr Achtung gebieten, als einer, der nur reich ist, ein alter Mann
sollte mehr geachtet warden als die ersten zwei, als tichtiger oder charactervoller
Gewerbetreibender mehr als die ersten drei; wiederum sollten wahre Wissenschaft und
Weisheit (Reichtum des Denkorgans) tber mehr Achtung gebieten als gewerbliche
Tuchtigkeit oder Charakter". 153. | Ein Unwissender von wahrer Wissenschaft entbloGter
Mann, mage r auch vierhundert Jahre alt sein, ist in Wahrheit ein Kind; wihrend ein Lehrer
von weltlicher und geistlicher Wissenschaft, wenn er auch ein Kind ist wie ein
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alter Mann geehrt warden sollte; weil alle Schastras und Weisen erklirt haben, dal3
ein Unwissender gleich einem Kinde und ein Gelehrter gleich einem Vater sei". 154. ,Ein
Mann wird nicht durch Jahre alt (grof3) noch durch graue Haare, noch durch Reichtum, noch
durch michtige Verwandte und Freunde. Die Weisen und heiligen sehr haben erklirt, der
unter uns ist alt (groB3), der der gelehrteste in stofflichem und geistigem Wissen ist". 155.

Manu 11 »Ein Brahmane sit zur Auszeichung gemill der Ausdehnung
seines Wissens berechtigt; ein Kschatrija wird nach seiner physischen Stirke beurteilt, ein
Waischja nach dem Reichtum seines Besitzes und ein Schudra nach Jahren". 156. ,,Ein Mann
ist daher nicht alt (ehrwiirdig), weil sein Kopf grau ist, sondern wer Weisheit, wenn auch im
zarten alter, erworben hat, wird von den Weisen als alt (ehrwiirdig) angesehen". 157. ,,Wie
ein Elefant aus Holz ode rein Hirsch aus Leder, ist ein an Wissen barer Mann. Er ist ein
Mann nur dem Namen nach". 159.  Lafit daher ein Mann Wissenschaft gewinnen und
Weisheit erwerben, ein tugendhaftes Leben fithren, gegen niemand boshaft sein und allen
Menschen den Pfad zeigen, der zum wahren Gliick fihrt. Lal3 seine Rede stf3 und freundlich
sein". Gesegnet sind sie, welche stets die Wahrheit predigen und dadurch die Rechtlichkeit
térdern und Stnde und Rechtlosigkeit vernichten.

Lafit einen Mann stets regelmifig baden, seine Kleider rein halten, seine Speise und
Getrinke reinlich und rein und sein Haus reinlich und aufgerdumt halten. Die Reinlichkeit
und Reinheit dieser Dinge fiuhren zur Gesundheit und Reinheit des Denkorgans, die
ihrerseits die Stirke und Arbeitsfihigkeit erh6hen. Die Reinlichkeit sollte hinreichend sein,
alle Spuren von Schmutz und iiblen Geriichen zu entfernen. Die Ubung solchen Tugenden

Manu I, wie Wahrhaftigkeit und die guten Werke machen die wahre, von

108 dem Weda vorgeschricbene und den Smritis gelehrten
Lebensfihrung aus".

Jadschur Weda (XVI, 15), Atharwa Weda (XIO, 15, 17) und Taittirija Upanischad
(VII, 11) sagen:

sDer Dienst an Mutter, Vater, Lehrer und Atithi hei3t Dewapudscha oder die
Verehrung gottlicher Personen”.

Ergebenheit gegen alles, was das Gute in der Welt und das Abstehen von allen
verletzenden Taten beférdert, sind die Hauptpflichten des Menschen. Laf3t einen Mann sich
nie mit Atheisten, Lignern noch mit Stumpfsinnigen, Treubriichigen, Heuchlern,
Selbstsiichtigen und Betrigern verbinden. LaBt ihn sich immer in Gesellschaft von
Gelehrten, wahrhaftigen, frommen, das 6ffentliche Wohl am Herzen tragenden Minnern
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bewegen. Dies macht in Wahrheit gute fithrung aus.

F. Witrd nicht der Charakter des Volkes von Arjawarta (Indien) durch Reisen ins
Ausland verdorben?

A. Nein, das ist nicht der Fall, weil ein Mann einen guten Charakter behaupten kann
und nicht verdorben wird, wohin er auch geht, solange er geistig und kérperlich rein ist und
solche Tugenden wie Wahrhaftigkeit tbt. Wer immer einem stundhaften Leben und
unsittlichen Handlugen ergeben ist, verliert seinen Charakter und wird befleckt, selbst wenn
er in Indien lebt. Wire es nicht so gewesen, warum sollten die Alten (Vorfahren) in die
Fremde gereist sein? Merke was in Mahabharata geschrieben ist. Einst lebte der Weise Wjasa

Mahabharata in Patala (Amerika) mit seinem Sohn und Schiiler Schuka. Der
Schantiparwa Sohn fragte seinen Vater, ob geistige Wissenschaft nur das wire,
Mokschadharma was er ihn gelehrt hatte oder etwas mehr. Wjasa beantwortete jene

Frage absichtilch nicht. Er hatte iber diesen Gegenstand vorher vorgetragen. Um seine
Lehre durch das Zeugnis eine andern Mannes bestitigen zu lassen, redete er Schuka so an:
,O mein Sohn! Gehe nach Mithilapuri (Mathura in Indien) und stele diese Frage dem Konig
Dschanaka. Er witd dir die rechte Antwort geben". Nachdem Schuka das von seinem Vater
gehort hatte, reiste er von Amerika nach Mathura ab. Er besuchte erst dann Festland, das im
Norden von Nordwesten vom Himalja lag und Hariwarscha' genannt wurde(jetzt Europa),
dann die Linder die Juden, genannt Huna (Kleinasien usw.) dann kam er nach China, von
China Schritt er vor nach Himalaja und akmm nach Mathura". Es wird im demselben Buch
berichtet daB3 Krischna und Ardschuna in einem Aschwatari - Schiff (d.i. einem durch
Elektrizitat getriebenen) nach Amerika gingen und den Weisen Uddalaka auf die
Veranlassung des Radschassuja Jagja von Kaiser Juddhischthia mit sich berachten. Weiter
wurde Prinz Dhritraschtra mit einer Prinzessin Gandhara (Kandhar) verheiratet. Madri, die
Frau des Konigs Pandu, war die Tochter des Konigs von Iran (Persien). Prinz Ardschuna
war mit Prinzessin Ulupi von Patala (Amerika) verheiratet. Wie hitten sie dieses alles denn
tun kénnen, ohne daB3 sie in die Fremde gegangen wiren?

Ferner ist dort ein Zoll in dem Buch Manu Smriti erwihnt, welcher von allen
Schiffen, die indische Hafen verlieBen, erthoben wurde.

Als Kaiser Judhischthira sein Radschasuja Jagja ausfithrte, sandte er seine Brider, die
Prinzen Bhima, Ardschuna, Nakula uns Sahadewa mit Einladungen an alle Kénige der vier
Teile der Welt, sich bei dem Jagja zu beteiligen. Hitten sie es als
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niedrigend fiir ihren Charakter angeschen, in die Freme zu reisen, so wiirden sie alles dieses
nicht getan haben".

Die allen Inder pflegten nach allen Teilen der Welt zum Zwecke des Handelns, Reisens oder
fir politische Zwecke zu gehen. Das heutige Schreckbild von Befleckung des Charakters und
Glaubens durch Auslandsreisen rithrt einfach von den flaschen Lehren der Klugtuer und
dem Anwachsen tiefer Unwissenheit her. Diejenigen, welche nicht zaudern, in die Fremde zu
reisen, und sich dadurch mit Leuten verschiedener fremden Iinder zu verbinden, studieren
ihre Sitten und Grbriuche, vergrofern ihren Handel, vermehren ihre politische Macht,
warden furchtlos und kithn und erreichen groe Macht und Glick, dadurch, daf3 sie die
guten Eigenschften eifrig aufnehmen und die guten Sitten und Gebriuche der Fremden
annehmen und ihre Fehler, iiblen Gewohnheiten und schlechten Sitten verwerfen. O Thr
nirrischen Leute! Euer Charakter und Glaube warden nicht verloren durch geschlichtlichen
Verkehr mit einem niedrigen, verichtlichen Dirne, aber Thr betrachtet es als schidlich und
ernidrigendsich mit guten Leuten und andern Lindern verbinden! Was ist das, wenn nicht
Narrheit! Es ist allerdings wahr, dal3 die Fleischesser, Weintrinker ihren Korper, Organe und
Ausscheidungen mit den feinen Teilen jener tbelreichenden Substanzen sittigen. Die Arier
(Ureinwohner von Indien) sollten daher vorsichtig sein, daB3 sie von diesen tiblen
Gewohnbheiten nicht nicht angesteckt warden. Aber es kann kein Schade oder Stnde dabei
sein, von den Auslindern Handel, Kunste und andere gute Dinge zu lernen. Wenn diese
Narren es als Sunde betrachten, sie nur zu sehen oder zu berithren, so kénnen sie nie gegen
sie kimpfen, da sie beim Kimpfen sie sehen und beriihren missen. Lal3t alle guten sich
erinnern, daf} gute Fithrung nur im Vermeiden von Unwahrhaftigkeit, regelloser Zuneigung
oder HaB und andern tiblen Gewohnheiten, auch in der Ubung von Liebe und Giite gegen
alle, in der Pflege sanften Gemiites und der Férderung des 6ffentlichen Wohls usw. besteht.
Laf3t sie auch erkennen, dal3 die Religion Beziehung zu der Seele und zum guten Leben hat.
Wenn wir rechtlich leben, kénnen ferne Reisen un skein Leid tun. Die tiblen Folgen stamen
nur aus der Begehung von Stnden. Es ist immerhin recht, dal wir die wahre wedische
Religion griindlich verstehen und auch lernen, falsche Religionen zu widetlegen, so daf3
niemand fahig sein kann, uns zu verfihren. Kan nein Land jemals einen Fortschritt machen,
wenn sein Volk nicht mit andern Leuten Handel treibt oder seine Herrschaft Uber sie
ausdehnt? Was konnt ihr anders als Elend und Armut erwarten, wenn das Volk eines Landes
nur unter sich Handel treibt, wihrend die Fremden seinen Handel kontrollieren und
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das Volk beherrschen. Diese Heuchler - die sogenannten Priester und andere religidsen
Lehrer - verstehen vollkommen, da3, wenn sie das Volk erzégen und es in die Fremde reisen
lieBen, es erleuchtet warden und folglich nicht linger in dem von ihnen ausgebreiteten Netz
von Betrug und Heuchlei gefangen sein wirde. Sie wiirden so ihren Lebensunterhalt und
ihre Achtung verlieren. Dies ist der Grund, daB3 sie soviel Umstinde in Essen und Trinken
machen. Thr Ziel ist, die Leute zu verhindern, in die Fremde zu reisen. Es ist immerhin ganz
wahr, da} Inder, in Indien sowohl als auch in der Fremde, selbst wenn sie gezwungen
wurden, nie Fleisch oder Alkohol zu sich nihmen.

Haben nicht alle verntunftigen Menschen festgestellt, da3 in der Kriegszeit das Kochen von
Speisen und Getrinken (Milch, Wasser, Sifte usw.) unter sochen albernen Beschrinkungen
wie jene der Tschauka (Kuche) durch Soldaten unweigerlich die Ursache ihrer Niederlage
gewesen sind? Die Pflicht eines Soldaten. ob zu Ful}, zu Pferde oder auf einem Elefanten
oder Streitwagen, besteht darin, wenn noétig, mit einer Hand zu esssen und zu trinken,
wihrend er mit der anderen den Feind bekdmpft und die Schlacht gewinnt; wihrend es
seiner Seits falsch ist, sich besiegen zu lassen. Durch Beobachtung solcher Beschrinkungen
wie der Tschauka (Kiche) in Sache des Essens und Trinkens und anderen nirrischen
Ubungen haben diese Leute alle Unabhingigkeit, Gliick, politische Macht, Gelehrsamkeit
und Tatkraft, kurz alles verloren. Nun sitzen sie milig dam it leeren Hinden, betend um
einen, der kommen und ihre Not behegen und ihnen etwas aus Wohltitigkeit geben soll,
womit sie etwas Nahrung erlangen und die Hungerpein lindern kénnten. Aber jene Hilfe
kommt niemals zustande. Sie haben rjawarta(Indien) vollstindig zu Grunde gerichtet. Es ist
dennoch ganz wahr, dall keine Mihe beim Waschen, Pflastern, Fegen, Reinigen und
Aufriumen der Kiiche gesparrt warden sollte. Sie sollte nie schmutzig gelassen warden.

F. Was sind Sakahri und Nikhari?

A. Die in Wasser gekochte Speise heil3t Sakhari, wihrend die in Milch gekochte oder
in Butter gebratene Nikhari (d.i. nett) heit. Dies ist ein weiterer von diesen Schurken
erfundener Getrug. Die in Milch und Butter gekochte Nahrung ist stets dem Geschmack
angenehm; sie haben die so betrtigerischen Gebriuche in Sachen der Nahrung erfunden, um
ihre Migen mit kostlichen fetten Nahrungsmitteln zu fillen, sonst heil3t reif (ein anderer
Name fir Nikhari), was immer durch die Wirme und die Zeit gereift ist, und roh (ein
anderer Name fiir Sakhari), was nicht gekocht oder gereift ist. Selbst die Zuldssigkeit aller
reifen
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und gekochten Speisen und das Verbot roher Nahrung ist nicht auf alle Fille anwendbar,
zu.B. warden gerdstete Koérner und ihre Verwendungen ist nicht verboten.

F. Sollten die Dwidschas die Nahrung mit eigenen Hinden kochen oder ist es
erlaubt, von den Schudras gekochte Speisen zu essen?

A. Sie kbnnen essen, was von den Schudras gekocht worden ist, weil es die Pflicht
der Dwidschas ist, sich der Aussaat der Wissenschaft, dem Dienste des Staates, der Aufzucht
von Vieh und dem Ackerbau, Handel und den Kiinsten zu widmen (und nicht ihre Zeit mit
Kochen usw. zu vergeuden). Aber sie sollten nicht aus den Geriten eines Schudra essen oder
trinken oder was n seinem eigenen Hause gekocht worden ist aus hygienischen Griinden,
ausgenommen im Falle der Not. Hier ist eine Bestitigung fir diese Feststellung:

Apastambha »In den Hiusern der Dwidschas sollten Scudras (d.i. unwissende
Minner und Frauen, die unfihig sind, irgend einer héheren Richtung zu folgen) das Kochen
und andere hiusliche Dienste verrichten. Aber sie sollten ihre Koérper, Kleider usw. rein
halten. Wihrend sie mit Kochen in den Hausern der Dwidschas beschiftigt sind, sollten sie
sich regelmiflig rasieren und ihre Nigel beschneiden lassen. Sie sollten sich vor dem Kochen
waschen. Sie solten essen, nachdem die Areir (Dwidschas) bedient worden sind.

F. Wie kann es erlaubt sein, von einem Schudra gekochte Nahrung zu essen, wenn es
fir falsch gehalten wird, von ithm berthrte Nahrung anzunehmen?

A. es ist eine bloB3e Vorsiegelung und daher durchaus falsch. Wer immer brauen oder
weillen Zucker, Milch, Butter, Mehl, Gemiise, Obst, Wurzeln genommen hat, hat tatsichlich
gegessen, was von Menschen aller Arten und Umstinden vorbereitet worden ist. Wenn die
Schudras Lederarbeiter, Stralenkehrer und andere das Zuckerrohr von den Feldern
sammeln, es schilen und Saft aus ihm pressen, so handhaben sie es mit ihren Hinden.
Dieselbe Art unerwiinschterGewohnheiten ist bei der sorglosen Handhabung von Milch,
Butter, weilem Zucker, Frichten, Wurzeln usw. zu sehen.Es ist eine blole Vorspiegelung
und daher durchaus falsch. Wer immer

F. Es ist nichts Unrechtes, Speisen und Getrinke anzunechmen, die hinter Eurem

Riicken vorbereitet und behandelt sind, wie Frichte, Wurzeln, Knollen usw. (durch
unerwinschte Personen).
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A. Kein Wunder! Was hittet er sonst gegessen ? Staub oder Asche? Zucker ist sif,
Milch und Butter sind nahrhaft. Thr kénnt den Gebrauch dieser Dinge nicht unterlassen.
Kein Wunder daher, dal3 Thr duBlerst selbstsiichtige Leute solche falschen Lehren und
Briuche erfinden habt. Nun, wenn kein Schaden dabei ist, wenn mann i3t und trinkt, was
nicht vor Euren eigenen Augen durch irgend eine unpassende Person hergestellt ist, wiirdet
ihr Nahrung aus den Hinden eines Stralefeggers oder eines Mohammedaners essen, der sie
mit seinen eigenen Hinden an irgend einem Platze aufler sich kochte? Wenn ihr nein sagt,
dann ist es kein Schade, selbst Dinge zu essen, die aufler dem Bereich Eurer Augen
hergestellt sind. Es konnte eine gewisse Gefahr sein selbst fur die Arier (die Anhidnger des
Weda), wenn sie aus den Hinden der Fleischesser und Weintrinker essen und trinken, diese
tubeln Gewohnheiten Fleisch zu essen und berauschende Gettrinke zu trinken, anzunehmen.
Aber es kann kein Schaden sein, wenn die Arier zusammen essen. Es ist dullerst schwierig
fir Leute, irgend einen Fortschritt zu machen, solange ihre Religion und Interessen nicht
dieselben sind. Wiederum konnen sie nicht fortschreiten, wenn sie sich nicht gegenseitig
freuen an der Freude der anderen, noch an ihrer gegenwirtigen Tritbsal teilnehmen. Aber
bloBes gemeinschaftliches Essen kann nie zu einem wahren Fortschritt fithren. Solange sie
tbel Dinge (Sitten, Gewohnheiten usw.) nicht meiden und gutes annehmen, warden sie
anstatt irgend einen Fortschritt zu machen, vom Schlimmen zum Schlimmeren fortschreiten.
Die Ursachen der Fremdherrschaft in Indien sind: wechselseitige Fehde, Mangel an
Lebensweisheit, Mangel an Erziechung infolge Fortalls des Schluzwanges, Hingabe an
Fleischgenuf3, Unwahrhaftigkeit und andere iblen Gewohnheiten, Vernachlissigungs des
Studiums des Weda und andere tblen Dinge. Nur wenn Brider mit sich kimpfen, briistet
sich ein Auflenseiter als Schiedsrichter. Habt ihr Leute die Sitten vergessen, die zur Zeit des
Mahabharata-Krieges, vor etwas tber 5000 Jahren iblich waren? Im Kriege allen und
tranken die Soldaten sogar wihrend sie ritten oder fuhren. Wechselseitige Fehde richtete die
Kaurawas , Pandawas und Jasawas in der Vergangenheit zu Grunde. Dieselbe
verhingnisvolle Krankheit haftet uns noch an. Keiner weil3, ob diese schreckliche Teufel uns
jemals verlassen ode runs all unser Gliick rauben und in die Tiefe des Elends stiirzen wird.
Die Arier schreiten noch auf dem Pfade des verichtlichen, niedrigen Durjadhana, des
Zerstorers seiner Rasse und Feindes seines Landes und Leiden unendliches Elend. Mége
Gott in seiner Gnade uns Arier von dieser schrecklichen Krankheit befreien.
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Uber zulissige und verbotene Lebensweise (Diit).

Zuldssigkeit und Verbot in der Lebensweise ist auf zwei Faktoren begriindet - der
eine ist durch die Sittenlehre und Religion bestimmt, der andere durch die Wissenschaft von
der Gesundheit (Hygiene).

Manu V, 5 ,Die Dwidschas sollen solche Gemuse, Fruchte und Wurzeln
nicht essen, die in Excrementen und andern Arten Abfall nicht wachsen".
Manu, T 117 ,Sie sollten absehen von Fleisch und betriduschenden Getrinken,
wie Wein, Hanfextrakt’, Cannabissative und Opium usw".
Scharngaddhara ,»LaBt sie nie solche Dinge gebrauchen, die dem Wachstum des
1v, 21 Verstandes nachteiligt sind. Sie sollten auch alle jene Nal

rungsmittel vermeiden, welche zerstezt, gegoren, unrein und von faulen Grichen, und die
nicht gehorig gekocht, sowie jene welche von solchen Menschen vorbereitet und behandelt
sind, die von Fleisch und berauschenden Getrinke Leben, deren Korper gerade mit den
kleinen Teilchen von Fleisch und Alkohol gesittigt sind. Die Arier sollen weder selbst so
nitzliche Tiere wie Kithe toten noch andere sie toten lassen. Eine Kuh nutzt einer
Generation - 475 000 Menschen - durch ihre Milch, Butter und miammliche und weibliche
Nachzucht. so geben einige Kithe zwanzig Liter und mehr Milch, andere nicht mehr als drei
Liter tdglich, etwa zwolf Monate hindurch (manche achtzehn monate, andere sechs, im
Durchschnitt nehmen wir zw6lf Monate an). Auf Grund dieser Berechnung finden wir, daf3
24 960 Personen einmal mit Milch gespeist warden konnen, die eine Kuh in ihrer ganzen
Lebenszeit gibt. Im durchschnitt kalbt eine Kuh ungefihr zwolfmal wihrend ihres Lebens.
Angenommen, dal} zwei von ihnen sterben, und dafl von den tbrigen funf weiblich sind. Die
letzteren warden wihrend ihres Lebens zusammen Milch fur 124 800 Personnen zu einem
Mahle geben. Die tbrigen finf minnlichen Kilber (Stiere) kénnen wenigstens 103 000
Tonnen Korn durch Feldarbeit hervorbringen, die nach rohrer Schitzung gentigen, um 250
000 Personen einmal zu peisen. Milch und Korn zusammengenommen kann eine Kuh in
ciner Generation fur eine Mahlzeit fur 475 000 Leute liefern. Wenn wir entsprechend
weitergehen, die Menge von Korn und Milch zu berechnen, die eine Kuh in allen ihren
Generation gibt, so findet man, daf3 sie gentigen wiirden, um Millionen tGber Millionen Leute
zu erndhren. Auflerdem, sind Stiere sehr nitzliche zur Bearbeitung des Bodens, zum Reiten,
Karren und Wagen zichen und schwere Lasten zu tragen
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usw., aber der Hauptnutzen der Kihe ist, dal3 sie gute Milch geben. Buffel sind auch
nitzlich wie Kihe und Ochsen. Aber Biffelmilch ist nicht so nitzliche zur Férderung des
Wachstum wie Kuhmilch. Daher haben die Arier stets die Kithe als das nitzlichste Tier
angeschen. andere aufgeklirte Leute glauben dasselbe. Eine Ziege gibt gentigend Milch, 25
920 Leute bei einem Male zu befreidigen (in ihrem ganzen Leben). Ahnlich sind Pferde,
Elefanten. Kamele, Esel und Schafe auf verschiedene Weisen den Menschen von grof3
Nutzen. Wer diese Tiere schlachtet, sollte als Feind des Menscxhensgeschlechts angesehen
warden. Als die Arier michtig waren, durften diese hochst nutzlichen Tiere niemals getotet
warden. Folglich lebten der Mensch und andere Lebewesen in grolem Frieden und Gliick.
Weilb Milch, Butter und solche Tiere wie Ochsen in Menge vorhanden waren, gab es
Uberfliisig an Speise und Trank (wie Milch usw.) Aber da die fleischessenden und
weintrinkenden Auslinder (die Schlichter von Kihe und anderen tieren) in dieses Land

Wriddha gekommen und die herrschende Macht geworden sind, haben die
Tschanakja Beunruhigungen und Leiden der Arier leider immer zugenommen,
X, 18 weil gesagt ist: ,,Wie kannst Du Frichte und Bliten von einem

Baum bekommen, wenn seine Wurzeln bschnitten sind".

F. Wenn alle Leute kein Fleisch 4Ben, so witrden sich Lowen und andere
fleischfressende Tiere so stark vermehren, dal3 sie alle solche nutzlichen Tiere téten wirden,
Dein Versuch, ihre T6étung zu hindern, wiirde fruchtlos sein.

A. Es ist die Aufgabe des Staates, alle jene Menschen und Tiere, die der
Gemeinschaft schidlich sind, zu bestrafen oder sogar zu toten.

F. Sollte das Fleisch der so getoten Tiere weggeworfen warden?

A. Es wirde der Welt keine Schaden tun, ob es weggeworfen oder solchen andern
fleischfressenden Tieren, wie Hunden gegeben, verbrannt oder sogar von irgend einem
Fleischesser gegessen wiirde. Aber wenn es von einem Menschen gegessen wiirde, wird es
sein Gemtt dndern und ihn grausam machen. Der Gebrauch aller solche Speisen und
Getrinke, die durch Schidigung oder Toétung anderer oder Diebstahl, Ehrlosigkeit,
Treubruch, Betrug und Heuchlei erlangt warden, ist verboten. Mit andern Worten, sie
kommen alle in die Liste der verboten Lebensmittel; wahren die durch rechtliche Mittel ohne
Schidigung oder Totung irgend eines lebenden Geschopfes erworbenen Speisen und
Getrinke unter die erlaubten Nahrungsmittel fallen. Dies schlieBt auch alle jene
Nahrungsmittel

7A0



AGNIVEER
http://agniveer.com

ein, die Gesundheit und Stirke geben, Krankheit zerstoren, Geistesstirke und
Tatkraft fordern und das Leben verlingern, wie Reis, Weizen, Zucker, Milch, Butter,
Frichte, Knollen und Wurzeln, wenn gehorig in schicklichen Verhiltnis gemischt und
gekocht und malvoll zu den richtigen Mahlzeiten genossen. Abstehen vom Gebrauch aller
jener Dinge, die der Konstitution (Anlage) nicht entsprechen und geeignet sind, Krankheiten
oder andere uble Wirkungen hervorzubringen und von jenen, die vom Arzt nicht
vorgeschrieben sind, machen die Befolgung der erlauben Lebensweise aus.

F. Ist es schidlich, zusammen und aus derselben Schussel zu essen?

A. Ja, es ist schidlich, weil Leute in ihrer Natur und Anlage usw. von einander
abweichen. Gerade wie einer beim Essen aus einer Schiissel mit einem Aufsitzigen sich
Krankheit zuziehen kann, ebenso ist das Essen mit anderen Leuten dazu angetan, schlimme
Ergebnisse hervorbringen. Es kann nie irgend etwas Gutes bewirken. Daher heil3t es in der

Manu II Manu Smriti: ,,Lat niemand den Rest seiner Nahrung einem
andern geben noch aus derselben Schissel mit einem andern essen, noch zuviel essen, noch
nach dem Essen seinen Platz verlassen, ohne seine Hinde zu waschen und seinen Mund
auszupulen".

F. Wie willst Du denn den Text: ,,l.alt den Schiiler Utschhistha (die Reste oder
Uberbleibsel) seines Lehrers essen" erkliren?

A. Es bedeutet, dal3 ein Schiler seinen Lehrer zuerst bedienen soll, und nachdem er
seine Mahlzeit beendet hat, la3t den Schiiler das essen, was iibrig geblieben ist - nicht die
Uberbleibsel, sondern was vom Lehrer nicht gebraucht und noch getrennt gehalten ist. Dies
schlief3t nur ein, dal3 der Lehrer seine Mahlzeit vor dem Schuler haben soll.

Wenn der gebrauch aller Arten von Resten verboten ist, so sollten auch Honig - die
Uberreste von Bienen, Milch - die Uberreste von Kilbern und die eigenen Uberreste - die
Ubrig nahrung, nachdem einer ein Stiick daruas gnommen hat, verboten sein.

A. Honig fillt nur wortlich unter diese Beschreibung. Er ist wirklich der Auszug
mancher Heilpflanze, daher ist er annehmbar. Das Klab kann nur die Milch trinken, die aus
den Zitzen seiner Mutter kommt, nicht was inwendig ist. Daher kann die Milch, die durch
Melken einer Kuh erhalten wird, nachdem das Kalb sie aus den Zitzen gesaugt hat, nicht
Uberrest
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genannt warden. Aber es gehort sich, dal3 das Euter und die Zitzen, nachdem das
Klab seinen Teil gehabt hat, sorgfiltic mit reinem Wasser gewaschen und gereinigt warden,
bevor die Kuh gemolken wird, und der Melkeimer soll auch vollstindig rein gehalten
warden. Die eigenen Uberreste kénnen einem selbst keinen Schaden zufiigen. Selbst die
Natur lehrt uns klar, daB es falsch ist, eines andern Menschen Uberbleibsel zu essen.
Niemand fihlt einen groBen Widerwillen, im Notfalle die Ausscheidungen der eigenen Nase,
des Mundes und der Ohren zu berithren, aber man tut es nicht bei anderen. Das bewist
daher, daf3 dieser Gebrauch nicht gegen die Naturgesetze verstof3t. Niemand sollte daher die
Uberreste eines andern oder aus derselben Schiissel mit ihm essen.

F. Sollen selbst Mann und Frau nicht die Uberreste voneinander essen?

A. Nein; sogar ihre Naturen und Korperverfassungen weichen voneinander ab.

F. Soll einer seine Mahlzeiten in der Tschauka (Kiiche) einehmen? Oder auf3erhalb?

A. Man kann seine Mahlzeiten tberall einnehmen, wo es rein und aufgerdumt ist.
Aber in Kreigszeiten und anderen Notfillen ist es ganz gehdrig, sie in allen Lagen und
Stellen - reitend, fahrend oder stehend - einzunehmen

F. Soll man nur essen, was mit eigenen Hinden gekocht wird und nicht das, was ein
anderer gekocht hat?

A. Unter den Areirn ist es kein Schanden in Gemeinschaft mit allen andern Ariern zu
essen, solange die Nahrung reinlich hergestellt ist, ohne Ricksicht, wer es getan hat. Wenn
Brahmanen, Minner und Frauen, und Personnen anderer hoéherer Klassen ihre Zeit dem
Kochen, Geritewaschen, Fegen und Abstauben und der Beobachtung solcher hemmenden
Beschrinkungen, wie die der Tschauka (Kiche) widmen sollten, wer wirde dann den
héheren Pflichten obliegen, wie der Forderung der Wissenschaften und Kinstel: Sieh! Bei
der Gelegenheit des Radschasuja Jagja des Kaisers Judhischthira hatten sich Koénige und
Prinzen, Weise und weise Lehrer von allen Teilen der Welt zusammengeschart. Sie alle allen
und tranken zusammen. Nur seit die mohammedanische, die christilische und andere
Religionen erschienen sind, und die Arier begannen, unter sich zu zanken und zu streiten,
und die Mohammedaner und Christen sich dem Fleischessen und Weintrinken ergaben, sind
diese unangenehmen Beschrinkungen im essen und Trinken in diesem Lande in Gang
gekommen.
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Die Konige, Prinzen und andere Arier des Alten Indien hatten sogar
Ehebezichungen mit den Auslindern wie wir in der Mahabharata lessen, dal Gandhari,
Madri, Ulupi und andere Prizessinnen von Gandhara (Kandhar), Persien, Amerika und
Europa an einige indische Prizen verheiratet wurden. Schakuni und andere aBen mit den
Kaurawas und den Pandawas. Sie stritten nie mit einander, weil damals nur eine Religion in
der Welt vorherrschte, und das war die wedische. Sie glaubten alle fest daran. Sie blickten auf
anderer Sorgen und Freuden, Gewinne und Verluste, als wenn es ihre eigenen wiren.
Damals herrschte nur Frieden und Glick in der ganzen Welt. Aber leider! Jetzt ist es anders.
Die Religionen sind verschieden, so auch ihre Anhidnger. Thr wechselseitiger Hal3 und streit
(infolge der fremden Regierung) haben sehr zugenommen, und demzufolge sind ihre Leiden
und Sorgen unendlich vervielfiltigt. Es ist die Pflicht aller weisen Menschen, alle diese Ubel
wegzurdumen und dies Leiden zu erleichtern. Moge der allwissende Herrscher von Allen die
Saat der wahren Religion in alle Herzen aussden, wodurch alle falschen Religionen und
falschen Lehren bald untergehen konnten. Lafit alle Weisen dariiber unparteiisch
nachdenken, allen wechselseitigen Hal} und Bosheit abtun und das Gliick Aller férdern.

Wir haben in diesem Kapitel kurz tber erwiinschtes und unerwiinschtes Betragen
(Lebenfithrung) und tber zulissige und verbotene Lebesweise (Didt) gesprochen.

Der erste Teil dieses Buches ist hier zu Ende. In den ersten zehn Kapiteln haben wir
andere Religionen in groBlem Umfang nicht beurteilt, aus dem einfachen Grunde, weil die
Leute niemals den Geist der dunklen oder sonstigen Kritiken fassen kénnen, solane ihre
Urteilskraft nicht gentigend entwickelt ist, um sie zu befihigen, zwischen Recht und Unrecht
zu unterscheiden, Wir haben daher in diesem ersten Teil das Evangelium der Wahrheit
gepredigt. Im zweitem Teile, die vier letzten Kapitel umfassend, warden wir nun besonders
die hauptsichlichen Weltreligionen, nimlich den Dschainismus und Buddhismus, das
Christentum und den Mohammedanismus prifen. m Schluss des Buches haben wir auch
unsern eigenen Glauben und was wir nicht glauben dargelegt. La3t jene, die hauptsdchlich
die Kritik der verschiedenen Religionen sehen wollen, diese vier Kapitel zu Rate zichen,
obgleich in allgemeiner Weise Kritik auch in den ersten zehn Kapiteln zi finden ist. Wer
immer diese vierzehn Kapitel mit unparteiischem Auge und ohne Vorurteil liest, dem wird
unzweifelhaft das Licht der Wahrheit ins Herz scheinen, und er wird das Glick genief3en;
wer sie aber im Geiste der Eifersucht, Verstocktheit und Zweifelsucht (Sophistert)
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liest oder lessen hort, wird kaum fahig sein, den Geist dieses Buches zu erfassen. Wer
immer es ohne gebthrende Sorgfalt und nachdenklichkeit liest, wird seinen Inhalt nicht
verstehen und sich in Verwirrung verlieren. Es ziemt allen Weisen, sich zuerst zu
vergewissern, was die Wahrheit ist, und dann das anzunehmen, was wahr ist und zu
verwerfen, was falsch ist und dadurch hochsten Segen zi genieBen. Dies und dies allein ist
die hochste Pflicht. Nur solche Gelehrte, die gute Eigenschaften bereitwillig annehmen,
ernten die vierfachen Friichte dieses Lebens, nimlich die Ubung der Rechtlichkeit, den
Erwerb von Reichtum, die Verwirklichung berechtiger Wiinsche und das Ziel des Heils

(Mukti).

Anmerkungen:

1) Hariwarscha: Hari ist ein Affe, Warscha ein Aufenthalt. Hariwarscha bedeutet
daher buchstiblich Aufenthalt von Affen, so genannt, weil seine Bewohner rote Lippen und
helle und blsue Augen wie Affen haben.

%) Der Hanfextrakt wird aus Blitter und Knospen des Hanfs (Gandschha) hergestellt,
in dem sie zerstoflen warden. Der wird geraucht. Diese Blitter in trockenen Zustande heilen
Bhanga (Ubersetzer).
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Anhang

Die folgenden Biicher hilt der Vefasser in seinem Studienplan fir unzuverldssig:
1. Gramatik:
a) Katantra, b) Saraswata, ¢) Dschandrika, d) Mugdhabodha, ¢) Kaumudi, f)
Schekhara, g) Manorama usw.
2. Woretrbucher (Koscha)
a) Amarakoscha usw.
3. Prosodie (Tschhandograntha):
a) Writhtaratnakara usw.
4. Schikscha ist die Wissenschaft, welche die richtige Aussprache von Wortern und
Gesetzen des Wohlklangs (Euphonie) lehrt.
a) Alka Schickscham Prawakschjami Paninijan in Matan Jatha.
5. Dschjotisch (Astronomie):
a) Schighrabodha, b) Muhourttatschintamajni usw.
6. Kawja (Poesie):
a) Najikabheda, b) Kuwalajananda, ¢) Raghuwanscha, d) Magha, f)
Kiratardschunijja
7. Mimansa:
a) tarksangraha usw.

9. Nijaja:

a) Dschagadischi usw.
10. Joga:

a) Hathapradipika usw.
11. Sankhja:

a) Sankhjatattwakaumudi.
12. Wedanta:

a) Jogawasischtha, b) Pantschadaschi.
13. Waidjaka (Heilkunde):
a) Scharngadhara.
14. Smriti:
Alle Smritis, aul3er der Manusmriti ohne die verfilschten Verse.
15. Alle Tantras, Puranas, Upapurana, Ramajana von Tulsidasa, Rukmani, Mangala
usw. und alle Bicher dieser Art, die in Hindi-Sprache geschrieben sind.
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Sachregister

A
A. S. 20.
Abteilung der Namen Gottes S. 10.
Achtzehn Fille von Streitigkeiten S. 156.
Altes arisches Regierrungssystem S. 162.
Alte indische Geschichte tiber die Reise der Arier ins Ausland S. 256.
Aom (Aum oder Om), der héchste Name Gottes S. 7.
Angas S. 74.
Atrier und Nicharier S. 216.
Astrologie oder Sterndeutung S. 27.
Aschramas S. 71.
Atscharjakula S. 32.
Atheismus, seine Wiederlegung S. 206-209.
Atithis S. 123, 135.

Betragen der Kinder S. 24, 25.

Bhuta und Preta S. 25.

Bibel S. 192.

Brahmana S. 21, 74, 121.

Brahmatscharja (Enthaltsamkeit) S. 41, 70.
Brahmatschari (Beobachter des Brahmatscharja) S. 41.
Biicher, verlassige S. 60.

Charaktermale von Betrtigern S. 101.

Dewatas S. 21.

Dharma S. 75, 121

Dharma Schastra S. 163.

Drei Arten von Korpern S. 236.

Drei Eigenschaften Sattwa, Kadschas und Tamas S. 248-250.
Drei Erzieher S. 22.

Drei Korperschaften der Regierung S. 137.

Drei Stufen des Brahmatscharja S. 41, 42.

Drei Stufen des menschlichen Korpers S. 43.

Dwidschas S. 92.
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E
Eigenschaften der Lehrer und Lehrerinnen S. 104.
Eigenschaften des Staatsoberhauptes S. 139.
Eigenschafetn eines Freundes S. 154.
Eigenschaften guter Studenten S. 105.
Eigenschaften und Pflichten der vier Klassen S. 87, 106.
Eigenschaften von Ministern und Mitgliedern von der Volkvertretung S. 155.
Einheimischer Regierungsvorrang S. 218.
Einleitendes Zubehor der Sandhja S. 36.
Elternpflicht zu ihren Kindern S. 29-31.
Erziehung in Gurukulas S. 34.

F
F. S. 20.

Fleischgenul3 und seine tiblen Gewohnheiten S. 262.

Familien S. 81.

Familienleben S. 76.

Frauenerzichung zum wedischen Studium S. 66.
Frauenhauptpflichten S. 94.

Frauenverehrung S. 93, 94.

Freiheit wie etlangt wird S. 235, 236.

Freiheitsdauer S. 233.

Freiheit und Knechtschaft der Seele S. 224.

Freiheit und ihre Ursachen S. 229.

Fremdherrschaft in Indien und ihre Ursachen S. 260.

Finf grofe tagliche Pflichten S. 95-100 und ihre Anwendungen.
Fianf Leben der Nervensysteme S. 235.

Fianf Proben, um die Wahrheit zu priifen S. 48.

Funf Sorten von Kleschas (Schmerzen) S. 239, 240.

Fint Systeme (Koschas) im menschlichen Korper S. 235.

G
gajatri Mantra S. 35, 70.
Gauri S. 79, 119.
Geburtseinheit oder Mehrheit S. 241.
Geheimpolizisten S. 148.
Gegenseitige Achtung in der Ehe S. 98, 99.
Geschichte uber Arier und Maletschas usw. S. 217.
Gesetze fur Lehrer und Studenten S. 41, 45.
Gesetzgebung und Verwaltung S. 140, 141.
Gott, Seele, Prakriti S. 199.
Gott, seine Eigenschaften S. 167, 168.
Gott, stoffliche Ursache des Alls S. 175.
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Gott und andere Gotter S. 164.
Gott und der Weda S. 164.
Grenzen von Arjawarta S. 216.
Gurukulas S. 34.

Hauptimter der Regierung S. 140.
Heil S. 240-241.

Heiliges Gebet S. 6.

Heiratsalter S. 90.

Himmel S. 247.

Hohe Beamte in der Regierung S. 144.
Holle S. 247.

Homa und sein Gutes S. 39, 40.
Hundert namen Gottes S. 10-19.

Jagja S. 119, 196.

Jagjopawita (heilige Schnur) S. 135.
Jamas S. 71.

Jugas S. 121.

Justizverwaltung S. 135.

K
Kein Widerspruch in der Schépfungsgeschichte der sechs Schastras S. 211, 212.
Kennzeichen der Ehe S. 89.
Koran S. 192.
Kosmogonie S. 198.

Lakschana S. 72.

Laster und Liebe S. 141.

Laster von Studenten S. 105.

Lebensfuhrung, unwiinschenswert, winschenswert S. 252.
Lebensweise S. 252.

Manas (in Hindi hei3t Mana) S. 71.
Mangaltscharna S. 19, 21.

Menschen (thre Schopfung) S. 215.
Methode und Politik des Krieges S. 146-148.
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N
Neu-Wedantisten, ihr Glaube S. 225-228.
Neu-Wedantisten, ihre Schopfungstheorie S. 202.
Nijamas S. 44, 71.
Nijoga S. 108-118.
Nirguna S. 17, 21.
Notwendigkeit des Sannjasa (Sanjasa) S. 129.

P
Pauranikas S. 21.

Perzeption der Seele und Gott S. 195.

Pflicht der vier Klassen (Waranas) S. 78.

Pflicht des Sannjasi (Sanjasi) S. 126-133.

Pflicht des Wanaprasthi S. 123-125.

Pflicht von Ministern und andseren hohen Beamten. S. 144,
Prakriti S. 199.

Punsawana und Simantonajana S. 120.

Reichstadtbau S. 144.
Rischis S. 163, 193, 195.

Saguna S. 17, 21.

Samadhi S. 193, 196.

Sanjasa (Sannjasa) S. 36, 121.
Sandhja S. 36, 121.

Sanskrit S. 192.

Schakhas S. 194.

Schastras (sechs in Zahl) S. 74.
Schitla S. 32.
Schudraberechtigung zum wedischen Studium S. 66.
Schwetaketo (Schwetaketu) S. 196.
Sechs Wesenheiten S. 53.
Sechs Schastras S. 74.

Seele, Freier S. 229.
Seelen-Phasen S. 36.
Seelen-Zustand S. 2306.
Seelen-Eigenschaften S. 179.
Smiritis S. 71.

Steuern (Abgaben) S. 149.
Steuersitze S. 155.

Strafen S. 159-161.
Studienplan S. 59.

Stufe des Joga S. 74.
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Tantriks (Tantrikas) S. 21.
Teilung in Klassen auf Grund der Geburt S. 83.

Truppenmarsch S. 152.
Tschauka S. 258, 264.

Ubel der Monarchie S. 138.

Ubel einer Wiederverheiratung S. 107.

Ulupie (Ulopie) S. 218.

Unterschiede zwischen Wiederverheiratung und Nijoga S. 108.
Upanjana S. 32, 69.

Upangas S. 75.

Upasana (Gemeinschaft mit Gott) S. 169.

Upanischad S. 74.

Ursache der Welterschaffung S. 201.

\'}
Verbot der Schlachtung der nitzlichen Tiere S. 262.
Verhertlichung (Stuti) S. 69.
Verkorperung Gottes widerlegt S. 176.
Vor- und Nachteile von entfernten und nahen Heiraten S. 77.

w
Wanaprastha S. 123.
Weda ist ewig S. 195.
Weda hat géttlichen Ursprung S. 190-193.
Wedischer Text zur Stiitze der Nijogache S. 113.
Weltall, Alter S. 218.
Weltall, Statze S. 219.
Weltall, Widerspruch tber die Weltschopfung in den Schastras beigelegt S. 211.
Wiederverheiratung S. 107.
Wissenschaft und Unwissenheit S. 224.

4
Zehn Hauptmerkmale der Lebensfuhrung S. 128.
Zeremonie nach der Heimkehr von der Schule S. 76.
Zeugen und ihre Eigenschaften S. 157.
Zweite gro3e Tagespflicht (Dewajagja) S. 38.
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