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DRAVYA-SAMGRAHA

1. Ich grisse immer mit meinem Kopf diesen bedeutenden einen unter den grossartigen Jinas,
der verehrt wird durch die Schar der Indras und der die Dravyas (Substanzen), Jiva und Ajiva,
beschrieben hat.

KOMMENTAR.

Der Titel dieses Werks ,Dravya-Samgraha‘’bedeutet wortlich ausgelegt ,Ein Handbuch tber
Dravyas“. Gemass der Jaina Philosophie ist der Bestandteil Faktor des Universums Dravya
(Substanz), welcher in Jjiva (lebend) und Ajiva (nicht lebend) unterteilt ist. Alles im Universum
ist entweder Jiva oder Ajiva oder ein Resultat von diesen. Der Autor von Dravya-Samgraha hat
Dravya mit seinen Klassen und Unterklassen in den Versen 1-38 von diesem Werk véllig
beschrieben. Jiva, die erste Sorte von Dravya wird in Vers 2 definiert und eine detaillierte
Erklarung dieser Definition wird in den Versen 3-14 gegeben. Ajiva, die zweite Sorte von
Dravya, wird anschliessend mit seinen Unterteilungen in den Versen 15-27 beschrieben.

Der erste Vers dieser Arbeit ist nichts als das gewothnliche Mangalacharana, in welchem der
Autor Mahavira, den vierundzwanzigsten Tirthankara der Jainas, griisst. Er wird hier der
Bedeutende Eine unter den grossartigen Jinas genannt. Das Wort Jina bedeutet wortlich ,der
Sieger“. Einer, der sich selbst von der Fessel des Karma befreit hat durch Raga (Anhaftung)
und Dvesa (Abneigung) zu Uberwinden, wird von den Jainas ein Jina genannt. In
Buddhistischen Schriften wird das Word Jina oft als ein Synonym fiir Buddha verwendet. Im
Amarakosa® genannten Lexikon und in populdrer Sanskrit Lieteratur ist die Verwendung des
Wortes Jina um Buddha zu kennzeichnen auch geléufig. Die Buddhisten nehmen das Wort
Jina um jemanden der Mara besiegt hat zu meinen.® Aber das Wort Jina wird von den jainas
in einem speziellen Sinn verwendet. Die Ganadharas oder Abostel der Tirthankaras und die
Tirthankaras selbst sind als Jinas, Jinendras, Jine$varas, usw. Bekannt. [s. Appendix A.]

Lord Mahavira ist am Anfang von falt allen spateren Werken der Jainas gegrisst worden. Hier
wird es gesagt, dass er von den Indras verehrt wurde. Indras sind Gétter, die speziell
hervorragende Machte besitzten [Tattvartha-raja-varttika von Akalanka Deva. IV.4.1.] Gemass
der Jaina Eschatologie4 gibt es vier Arten von Géttern, die in vier unterschiedlichen Sphéren
wohnen, bekannt der Reihe nach als Bhavana, Vyantara, Jyotisa und Vaiméanika. [s. Appendix
B.] Der Vaiméanika Bereich ist wieder unterteilt in Kalpa und Kalpatita Spharen. Indras sind ein
hoherer Rang von Géttern, die in Bhavana wohnen, Vyantara und Jyotisa Bereiche und die
Kalpa Sphére nur des Vaimanika Bereichs. Es gibt keine Indras in der Kalpatita Sphare.
Neben diesen Indras unter Géttern gibt es auch andere unter Menschen und unter den
niedereren Tieren.

Es gibt einen Meinungsunterschied zwischen den zwei Hauptsekten der Jainas zu der Anzahl
von Indras. ,Die Svetdmbaras machen geltend, dass es zwolf Himmel und vierundsechzig
Indras gibt“; aber ,die Digambaras halten aufrecht, dass es sechzehn Himmel und einhundert
Olympische Monarchen (Indras) gibt.“5 Aus einem in den meisten der Kommentare tber
Digambara Jaina Arbeiten gefundenen Vers lernen wir, dass ,es vierzig Indras unter den
Gottern gibt, die in Bhavana (Sphére) wohnen, zweiundreissig unter den Gottern, (die in)
Vyantara (Spéahre) (leben), vierundzwanzig unter den Gottern (lebend in) der Kalpa (Sphére),
zwei unter den Jyotisa oder planetaren Goéttern, der Sonne und dem Mond, (einer unter)
Menschen und (einer unter) den Tiryaks® (d.h., alle Geschopfe ausgeschlossen Géatter,
Menschen und Insassen der Holle)."

Mahévira wird gesagt der Vorbringer aller Jaina Kanonischen Werke gewesen zu sein. Die
falsche Theorie, dass Mahavira der Griinder des Jainismus ist und dass Jainismus ein Spross
des Buddhismus ist, ist vor langem uiber den Haufen geworfen worden;’ und wenn wir sagen,
dass es eine Uberlieferung gibt, dass Mahavira zu seinen Jiingern sprach, was in den

! Amarakoa, I. Linien 25,26.

2 Wir zitieren nur ein Beispiel unter vielen: [Nagananda von Srihara]

% Im Jaina Werk tiber Nyaya genannt Parik(Jamukha, wird Jina im gleichen Sinn verwendet.

* Hoffnung auf Vollendung

® Asiatic Researches, Vol. XVII, p. 289

® Tattvarthadihgama Satra von Umasvami, IV. 27

" Das war 1895 von H.Jacobi in seiner Einleitung zum Uttaradhyayana Satra und Satrakritalga Sdtra,
also erst 22 Jahre vor der Herausgabe dieses Buches. AQ



Kanonischen Werken der Jainas verkorpert gewesen ist, muss es verstanden werden, dass
obwohl die grundlegenden Wahrheiten des Jainismus lange vor Mahavira gepredigt wurden,
war es nach dem Nirvana dieses letzten Tirthankaras, dass die lehren des Jainismus zum
Geschriebenen reduziert wurden, welches die Grundlage der jetzt noch vorhandenen Jaina
Kononischen Werke bildete.

Die Angas, welche die Kanonischen Werke der Svetdmbara Sekte der Jainas sind, werden
gesagt, durch den flinften Ganadhara Sudharma Svami an seinen Junger, Jambu Svami,
diktiert worden zu sein, als der letztere den ersteren fragte, die Grundséatze wie durch
Mahavira aufgezeichnet, zu erklaren. In den Angas finden wir Fragen wie diese: ,Was ist
durch Lord Mahavira, den Tirthankara, Giber solche und solch eine Angelegenheit
aufgezeichnet worden?*® gestellt an Sudharma Svami durch seinen Junger, Jambu Svami.
Ferner gibt es in den Angas durch Sudharma Svami gesprochene Satze mit dem Inhalt: ,Ich
bin euch solch und solch eine Angelegenheit erzdhlend, wie durch Lord Mahévira
beschrieben.“® Aus Textstellen wie diese wird es gewiss, dass Mahavira die friheste Autoritat
ist, an welche die bestehenden Jaina Kanonischen Werke verweisen.

Die Digambaras jedoch verneinen die Autoritat der Angas und sagen, dass die urspriinglichen
Kanonischen Werke wéahrend dem ersten Jahrhundert nach dem Nirvana von Mahhavira
verloren gingen; aber sie halten auch aufrecht, dass die Grundséatze des Jainismus durch Lord
Mahavira populdr gemacht wurden. Die Uberlieferung von den beiden Jaina Sekten stimmen
somit in der Zuordnung der popularen Ausfiihrungen der Grundséatze des Jainismus an
Mahavira Uberein. Dies ist der Grund, weshalb wir Mahavira am haufigsten durch die Jaina
Schreiber im Eréffnungsvers ihrer Werke Mahavira verehrt finden, als der grossartige
Vorbringer der Wahrheit ihrer Religion. Hier scheint auch Nemichandera, der Autor des
Dravya-Samgraha Mahavira als der Vorbringer von Dravya gegrusst zu haben, welches die
Themenangelegenheit der vorliegenden Arbeit ist.

Das Wort ,Jiva“ wird gewohnlich als ,Seele, ,lebendes Wesen", ,Bewusstsein®, usw.
Ubersetzt und Ajiva als ,Dinge ohne Leben®, ,nicht-lebende Substanz®, usw., aber wir werden
die urspriinglichen Worter durch die Ubersetzung hindurch verwenden. Dir richtige Bedeutung
dieser Begriffe werden wir aus den Versen die folgen verstehen und welche von den
unterscheidenden Kennzeichnungen von jeder dieser Substanzen handein.

2. Jiva wird charakterisiert durch upayoga, ist formlos, und ein Vertreter, hat die gleiche
Ausdehnung wie sein eigenerr Korper, ist der Geniesser (der Friichte des Karma), existiert im
samséra, ist Siddha und hat eine charakteristische Aufwartsbewegung.

Kommentar.

In diesem Vers zeichnet der Autor die unterscheidenden Charakteristiken von Jiva auf. Die
neun tber Jiva erwdhnten Charakteristiken in diesem Vers werden einer nach dem andern in
den Versen 4-14 aufgenommen werden und volle Erklarung wird werden in den Anmerkungen
zu den besagten Versen Uber sie gegeben. Brahmadeva hat in seinem Kommentar tUber
Dravya-Samgraha in Verbindung mit diesen Versen erwahnt, dass jeder von diesen
Charakteristiken Uber Jiva erwahnt ist, um die Jaina Auffassung Uber ,Jiva‘ von der der
Sankhya, Nyaya, Mimams4a, Charvaka, Sadasiva und Bauddha Philosophiesystemen zu
unterscheiden. Seine Worte sind wie folgt: ,,....Jiva ist eingerichtet um Chéarvéaka
(abzulehnen), seine Charakteristik von upayoga bestehend aus Jfidna und Darsan zu haben
ist gesagt, um die Anhanger von Nyaya (abzulehnen), dass von Jiva formlos zu sein
(abzulehnen) Bhatta (d.h., jene die Kumérila Bhatta folgen, den Vorbringer eines Zweigs
der Mimamsa Philosophie) und Charvaka, das des Mittleers von Karma, um (die) Sankhya
(Ansicht abzulehnen), die von die gleiche Ausdehnung ihres (Lehr-)Kérpers zu haben
ausgedriickt wird, um die drei Ansichten abzulehnen, namlich, Nyaya, Mimamsa und Sankhya,
die Uber das Geniessen von (den Friichten des) Karma gesagt wird, die Buddhistische Ansicht
abzulehnen, die von im Samséra zu sein, Sadasiva abzulehnen, die von Siddha seiend
Bhats$a und Chéarvaka abzulehnen, und die Uber eine Aufwartsbewegung habend, die
Ansichten von allen anderen Schreibern ablehnen.”

Es sollte erinnert werden, dass, da die Hindu und Buddhistischen Philosophen keine
Gelegenheit ausliessen, um die Ansichten der Jaina Philosophie abzulehnen, so auch die Jain
Philosophen auf ihrer Seite die Ansichten ihrer Gegner abzulehnen versuchten. Es ist ein

8 Jiiatridharmakatha“ga. Einleitung.
® Sutraga. Einfiihrung.



spezielles Merkmal von nahe jedem System Indischer Philosophie, fortzufahren seine eigenen
Ansichten aufrechtzuerhalten nach Ablehnung jener anderer Systeme. Beispiele solcher
Ablehnungen durch Hinduphilosophen kdnnen in Vedéanta Satra, Kapitel 1l, Padas | und Il, und
Sankhya Sdtra, Kapitel V gefunden werden. Die Ablehnung der Ansichten des Hindu
Philosophiesystems kann auf der anderen Seite in zahlreichen Jaina Arbeiten, solche wie
Ratnékaravatarika, Syddavadamanjari, Prameyakamalamartande, usw. usw., gefunden
werden.

In diesem Vers wird Jiva auch erkannt als gegen die charvaka Ansicht, welche keinen Beweis
erkennt als Pratyaksa, welches nur durch die Sinne abgeleitet ist. Das Nyaya System erkennt
den Unterschied zwischen einer Eigenschaft und dem Besitzer einer Eigenschaft; aber in
diesem Vers, durch zu sagen, dass Jiva aus der Eigenschaft upayoga besteht, welche sich
zusammensetzt aus Jidna und Dar$ana, wird diese Theorie von Nyaya umgekippt.
Gleichermassen durch zu sagen, dass Jiva der Mittler von allen Handlungen ist, wird die
Sankhya Theorie, dass Purusa ununterschiedlich ist, aberkannt. Die anderen Charakteristiken
bestreiten in dieser Weise die Ansichten von Mimamsa, Buddhistischen und anderen
Philosophiesystemen. Diese werden weiter in den Anmerkungen zu den Versen 4-14 erklart.
Aber es sollte erinnert werden, dass der Autor nicht direkt fortféahrt, die Ansichten der anderen
Philosophiesystemen abzulehnen, denn das wiirde ganzlich unméglich sein in einem
Kompendium wie dieses. Was der Kommentator deshalb zu verstehen gibt, ist, dass durch
seine Definition Gber Jiva aufzuzeichnen, der Autor nebenbei die entgegengesetzten
Ansichten der anderen Philosophiesysteme aberkannt hat.

Fur einen kurzen Bericht Gber die Grundsatze der unterschiedlichen Philosophiesysteme,
verweisen wir den Leser auf Sarvadarsansangraha von Madhavacharya (Ausgabe durch
Cowell), in welcher der Bericht (iber die Jaina Philosophie unter dem Titel von ,Arhat Dargan®
wert der Aufmerksamkeit ist, da durch einen nicht-Jaina Autor geschrieben, der, obwohl nicht
sehr tGiber Jainismus enthusiastisch, sein bestes versuchte, unparteiisch zu sein.

Die folgenden Verse aus Pafichastikdyasamayaséara durch Kundakundachérya ist genau
ahnlich zu diesem Vers von Dravya-Samgraha: - ,Jiva ist bewusst, gestaltlos, gekennzeichnet
durch upayoga, angebunden an Karma, den Herrn, den Mittler, den Geniesser (der Friichte
des Karma), der Durchdringer der Kérper (gross oder klein)*.

Die einzige erwahnte Charakteristik von Jiva in Dravya-Samgraha, doch nicht gefunden in den
obigen Versen, ist die von einer Aufwartsbewegung zu haben; aber dies wird im nachsten
Vers des PafichastikAyasamayasara erwahnt: - ,Dies was aufwarts zum Ende des Loka geht,
befreit aus der Unreinheit des Karma seiend.”

3. Gemass Vyavahéara Naya wird das Jiva genannt, welches besessen ist von vier Pranas,
namlich, Indriya (die Sinne), Bala (Kraft), Ayu (Leben) und Ana-prana (Atmung) in den drei
Arten der Zeit (ndmlich, die Gegenwart, die Vergangenheit und die Zukunft), und gemass
Nischaya Nayalo, das, welches Bewusstsein hat, Jiva genannt wird.

KOMMENTAR
Vyavahéara und Nischaya Naya ist in Dravyanuyogatarkana von Bhoja so unterschieden:

.Deshalb ist dies wie in der Bhasya (Visesavasyaka-bhasya, eine berlihmte Jaina Arbeit) verstanden
zu werden, dass Nischaya die wirkliche Sache erzahlt und Vyavahéra Dinge in der populéaren Art
erzahlt.” Vyavahéara naya ist deshalb die gew6hnliche oder gesunder Menschenverstand Ansicht, in
welcher wir jeden Tag Uber Dinge dieser Welt sprechen. Absr Nischaya Naya ist die
wirklichkeitsgetreue Ansicht, welche sich um eine exakte Beschreibung der Wirklichkeiten bemiiht,
welche in unserer alltdglichen Ausdrucksweise tibersehen werden. Zum Beispiel sagen wir gewodhnlich
»ein Honiggeféss®, aber um richtig zu sein, missten wir sagen ,ein Gefass von Ton oder irgendeiner
anderen Substanz, Honig enthaltend.” Die Charakteristiken von Jiva werden von beiden diesen
Standpunkten in den folgenden Versen untersucht.

Hier wird es gesagt, dass wir gewdhnlich sagen, dass Jiva (Lebende Substanz) funf Sinne besitzt,
Sicht, Gehor, Geflihl, Geschmack und Geruch, die drei Gedankenkréfte, Wort und Handlung, Leben
und Atmung. Indriya (die finf Sinne), Bala (die drei Gedankenkrafte, Wort und Handlung), Ayu (Leben)
und Anaprana (Atmung) — diese Vier werden die fier Pranas der Jivas in der Vergangenheit,

1’o Fur den Unterschied von Vyavahara Naya und Nischaya Naya siehe das Werk Samayasara von
Shri1 Kundakunda Verse 7 bis 10; 27 und Kommentare. AQ



Gegenwart und Zukunft genannt. Der folgenden Vers aus Pafichastikdyasamayaséara (von
Kundakunda) ist parallel zu diesem Vers des Dravya-Samgraha: -

,Dies ist Jiva welches lebt, leben wird oder friiher durch vier Pranas gelebt hat. Die Pranas sind Bala
(Kraft), Indriya (die Sinne), Ayu (Leben) und Uchchhasa (Atmung).*

Somit, aus der gewdhnlichen Sichtweise (Vyavahara Naya), betrachen wir Jiva eine
Lebenszeitperiode zu besitzen, wahrend welcher seine Charakteristiken Atmung und die
Beschaftigung der funf Sinne und die drei Gedankenkrafte, Worte und Handlung sind. Aber aus der
wirklichen Sichtweise wird Jiva durch seine grossartige Eigenschaft, namlich Bewusstsein
unterschieden.

4. Upayoga ist von zwei Arten, Darsana und Jidna. Darsana ist von vier Arten. Darsana ist
bekannt (geteilt) zu werden (in) Chaksu, Achaksu, Avadhi und Kevala.

KOMMENTAR

Verse parallel zu diesem sind im Pafichastikdyasamayaséra gefunden zu werden, wie folgt: -
~Uupayoga ist von zwei Arten, verbunden seiend mit Jidna und Darsana: wisse, dass dieses Upayoga
zu allen Zeiten untrennbar vom Jiva ist. Darsana ist auch gesagt mit Chaksu, Achaksu, Avadhi und
dem endlosen und ewigen Kevala zu sein.”

Upayoga ist das Ergebnis von Bewusstsein, welches gemass Nischaya Naya oder wirklichem
Gesichtspunkt, die einzige Charakteristik von Jiva ist. Grob kann Upayoga gesagt werden eine Art von
Neigung zu sein, welche aus Bewusstsein entsteht. Diese Neigung ist entweder gegen Darsana oder
gegen Jiana. Der Unterschied zwischen Darsana und JAana besteht in diesem, dass im ersteren die
Einzelheiten nicht wahrgenommen werden, wahrend im letzteren die Einzelheiten auch bekannt sind.
.Bevor wir Dinge in einer detaillierten Art wissen, gibt es eine Stufe, wo wir einfach sehen, héren, oder
andererweise davon in einer allgemeinen Art bewusst werden, ohne in alle seine Einzelheiten zu
gehen. Wir wissen es einfach als zu einer Klasse zu gehoren, wir mégen es als ein Pferd kennen, zum
Beispiel, ohne in irgendeine weitere Einzelheit wie zu seinen individuellen Charakteristiken zu gehen.
Dies ist die erste Stufe von Wissen; sie mag Detail-loses Wissen oder unbestimmte Erkenntnis
(Darsana) genannt werden. Wenn diese Stufe nicht erfahren wird, kann es kein Wissen des Dings
geben.“** Erkenntnis der Einzelheiten besteht in Jfiana (Wissen).

Darsana wird somit verstanden ,Kenntnis in einer ununterschiedlichen Weise" zu sein... ,du siehst
zum Beispiel ein Bild, aber du gehst nicht in die Einzelheit davon; du weist gerade in einer
allgemeinen Art, dass es ein Bild ist.“** Jiva besteht geméass Jaina Philosophie von unendlichem
Jiéna und Dar$ana, aber gewisse Klassen von Karma neigen dies zu verschleiern. Darsana ist von
vier Arten, Chaksu, Achakssu, Avadhi und kevala; so gibt es auch vier Arten von Karma, welche jede
von diesen Sorten verschleiern. Wenn es eine Einstellung oder Abschwachung von einer oder mehr
dieser Sorten von Karma gibt, wird oder werden die entsprechende Klasse oder Klassen von Darsana
enthillt. Somit, durch das Entfernen dieser Karmas, welche das Darsana verschleiern, welches durch
das Auge empfangen wird, kann ein Jiva durch die Augen sehen. Dies ist chaksu Darsana (Darsana
durch das Auge). Wieder, durch das Entfernen von diesem Karma, welches das Darsana durch
irgendeinen anderen Sinn als das Auge, oder Geist verschleiern, kann ein Jiva durch die vier
Sinnesorgane —Ohr, Nase, Zunge oder Haut und durch den Geist erkennen. Dies wird Achaksu
Darsana (Darsana nicht durch das Auge) genannt. Gleichermassen, wenn Karmas verschleierndes
Avadhi Darsana entfernt werden, kann ein Jiva Avadhi Darsana (psychisches Wissen, begrenzt durch
Raum und Zeit und direkt durch die Seele, z.B. Hellsehen) haben. Letztendlich, durch das Entfernen
der Karmas welche Kevala Darsana verschleiern, kann ein Jiva Kevala (oder vollkommenes) Dar$ana
haben (in welchem alles in den drei Welten Existierende in der Gegenwart, Verkgangenheit und der
Zukunft auf einmal erkannt wird).

[Neben diesen schon erwahnten vier Sorten von Karmas verschleiernden Darsana, gibt es auch funf
andere von Umasvami erwahnte, z.B., Nidra (Schlaf), Nidranidra (Tiefer Schlaf), Prachala (Trance),
Prachala prachala (Schlafrigkeit) und Styanagriddhi (Schlafwandel Zustand).13 Diese, zusammen mit
den schon erwdhnten Karmas verschleiernden Chaksu, Achaksu, Avadhi und Kevala Darsana, bilden
neun Darsana-varaniya Karmas].

1 Jainism‘ von Herbert Warren, S. 29
'2 The Karma Philosophy* durch V.R. Gandhi, S. 5-6
'3 Tattarthadhigama Satra, VIII, 7



5. Jfana ist von acht Arten, namlich, Jiiana und Ajfiana von Mati, Sruta und Avadhi, Manah-
paryaya und Kevala. (Es ist) auch in Pratyaksa und Paroksa geiteilt (aus einem anderen
Gesichtspunkt).

KOMMENTAR.

In den vorhergehenden Versen, ist die erste Stufe von Erkenntnis, namlich Darsana
(ununterschiedenes Wissen) beschrieben worden. In diesem Vers wird die nachste Stufe, Jfidna
(detailliertes Wissen), mit seinen Verschiedenartigkeiten beschrieben.
Die acht Arten von Jfiana sind

(1) Mati Jhdna

(2) Sruta JAana

(3) Avadhi JAdna

(4) Manah-paryaya Jfiana

(5) Kevala Jiéna

(6) Kumati oder Ajfidna von Mati

(7) Ku-$ruta oder Ajfiana von Sruta und

(8) Vibhangavadhi oder Ajfidna von Avadhi.
Kundakundéacharya hat alle von ihnen im folgenden Vers kurz zusammengefasst: -
,Abhinibodhika oder Mati, Sruta, Avadhi, Manah-paryaya und Kevala — diese sind die fiinf
Verschiedenartigkeiten von Jfiana. Kumati, Ku-sruta und Vibhanga — diese drei sind auch mit JAdna
verbunden.”
Die drei zuletzt aufgefiihrten sind nichts als falsches Wissen der ersten drei. Es wird deshalb
geniigend sein, nur die ersten finf Arten von Jfiana zu erklaren. Umasvami hat sie auch in Stra 9
Kapitel 1 von TattvarthAdhigama Sdtra erwéhnt. Es sollte erinnert werden, dass in Jaina Philosophie
diese Verschiedenartigkeiten von Jiiana die zwei Sorten von Praméanas bilden.
Mati Jfidna ist durch die Sinne abgeleitetes Wissen, einschliesslich des Wissens, welches aus der
Tatigkeit der Gedanken aufkommt. Sruta Jfidna ist durch Symbole oder Zeichen (z.B. Worte, die
Symbole von Ideen, Gesten, usw. sind) abgeleitetes Wissen. Avadhi Jfidna ist das psychische
Wissen, welches von der Seele ohne das Medium der Tatigkeit des Geistes oder der Sinne erworben
wird. Wissen in der hypnotischen Stufe kann zitiert werden als ein Beispiel von Avadhi Jfiana. Manah-
paryaya Jiana ist das Wissen der Ideen und Gedanken von anderen. Gedankenlesen ist ein Beispiel
dieser Art von Kenntnis. Kevala Jiidna ist Allwissenheit oder unbegrenztes Wissen wie zu Raum, Zeit
oder Objekt.
In unserem Alltagsleben haben wir Mati JAidna und Sruta Jiiana, aber es gibt Beispiele, obohl selten,
von Personen, die unter einer hypnostischen Trance Wissen von gewissen Dingen haben (Avadhi
Jiiana) und von Personen, die die Gedanken von anderen lesen kénnen (Manah-paryaya Jfiana).
Obwohl die genaue Wesensart der letzten zwei Arten von Wissen noch immer nicht begriffen worden
ist, gibt es keinen Zweifel von der Moglichkeit ihrer Existenz.* Die Erwahnung deshalb dieser Arten
von Wissen durch altertimliche Jaina Schreiber beweist, dass es zu dieser Zeit Beweise gab, welche
sie leiteten an diese zwei Formen des Wissens zu glauben. Die von Yogis erreichbaren okkulten
Méachte, welche in Yoga Philosophie der Hindus erwahnt werden, unterstiitzen die Ansicht, dass im
altertimlichen Indien okkulte Wissenschaften keineswegs unbekannt waren. Das zuletzt erwdhnte
Wissen, Kevala-Jfidna oder Allwissenheit, welches dem Wissen der Sarvajfias oder Trikaladarsis
genannten Weisen in den Puranas der Hindus entspricht, wird, gemass der Jaina Uberlieferung, nur
besessen durch jene die den hdéchsten Punkt der Erhebung erreicht haben. Die Tirthankaras und
Ganadharas werden gesagt, solch eine Art von Kenntnis zu besitzen.
Obwohl es nicht mdéglich ist, die wirkliche Wesensart von Avadhi Jiidana, Manah-paryaya Jfiana und
Kevala Jiiana zu verstehen™, kénnen wir in vollem Umfang die verbleibenden zwei Arten von Wissen,

1% Hier spricht der Kommentator nur von keinem Zweifel der Méglichkeit, also doch nur eventuell, und
von ,noch immer nicht begriffen”. Das Begreifen wird jedoch erst mit der Erfahrung kommen, die
Erfahrung erhalt man jedoch nur, nachdem alle acht Wissen verschleiernden Karmas vernichtet
worden sind. Dies ist die Gerechtigkeit, dass erst derjenige, der nur nach dem Herzen geht und sich
fur das Gute entscheidet, auch wenn es ihn aller voraussicht nach das eigene Leben kosten wird, er
erst nach dieser gottlichen Prifung sein Wissen erhélt, durch die eigene Erfahrung, dass es diese
héchste Wissensstufe gibt und alles andere hier auf der Welt durch Mati Jiidna und Sruti Jiiana
erworbene Wissen nur Teilwissen der Wirklichkeit sind. Siehe hierzu meine Kurzfassung in ,Brief an
die Wahrheitssuchenden'. AQ

15 Entgegen dem Autor, der sich nach seiner Ausdrucksweise hier auf der Ebene vom Gesichtpunkt
gemass Vyavahara Naya befindet, ist die Wirklichkeit, dass Avadhi JAana, Manallparyaya Jfiana und



namlich Sruta JAdna und Mati Jiidna beschreiben. Sruta Jiana ist aus durch eine Person
gesprochene Worte, aus biicher zu lesen, aus Gesten zu sehen oder Gesichtsausdriicke und aus
allen anderen Arten von Symbolen oder Zeichen. Mati Jfidna erfordert viel detailliertere Betrachtung;
denn es gibt uns eine Idee von diesem Teil der Jaina Psychologie die von Wahrnehmung und
Gedachtnis handelt.
In Jaina Psychologie werden normalerweise vier Stufen in Mati Jiidna erkannt. Diese werden

(1) Avagraha™

(2) Tha

(3) Avaya und

(4) Dhéarana
genannt.
In Werken tber Jaina Nyaya Philosophie finden wir dass Praméana von zwei Arten ist - Pratyaksa
(unabhangig) und Paroksa (abhéngig). Pratyaksa ist klares Wissen oder Kenntnis, dass dieses Objekt
von solchem oder jenem Kennzeichen ist, ohne von irgendeiner anderen Art von Wissen abhéngig zu
sein. Diese Kenntnis, welche nicht klar durch sich selbst ist, z.B., das, welches auf irgendeiner
anderen Art von Wissen abhéngt, ist Paroks,a.17 Pratyaksa oder unabhangiges Wissen ist von zwei
Arten, Sanvyavaharika und Paramarthika. Sanvyavaharika wieder ist von zwei Arten, namlich, Indriya-
nivandhana (bewirkt durch die Sinne) und Anindriya-nivandhana (nicht bewirkt durch die Sinne).*® Die
in der Jaina Philosophie erkannten Sinne sind das Auge, das Ohr, die Nase, die Zunge und die Haut.
Gedanke (Manas) wird No-indriya oder Anindriya™ (Nicht Indriya) genannt. Diese Sanvyavaharika
Verschiedenartigkeit von Pratyaksa ist, was wir in unserem Alltagsleben haben. Die Ablaufe von
Wahrnehmung und Gedachtnich sind nur von dieser Verschiedenartigkeit von Pratyaksa abhangig.
Wir werden uns deshalb mit Sanvyavaharika Pratyaksa befassen, Paramarthika Pratyaksa auf der
Seite lassend, welches die vorhergehend erwdhnten wenig verstandenen okkulten Wissen — Avadhi,
Manah-paryaya und Kevala — einschliesst.?’
Sanvyabahara ist die Handlung um ein Begehren zu Erkennen zu befriedigen. [Pramana Mimamsa
Vritti]. Dies ist das Wesentliche von Sanvyavaharika Pratyaksa, welches gemass Jaina Philosophen
von vier Arten ist, namlich Avagraha, Tha, Avaya, und thirar_lz”a.21 Diese vier sind identisch mit den von
uns schon erwahnten vier Stufen von Mati Jfidna, und wir werden nun fortfahren, jede von diesen vier
Verschiedenartigkeiten zu erklaren.
Die erste Stufe, Avagraha, besteht im allgemeinen Wissen eines Objekts, wenn es mit einem
Sinnesorgan in Kontakt gebracht wird. Zuallererst gibt es einen Reiz in den Sinnesorganen durch den
Stimulus (ndmlich, das vorhandene Objekt in der Aussenwelt). Dann gibt es einen Reiz im

Kevala JAana zu verstehen sind, jedoch nur fiir denjenigen, der die entsprechenden Karmas die die
jeweilige Wissensstufe verschleiern, vernichtet hat. Oder anders ausgedriickt, muss er mindestens die
11. Stufe der GulJasthana Leiter erklommen haben und zeitweise die 12. Stufe erreicht haben
(11.upasantamoha (wortlich, die Stufe wo Leidenschaften, moha, unterdriickt werden): Diese Stufe
wird nur erreicht, wenn man die Leiter der Verdrangung ersteigt, ein Fall davon ist unvermeidlich.
(12) ksinamoha (wdrtlich, die Stufe, in der alle Leidenschaften vernichtet werden): Diese Stufe ist
nur moglich fur diejenigen, die die Leiter der Zerstdrung erklommen haben und damit die ganz
Beseitigung aller Formen der Leidenschaft gelungen. Dies ist eine unumkehrbare Stufe). Dies ist fur
jeden maglich, es sieht schwierig aus, da man hier auch die Angst vor dem Tod lUberwunden haben
muss, die an eine Entscheidung gekntipft war, das richtige zu tun, obwohl der eigene Tod dabei als
absehbar erscheint. Nachdem man sich jedoch richtig entschieden hat (und nicht einen anderen
Menschen getotet hat, nur um sein eigenes Leben zu retten), wird erst klar, dass dies die weniger
schwierige Entscheidung war, da man beim Gegenteil, diese GulJasthanastufe nicht erreicht hatte und
einem das Wissen von Manall-paryaya Jiiana und Kevala Jiidna verschleiert geblieben wére. AQ

'8 Tattvarthadhigama Sartra 1. 17-18

Y Pramalla Mimalisa 1.1.9-10, 1.1.13-14, 1.2.1; Parik Jamukha Sdtra I1.1-4, I1l.1; Pramala-Naya-
tattvalokalakéara 11.1-3, 111.1

'8 pramara-Naya-tattvalokala kara I1.4-5; Parik Jamukha Satra I1.5

% pramara Mimaisa 1.1.22; Pramaa Mimarisa Vritti.

20 paramarthika PratyakTa wird in Klassen geteilt, Sakala (Vollkommen) und Vikala (Unvollkommen).
Kevala Jiidna kommt unter Sakala und Avadhi und Manall-Paryaya kommt unter Vikala Pratyak(la.
[Praméalla-Naya-tattvalokalalTkara. 11.19,20 und 23]. Hemachandra erwahnt Kevala, Avadhi und
Manall-paryaya auch unter Pratyak[]a [Pramalla Mimalisa |.1.15 und 18].

! pramalla-Naya-tattvalokalakara I1.6; Pramaa MimaCsa 1.1.21; Fiir einen detaillierten Bericht
dieses Teils der Jaina Philosophie, kann der Leser auf meine Ubersetzung des Pramaa Mimalisa
Bezug nehmen, verdffentlicht in der Jaina Gazette, 1915



Bewusstsein. Demzufolte ist eine Person in der ersten Stufe gerade nur bewusst von der Existenz
eines Objekts.”
Die zweite Stufe, Tha, besteht im Begehren die Besonderheiten des Objekts zu wissen®, z.B., ein
Begehren zu wissen ob es dies oder das ist. Somit werden Ahnlichkeiten und Unterschiede dieses
Objekts mit anderen Objekten das Thema des Bewusstseins in dieser Stufe.
In der ersten Stufe (Avagraha), haben wir zum Beispiel einfach die Kenntnis eines Mannes, aber in
der zweiten Stufe (Iha), begehren wir die Besonderheiten dieses Mannes zu kennen, z.B., ob er ein
Einwohner von Karnata oder Lata Land ist, usw.**
In der dritten Stufe, Avaya, gibt es ein definitives Finden der Besonderheiten, welche wir in der
zweiten Stufe zu wissen begehren. Die zweite Stufe ist lediglich ein Versuch die Besonderheiten zu
wissen, wahrend die drite Stufe besteht in der Feststellung dieser Besonderheiten.?
Die vierte Stufe, Dharan4, besteht im bleibenden Eindruck, welcher sich ergibt, nachdem das Objekt
mit seinen Besonderheiten definitiv festgestellt ist.”® Es ist dieser Eindruck, welcher uns ermdglicht,
um das Objekt danach zu erinnern. Gedéachtnis deshalb ist das Ergebnis dieser vier
aufeinanderfolgenden Stufen von Mati Jfiana.
Nun werden wir uns zu diesem Teil von Vers 5 des Dravya-Samgraha wenden, welcher, nach
aufzeichnung der acht Verschiedenartigkeiten von Jfidna sagt, dass es auch in zwei Klassen aus
einem anderen Gesichtspunkt geteilt werden kann. Diese zwei Klassen sind der Reihe nach bekannt
als pratyaksa und paroksa.
Wir haben schon einen detaillierten Bericht tiber pratyaksa gegeben und es verbleibt jetzt um kurz
Paroksa Wissen zu erzéhlen.
Paroksa Wissen wird gesagt von finf Arten zu sein:

(1) Smarana

(2) Pratyabhijfiana

(3) Tarka

(4) Anuména und

(5) Agama.
Smarana ist einfach die Erinnerung eines Objekts. Pratyabhijfidna ist die Erkenntnis eines Objekts
durch Ahnlichkeiten und Unterschiede zu bemerken. Der Unterschied zwischen Smarana und
Pratyabhijfiana kann aus den folgenden Beispielen verstanden werden. Wir sehen einen gewissen
Mann. Wir erinnern dann, dass wir ihn vorher gesehen hatten. Dies ist Smarana. Wir gehen zu einem
Wald und sehen ein eigenartiges Geschopf und wir identifizieren es. Dies ist Pratyabhijfiana. Dies
entspricht an Upamana Pramana, erkannt in den Hindu Philosophien. Tarka oder Uha besteht aus der
Kenntnis einer universalen Gleichzeitigkeit von irgend zwei Dingen (z.B., wo immer es Rauch gibt, da
ist Feuer.) dies ist das gleiche wie Vyapti Jfidna, erwahnt in der Nyaya Philosophie der Hindus.
Anumana ist Schlussfolgerung und ist entweder Svértha (fur jemandes eigenen Selbst) oder Parartha
(fur andere). Es gibt eine detaillierte Behandlung Giber Anuméana in jaina Nyaya Philosophie, &hnlich
zu dem gefunden in der Nyaya Philosophie der Hindus. Agama ist durch die Worte von einem der
vertrauenswiirdig ist abgeleitet. Dies wird auch in verschidenen Systemen der Hinduphilosophie
erkannt, solche wie Vedanta, Nyaya, Sankhya, Mimamsa, usw.”’
Wir beenden diese kurze Ubersicht tiber verschiedene Arten von Wissen durch zu sagen dass, wie wir
in unseren Anmerkungen zu Vers 4 Dravya-Samgraha erwéhnt haben, dass es gewisse Karmas
genann Darsanavaraniya Karmas gibt, welche die verschiedenen Sorten von Darsana verschleiern,
so gibt es auch Karmas, welche die verschiedenen arten von Jfidna verschleiern. Diese sind bekannt
als Jidnavarania Karmas. Uméasvami in seiner Tattvarthadhigama Sdtra hat erwahnt, dass
Jfianavarania Karmas von fiinf Arten sind, welche Mati, Sruta, Avadhi, Manahparyaya und bzw.
Kevala Wissen verschleiern.
Jetzt wird ein Zweifel begonnen durch den Kommentator des Dravya-Samgraha. Er sagt, dass in Tark-
Sastra (Nyaya Philosophie) der Jainas finden wir Mati Jfidna mit seinen vier Verschiedenartigkeiten,
Avagraha, Tha, Avaya und Dharana unter Sanvyavaharika Pratyaksa einbezogen wird. Aber
Umasvami in seiner Tattvartha Sitra sagt klar, dass Mati und Sruta Jianas nicht Pratyaksas, sondern
Paroksas sind. Wir haben die folgenden Aphorismen in Tattvartha Satra: -

2 pramala-Naya-tattvalokalakara I1.7.; Prama’a Mimarsa 1.1.27

23 . pramaCa-Naya-tattvalokala_kara I1.8.; PramaCa Mimasa 1.1.28

** Ratnakaravatarika. 11,8

%> pramalla-Naya-tattvalokalaTkara 11.9.; PramaCa MimaZsa 1.1.80

% pramala-Naya-tattvalokalaTkara 11.9.; PramaCa MimaZsa 1.1.29

" parikCJamukha Sartr 111.2, 3, 5, 11, 14, 99; Prama_a-Naya-tattvalokalaCkara I1.2, 3, 5, 7, IV.1;
Pramalla MimaJsa 1.2.2-5, 7



,Das Erkennen ist (finffach) mati: Vorstellung, sruta Zeugnis,
avadhi transzendente Erkenntnis materieller Dinge, manahparyaya
transzendente Erkenntnis der manas (oder des Denkens anderer),
kevala Allwissenheit.(1.9) Die beiden ersten (mati und sruta) sind
mittelbar (paroksa).(l1.11) Die Ubrigen sind unmittelbar
(pratyaksa).(l.12)*

Nun ist dies offensichtlich in Widerspruch mit den Arbeiten iber Jaina Nyaya Philosophie von welcher
wir schon in uneren Bemerkungen zitiert haben. Wie kann dieser Widerspruch wegerklart werden?
Der Kommentator sagt, dass Umasvami's Aphorismus als allgemeine Verordnung betrachtet zu
werden ist, wahrend das Sagen der Schreiber Uber jaina Nyaya Philosophie als eine spezielle Regel
oder Ausnahme genommen werden sollte.

In speziellen oder Ausnahmefallen sollte der allgemeinen Regel nicht gefolgt werden. Im
gegenwartigen Beispiel auch, obwohl die in Tattvartha Satra aufgezeichnete allgemeine Regel sagt,
dass mati und Sruta Jiiana Paroksa Wissen sind, gibt es besondere Ausnahmefalle,”® wenn diese
Pratyaksa genannt werden sollten. Der Kommentator sagt ferner, dass wir alle wissen, dass das
Wissen uber unser eigenes Gliuck und Elend Pratyaksa ist, aber wenn wir sagen, dass, gemass
Tattvartha Satra, Mati und Sruta Jiidnas immer Paroksa sind, welches absurd ist.

Die folgende Tabelle von Jiidna kann deshalb wiederangeordnet werden aus verschiedenen
Gesichtspunkten, in der Art in Tabelle | und Il in der begleitenden graphischen Darstellung Nr. |
gezeigt.

’Jﬁéna
Mati Sruta ’ Avadhi Manah-paryaya Kevala.
Jiana Ajfidna  Jhéna Ajfidna Jfana Ajfidna
(Kumati) (Kusruta (Vibhangavadhi)

6. Gemass Vyavahara Naya sind die allgemeinen Charistiken von Jiva gesagt, acht Arten von
Jiidna zu sein und vier Arten von Darsana.

KOMMENTAR.
Der Kommentator Brahmadeva sagt, dass Jiva gesagt wird, in einem allgemeinen Sinn die
Charakteristiken von acht Arten von Jfidna und vier Arten von Darsana zu haben. Durch das Wort
.Samanya“ oder ,in einem allgemeinen Sinn“ im urspriinglichen Ver, sollten wir verstehen ,wenn wir
nicht begehren zwischen Samséari (eine weltliche Existenz zu flihren) oder Mukta (befreite) Jivas zu
unterscheiden oder, wenn wir nicht zwischen reiner und unreiner Jfidna und Darsana
unterscheiden“.”® In diesem Vers sagt der Autor, dass wirkliches Jiva die Charakteristik von reinem
Jiéna und Darsana besitzt, aber aus dem gewohnlichen oder gesunden
Menschenverstandsgesichtspunkt, erkennen wir, dass Jiva acht Arten von Ji&na und vier Arten von
Dars$ana hat. Unter den acht Arten von Jfidna sind Verschiedenartigkeiten von unreinem oder
falschem Wissen auch einbezogen, aber diese kénnen nur in einem allgemeinen Sinn gesagt sein,
Charakteristiken von Jiva zu sein, denn in Mukta oder befreitem Jiva, sind diese nicht mdglich. So hat
Jiva in seinem reinen Zustand nur die Charakteristiken von reinem JfAdna und Darsana.
Der Kommentator sagt, dass Verse 4-6 von Dravya Samgraha durch Upayoga zu erklaren die Doktrin
von Nyaya Philosophie ablehnen, nédmlich, dass ein Ding und seine Eigenschaften dauerhaft
unterschiedlich sind.*® Es sollte erinnert sein, dass in Nyaya Philosophie die Identitat einer Eigenschaft
und der Besitzer dieser Eigenschaft nie erkannt wird. Hier wird es gesagt, dass Jfidna und Darsana,

“8 Der Kommentator zeichnet in der folgenden Passage gewisse Falle auf, wo Sruta Jiana ganz
Parok[a ist, wo es teilweise Parok(Ja ist und wo es Uberhaupt nicht Paroka aber Pratyak(Ja ist. (Die
Aufzeichnung ist nur in Indischen Schriftzeichen)

9 Kommentar tiber Dravya Sallgraha, Vers 6 von Brahmadeva.

% Kommentar tiber Dravya Sallgraha, Vers 6 von Brahmadeva.



nicht nur Eigenschaften von Jiva sind, sondern identisch mit ihr sind. Jetzt mag die Frage aufkommen,
wie dies mdglich sein kann? Kénnen wir nicht die Eigenschaften als getrennt vom Besitzer derselben
begreifen? Die Antwort ist, dass Jainismus alles aus verschiedenen Standpunkten untersucht und
obwohl aus dem wirklichkeitsgetreuen Gesichtspunkt Jiva und seine eigenschaften identisch sind,
sagen wir aus dem gewdhnlichen oder Menschenverstandsgesichtspunkt, dass diese unterschiedlich
sind. Dies ist zu sagen, in Jainismus gibt es keine dogmatische Behauptung wie in Nyaya Philosophie,
dass es keine Identitat zwischen einer Eigenschaft und dem Besitzer von diesen Eigenschaften geben
kann. Im Gegenteil, die Identitat von Jiva und seinen Eigenschaften wird erkannt. Natirlich aus dem
gewohnlichen Standpunkt kdnnen wir Eigenschaften als unterschiedlich vom Besitzer von ihnen
erkennen. Dies ist zu sagen, wir kdnnen die Eigenschaften als unterscheidbar begreifen, aber nicht
verschieden von ihrem Besitzer, das heisst, diese getrennte Existenz ist nicht wirklich. In
Pafichastikdyasamayaséra finden wir den folgenden Vers, welcher eine dhnliche Ansicht ausdriickt: -
.Daréana und Jiana, in einer &hnlichen Weise, sind mit Jiva identisch und nicht trennbar von ihr. Nur
in gewohnlicher Ausdrucksweise trennen wir (Darsana und Jfidna von Jiva), aber in Wirklichkeit gibt
es keine solche Trennung.“*

7. Gemass Nischaya Naya ist Jiva ohne Form, weil die finf Arten von Farbe und Gemschmack,
zwei Arten von Geruch und acht Arten von Berthrung nicht in ihr vorhanden sind. Aber
gemass Vyavahara Naya hat [Jiva] Form durch Bindung [von Karmal].

KOMMENTAR

Jiva ist natlrlich unsichtbar, aber ,wenn die Seele durch die Leidenschaften attackiert wird...nimmt es
Uber die Pudgala (materielle) Teilchen, passend fur die Bindung der Karmas, genau wie ein erhitzter
Eisenball Wasserpartikel aufnimmt in welcher er eingetaucht wird. Dies ist die Bindung der Karmas.“*
Demzufolge ,wird die natilich unsichtbare Seele in einer sehr feinstofflichen Art mit sichtbarer,
verstandlicher Materie vermischt und wird in einem Sinn dabei sichtbar wiedergegeben, wie
Zitronensaft siiss wiedergegeben wird durch das Hinzufligen von Zucker und Wasser. In seinem
reinen Zustand ist die Seele [Jiva] unsichtbar, genauso wie in sich selbst Zitronensaft sauer ist.%

Wir sollten uns deshalb erinnern, dass, gemass dem Jaina Glauben, Jiva in seinem natirlichen oder
wirklichen Zustand unsichtbar ist. Aber es verbindet mit Pudgala oder Materie. Diese Kombination ist
die Bindung (Bandha), welche Karmas erzeugt. Wenn Jiva so sich selbst mit Pudgala (Materie)
verbindet, lasst sie ihren unsichtbaren Zustand zurtick und wird uns sichtbar. Es ist Pudgala (Materie),
welche Gestalt hat und wenn sich Pudgala mit Jiva verbindet, werden dem Geschmack, Farbe,
Geruch und Berihrung des ersteren, welche die Vorbedingungen ihrer Gestalt sind, der wirklich
gestaltlosen Jiva zugeschrieben und wir sagen, dass Jiva Gestalt hat. Jede Gestalt weltlichen Lebens,
welche wie wir sehen, ist ein Jiva in seinem unreinen und sichtbaren Zustand in Verbindung mit
Pudgala. Deshalb, geméss Vyavahara Naya ist dies zu sagen, aus einem gewdhnlichen oder
Menschenverstandgesichtspunkt kdnnen wir sagen, dass Jivas Gestalt haben, aber wir missen uns
erinnern, dass gemass Nischaya Naya oder dem wirklichkeitsgetreuen Standpunkt, Jivas ohne Gestalt
sind.

Brahmadeva zitiert in seinem Kommentar einen Vers, um diese Ansicht zu unterstitzen:

»In Bindung ist [Jiva] eins [mit Pudgala], aber wirklich gemass Definition ist sie getrennt [von Pudgala].
Infolgedessen gehort Gestaltlosigkeit nicht immer zu Jiva.”

Pudgala wird gesagt Beriihrung, Geschmack, Geruch und Farbe zu besitzen.** Obwohl diese
Eigenschaften wirklich untrennbar von Pudgala sind, sprechen wir von ihnen vom gewdéhlichen
Standpunkt als getrennt von Pudgala.® Farbe sind von fiinf Arten, namlich Blau (Nila), Gelb (Pita),
Weiss (Sukla), Schwarz (Krisna), und Rot (Lohita).*® Die Verschiedenartigkeiten von Geschmack sind
Bitter (Tikta), Sauer (Katu), Acid (Amla), Suiss (Madhura) und Astringent/Herb (Kas,élya).37 Geriicke
sind von zwei Arten, Wohlriechend (Surabhi) und sein Gegenteil (Asurabhi). Die acht Arten von
Beriihrung sind Weich (Mrdu), Hart (Kathina), Schwer (Guru), leicht (Laghu), Kalt (Sita), Heiss
(Usna), Glatt (Snigdha) und Rauh (Riksa).®

81 Pafichastikdyasamayaséra Vers 52

2 A B. Latthe, ,An Introduction to Jainism*, Seiten 9-10
* Herbert Warren ,Jainismus®, Seiten 10-11
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Der Kommentator sagt, dass der Autor in diesem Vers die Formlosigkeit von Jiva errichtet, welche
gegensatzlich zu der von (Kumarila) Bhatta (und seinen Anhangern) und Charvéaka gehaltenen
Ansichten ist. Charvaka erkennt nichts als was fahig ist durch die Sinne wahrzunehmen,
infolgedessen ist eine gestaltlose Jiva im Gegensatz zu seiner Lehre.

8. Gemass Vyavahéra Naya, ist Jiva die Tuende der Pudgala Karmas. Gemass Nischaya Naya,
[ist Jiva die Tuende der] Gedachten Karmas. Gemass Suddha Naya, [ist Jiva die Tuende] der
Suddha Bhévas.

KOMMENTAR.

In diesem Vers wird die Jaina Lehre des Kausalprinzips als dem Ursprung der Welt kurz behandelt.
Ursachen sind allgemein anerkannt von zwei Arten zu sein. Upadana (Substanzielle Ursache) und
Nimitta (Bestimmende Ursache). Nehme den Fall eines irdenen Topfes. Die Up&dana oder die
substantiell Ursache des irdenen Topfes ist die Erde, und seine Nimitta oder bestimmende Ursache ist
der Topfer und seine Ausfiihrung. Zuallererst formt der Topfer eine Idee der Gestalt, Grésse, usw. des
Topfes, welcher er zu machen vorhat. Diese Existenz des Topfes im Gedanke kann das Ergebnis im
Bewusstsein des Topfers genannt werden. Dann folgt die Existenz des Topfes, welchen wir durch
unsere Sinne wahrnehmen kénnen. Gemass Jaina Metaphysik sind Jivas nur besessen von
unendlichem Wissen, usw., und sind nicht Mittler. Aber Ursachlichkeit wird zu Jivas zugeschrieben
aus verschiedenen Gesichtspunkten. Erstens, Jivas werden gesagt, Mittler ihrer einenen Ergebnisse
zu sein, namlich unendliches Wissen, Segen, usw. Dies ist gemass Suddha (reine) Naya. Wiederum,
gemass Nischaya Naya weden Jivas gesagt die Ursachen der Gedanken Karmas zu sein, welche den
durch uns wahrnehmbaren Pudgala-Karmas vorhergehen. Gemass Vyavahéara Naya werden Jivas
auch als Mittler von sogar diesen Pudgala-Karmas erkannt.

Karmas werden allgemein Verstanden von zwei Arten zu sein — Dravya-Karmas und Bhava-Karmas.
Um zu unserem Beispiel von einem Topf zu machen zurickzukommen, mag gesagt werden, die
Existenz eines Topfes im Gedanke eines Topfers ein Bhava-Karma zu sein, wahrend die materielle
Existenz des Topfes durch unsere Sinne wahrnehmbar bekannt ist, ein Dravya-Karma zu sein. Nun,
der Topfer ist direkt die Ursache des Bhava-Karmas und dieses Bhava-Karma wiederum ist die
Ursache des Dravya-Karma. Es sollte deshalb erinnert werden, dass gemass Nischaya Naya, der
Topfer der Mittler des Bhava-Karma ist (der Topf existiert in Gedanke), und gemass Vyavahéara Naya,
dieser des Dravya-Karma (der durch uns wahrnehmbare Topf).

Gleichermassen sind sie ,im Fall von Jivas, wirklich besessen der Charakteristiken, ndmlich,
unendliches Wissen, Segen, usw. Jivas deshalb kann geméass Suddha Naya gesagt werden, Mittler
dieser Charakteristiken zu sein. Als ndchstes kdnnen wir sagen, dass die Jivas Mittler jener mentalen
Einstellungen und Zustande sind, die den Einfluss von Materienpartikel begiinstigen. Anhaftung,
Abneigung, usw., mdgen als Beispiele von solchen Zustanden der Jivas erwéahnt sein. Diese sind die
Gedanken-Karmas. Gemass Nischaya Naya, sind Jivas gesagt, die Mittler dieser Klassen von Karmas
zu sein. Wenn die Jivas solche Gedanken-Karmas verursachen hergestellt zu werden, filhren diese
Gedanken-Karmas auf der anderen Seite zur Entwicklung der materiellen Karmas oder Dravya-
Karmas. Es ist gemass Vyavahara Naya nur, dass wir Uber Jivas als Mittler von Dravyakarmas
sprechen kénnen. Das sehr Wesentliche von Dravya-Karmas besteht von Materienpartikell, und diese
sind in keiner Weise a@hnlich zu Bewusstsein — die Charakteristik von Jivas. Die Upadéana oder
substantielle Ursache von einem Dravya-Karma ist deshalb Pudgala oder Materie, und ihr Nimitta oder
bestimmende Ursache ist das Bhava-Karma, namlich, dieser Zustand der Atma, welche es fahig
erbringt um das besondere Dravya-Karma anzueignen. Demzufolge ist ein Jiva weder die Upadéana,
noch die Nimitta Ursache von Dravyakarmas, gemass Nischaya Naya. Es ist nur aus der Vyavahéra
Sichtweise, dass wir sagen, dass die Jivas Ursachen von Dravyakarmas sind. Aber, in Wirklichkeit,
(geméss Nischaya Naya), ist Jiva nur der Mittler seiner eigenen Einstellungen (Bhavas). In
Pafichastikaya-samayasara haben wir: ,Atma ist der Mittler seiner eigenen bhavas, da es seine
eigenen Ergebnisse verursacht. Aber es ist nicht der Mittler der Pudgala-Karmas. Dies sollte
verstanden werden, die Verhaltensmassregel des Jina zu sein.“*

Das Universum ist demnach zusammengesetzt aus Jivas und Ajivas. Pudgala oder materie ist die
substantielle Ursache von jedem materiellen Ding, wahrend verschiedene Bhava oder Gedanken-
Karmas die bestimmende Ursache von diesen sind. Jivas bewirken diese Gedankenkarmas erzeugt
zu werden. Somit kdnnen zwei arten von Substanzen, materielle und spirituelle, betrachtet werden, die
Ursache von allen Arten der Manifestationen zu sein. Es gibt viele Einheiten von diesen spirituellen
von Eigenschaften besessenen Substanzen, welche bekannt sind Jivas, und es gibt auch viele
Einheiten von materiellen Substanzen (Pudgala), welche wiederum ihre eigenen charakteristischen

% pafichastikaya-samayasara Vers 61



Eigenschaften haben. Diese zwei Arten von Substanzen handeln und reagieren auf jeden andern, und
ein besténdiger Zustand von Tatigkeiten geht in diesem Universum vor.

Die Jaina Lehre des Kausalprinzips der Welt sollte deshalb erinnert sein als ziemlich unterschiedlich
von dem Gleichen der Hinduphilosophie, wie Vedanta, welche behaupten, dass das Ganze des
Universums ein homogenes spirituelles Brahma ist, oder, wie Chéarvaka, welche behaupten, dass das
Universum nur aus Materie zusammengesetzt ist.

Der Kommentator, Brahmadeva, sagt, dass dieser Vers die Lehre der Sankhya Philosophie, dass
Purusa (entsprechend dem Jiva der Jainas) immer Udéasina (wértlich gleichgiiltig, d.h. ohne Aktivitat)
ist, denn hier wir es erkannt, dass Jiva ein Mittler ist.*°

9. Gemass Vyavahara Naya geniesst Jiva Gluck und Elend, die Friichte des Pudgala Karmas.
Gemass Nischaya Naya, hat Jiva nur bewusste Bhéavas.

KOMMENTAR.

Es ist schon aufgezeichnet worden, dass AtmA (oder Seele) ganzlich unterschiedlich in seinen
Charakteristiken von Pudgala (oder Materie) ist. Das Wesentliche von Jiva oder Atma ist Bewusstsein,
welches véllig fernbleibt von Pudgala oder Materie. Infolgedessen, wie es in den vorigen Versen
aufgezeichnet worden ist, dass eine spirituelle Substanz (Jiva) nicht die Ursache von Pudgala-Karmas
(d.h. materielle Karmas) sein kann, so wird in diesem Vers gezeigt, dass Jivas aus ihrer wirklichen
Wesensart durch die Friichte von Pudgala-Karmas unbeeinflusst sind. Wirklich zu sprechen, nur Jivas
geniessen ewige Wonne, welche ihre wesentliche Charakteristiken sind. Deshalb sollte, gemass
Nischaya Naya, ein Jjiva nur als ein Geniesser der aus seiner Charakteristik von Bewusstsein
resultierenden Wonne betrachtet werden. Aber durch die Erzeugung von Anhaftung, Abneigung, usw.,
erlangen Jivas solch einen Zustand, dass sie bereit werden fiir die Anreicherung von Materie. Es ist
nur in solchen Zustéanden von Jivas, dass es in ihnen einen Zufluss von Materie gibt. Wenn es einen
solchen Zufluss von Materie gibt, haben die Jivas Trauer und Entziickung, Glick und Elend zu
geniessen, da diese die Friichte der Pudgala-Karmas sind.

Demzufolge, wirklich, ist ein Jiva, durch sein charakteristisches Bewusstsein, unfahig um durch Gliick
oder Elend — den Friichten materieller Karmas — beeinflusst zu werden. Es ist nur, wenn sich Materie
selbst mit einem Jiva anhauft, dass wir die Friichte des materiallen Karmas in diesem Jiva sehen und
sagen, das dieses Jiva Glick oder Elend, die Friichte des materiellen karmas am geniessen ist. Aber
es sollte erinnert werden, dass dieses Geniessen der Friichte des Karma durch ain Jiva nur offenbar
ist, aber nicht wirklich. Wirklich zu sprechen, Jivas geniessen nur Wonne, welches das Ergebnis ihres
charakterischtischen Bewusstseins ist.

Der Kommentator sagt, dass dieser Vers die Lehre der Budhistischen Philosphie widerlegt, dass ein
Mittler nie die Friichte des Karma geniesst.41

10. Gemass Vyavahéra Naya wird die bewusste Jiva, ohne Samudghéata zu sein, gleich in
Ausmass zu einem kleinen oder einem grossen Kdérper, durch Zusammenziehen oder
Ausdehnung; aber, gemass Nischaya naya, ist [sie] in unzahlbaren Pradesas existent.

KOMMENTAR.

Dieses Quantum von Akasa, welches durch ein unteilbares Atom verdunkelt wir, ist als ein Pradesa
bekannt.”* Dieses Quantum von Akasa in welchem Jiva, Pudgala, Dharma, Adharma und Kala
besteht, ist bekannt als Lokakasa, und das Akasa dariiber wird Alokakasa genannt.43 Wirklich zu
sprechen, Jivas fillen unzéhlige Pradesas in Lokakéasa auf. Aber aus dem gewohnlichen
Gesichtspunkt sprechen wir, dass ein Jiva gleich im Ausmass zu einem kleinen oder grossen Kdrper
durch Zusammenziehen und Ausdehnung wird, wenn sie ohne Samudghéata ist.

Samudghéta ist so definiert worden: ,Samudghata ist der Austritt von Jiva aus dem Kdérper zu einer
anderen Form, ohne den urspringlichen Kdrper véllig zu verlassen.” Sieben Arten von Samudghéta
werden in der Jain Philosophie erkannt, namlich Vedana, Kasaya, Vikriya, Maranantika, Teja, Abara
und Kevali. Wenn die Atma aus ihren hemmenden Kérper Teilchen durch tiberméssigen Schmerz
hinausgeht, ohne den urspriinglichen Korper zuriickzulassen, haben wir eine Darstellung von Vedanéa-
samudghata. Wenn beim Aufkommen von tiberméssigem Zorn, usw., die Atma aus ihren materiellen
Grenzen hinausgeht, ohne den Kdrper zu verlassen um andere zu verletzen, haben wir Kasaya-

“® Brahmadeva’'s Kommentar tber Vers 8, Dravya-salligraha

*! Brahmadeva’'s Kommentar tber Vers 9, Dravya-sallgraha

23, Vers 27, Dravya-sallgraha

3 Fur eine detaillierte Beschreibung von Lokakasa und Alokakasa, s. Vers 20, Dravya-sa‘lgraha



samudghata. Die Ausdehnung der Atma von ihren Pradesas, ohne den Kdrper zu verlassen,
schuldend an irgendeine Stérung wegen Lust, usw., wird Vikriya-samudghéata genannt. Der Austritt der
Atma ohne den urspriinglichen Kérper zu hinterlassen, so dass Prade$a wo es ihre Residenz befestigt
hat zu der Zeit des Todes eines Wesens, ist Maranantika- samudghéta. Teja-samudghéata sind von
zwei Arten — Subha und Asubha. Es wird gesagt, dass wenn ein grosser Weise irgendeine Ursache
von Schadigung seiner Gedanken wahrnimmt, er zornig wird, und zu dieser Zeit eine rote Gestalt,
zwolf yojanas in Lange und neun yojanas breit, zugespitzt an der Spitze und breit am unteren Ende,
tritt weiter aus von der linken Schulter des Weisen und, nach die Ursache des Bosen zu zerstoren,
verbraucht sich mit dem Weisen. Dies ist ASubha-samudghata. Es gibt eine Jaina Geschichte, dass
solch eine Gestalt ausgetreten aus dem Kdérper des Weisen Dvipayana, und Dvéarika zerstérend, sich
selbst zerstorte mit dem Weisen.** Der Austritt einer weissen Gestalt, eine dhnliche Ausdehnung wie
zu dieser in ASubha-samudghéta erwahnten habend, aus der rechten Schulter eines Weisen, der so
voll von Bemitleidung zu irgendeinem Elend der Menschen wird, wie eine Hungersnot oder eine
Epidemie, ist bekannt als Subha-samudghata. Dies, nach zerstérung des Elends, tritt in seinen
eigenen Platz ein. Der Austritt einer weissen Gestalt, einen ,cubit' in Lange, aus dem Kopf eines
Weisen, um einen Zweifel durch irgendeinen Kevali (besessen von unendlichem Wissen) zu sehen zu
losen, ist bekannt als Ahara-samudghata. In einer gewissen Stufe, durch das Aufkommen aller Arten
von Karmas, eines Kevali's Gestalt dehnt sich aus und fillt die ganze Lokakéasa auf, ohne den
urspringlichen Kérper zu hinterlassen. Dies wird Kevali-samudghata.

Eine Beschreibung von diesen Formen schildert klar den Glauben an verschiedenartige feinstoffliche
formen bei den Jainas. In allen Fallen, wenn ein Jiva nicht diese Formen annimmt, fiillt es entweder
einen grossen oder einen kleinen Kdrper aus. Diese Theorie der Jainas wird ernsthaft in der Vedanta
Philosophie der Hindus kritisiert. Sankaracharya in seinem Kommentar tber Vedanta-sitra, Adhyaya
Il, Pada Il, SQtra 34, hat gesagt, dass wenn es eingerdumt wird, dass ein Jiva gleich ist in
Ausdehnung zu seinem Kdrper, es unmdéglich ist, das das gleiche Jiva in die Kérper einer Fliege und
eines Elephanten eintreten. Dies ist nicht der ort den Punkt im Detail zu diskutieren. Wir sollen einvach
die durch die Jainas gehaltene Ansicht erwdhnen mit Hinweis auf diesen Punkt. Die Jainas sagen,
dass wie eine Lampe, platziert jeweils in einem schmalen Topf und einem Raum, erleuchtet den
ganzen Raum zwischen jedem von diesen, so zieht sich ein Jiva zusammen und dehnt sich, geméss
den Dimensionen der verschiedenen Kérper. Ein besseres Beispiel kann gegeben werden durch den
Fall von Gas wie Sauerstoff zu erwahnen, welcher das Ganze des Raumes innerhalb verschiedener
Gefasse aufflillt, kleine oder grosse Dimensionen habend. Aber diese Ausdehnung und
Zusammenziehung von Jivas gemass verschiedener Korper, werden nur vom Vyavahara
Gesichtspunkt erkannt. Gemass Nischaya naya, kénnen Jivas unzahlige pradesas in Lokakasa
auffillen.

11. Die Erde, Wasser, Feuer, Luft und Pflanzen sind verschiedene Arten von Sthavara, besessen
von einem Sinn. Die Trasa Jivas, Muscheln, usw. sind besessen von zwei, drei, vier und finf
Sinnen.

KOMMENTAR.

Jivas werden unter zwei grundsatzlichen Kapiteln klassifiziert - Samséari (eine weltliche Existenz
fuhrend) und Mukta (befreit). In Versen 11-13 des Dravya-samgraha werden die Samséari Jivas mit
ihren Unterteilungen beschrieben und die Charakteristiken von Mukta Jivas werden in Vers 14
erwahnt.

In diesem Vers werden zwei Verschiedenartigkeiten von Samséari Jivas aufgezahlt - Samséari, ndmlich,
Sthavara (Unbeweglich) und Trasa (beweglich; fahig von spontaner Bewegung). Erde, Wasser Feuer
Luft und Pflanzliches sind Sthavara Jivas und besitzen nur einen Sinn, ndmlich den Beriihrungssinn.
Jene Jivas welche mehr als einen Sinn besitzen, werden Trasa Jivas genannt. Diese kdnnen zwei,
drei, vier oder fiinf Sinne besitzen.*> Wiirmer, Austern, Muscheln, usw., sind Trasa Jivas, zwei Sinne
besitzend, Geschmack und Bertihrung. Ameisen, Wanzen, Lause, usw., sind Trasa Jivas drei Sinne
habend, Beriihrung, Geschmack und Geruch. Mosquitos, Fliegen, Bienen, usw. sind Trasa Jivas von
vier Sinnen, Berthrung, Geschmack, Geruch und Sicht. Menschen, Vogel, Tiere, Gétter,

* Brahmadeva hat somit auf es in seinem Kommentar bezogen: ,(ind. Schrift)* Wir finden eine
Erwahnung dieser Geschichte in der folgenden Textstelle, zitiert aus dem Kommentar durch
Srutasagara Sari iiber Yasastilaka Champu von Samadeva S(iri: ,(hier folgt im Original wieder alles in
indischen Schriftzeichen)*

*® Tattvarthadhigama Satra Il. 10, 12-14



Hollenbewohner, usw., sind Trasa Jivas, alle fiinf Sinne besitzend, namlich, Bertihrung, Geschmack,
Geruch, Sicht und Gehor.*

Es sollte erinnert werden, dass, obwohl wirkliche Jivas zwei Charakteristiken haben, namlich JAidna
und Darsana, ist es den verschiedenen Karmas zu verschulden, dass sie Kdrper von
verschiedenartigen Arten annehmen, besessen von einem, zwei, drei, vier oder fuinf Sinnen. Dieser
Jiva, welcher fur seinen Korper Zuflucht zur Erde nimmt, wird Prithivi-K&ya (d.h. Erde als ihren Kdrper
zu haben) genannt. Steine, usw., sind Beispiele von dieser Klasse der Jivas. So gibt es auch Jivas,
die Zufllucht zu Wasser, Luft oder Feuer nehmen, um Kérper zu haben.

12. Finf Sinne besitzende [Jivas] sind bekannt [geteilt zu werden in] jene Geist zu haben und jene
ohne Geist. Der ganze Rest ist ohne Geist. Einen Sinn habende [Jivas, werden in zwei
Klassen geteilt] Badara und Stksma. Alle [von diesen haben wieder jede zwei
Verschiedenartigkeiten] Paryapta und seine Gegenteil.

KOMMENTAR.

In diesem Vers werden die vierzehn Verschiedenartigkeiten von Jiva, gemeinhin bekannt als Jiva-
samasa in Jain Philosophie, kurz beschreiben. In Gommatasara (Jiva-k&nda) einer andern Arbeit des
Autors von Dravya-samgraha ist jedes dieser Verschiedenartigkeiten im Einzelnen beschrieben
worden. Die Verse in Gommataséra, welcher parallel zu diesem Vers ist, ist wie folgt: - ,Jivas von
einem Sinn geteilt in zwei Klassen, Badara und Stksma, Jivas von zwei, drei und vier Sinnen, Jivas
habend und Safija nicht habend, Paryapta und Aparyapta, somit sind sie (die Jivas) von vierzehn
Arten.*

Die begleitende Tabelle (Darstellung Nr. 1) schildert diese vierzehn Verschiedenartigkeiten von Jivas.
Es wird erinnert werden, dass in Vers 11 es erzahlt wurde, dass Jivas zuallererst in zwei
Verschiedenartigkeiten Samséari und Mukte geteilt werden. Die Samséri Jivas sind in Trasa und
Sthavara unterteilt. Die Sthavara Jivas besessen von einem Sinn, werden wieder in Badara (grob) und
Suksma (feinstofflich) geteilt. Eine Badara form ist die, welche durch Materie gebunden wird. Eine
Suksma Form ist nicht so gefesselt. Das ist zu sagen, ein ist eine feinstoffliche Form, ungefesselt
durch materielle Dinge, Erde, usw., Wahrend Badara genau sein Gegenteil ist. In Jaina Philosophie
wird es gesagt, dass das ganze Universum der Platz der Existenz von Suksma Jivas, einen Sinn
besitzend, ist. Es ist auch gesagt, dass einen Sinn besitzende Badara Jivas, irgendein Adhara
(Substratum) haben, um zu existieren.

Jivas von fUnf sinnen kénnen entweder mit Geist oder ohne Geist sein. Jende mit Geist sind auch als
Sanji oder Sanja habend bekannt.*’

Sanja besteht von Versuch zu gewinnen, was niitzlich ist und zu lassen was schadlich ist und einem
Urteil iber gut und bose.*®

Paryapti ist so in Gommata-séara geschildert worden: -

.Da Dinge wie rdume, Glaser, Kleider, usw. voll sind oder leer, so sollte Jivas verstanden werden
vollstandig oder unvollstandig zu sein (Paryapta und Aparyapta).”

Anara (Nahrung und Getrank zu nehmen), Sarira (Kérper), Indriy (die finf Sinne), Anaprana
(Atmumg), Bhaséa (Rede) und Manas (Geist), diese sechs existieren in Jivas und machen sie
vollstandig (Paryapta). Von diesen machen die ersten vier einen Sinn habende Jivas vollstandig. Im
Fehlen von diesem sind Jivas unvollstandig (Aparyapta).

13. Wieder, gemass zu unreinem (Vyavahara) Naya, Samsari Jivas sind von vierzehn Arten
geméss Margané und gunasthana. Aber gemass reiner Naya sollten alle Jivas verstanden
werden, rein zu sein.

KOMMENTAR.

Dieser Vers, wenn durch und durch verstanden, wird uns die Lehre des jainismus Uber die
schrittweisen Stufen der Entwicklung der Seele bekannt machen.

Das Ganze des Universums ist voll von sehr winzigen lebenden Wesen, technisch Nigoda genannt.
Diese unendlichen und bewussten Wesen sind nicht in einem spurbaren Entwicklungsstand. Von

*® In der Pafichastikdya-samaya-sara haben wir die folgenden Verse, der Sinn von welchen ist im
Kommentar kurz beschrieben worden: Verse 110, 112, 114-117 (im engl. Original mit Zitat in ind.
Schriftzeichen)

*" Tattvarthadhigama Satra Il. 5. 24

*® Tattvarthadhigama Satra Il. 5. 24



diesen Wesen kommen die entwickelnden Seelen heraus und werden, nach den verschiedenen
Entwicklunszustanden durchzugehen, befreit. Diese Wesen sind deshalb die Quelle aus welchen sich
fur Entwicklung sehnende Seelen herauskommen. Die Entwicklungszustande sind vierzehn in Zahl,
und technisch sind diese als Gunasthanas bekannt. In Gommataséra, haben wir die folgende Liste der
vierzehn Gunasthénas: -

.Die vierzehn Gunasthénas sollten bekannt sein Mithyatva, Sdsadana, Misra, Avirata-samyaktva,
Desavirata, Virata, Pramatta, Itara (d.h. Apramatta), ApQrva, Anivritta, Sksma, Upasénta-ksinamoha,
Sayogi-kevali-jina und Ayogi.”

In der ersten Stufe hat eine Person keinen Glauben in die Wahrheit der Jaina Lehren. Selbst wenn
dies ihm gelehrt werden, gaubt er nicht in sie, aber halt im Gegensatz falsche Glauben, ob gelehrt
oder nicht. Die wahren Lehren erscheinen ihm so abscheulich wie slisser Sirup einem an Fieber
leidenden Mensch.*® Diese Stufe ist als die Mithyatva Gunasthana bekannt.

Die zweite Stufe ist eine Ubergangsstufe. Wenn wir wahren Glauben verliert und kommt an falsche
Lehren zu glauben, wie in der ersten Stufe, geht er durch die zweite Stufe, die als Sads&dana bekannt
ist. Dies ist eine Zwischenstufe im Fallen aus den H6hen von Samyaktva (richtigen Glaubens) zur
Ebene von Mithyatva (falschem Glauben).*® In der dritten oder Misra Stufe hat eine Person wahren
und falschen Glauben in einer gemischten Weise. Das ist zu sagen, weder ein Begehren, wahren
Glauben zu haben, noch einen Wunsch, falsche aufzugeben erscheinen in seinem Geist. Samyaktva
und Mithyatva sind vermischt wie Quark und Sirup.>*

Eine Person in der vierten Stufe kontrolliert iberméassigen Zorn, Stolz, Trug und Gier/Geiz,** und
zweifelt nicht an der Wahrheit der richtigen Lehren. Aber wahrend dieser Stufe ist er unfahig die
moderaten oder leichten Grade von Zorn, usw. zu kontrollieren. Jedoch ein Bemuhen fir
Selbstkontrolle wird gemacht, da die Person den Wert davon schéatzt, obwohl die Bemiihung nur zu
einem sehr beschrankten Ausmass erfolgreich ist.

In der flnften Stufe wird eine Person fahig leichte Grade von Leidenschaft wie Zorn, usw., zu
kontrollieren und ist in einem grésseren Ausmass als in der vierten Stufe erfolgreich in Selbstkontrolle
einzurichten.

In der sechsten Stufe beginn eine Person zu verzichten auf Verletzung, Falschheit, Substanzen zu
nehmen, die ihm nicht gegeben werden, Lust und ein Begehren, weltliche Besitztimer zu ahaben.
Aber diese Versuche sind nicht immer erfolgreich.

In der siebten Stufe, ist eine Person erfolgreich in Ausiibung ohne irgendeine Ubertretung, Nicht-
Verletzung, Wahrheit, Keusschheit, Nicht-Annahme von nicht geschenkten Dingen und von
Leidenschaften im Allgemeinen.

In der achten Stufe, kommen immer noch milde Zustéande von Leidenschaften auf, aber die Person
geniesst ein unausdrickliches Entiicken durch entweder ihre Konsequenzen zu Uberpriifen oder zu
zerstoren.

Eine Person in der neunten Stufe wird ohne das Begehren Geniisse zu haben, die er sah, hérte oder
friher teilnahm, und tbt Meditation tber die wahre Wesensart seiner Seele aus.

In der zehnten Stufe wird eine Person durch Meditation fahig die feinstofflichen Formen von Gier/Geiz
zu zerstoren.

In der elften Stufe gewinnt eine Person Macht alle Mohaniya (berauschenden) Karmas zu
kontrollieren, aber diese verschwinden nicht véllig.

In der zwolften Stufe verschweinden alle Leidenschaften und Mohaniya Karmas véllig.

Eine Person in der dreizehnten Stufe zerstért die JAdnavaraniya, Darsana-varaniy und Antaraya
genannten Karmas und es erscheint wie die Sonne von Wolken befreit. Er erlangt Wissen von jedem

*® Gommatasara, Jiva-kanda, Verse 15, 17, 18

% Gommatasara, Jiva-kanda, Vers 20

°! Gommatasara, Jiva-kanda, Vers 22

*2 Es sollte hier erwahnt werden, dass in Jainismus die Leidenschaften Krodha (Zorn), Mana (Stolz),
Maya (Trug) und Lobha (Geiz/Gier) als KalJayas. Diese Leidenschaften sind von vier Abstufungen.
Die erste und ausschweifendste Form von diesen wird Anantanubandhi bezeichnet. Die
Leidenschaften in dieser Stufe werden gesagt als dauerhaft zu sein wie in einen Stein geschnittene
Linien. Die néchste Stufe ist Pratyakhyana und die Leidenschaften dauern wie Linien auf Erde. Die
dritte Stufe wird Apratyakhyana genannt in welcher die Leidenschaften ihr Bestehen wie Linien auf
Staub haben. In der vierten oder Salljvalana Zustand verschwinden die Leidenschaften leicht wie
Linien auf Wasser. Die gegebenen Beispiele zeigen die graduellen Abstufungen der Dauer und
Dauerhaftigkeit der Leidenschaften. Da ein mensch durch die aufeinanderfolgenden
Entwicklungsstufen durchgehen, verschwinden diese verschiedenartigen Leidenschaftsklassen einer
nach dem andern.



in diesem Universum existierenden Ding. Aber in dieser Stufe bleibt Yoga immer noch, welche in der
néachsten oder vierzehnten Stufe verschwindet und die Person erreicht Befreiung.

Jetzt werden wir sehen, was durch marganas gemeint ist. Diese Zustande oder Bedingungen in
welchem die Jivas gefunden werden, sind als Marganas bekannt und diese siind von vierzehn Arten,
namlich

(1) Gati

(2) Indriya

3) Kaya

4) Yoga

(5) Veda

(6) Kasaya
@) Jnana

(8) Samyama
(9) Darsana
(20) Lesya

(11) Bhavya
(12)  Samyaktva
(13) Sangya und
(14)  Ahara.
Indriya oder Sinne sind funf, namlich die Sinne des Sehens, Horens, Beriihrens, Schmeckens und
Riechens.
Kaya oder Korper ist von sechs Arten, ndmlich finf Arten von Sthavara, Erde, Wasser, Feuer, Luft und
Pflanzliches — und Trasa.
Yoga ist die Kraft eines Tatigkeiten von Geist, Rede und Kérper besitzenden Jiva, durch welche
Materienpartikel in Richtung zu ihr angezogen werden. Yoga oder Vereinigung ist hauptsachlich von
drei Arten, namlich
(1) Mit Bezug auf Geist
(2) Mit Bezug auf Rede und
(3) Mit Bezug auf Koérper.
Und wiederum, jeder der ersten zwei von diesen ist von vier Arten. Geist kann gewendet werden auf
Dinge, welche wahr sind, auf Dinge, welche falsch sind, auf Dinge, welche beides sind, wahr und
falsch, und auf Dinge, welche weder wahr noch falsch sind. Rede kann auch auf Wahrheit, Falschheit,
gemischt Wahrheit und Falschheit und weder Wahrheit noch Falschheit gelenkt werden. Einheit in
Kdrper wiederum ist von sieben Arten:
(1) Wie in den Kérpern von menschlichen Wesen und niederen Tieren, welche in Grenzen
festglegt sind
(2) Ein gemischter Zustand des ersten
(3) Wie in den Koérpern der Insassen von Himmel und Hélle, welche zunehmen oder abnehmen
kénnen
(4) Ein gemischter Zustand des dritten
(5) Wie inm Korper, welcher aus dem Kopf eines Weisen in der sechsten Entwicklungsstufe zu
einem Kevali zu gehen herauskommt
(6) Ein gemischter Zustand des flinften und
(7) Wie in der Form, die sich aus den acht Arten von Karma ergibt.
Veda oder Geschlecht ist von drei Arten: Mann, Frau und Eunuch.
Kasaya oder Leidenschaften sind vier: Zorn, Stolz, Tauschung und Gier/Geis. Jede
dieser ist wiederum von vier Arten gemass der unterschiedlichen Intensitatsgrade.
Jiana ist von acht Arten: Mati, Sruta, Avadhi, Manah-paryaya, Kevala, Kumati,
Kusruta und Vibhangavadhi.
Samyama oder Einschréankung besteht aus den Vratas (Geliibde), Beachten der
Samitis, Uberpriifen der Kasayas oder Leidenschaften, Aufgeben der Dandas und
Kontrolle der Indriyas (Sinne).
Darsana ist von vier Arten: Chaksu, Achaksu, Avadhi und Kevala.
Lesya ist das durch welches ein Jiva Tugend und Laster mit sich selbst anhauft.
Gefuhle aufkommend aus Yoga, gefarbt durch Leidenschaften, fihren zu Bhava-
Lexya und die tatsachlich Farbe der Kérper durch solche Gefiihle erzeugt, werden
Dravya Lesya genannt. Die Farben sind Schwarz, Blau, Taubengrau, Golden, Lotus-
ahnlich und Weiss: Die ersten drei sind sich von bdsem Ergebende und die letzten
drei von guten Gefuhlen.
Diese Eigenschaft durch welche eine Seele vollkommenen Glauben, Wissen und
Verhalten erlangt ist als Bavyatva Guna bekannt und dies durch welche jene



verschleiert werden wird Abhavyatva Guna genannt. Bhavya Margana definiert Jivas,
welche jede von dieser Reihe von Eigenschaften besitzt.

Samyaktva ist vollkommener Glaube in den Tattvas oder Hauptgrundsétze des
Jainismus.

Sangi Jivas sind jene, die mit der Hilfe des Geistes féahig sind Handlung Ratschlage
und Konversation zu erreichen. Asangi Jivas sind jene, die von diesem unféhig sind.
In Sangya Margana sind jede dieser Klassen von Jivas beschrieben.

Ahora ist die Anhaufung von materiellen Partikeln durch Jivas, um Koérper zu erhalten.
Dies sind die vierzehn Arten von Margana.

Jivas kdnnen gesehen werden mit Bezug auf diese Marganas oder mit Bezug zu den
verschiedenen Gunasthanas oder Entwicklungsstufen. Aber es muss erinnert werden,
dass alle diese Charakteristiken den Jivas zugeschrieben werden aus dem
gewohnlichen Standpunkt, denn keine von ihnen existiert wirklich in Jivas.

14.Die Siddhas (oder befreite Jivas) sind ohne Karmas, besessen der acht Eigenschaften, leicht
weniger als der schlussendliche Kérper, ewig, besessen von Utpada (Aufstieg) und Vyaya
(Fall) und bestehend an der Spitze des Loka.

KOMMENTAR.

Gemass Jainismus sind Jivas so lange als sie nicht befreit werden mit Karma verbunden. Aber
eine befreite Jiva ist frei von allen Karmas. Karmas werden erkannt von acht Arten zu sein,
namlich JAdnavaraniya, Darsanavaraniya, Vedaniya, Mohaniya, Ayu, Nama, Gotra und
Antaraya.Es ist schon in den Kommentaren ber die Verse 4 und 5 beschrieben worden, dass die
Jiédnavaraniya und Dar$anavaraniya Karmas diejenigen sind, welche unendliches Ji&na und
Dars$ana eines Jiva verschleiern. Vedaniya Karmas neigen Schmerz und Vergniigen in einem
Jiva zu erzeugen. Mohaniya Karmas bettren Jivas, machen diese unféahig richtig von falsch zu
unterscheiden. Ayu Karmas stiitzen Jivas fur eine gesisse Zeitspanne und beenden ihre
Existenzzeit. Nama Karmas geben ihnen ihre Personalitaten und gotra Karmas dienen, um ihr
Wesen in einer besonderen sozialen Umgebung herzustellen. Antaraya Karmas werfen
Hindernisse fiir die Ausfiihrung von richtiger Handlung durch die Jivas. Somit werden all diese
verschiedenartigen karmas tatig, um ein Jiva verschiedene Eigenschaften und Charakteristiken in
seinem Samsari oder weltlichen Existenzzustand zu haben machen. Aber wie ein Jiva den Pfad
von schrittweiser Entwicklung zu verfolgen beginnt, verschwinden diese karmas einer nach dem
andern, bis zuletzt das besagte Jiva befreit wird.

Ohne Karmas zu sein, wohnt eine Jiva bei der Spitze des Loka und die folgenden acht
Eigenschaften kdnnen in ihr gefunden werden: Samyaktva, Jfidna, Dar$ana, Virya, Suksma,
Avagahana, Agurulaghu und Avyavadha. Samyaktva ist vollkommener Glauben oder Glauben in
die Tattvas oder wesentlichen Grundséatzen des Jainismus. Jiidna und Darsana sind in den
Versen 4 und 5 erklart worden. Virya (wortlich, Macht/Kraft) ist die Abwesenheit von Ermidung in
ein Wissen Uber unendliche Substanzen zu haben. Suksma, bedeutet wortlich Feinheit, und der
Besitz dieser Eigenschaft macht eine befreite Jiva unfahig durch die Sinne wahrgenommen zu
werden, welche nur die groben Kdérper wahrnehmen kénnen. Avagaha ist vollige Durchlassigkeit,
das ist zu sagen, eine befreite Jiva kann anderen erlauben ohne Verschleierung zu existieren,
gerade wie das Licht einer lampe nicht die vollige Durchlassigkeit des Lichts anderer Lampen
verhindert. Agurulaghu bedeutet ,weder schwer noch leicht.” Durch Besitz dieser Eigenschaft
geht eine befreite Jiva weder hinauf wie ein leichtes Ding, noch hinunter wie ein schweres Objekt,
aber bleibt stationar. Avyavadha ist unstérbare Wonne in welcher die durch Glick oder Elend
verursachte Stérung des Gleichgewichts génzlich abwesend ist. In einem Wort, eine befreite Jiva,
die befreit ist von Karmas, geht hinauf zum Gipfel des Loka und bleibt dort station&r, besessen
von vollkommenen Glauben, Macht und unendlichem Jfiana und Dar$ana und geniesst ewige
Wonne, ohne andere Jivas der selben Art zu verschleiern. Solch eine Jiva hat einen leicht
weniger als den schlussendlichen Kérper, wie in den Jaina Kanonen erkannt.

Eine befreite Jiva, wiederum, ist ewig in ihrem wesentlichen Charakter, obwohl fortdauernde
Anderungen von ihr in inrer Bedingung weitergehen kénnen. Um ein Beispiel von solchen
Anderungen zu geben, kénnen wir sagen, dass ein Ball von Gold gewisse wesentliche
Charakteristiken hat und immer gesagt werden kann, diese Charakteristiken durch ihre
verschiedenartigen Veranderungen hindurch zu besitzen. Nun, wenn wir einen Rign aus diesem
Gold zubereiten, haben wir ein Beispiel von einer Ab&nderung, die aus dem urspringlichen
Zustand des Balles von Gold aufkommt (Utpada). Wiederum, wenn der Ring zerstort wird,
werden wir eine ander Abanderung haben, bestehend aus der Zerstérung (Vyaya) des Zustands
der Existenz des Goldballs als ein Ring. Jede Substanz im Universum ist gemass Jainismus



besessen von der Eigenschaft der Dauerhaftigkeit (Niryatva), mit Erzeugung (Utpada) und Verfall
(Vyaya)der Abanderungen von sich selbst. Besessen zu sein von diesen Eigenschaften wird
technisch ,Sat' genannt und dieses ,Sat' definiert eine Substanz (Dravya) in Jainismus.

15.Wiederum, Ajivas sollten bekannt sein Pudgala, Dharma, Adharma, Akasa und Kala zu sein.
Pudgala hat Form und die Eigenschaften Rupa, usw. Aber der Rest ist ohne Form.

KOMMENTAR.

Wir sind nun an das Ende der Unterteilungen von Dravya angekommen. Die folgende Tabelle wird die
Verschiedenartigkeiten von Dravya mit Unterklassen darstellen.

DRAVYA

Jiva Ajiva

I I I I |
Dharma Adharma Akasa Pudgala Kala

Unzahlbare Textstellen kdnnten aus allen Arten der Jaina Arbeiten zitiert werden, welche eine
Erwahnung und Beschreibung dieser Verschiedenartigkeiten von Dravya enthalten. In
Tattvarthadigama Satra haben wir: -

,Die Dravyas sind Dharma, Adharma, Akasa und Pudgala, welche Kaya (K&rper) habende Ajivas sind.
Die Jivas (sind) auch (Dravyas). Kala auch ist Dravya.“>

Jiva und die vier Ajivas Pudgala, Dharma, Adharma und Akasa haben Kaya (Koérper) und sind
bekannt als Panchastikayas (die Funf Astikayas). Kala, obwohl ein Ajiva, hat keinen Kdrper. Es ist
Akaya (ohne Korper). Dies ist warum Kala getrennt erwahnt wird und letzte von allen in der Sdtra oben
zitiert wird.

In allen Jain Puranas gibt es eine Beschreibung von Dravyas. Wir zitieren nur einen Vers aus einem
Manuskript von Vardhamana Purana von Bhattarak Sakalakirti: -

.Dann sprach Jina (Mahavira) tiber die finf Arten von Ajiva, ndmlich Pudgala, Dharma, Adharma,
Akasa und Kala.“**

Wie in allen Puranas, so finden wir auch in allen Jain Kavyas Aufzahlung und Beschreibung der
Dravyas. Eine Besonderheit der jain Kavyas ist diese, im letzen Canto von beinahe allen diesen
Werken finden wir eine Kurze Zusammenfassung der Grundsaze des Jainismus. Es ist deshalb kein
Waunder, dass wir dort eine Beschreibung der Dravyas finden. Zwei solcher Textstellen sind hier zitiert:
.Dharma, Adharma, Akasa, Kala und Pudgala — diese finf sind gezellte Ajivas. Diese mit Jiva setzen
die sechs Dravyas zusammen. Ausgenommen Kala setzen die verbleibenden funf die funf
Astikayas.“55

Es ist nutzlos weitere parallele Textstellen aus Werken wie Panchastikayasamayasara,
Dravyanuyogatarkan usw. zu zitieren.

Im Text haben wir ,Pudgala hat Form.“ In Tattvarthddhigama Sdatra finden wir ,Die Pudgala haben
Rupa“*® Die folgende Erklarung von Rupa in diesem Aphorismus wird in der Tattvartharaja-varttika
gefunden: ,Obwohl das Wort Rupa verschiedene Bedeutungen hat, ist es hier Synonym mit ,Gestalt’
gemass der Autoritat der Sastras. Oder es kann genommen werden, eine gewisse Eigenschaft zu
bedeutet (namlich, diese Eigenschaft, welche fahig ist durch die Augen wahrgenommen zu werden).”
Das Wort ,Murttah” in unserem Text bedeutet, das, welches Murtti (Gestalt) hat. Dieses Murtti sollte
verstanden werden das Gleiche wie ,Rupa“ zu sein, erwahnt in Tattvarthadhigama Sdrtra. Das ist zu
sagen, das Wort ,Rupa“ in unserem Text wird nicht im gleichen Sinn verwendet, wie es in der
Tattvarthadhigama Satra verwendet wird. Im letzteren wird ,Rupa“ verwendet ,Gestalt oder Form* zu
bezeichnen, aber in unserem Text wird es verwendet um ,Farbe” zu bezeichenen. In unserem Text
.Gestalt oder Form* wird angezeigt durch das Wort ,Murtti* und nicht ,Rupa“. Dies sollte erinnert
werden, um Verwirrung zu vermeiden.

In unserem Text haben wir ,Pudgals haben die Eigenschaften, Rupa, usw." Die Eigenschaften sind
Berthrung, Geschmack, Geruch und Farbe. Alle diese Eigenschaften werden in Tattvarthadhigama

*3 Tattvarthadhigama Sotra, Kap. V, Verse 1, 3, 39

** vardhamana Purana von Bhattarak Sakalakirti, Canto XVI. Sloka (Vers) 15

% Dharmasarmabhyudaya kavya, Canto XXI. 81, 82; Chandraprabha-Charita Kavya, Canto XVIII. 67,
68

*® Tattvarthadhigama Satra Kap. V, Vers 5



Sitra aufgezéhlt.57 .Pudgalas haben Berihrung, Geschmack, Geruch und Farbe.” In Vardhamana-
Purana von Sakalakirti haben wir auch (im Original sind indische Schriftzeichen) [Canto XVI Vers 16]
,Pudgalas sind endlos und charakterisiert durch Farbe, Geruch, Geschmack und Beruhrung.” Die
Verschiedenartigkeiten von Farbe usw., sind schon im Kommentar zu Vers 7 erwahnt worden.

So finden wir, dass unter den fiinf Verschiedenartigkeiten von Ajiva, Pudgala Gestalt hat und Farbe,
Geruch, Geschmack und Beruhrung besitzt. Die anderen vier Ajivas, Dharma, Adharma, Kala und
Akasa haben keine Form.

16. Ton, Vereinigung, Feinheit, Groblichkeit, Gestalt, Teilung, Dunkelheit und Bild, mit Leuchten
und Hitze (sind) Abanderungen der Substanz (bekannt als) Pudgala.
KOMMENTAR.

Sabda oder Ton ist gesagt von zwei Arten zu sein — Bhasa-laksana (wie in Sprachen verkdrpert) und
Abhasa-laksana (welche nicht Platz in irgendeiner Sprache findet). Die erste wiederum ist von zwei
Arten:
(1) Tone die durch Buchstaben ausgedruckt werden und
(2) Tone die nicht durch Buchstaben ausgedriickt werden. Es wird gesagt, dass die letzt Tonart
von Geschopfen gemacht wird, die zwei, drei oder vier Sinne besitzen oder von den Kevalis.
Tone die nicht in Sprachen Platz finden sind wieder von zwei Arten:
(1) Erzeugt von menschlichen Wesen und
(2) Resultierend von anderen Quellen, wie der Larm von Donner, usw. Die erste von diesen
wieder sind von vier Arten:
a. Tata oder das von Musikinstrumenten bedeckt von Leder erzeugte,
b. Vitata oder das von Saiteninstrumenten erzeugte
c. Ghana oder aus metallischen Instrumenten erzeugte und
d. Sausira oder das aus Windinstrumenten erzeugte.
Es sollte in dieser Verbindung erwahnt werden, dass es einen Unterschied in der Nomenklatur von
Musikinstrumenten zwischen den Jains und den Hindus gibt, denn die letzteren nennen Tata mit dem
Namen von Anaddha und Vitata mit dem Namen von Tata.
Die folgende Theorie der Téne wird in Vers 79 des Panchastikayasamayasara gefunden:
,Die Kombination von Atomen ist als Skandha bekannt. Téne resultieren, wenn Skandhas
gegeneinander auftreffen.” So ist es aufgezeichnet worden, dass alle Téne von den Skandhas von
Pudgala (Materie) resultieren.
Bandha und Vereinigung wird vorwiegend in zwei Haupter geteilt:
(1) Prayogika (erzeugt durch die Bemiihungen von Kérper, Rede oder Geist einer Person) und
(2) Vaisrasika (erzeugt ohhne irgendeine Art der Bemuihung einer Person).
Prayogika kann wieder sein
Q) VVon Karma (erzeugenden acht Arten von Bindung entsprechend der acht Arten von
Karma, namlich Jnanavaraniya, Darsanavaraniya, Bedaniya, Mohaniya, Nama, Gotra, Ayu
und Antaraya) oder
(2) Aus nicht-Karma. Dies letzere wiederum ist von finf Arten:
(1) Alapana (z.B. das Befestigen eines Seils oder Kette an ein Gefahrt usw.)
(2) Alepana (z.B. die Wande bemalen, usw.)
(3) Samslesa (z.B. zusammenfiligen von Holzstiicken durch einen Zimmermann
usw.)
(4) Sarira (z.B. die Vereinigung von Gliedern in einem Kérper) und
(5) Sariri (z.B. Vereinigung von verschiedenen Kérpern).
Vaisrasika Bandha wiederum ist weder
(1) Anadi oder ewig58 wie die Vereinigung der ganzen Masse oder Teile des Dharma, Adharma
und Akasa oder
(2) Adimat oder das, welches Beginn hat, resultierend aus einem bestimmten Grund z.B. die
Vereinigung von verschiedenen Farben in einem Regenbogen.
Das Ganze oder Halbe oder Viertel von jedem von Dharma, Adharma und Akasa kann gesagt werden
verschiedene Teile zu enthalten, welche zueinander angeheftet sind. Demzufolge kommen da neuen
Arten von Vereinigungen auf, welche ewig59 sind.
Sauksmya oder Feinheit ist von zwei Arten:
(1) Das welches in den Atomen gefunden wird, jenseite welcher es nichts feiners gibt und

* Tattvarthadhigama Satra Kap. V, Vers 23

8 Das engl. Original hat das Wort ,enternal”; dieses Wort kenne ich nicht, vermute eternal = ewig. AQ
* Das engl. Original hat auch hier das Wort ,,enternal”; dieses Wort kenne ich nicht, vermute eternal =
ewig. AQ



(2) Das welches in anderen Substanzen gefunden wird und welches von verschiedenen Graden
wie das Gleiche in Bezug auf das von verschiedenen Substanzen ist.
Sthaulya oder Grdéblichheit ist gleichermassen von zwei Arten:
(1) Groblichkeit der maximalen Grenze, z.B. die des ganzen Universums und
(2) Groblichkeit weniger als die maximale Grenze, welche von verschiedenartigen Graden sein
kann.
Samsthana oder Gestalt ist von zwei Arten:
(1) Die welche dauernd definiert werden kann (z.B. rund, viereckig, dreieckig, usw.) und
(2) Die, welche nicht dauerhaft definiert werden kann (z.B. die Gestalt von Wolken).
Bheda (Teilung oder Trennung) ist von sechs Arten:
(1) Utkara (z.B. ein Stiick Holz séagen),
(2) Churna (z.B. Weizen in Pulver zermahlen),
(3) Khanda (z.B. Aufbrechen eines Werfers in seine verschiedenen Teile)
(4) Churnika (z.B. den Spreu von Reis, Hulsenfriichten, usw. trennen)
(5) Pratara (z.B. Glimmer in viele Scheiben trennen) und
(6) Anuchatana (z.B. Funken bewirken von einem gliihenden Eisenball herauszufliegen).
Tamabh ist Dunkelheit.
Chhaya ist von zwei Arten:
(1) Umgekehrte Bilder wie in Spiegeln usw. gesehen
(2) Nicht-umgekehrte Bilder. In der ersten von diesen wird die linke Seite rechts und umgekehrt.
Hierin liegt der Unterschied zwischen den zwei. Atapa ist Hitze bewirkt durch die Sonne und
Udyota ist das resultierende Licht vom Mond, Feuerfliege, Juwelen, usw.
All diese Dinge sind lediglich Abdnderungen von Pudgala.

17. Wie Wasser der Bewegung von beweglichen Fischen beisteht, so (steht) Dharma (der
Bewegung von bewegenden) Pudgala und Jiva (bei). (Aber) es bewegt nicht (Pudgala und
Jiva, welche) nicht bewegend (sind).

KOMMENTAR.

In diesem Vers haben wir eine Beschreibung einer besonderen als Dharma in Jain Philosophie
bekannten Substanz. Es sollte erinnert werden, dass die Bedeutung des Wortes Dharma, wie durch
die Jains verwendet, nicht die leiseste Ahnlichkeit hat zu der des gleichen Wortes in Hindu
Philosophie.

Die Jain Philosophen meinen durch Dharma eine Art von Ather, welches der Stiitzpunkt der
Bewegung ist. Mit der Hilfe von Dharma bewegen sich Pudgala und Jiva. Dharma macht dies nicht
bewegen, aber steht ihnen in ihrer Bewegung nur bei, wenn sie sich zu bewegen beginnen. In allen
Arbeiten in Jain Literatur, haben wir nahezu die gleiche Schilderung vn Dharma gegeben. Die
Schilderung ist wie folgt: Wie Fische sich in Wasser bewegen, ohne in ihren Bewegungen durch
Wasser dazu gebracht zu werden, aber nur Beistand des Wassers in ihrer Bewegung zu erhalten, so
bewegen sich Pudgala und Jiva, beigestanden durch Dharma, aber nicht durch es dazu gebracht.
Dharma hat keine Form, ist ewig und ohne Aktivitat. Diese Charakteristiken von Dharma ist so in
Varadhamana Purana von Sakala-Kirti aufgezahlt worden:

,Dharma ist bekannt als der Helfer von Bewegung von Jiva und Pudgala zu sein, ist formlos, untatig
und ewig. (Es handelt wie) Wasser zum Fisch in der Welt.”

Im Panchastikaya Samaysara haben wir:

~Wisse dies, wie Wasser der Bewegung von Fisch hilft, so (hilft) Dharma (der Bewegung von) Jiva und
Pudgala.”

Amrita chandra Suri hat in seineer Tattvarthasara geschrieben, ,Dies ist Dharma genannt, welches der
Bewegung von Dingen hilft, welche behonnen haben, sich selbst zu bewegen. Jivas und Pudgalas
nehmen Zuflucht zu Dharma, wenn sie sich zu bewegen gehen, wie Fische die Hilfe von Wasser in
ihrer Bewegung nehmen.*

In Jain Kavyas haben wir auch die gleiche Schilderung von Dharma und wir werden hier nur zwei
solche Textstellen zitieren:

,Dies welches der Stutzpunkt von Bewegung von Substanzen wie Jivas usw. wird, wie Wasser zu
Fisch ist, wird Dharma genannt von jenen in den Tattvas bewanderten.”

,Dies wird Dharma genannt, welches die Ursache der Bewegung von Substanzen wie Jivas usw. ist,
wie Wasser (der Helfer) der Bewegung von Fisch (ist). Es Existiert Lokakasa durchdringend, ist
formlos und ewig, und ist das Objekt von Wissen von einzig dem Allwissenden.”

Dharma ist deshalb das, welches nich in sich selbst bewegend ist und nicht Bewegung fir irgendein
Ding gewahrt, hilft der Bewegung von Jiva und Pudgala. Ohne Dharma wiirde die Bewegung von Jiva
und Pudgala unméglich sein.



18. Wie Schatten (dem Bleiben) von Reisenden (beisteht), (so) steht Adharma dem Verbleiben
der Pudgalas und Jivas bei, welche stationér sind, aber dies (d.h. Adharma) hélt nicht
bewegende (Pudgalas und Jivas) zurtick.

KOMMENTAR

Adharma ist genau das Gegenteil von Dharma, welches in Vers 17 beschrieben worden ist. Dharma
ist der Stitzpunkt von Bewegung und Adharma ist der Stitzpunkt von Rast. Siehe:

»<Adharma wie Dharma sind ewig, ohne Form und ohne Aktivitat. Es stoppt nicht die Bewegung von
Jiva oder Pudgala, aber es steht ihnen in ihrem Stillstehen bei, wahrend sie in einem Zustand von
Rast sind.” Siehe: [Vardhamane Purana, XVI. 30]

Die folgenden Beispiele werden unveranderlich in allen Jaina Arbeiden die Adharma schildern
gefunden. Erstens, Adharma wird verglichen mit Erde, die Geschdpfe nicht vom Bewegen stoppen
auber eine Unterstiitzung von ihnen wird, wenn sie am Rasten sind. Zweitens, Adharma wird gesagt
wie Schatten zu sein, welcher nicht zwangsweise die durch die Strahlen der Sonne gebrannte
Reisende vom Bewegen stoppt, aber in ihrer Rast unterstitzt, wahrend sie mit ihrer eigenen
Ubereinstimmung in den Schatten zu sitzen kommen.

Diese beiden Beispiele sind in den Versen 84, Canto XXI von Dharmasarmabhyudaya Kavya
gegeben:

»<Adharma ist die Ursache von Rast der Dravyas, Pudgala, usw., wie Schatten der von (Personen)
erhitzt durch die Strahlen der Sonne ist, oder wie die Erde die fiir (Geschépfe wie) Pferde, usw. ist.”

In Tattvarthasara, Kapitel 1ll, Verse 35 und 36 haben wir:
»~Jivas, deren Glaube unwewdlkt ist, nennen das Adharma zu sein, welches dem Verbleiben der Jivas
und Pudgalas dient, wenn diese geneigt sind zu rasten. Adharma unterstitzt alle (zu rasten), wie die
Erde den Kihen zu rasten erlaubt.”
In Chandraprabhacharita, Canto XVIIl, Vers 71, haben wir:
~Adharma ist die Ursache von Rast von Dravyas, Pudgala, usw. Adharma wie Dharma, haben die
gleichen Charakteristiken, namlich es durchdringt Lokakasa usw. (die anderen Eigenschaften sind die
von ewig zu sein, ohne Form zu sein und nur durch den Allwissenden wahrnehmbar zu sein).”
Wir sonnten uns deshalb erinnern, dass ohne Dharma es fiir irgendeine Substanz (Dravya) unmdéglich
sein wirde sich zu bewegen. Das Universum ist in zwei Teile geteilt:
(1) Lokakase, welches durch und durch durch Dharma und adharma durchdrungen ist, und in
welchen deshalb Bewegung und Rast geschehen kénnen und
(2) Alokakasa, welches jenseits Lokakasa ist, und in welchem Dharma und Adharma abwesent
sind. Wir haben vorher gelernt, dass einer der Charakteristiken einer Jiva ist sich aufwarts zu
bewegen. Wenn ein Jiva einen Versuch macht, sich aufwérts in seinen gradmassigen Stufen
der Entwicklung zu bewegen, ist es fahig so durch die Beihilfe von Dharma zu tun. Druch
schrittweises hoher und héher zu bewegen, erreicht es die Grenzen von Lokakasa, jenseits
welchem is kein Dharma gibt. Infolgedessen ist es gebunden dort zu bleiben. Dies wird
erklaren, warum wir im Vers 14 gesagt haben, dass befreite Jivas bleiben an der Spitze von
Lokakasa und obwonhl die Charakteristik einer aufwarts Bewegung zu haben, schreiten sie
nicht irgendwie weiter.
19. Wisse, dies welches fahig ist, um Jiva usw. Raum zu erlauben, Akasa ist, gemass Jainismus
Lokakasa und Alokakasa, somit (ist Akasa) von zwei Arten.

KOMMENTAR

Das Wort Akasa ist so abgeleitet: ,Das in welchem die Substanzen, Jiva usw. offenbart sind oder das,
welches sich selbst offenbart ist bekannt als Akasa,” oder es kann so abgeleitet werden: ,Akasa ist
das, welches Raum an andere Substanzen erlaubt.”

In unserem Text wird die letzte der Ableitungen Gbernommen, da dies klar die Charakteristiken von
Akasa erklart. Die Hauptcharakteristik von Akasa ist, anderen Substanzen zu erlauben einzutreten in
oder es selbst zu durchdringen. Dieses Eintreten oder Durchdringen wird ausgedrtickt durch das Wort
Avagaha, welches Akalanka Deva als Anuprabes oder gegenseitige Durchdringung erklart. Uma
Swami hat diese Charakteristik von Akasa uch erwahnt,

z.B. ,gegenseitige vollige Durchdringung ist die Charakteristik von Akasa.” [Tattvarthadhigama Sitra
V. 18]

In Panchastikayasamayasara, Vers 90, haben wir: ,Das, welches all den Raum zu allen Jivas,
Pudgalas und den Rest (d.h. Dharma, Adharma und Kala) gibt, ist Akasa.” In Tattvarthasara, Kapitel



iii, Vers 38 haben wir einen &hnlichen Gedanken: ,Akasa ist ewig, durchdringend und alle Objekte des
Universums existiren in ihm, und es hat keine Form."

Akalanka Deva gibt das folgende Beispiel um die gegenseitige Durchdringung von Akasa zu schildern.
Er sagt, dass wie Wasser einem Schwan erlaubt in es einzutreten, so erlaubt Akasa andere
Substanzen es selbst zu durchdringen. Aber dieses Beispiel aus der materiellen Welt genommen,
sollte nicht in einem strengen Sinn angenommen werden, denn, wirklich, verlegt ein Schwan einiges
Wasser, aber Aksa ein feinstoffliche Substanz seien verschleiert andere Substanzen nicht. Um ein
besseres Beispiel zu haben, lasst uns den leeren Raum zwischen einem Raum Akasa zu sein
annehmen und die Substanzen Dharma, Adharma, usw. Lichter von verschiedenen Lampen zu sein.
Nun kann der Raum im Raum durch die Lichter von verschiedenen Lampen gefillt werden, welche
den Raum vermischen und durchdringen. In der gleichen Weise kann Akasa den Substanzen Dharma,
usw. erlauben, es selbst zu durchdringen.

Akasa ist von zwei Arten: Lokakasa und Alokakasa. Dies wird im nachsten Vers erklart werden.

20. Lokakasa ist das, in welchem Dharma, Adharma, Kala, Pudgala und Jiva existiert. Das,
welches jenseits (dieses Lokakasa) ist, wird Alokakasa genannt.

KOMMENTAR

Loka ist der Ort in welchem Glick und Elend als Ergebnis von Tugend oder Laster gesehen werden,
oder Loka kdnnte gesagt werden der ort zu sein, in welchem Dinge erhalten werden, oder Loka ist
dieser Ort, welcher durch den Allwissenden wahrgenommen wird. Dies ist wie Akalanka Deva das
Wort Loka ableitet. Akasa mit Bezug auf Loka, oder Akasa ahnlich in Ausdehnung zu Loka ist
Lokakasa, und Akasa jenseits Loka ist Alokakasa.

Loka oder das Universum besteht nach dem Jain Gedanken von drei Abteilungen — Urdha Loka oder
die obere Welt, Madhya Loka oder die mittlere Welt und Adho Loka oder die niederere Welt. Die erste
ist die oben von himmlischen Wesen, die zweite von Menschen und anderen Geschdpfen, und die
dritte der Holleninsassan. Diese Lokas einschliessend, welche eine Uber der anderen gelegen sind,
sind drei Schichten von Luft, die innere feucht seiend, die mittlere dicht und die dussere dinn.
Innerhalb dieses Umschlags von diesen Schichten da ist Lokakasa — eine unsichtbare Substanz,
welche Raum an anderen Substanzen erlaubt und gleich in Ausdehnung zu den Lokas ist. In diesem
Lokakasa existieren Jiva, Pudgala, Dharma, Adharma und Kala.

Jenseits dieses Lokakasa, da ist Alokakasa, welches ewig, unendlich, formlos, ohne Aktivitat und nur
durch den Allwissenden wahrnehmbar ist. In Alokakasa gibt es nur die Substanz Akasa und nicht
Dharma, Adharma, Kala, Pudgala oder Jiva.

21. Vyavahara Kala (Zeit aus dem gewohnlichen Gesichtspunkt) ist das, welches hilft Wechsel
in Substanzen zu erzeugen und welcches aus (in Substanzen erzeugten) Verédnderungen
bekannt ist, wahrend Parmarthika (d.h. wirkliche) Kala aus Kontinuitét verstanden wird.

KOMMENTAR

Wirkliche Zeit ist geméas der Jain Sicht, die, welche den Anderungen in Substanzen beisteht. Um ein
konkretes Beispiel zu geben, kénnten wir sagen, dass der Stein unter eines Topfers Rad in der
Bewegung des Rades beisteht. Der Stein hier nimmt nicht in der Bewegung zum Rad teil, aber ohne
diesen Stein wiirde eine solche Art von Bewegung nicht mdglich gewesen sein. Gleichermassen
assistiert Zeit, gemass Jainismus, in den in Substanzen erzeugten Anderungen, obwohl es nicht
dasselbe verursacht. Die Jain Ansicht ist, dass Zeit nicht die Anderungen, die in den Substanzen
erzeugt werden verursacht, aber indirekt der Erzeugung solcher Anderungen hilft. Dies ist wirklich
Zeit. Aber Zeit aus dem gewohnlichen Gesichtspunkt besteht aus Stunden, Minuten, Sekunden, usw.
durch welche wir eine Sache nennen neu oder alt zu sein geméass den in denselben erzeugten
Anderungen. Diese zwei Arten von Zeit sind technisch Kals und respektiv Samaya genannt. In all den
Angas der Jains finden wir den Satz. ,In dieser Kala und in diesem Samaya“. Kala ist ewig, ohne Form
und ohne Beginn oder Ende. Kala hat keine Verschiedenheiten. Samaya hat ein Beginn und ein Ende
und besteht aus Verschiedenheiten, namlich Stunde, Minute, Sekunde, usw. Kala kann gesagt
werden die substanzielle Ursache (Upadana Karana) von Samaya zu sein.

,Einige sagen es gibt keine andere Kala, ausser der, welche in der durch den Aufgang und Untergang
der Sonne, usw. zusammengesetzten Handlung besteht.” Das ist zu sagen, einige verleugnen, dass
es eine wirkliche Zeit (Nischaya Kala) hinter der offensichtlichen Zeit (Vyavahara Kala) gibt. Aber
diese Sicht ist unhaltbar, denn da muss eine Zeit sein, die Charakteristik einer Substanz verschieden
von den oben erwdhnten Handlungen habend. Da muss etwas dahinter sein, um diesen Handlungen



zu helfen. Obwohl wir in gewohnlicher Sprache das Wort Zeit zu solchen Handlungen hinzufligen, ist
wirklliche Zeit nicht identisch mit derselben.

Vartana oder Kontinuitat ist die Wahrnehmung der Existenz einer Substanz verstanden von in
denselben in getrennten Zeitaugenblicken erzeugten Anderungen. Zum Beispiel, wir stellen Reis in
einen Wasser enthaltenden Topf und stellen denselben auf ein Feuer. Nach einiger Zeit finden wir,
dass der Reis gekocht worden ist. Aus diesem schliessen wir dass langsame Anderungen im Reis am
Gehen gewesen sein mussten vom Augenblick als wir ihn im rohen Zustand in das Geféass legten, bis
wir ihn in der Kochenden Bedingung sahen. Durch aus diesem Zeitabschnitt ist eine Existenz gefolgert
zu werden. Diese Wahrnehmung der Existenz wird Vartana genannt. Natirlich kann diese Folgerung
von Existenz wirklicher Zeit nur aus den Wirkungen aus offensichtlicher Zeit (Vyavaharika Kala)
gemacht werden, namlich die Anderungen im Reis.

22. Jene unzéhlbaren Substanzen welche einer nach dem andern in jedem Pradesa von
Lokakasa existieren, wie Haufen von Juwelen, sind Punkte von Zeit.

KOMMENTAR

Kala oder Zeit besteht aus winzigen Punkten oder Partikeln, welche sich nie miteinander vermischen,
aber immer getrennt sind. Das Universum (Lokakasa) ist voll dieser Zeitpartikel, kein Raum in ihm ist
ohne derselben. Es braucht nicht erwahnt zu werden, dass diese Zeitpartikel unsichtbar, unzahlbar,
untétig und ohne Form sind.

In allen Jain Arbeiten sind diese Partikel mit unzahligen Juwelen verglichen worden. Dieses Beispiel
schildert die Tatsache, dass sich die Zeitpartikel nie miteinander vermischen. In Tattvarthasara haben
wir;

.Die Partikel von dieser (Zeit) existieren jeder in seiner eigenen Fahigkeit, wie Haufen von Juwelen in
den Pradesas des Lokakasa (Universums), und sind ohne Téatigkeit."

In Vardhamana Purana haben wir:

.Die Partikel existieren getrennt in verschiedenen Pradesas von Lokakasa, wie Haufen von Juwelen
an verschiedenen Orten.” [Canto XVI, Vers 35]

Diese Charaktristik von Zeit unterscheidet es von den anderen funf Arten von Substanzen, denn,
wahrend die erstere aus trennbaren Partikeln besteht, die letztere Sammlungen von unteilbaren und
untrennbaren Teilen sind.

23. Indieser Art wird dies Dravya gesagt von sechs Arten zu sein, gemass den Unterteilungen
von Jiva und Ajiva. Die funf, ohne Kala, sollten verstanden werden Astikayas zu sein.

KOMMENTAR

DRAVYA

Jiva Ajiva

I I I I I
Pudgala Adharma Akasa Dharma Kala

Von diesen sechs Verschiedenartigkeiten sind Jiva, Pudgala, Dharma, Adharma und Akasa technisch
bekannt als die finf Astikayas. Die Bedeutung vom Wort Astikaya wird aus Vers 24 verstanden
werden und der Grund, warum Kala, die sechste Variation von Dravya nicht Asti-kaya genannt wird,
wird in Vers 25 erklart werden.

24. Wie diese existieren, werden sie durch die grossartigen Jinas ,Asti“ genannt, und weil (sie)
viele Pradesas, wie Korper (haben), (werden sie) deshalb Kayas (genannt). (Infolgedessen
sind diese) Astikayas (genannt).

KOMMENTAR

JAstikaya“ besteht aus zwei Worten, ,Asti“ und ,Kaya“. ,Asti“ bedeutet wortlich existiert. Nun, die finf
Arten von Substanzen, namlich Jiva, Pudgala, Dharma, Adharma und Akasa existieren immer,
infolgedessen, wahrend irgendeine von diesen zu erwéhnen, kénnte man sagen, ,es existiert".
Wiederum, jede dieser Substanzen hat viele Pradesas, wie Korper. Infolgedessen, jede dieser kdnnte



auch gesagt werden ,Kaya“ (wortlich, Korper) zu sein. Diese zwei Charakteristiken kénnen kombiniert
werden, jede aus den zuvorgesagten finf Substanzen werden ,Astikaya“ genannt oder ,das, welches
existiert und verschiedene Pradesas wie einen Kérper hat“. Es sollte erinnert werden, dass um ein
Astikaya zu sein, eine Substanz beide dieser Charakteristiken haben muss. Die Substanz Kala (Zeit),
obwohl die erste Charakteristik (namlich Existenz) zu haben, wird nicht Astikaya genannt, weil sie
nicht viele pradesas hat.

Um klarer zu sei, lasst uns zuerst verstehen, was durch ein Pradesa gemeint ist. Pradesa ist in Vers
27 definiert worden, dieer Teil von Raum zu sein, welcher durch in unteilbares Atom von Materie
verschleiert ist. Ein Pradesa kann nicht nur Atome von Materie enthalten, aber auch Partikel anderer
Substanzen. Somit hat jede der Substanzen Pradesas. Nun, Jiva, Pudgala, Dharma, Adharma und
Akasa haben viele Pradesas, da diese aus vielen unteilbaren und untrennbaren Teilen bestehen,
oder, in anderen Worten, die Partikel dieser sind nicht getrennt, aber sind vermischt oder féhig
vermischt zu werden. Infolgedessen da wir unféhig sind diese Partikel in definierten Pradesas zu
lokalisieren, kénnen diese Substanzen gesagt werden, viele Pradesas zu belegen. Aber Kala besteht
von Partikeln, die sich nie vermischen und folglich belegt jeder dieser Partikel einen besonderen
Pradesa. Infolgedessen wird Kala gesagt, nur einen Pradesa zu haben. Aber die anderen Substanzen
Jiva, Pudgala, Dharma, Adharma und Akasa, keine trennbaren und unterschiedlichen Partikel
unterschiedliche Pradesa belegend zu haben, werden gesagt, von vielen Pradesas zu sein.

Kaiya ist das, welches viele Pradesas hat. Die finf Substanzen, Jiva, Pudgala, Dharma, Adharma und
Akasa haben viele Pradesas, und sind infolgedessen Kayas genannt, aber Kala, nur ein einziges
Pradesas habend, ist nicht sol genannt. Dies ist der Grund, warum Kals nicht ein ,Astikaya“ genannt
wird.

25. InJiva und in Dharma und Adharma, sind die Pradesas unzahlig, in Akasa (sind die
Pradesas) unendlich und in dem, was Form (némlich, Pudgala) hat, (sind diese) von drei
Arten, (n&mlich, z&hlbar, unzahlbar und unendlich). Kala (Zeit) hat einen (Pradesha). Deshalb
wird es nicht Kaya (genannt).

KOMMENTAR.

Jede Art von Substanz wird aus schlussendlich unteilbaren Partikeln zusammengesetzt. Der durch ein
solchen Partikel besetzte Raum ist als Pradesa bekannt. Nun haben die Substanzen, Jiva, Dharma
und Adharma unzéahlige Pradesas. Das ist zu sagen, die Pradesas von Jiva, Dharma und Adharma
sind jenseits (von) Berechnung. Lokakas oder das Universum enthélt unzahlbare Pradesas und, wie
Jiva das ganze Universum durch Ausdehnung auffiillen kann, wird es gesagt, unzahlige Pradesas zu
enthalten. Dharma und Adharma durchdringen auch alle Teile des Universums, wie Ol den ganzen
Anteil des Senfsamens durchdringt. Infolgedessen haben diese zwei Substanzen auch unzéhlige
Pradesas. Akasa ist unendlich, denn es durchdringt nicht nur das Universum, sondern ist sogar tber
es hinaus existent; infolgedessen sind seine Pradesas unendlich. Der Unterschied zwischen
unzahligen und unendlichen Pradesas besteht in diesem, dass, wahrend der erstere eine Grenze hat,
obwohl es jenseits der Macht von selbst einem Allwissenden Wesen ist, sie zu zahlen, der letztere
ohne Grenzen ist.

Es mag geaussert werden, dass ohne die Anzalt der zu Akasa gehérenden Pradesas zu wissen, wie
kann jemand Allwissend werden? Akalanka Bhatta hat zu diesem erwidert, dass um Allwissend zu
sein, ist es genligend zu wissen, dass diese unzahlbar sind.

Wenn wir sagen, dass Pradesas von der und der Substanz unzahlbar sind, meinen wir, dass in
Wirklichkeit diese unféhig sind von durch irgendjemand gezahlt zu werden. Wir sind nicht dies mit
Bezug auf die gewohnlichen menschlichen Wesen zu sprechen, die begrenzte Kréafte der
Wahrnehmung haben, aber mit Bezug auf alle Wesen. Infolgedessen muss es angenommen werden,
dass ein allwissendes Wesen nur weiss, dass Pradesas von solchen Substanzen unzahlbar sind. Dies
ist auch der Fall, wenn wir von den unendlichen Pradesas sprechen.

Pudgala hat Pradesas, die zahlbar, unzé&hlbar und unendlich sind. Um deutlicher zu sein, Pudgala
oder Materie besteht von schlussendlich unteilbaren Partikeln, welche wir Atome nennen durften,
erinnernd, jedoch, dass diese Atome feiner sind als die Atome wie in der modernen Wissenschaft
verstanden. Nun, zwei oder mehr Atome von Materie mégen kombinieren und erzeugen, was
technisch als ein Skandha bekannt ist. Ein Skandha mag zwei, vier, sechs, einhundert, eine milliion
oder mehr Atome enthalten. Die Pradesas oder Leerrdume behindert durch Atome im Zustand von
Skandha, kann deshalb gezé&hlt werden und infolgedessen kénnen wir in diesem Bezug sagen, dass
Materie (Pudgala) zahlbare Pradesas hat. Aus einem anderen Gesichtspunkt, wenn wir die
Kombination welche Skandhas erzeugt auf der Seite lassen und annehmen, dass die Atome getrennt
existieren, eine Teilung bedenkend, sollte Pudgale verstanden werden, unzdhlige Atome zu haben,
denn Pudgala, wie zuvor erwahnt, existiert Giberall in Lokakasa oder dem Universum. Wiederum kann



(von) Pudgala gesagt sein, unendliche Pradesas zu haben, auch von einem anderen Gesichtspunkt,
namlich die Atome von Materie in einem feinstofflichen Zustand, kénnen betrachtet werden, unendlich
zu sein.

Wenn ein Zweifel begonnen wird, dass wie unendliche Atome in endlicher Lokakasa existieren,
erwidern wir, dass Atome in einem feinstofflichen Zustand, obwohl unendlich, in einem Pradesa von
Akasa existieren kann, obwohl im grobheitlichen Zustand dies nicht mdglich ist. Somit kann Materie in
feinstofflichem Zustand gesagt werden, unendliche Pradesas zu besitzen.

Es ist schon im Kommentar Uber Vers 24 erwahnt worden, dass kala nur eien pradesa hat, und dies
ist der Grund, warum wird es nicht Kaya nennen, denn ein kaya ist das, welches mehr als ein pradesa
hat.

26. Ein Atom (von Pudgala), obwohl ein Pradesa zu haben, wird von vielen Pradesas, durch
Pradesa in vielen Skandhas zu sein. Fur diesen Grund, aus dem gewdhnlichen Gesichtspunkt
nennen (es) die Allwissenden, Kaya (zu sein).

KOMMENTAR

Es kann geaussert werden, das jeder Partikel von Kala einen getrennten Pradesa belegt, so haben wir
gesagt, dass Kala einen Pradesa hat, nur, in der gleichen Weise belegt jedes Atom von Materie einen
Pradesa, und folgliche dirfte Materie auch gesagt sein nur einen Pradesa zu haben. Zu diesem,
antworten wir, dass es wabhr ist, dass ein einziges Atom von Materie einen einzelnen Pradesa belegt,
aber dieses Atom kann mit andern Atomen kombinieren und verschiedene Skandhas bilden, die viele
Pradesas haben. Min Hinweis auf diese Stufe kann ein Atom gesagt werden, viele Pradesas zu
haben. Aus diesem Grund, aus dem gewohnlichen Gesichtspunkt erkennen wir selbst ein Atom viele
Pradesas zu haben. Und wie das, welches viele Pradesas hat Kaya genannt wird, so ist dieses Atom
auch als Kaya bekannt.

Die Atome in Materie sind féhig eines mit dem anderen zu verbinden und Skandhas zu formen, aber
Zeitpartikel kénnen sich nicht in dieser Weise verbinden. Es ist zuvor erwahnt worden, dass jeder
Partikel von Zeit separat existiert. Infolgedessen, obwohl aus dem gewdhnlichen Standpunkt, kdnnen
wir von einem Atom von Matierie sagenviele Pradesas zu haben mit Hinweis auf seine Existenz in
einer Skandha Stufe, wir kénnen nicht sagen, dass ein Partikel von Zeit in der gleichen Weise viele
Pradesas enthalt.

27. Wisse, dass (um) sicher (zu sein), welches Pradesa versperrt wird durch ein unteilbares
Atom von Pudgala und welches Raum allen Partikeln geben kann.

KOMMENTAR

Wir haben schon mehr als einmal erwéhnt, was durch ein Pradesa gemeint ist. In diesem Vers haben
wir eine Definition von Pradesa. Der Anteil von Akasa, welcher durch ein unteilbares schlussendliches
Atom von Materie versperrt wird ist als ein Pradesa Bekannt. In solch einem Pradesa von Lokakasa
kénnen, ein Pradesa von Dharma, ein Pradesa von Adharma, ein Partikel von Kala und unzahlbare
Atome von Materie, oder selbst Skandhas in einem feinstofflichen Zustand existieren. Die
Charakteristik von Akash ist zu all dem Raum/Leere zu geben.

28. Wir werden kurz jene verschiedenartigkeiten von Jiva und Ajiva beschreiben, auch welche
(bekannt) sind (als) Asrava, Bandha, Samvara. Nirjara und Moksha mit Punya und Papa.

KOMMENTAR

Der Autor nimmt jetzt die Themen von Asrava, Bandha, Samvara, Nirjara, Moksha, Punya und Papa
auf. Diese sieben sind gewoéhnlich bekannt als die sieben Tatvas des Jainismus. Jiva und Ajiva zu
diesen hinzugeflgt, erhalten wir die neun Tatvas des Jainismus. Jedes von diesen sieben wird
augenommen werden und einer nach dem andern in den Versen 29-38 diskutiert.

29. Diese Abanderung der Seele, durch welche Karma in (sie) gelangt, ist bekannt zu sein als
Bhavasrava, wie durch den Jina erzéhlt, und die andere (Art von Asrava) ist der Zufluss von
Karma.

KOMMENTAR.



Asrava ist definiert worden, die Ursache der Bindung von Karma zu sein, d.h., dies durch welches die
Karmas in die Seele eintreten. Anderswo haben weir ,jene von welchen Karmas fliessen werden
Asravas genannt.” Diese Definitionen sind im Behalten mit der ableitenden Bedeutung des Wortes
Asrava, und durch Jaina Literatur hindurch wird das Wort Asrava in diesem Sinn verwendet. Wir
sollten in dieser Verbindung erwéhnen, dass diese Verwendung des Wortes Asrava in seinem
urspriinglichen und abgeleiteten Sinn, angenommen worden ist die Sicht zu unterstutzen, dass
Jainismus weit verbreitet war vor Buddhismus. ,Wir treffen viele Begriffe an, die gleichermassen durch
die Jains und die Buddhisten verwendet werden. Unter diesen gibt es einen, welchen die Buddhisten
vom Jainismus gelehnt haben mussen. Der Begriff Asrava, in Pali Asava ist, gemass den Buddhisten,
synonymisch mit Klesa, und es bedeutet menschliche Leidenschaft, Stinde, Korroption,
Verdorbenheit. Asrava, etymologisch, bedeutet ,einfliessend' oder ,Zufluss’, und es ware schwierig
vorzustellen, warum die Buddhisten gerade dieses Wort ausgewdhlt haben sollten um Siinde,
Korruption, Verdorbenheit zu bezeichnen. Auch wenn in einem metaphorischen Sinn genommen, ist
es nicht leich zu sehen wie, aus dem Buddhistischen Gesichtspunkt, es die Idee von Lasterhaftigkeit
und Siuinde auszudriicken bekommen kénnte, denn es kdnnte gefragt werden, was ist zu einzufliessen
und wo ist es einzufliessen? Aber bei den Jains, behielt Asrava seine etymologische Bedeutung ein
und es driickt adequat den durch den Begriff Asrava bezeichneten Gedanken aus, denn gemass Jain
Philosophie bedeutete Asrava den Zufluss von Materie in die Seele. Infolgedessen hatte der Begriff
Asrava seine wortliche Bedeutung, denn es gab wirklich etwas Einfliessendens. Und deas Ergebnis
davon war Verunreinigung oder Verdorbenheit. Es ist deshalb leicht vorstellbar, dass in
Umgangssprache, Asrava die Bedeutung Verunreinigung oder Lasterhaftigkeit erhalten haben sollte,
abgesehen von der Etymologie, und dies ware gerade was dem Wort Asrava geschah, bevor es in
Buddhistischer Terminologie empfangen wurde. Aber das Word konnte nie in seiner abgeleiteten
Form (Sunde) gebraucht worden sein, wenn es nicht vorher in seiner wortlichen Bedeutung verwendet
worden wére, Und da die Jainas das Wort in seiner urspriinglichen, d.h. wértlichen oder
etymologischen Bedeutung verwenden, missen jene, die es in der abgeleiteten Bedeutung
verwendeten, es von den Jainas Ubernommen haben. Demzuvolge ist die Verwendung des Wortes
Asrava durch die Buddhisten ein Beweis fir ihr Spaterkommen in Bezug auf die Jainas.”

Umasvami sagt, dass Asrava aus den Handlungen des Korpers und des Gedankens und auch aus
Rede resultiert. Svami Kartikeya sagt, das Asravas gewisse Bewegungen von Jiva sind, resultierend
von handlungen von Rede und jenen der Gedanken und des Kérpers, entweder begleitet durch oder
beeinflusst®® von Moha Karma. Wie Wasser in einen Teich durch verschiedene Kanéle eintritt, so
treten Karmas in eine Seele durch die Asravas. Wie Wasser in ein Boot durch Lécher eindringt, so
treten Karmas in eine Seele durch Asravas.

Asravas sind breit geteilt in (a) Bhavasrava und (b) Karmasrava oder Dravyasrava. Die erstere besteht
aus den Denk-Tatigkeiten, welche den Zufloss von karmischer Materie in die Seele verursachen,
wahrend die letztere ist karmische Materie selbst, welche in die Seele in dieser Weise eintritt. In
anderen Worten, in Bhavasrava sind wir mit Gedanken Téatigkeiten anbetroffen, wahrend wir in
Dravyasrava oder Karmasrava Verbindung mit Materie haben. Abhayadeva sagt, dass Dravyasrava
der Eingang von Wasser durch Ldcher in ein Boot ist, wahrend das Boot auf dem Wasser ist, und
Bhavasrava ist der Zufluss von Karma durch die funf Sinnde von Jivas. In Vardhamana Purana haben
wir ,dass Bhava unrein machte durch Anbindung (Raga) usw., durch welches Karma an Anhaftung
besitzenden Menschen klebt, wird Bhavasrava genannt. Der Zufluss von Materie, in der Gestalt von
Karma, In eine Jjiva umklammert durch unreine Bhavas, ist als Dravyasrava bekannt.”
Verschiedenartigkeiten von diesen Asravaklassen werden in den Versen 30 und beziehungsweise 31
erwahnt werden.

30. Dann, sollte es bekannt sein, dass von den ersteren (d.h. Bhavasrava),(die Unterteilungen)
Mithyatva, Avirati, Pramada, Yoga, Zorn, usw. (sind), (welche wieder von) funf, finf, finfzehn,
drei und vier Klassen, der Reihe nach, (sind).

KOMMENTAR
In diesem Vers werden die Verschiedenartigkeiten von Bhavasrava beschrieben, von fiinf Arten zu
sein: Mithyatva (Tauschung), Avirati (Fehlen von Selbst-Kontrolle), Pramad (Unachtsamkeit), Yoga

(Tatigkeiten) und Kasaya (Leidenschaften).

l. Mithyatva oder Tauschung ist von fuinf Arten: Ekanta, Viparita, Vinaya, Samsaya und
Ajiiana.

® Das engl. Original hat beleft; meine Ubersetzung mit ,beeinflusst’ ist nur im Kontext, da ich das Wort
Jeleft' nicht kenne. AQ



b)

c)

d)

e)

Ekanta Mithatva ist dieser Zustand von Tauschung, wenn wir einen falschen Glauben
haben, ohne zu wissen derselbe, falsch zu sein oder ohne sogar zu versuchen zu
Uberprifen. Eine Person, die in eine Falmilie geboren und aufgezogen wurde, wo die
Glaubensgrundsétze des Jainismus unbekannt sind und wo folglich die Lehren dieser
Familie wahr zu sein aufgenommen werden, kann gesagt sein Ekanta Mityatva in
Hinsicht auf Jainismus zu haben.

Viparita Mithyatva ist dieser Zustand von Tauschung in welchem wir denken, dass
dies oder das beides wahr sein kann. Ein Glaube, dass eine Religion so gut wie eine
andere ist, denn beide von diesen sind wahr, kann gesagt werden solch einer
Tauschung gemass Jainismus zu sein.

Vinaya Mithyatva ist einen Glauben beizubehalten, selbst wenn wir ihn wissen, falsch
zu sein. Dieser Zustand existiert in jenen, die, selbst wenn von der Falschheit ihrer
Lehren tUberzeugt, an demselben festkleben.

Samsaya Mithyatva besteht aus einem Zustand von Zweifel wie zu ob ein Kurs richtig
ist oder falsch. Dieser Zustand erhebt sich, wenn eine person biginnt Glauben in die
Lehren zu verlieren, welche er halt und dabei ist, einen Glauben in andere zu haben.

Ajfidna Mithyatva ist der Zustand, wenn eine Person Uberhaupt keinen glauben hat.
Ein Mensch der sich nicht mit Fahigkeiten zu bedenken beschaftigt, und unfahig ist
irgendeinen definitifen Gedanken lber Lehren zu bilden, kénnte gesagt wird, diese Art
von Tauschung zu haben, welche Wissen versperrt.

I1. Avirati oder Fehlen von Selbst-Kontrolle ist auch von finf Arten:

a)
b)
c)
d)
e)

Himsa (Verletzung)

Anrita (Falschheit)

Chaurya (Stehlen)

Abrahma (Unenthaltsamkeit) und

Parigrahakanksha (Begehren ein Ding zu besitzen, welches nicht gegeben wird). In
einigen Werken weerden diese finf nur als Unterteilungen von Asrava erwahnt. Zum
Beisbiel im zehnten Anga der Jainas, genannt Prasna Vyakarana, haben wir eine
Beschreibung von Asravas und Samvaras mit ihren Unterteilungen, und in diesem
Werk haben wir nur die Erwdhnung der obigen funf Arten von Avirati als
Unterteilungen von Asrava. Abhayadeva in seinem Kommentar tber Prasna
Vyakarana sagt, dass obwohl in diesem Werk Asrava nicht gesagt wird von funf Arten
zu sein, aus einem anderen Gesichtpunkt werden auch zweiundvierzig
Verschiedenartigkeiten von Asrava erkannt. Abhayadeva zitiert dies Textstelle um
seine Sicht zu unterstitzen: ,Es gibt zweiundvierzig Asravasa, namlich diejenigen
aufkommend von fiinf Indriyas, vier Kasayas, funf Avratas, finfundzwanzig Kriyas und
drei Yogas.“ In Dravya-samgraha haben wir eine Erwahnung von nur zweiundreissig
Verschiedenartigkeiten von Asrava.

Die funf Aviratis werden Avratas durch Umasvami genannt. Er jedoch, erwahnt viele
Unterteilungen von Asrava. Svami Kartikeya scheint den Autor von Dravyasamgraha
zu unterstitzen durch zu sagen, ,Wisse diese Asravas von verschiedenartigen Arten
zu sein, namlich Mithyatva usw.”

M. Pramada oder Unachtsamkeit wird gesagt zu bestehen aus

a)
b)
c)
d)
e)

a)

b)

Vikatha (tadelnswertes Gesprach)
Kasaya (Leidenschaften)

Indrieya (Sinne)

Nidra (Schlaf) und

Raga (Anhaftung):

Vikatha oder tadelnswertes Gesprach kann sein Uiber den Koénig (Rajakatha), den
Zustand (Rastra-katha), Frauen (Strikatha) oder Essen (Bhojana katha). Somit ist es
von vier Verschiedenartigkeiten.

Kasaya oder Leidenschaften sind Krodha (Zorn), Mana (Stolz), Maya (Té&uschung)
und Lobha (Geiz/Gier).



¢) Indriya oder die Sinne sind funf, namlich die Sinne von Berihrung, Geschmack,
Geruch, Sicht und Horen.

d) Nidra (Schlaf)®* und

e) Raga (Anhaftung) zu weltlichen Objekten sind die zwei letzten Verschiedenartigkeiten
von Pramada.

In einigen Werken ist Pramada oder Unachtsamkeit nicht erwahnt worden als ein Unterklasse von
Bhavasrava zu sein. Der Autor von Dravya-Samgraha selbst erwahnt in seinem anderen Gommata
Sara genannten Werk nur Mithyatva; Avirati, Kasaya und Yoga, Unterteilungen von Asrava zu sein.

V. Yoga besteht von den Aktivitdten des Manas (Gedanke), Vachana (Rede) und Kaya
(Korper). Obwohl der Ator von Darya-Samgraha hier stoppt, treffen wir in anderen Werken
weitere Unterteilungen an, z.B. die Tatigkeiten des Gedankens und der Rede sind jede in
vier Klassen unterteilt, je nachdem dieselben wahr, unwahr oder gesmischt sind, und die
Tatigkeiten des Korpers sind auch gesagt, von sieben Arten zu sein.

V. Kasayas oder Leidenschaften sind vier in Zahl: Zorn, Stolz, Tauschung und Geiz/Gier. Jede
dieser wiederum sind von vier Verschiedenartigkeiten, je nachdem dieselben von intensiver,
grossen, moderaten oder Milden Abstufungen sind. Somit erhalten wir sechzehn
Verschiedenartigkeiten von Kasaya. In einigen Werken erhalten wir eine Erwahnung von
neuen Nicht-Kasayas, welche, zusammen mit den sechzehn, finfundzwanzig
Verschiedenartigkeiten von Kasayas ausmachen. Die Nicht-Kasayas sind Hasya
(Gelachter), Rati (Vergniigen), Arati (Schmerz), Soka (Kummer), Bhaya (Furcht), Jugupsa
(Hass), Striveda (Kenntnis des weiblichen Geschlechts), Purus-veda (Kenntnis des
mannlichen Geschlechts) und Napumsaka-veda (Kenntnis des Geschlechts eines
Eunuchen).

31. Dieser Zufluss von Materie, der Jiidnavaraniya usw. bewirkt, ist als Dravyasrava gekannt zu
werden wie durch die Jina genannt und viele Verschiedenartigkeiten besitzend.

KOMMENTAR

Wir haben beobachtet, dass die Bhavasravas Denk-Téatigkeiten sind, welche den Weg fiur den Zufluss
von Materie in Jiva hinein vorbereiten. Dravyasrava ist der tatsachliche Zufluss von Materie in die
Seele, durch welche die acht in Vers 14 erwahnten Arten von Karma erzeugt werden. Wie es leicht ist
fiir Staubpartikel am Korper einer Person zu kleben, wenn dieselbe mit Ol beschmiert wiirde, so wird
es leichter fur Partikel von Materie in eine Seele einzutreten, wenn es durch gewisse Denk-Téatigkeiten
(Bhavasravas) besucht wird. Zuallererst sind diese deshalb die tadelnswerten Denk-Tatigkeiten
(Bhavasravas). Diese werden durch den Zufluss von Materie (Dravyasrava) gefolgt. Wenn Materie in
die Seele in dieser Weise eintritt, werden die acht Arten von Karma erzeugt.

Somit kann Dravyasrava gesagt werden, erste der acht Arten gemass den acht Verschiedenheiten
von Karma, namlich JAdnavaraniya, Darsanavarniya, Vedaniya, Mohaniya, Ayu, Nama, Gotra und
Antaraya zu sein. Weitere Unterteilungen werden auch von diesen Arten von Karmas gemacht.
Jhadnavaraniya wird gesagt von neun, Vedaniya von zwei, Mohaniya von achtundzwanzig, Ayu von
vier, Nama von dreiundneunzig, Gotra von zwei und antaraya von finf Arten zu sein. Die ganze
Anzahl der Verschiedenartigkeiten von Dravyasrava ist deshalb einhundertundachtundvierzig. Der
Autor von Dravya-Samgraha hat diese verschiedenartigkeiten in seiner Gommata Sara (Karma-kanda)
benannten Arbeit in Einzelheiten behandelt. Der Vers hier sagt einfach, dass Dravyasrava von vielen
Verschiedenartigkeiten ist. Folglich brauchen wir nicht in diese detaillierten Unterteilungen zu gehen.

32. Dieser bewusste Zustand durch welchen Karma (mit der Seele) gebunden wird, wird Bhava-
bandha genannt, wahren die gegenseitige vollige Durchdringung der Pradesas von Karma
und der Seele die andere (d.h. Dravyabandha) ist.

KOMMENTAR

®1 Siehe hierzu die verschiedenen Arten von Schlaf (in einem der von mir Ubersetzten Werke, meine
Aufgabe: noch link heraussuchen AQ)



Wir haben in den Versen 29-31 die Ursachen, wegen welchen Karmas in eine eintreten kénnen
gelernt, Nun, wenn es solch einen Zufluss von Karmas gibt, gibt es eine Bindung der Seele mit diesen
Karmas. Diese Bindung wird Banha genannt.

Bindung der Seele mit Karmas wird durch die bewussten Zusténde des Geistes gemacht, wenn eine
Seele mit Anhaftung oder Abneigung erregt wird. Diese Bewusstseinszusténde sind als Bhava-
bandha bekannt. In Vardhamana-Purana (Canto XVI, Vers 43) haben wird:

,Diese aus Anhaftung oder Abneigung bestehende Bewusstseinsveranderungen, durch welche
Karmas (zu der Seele) verknlpft werden ist bekannt als Bhava-bandha.” Bhava-bandha ist deshalb
die Allianz der Seele mit mentalen Tatigkeiten, welche erzeugt werden, wenn wir mit Zuneigung oder
Abneigung an weltliche Objekte erregt werden.

Zuallererst gibt es deshalb einen Zufluss von Karmas durch Asravas. Dann sind es einige
Bewusstseinstatigkeiten, welche sich selbst an die Seele anhaften, eine besondere Art von Bindung
erzeugend. Dies ist was wir Bhava-bandha nennen. Nach diesem Bhava-bandha gibt es eine
Vereinigung von Jiva mit eigentlichen Karmas. Diese Vereinigung besteht in der gegenseitigen
Durchdringung der Seele und Karmas und die sich ergebende Bindung aus diesem ist bekannt als
Dravya-bandha. In Vardhamana-Purana (Canto XVI, Vers 44) haben wir:

.Diese Vereinigung von Jiva und Karma, welche durch Bhava-bandha verursacht wird ist von vier
Arten, wird durch die gelernten Dravya-bandha genannt.”

Bandha ist deshalb die Aufhdufung von in vielen Pradesas durch Jiva existierende Materie, wenn es
durch Kasaya (d.h. Zuneigung und Abneigung) erregt wird. Wir haben schon die Ergebnisse dieser
Bindung im Kommentar tber Vers 7 beschrieben.

33. Bandha ist von vier Arten gemass den (Unterteilungen, namlich) Prakriti, Sthiti, Anubhaga
und Pradesa. Prakriti und Pradesa werden von Yoga, aber Sthiti und Anubhaga werden aus
Kasaya (erzeugt).

KOMMENTAR

Wenn es einen Zufluss von Materie in die Seele gibt, werden gewisse Energien (Karma), welche aus
Bindung der Seele mit Materie bestehen, erzeugt. Es ist zuvor ausgesagt worden, dass Karma von
acht Arten ist: JAdnavaraniya, Darsanavarniya, Vedaniya, Mohaniya, Ayu, Nama, Gotra und Antaraya.
Was ist die Wesensart von jeder dieser acht Arten von Karma? Die Wesensart der ersten beiden
Arten von Karma ist JAdna und beziehungsweise Darsana zu verschleiern, dieser der dritten Gliick
oder Elend zu erzeugen, die der vierten Tauschung herzustellen; die der sechsten Gestalt zu
erzeugen, die der siebten Geburt in hohen und niederen Familien zu bewirken; und die der achten
Hindernisse zu mehreren Charakteristiken der Seele zu stellen. Nun, all diese sind die verschiedenen
Wesensarten (Prakritis) von Karma. Bandha oder Bindung kann auch betrachtet werden, von
verschiedenartigen Wesensarten zu sein, entsprechend zu den unterschiedlichen Wesensarten der
Karmas. Die erste Verschiedenartigkeit von Bandha oder Bindung ist deshalb in Bezug zu ihrer
Prakriti oder Wesensart.

Nun, die Zeit wahrend welcher die verschiedenartigen Arten von Koarma in einer Seele bleiben wird
weine Sthiti oder Dauer genannt. Bandha oder Bindung hat auch eine in Ausdehnung gleiche Dauer
mit der Dauer der Karmas. Die zweite Verschiedenartigkeit von Bandha ist deshalb in Bezug auf diese
Dauer (Sthiti) erkannt.

Karmas kdnnen von intensiever, mittelmassiger oder milder Abstufung sein, was die Ergebnisse,
welche sie erzeugen angeht. Bandha oder Bindung kann auch von diesen drei Abstufungen der
intensitat sein. Wir erkennen deshalb die dritte Verschiedenartigkeit von Bandha in Bezug auf ihre
Anubhaga (Intensitéat).

Die vierte Verschiedenhait von Bandha ist in Hinsicht auf ihre Pradesa (oder Masse). Die karmas
durchdringen Pradesas der Seele und haften sich an dieselbe. Bedtrachtend diese Existenz von
Karma und Seele in einem Ort, sprechen wir von der vierten Verschiedenartigkeit von Bandha in
Hinsicht auf ihre Masse (Pradesa).

Umasvami hat auch diese vier Verschiedenartigkeiten von Bandha erwéahnt. In Vardhamana Purana
haben wir: ,Bandha, welches von einer iiblen Wesensart ist und produktiv von allen Ubeln ist von vier
Arten, namlich Prakriti, Sthiti, Anubhaga und Pradesa.” Harichandra und Viranandi erwéhnen auch
dasselbe.

In einem Wort, wir betrachten Bindung in Hinsicht auf ihre Wesensart (Prakriti), Dauer (Sthiti),
Intensitat (Anubhaga) und Masse (Pradesa).

Die Wesensart (Prakriti) und Masse (Pradesa) der Bindung resultieren von den Tétigkeiten der
Gedanken, Rede und des Korpers, wahrend die Dauer der Bindung (Sthitit9 und Intensitat (Anubhaga)
aus der Zuneigung und Abneigung der Seele gegen weltliche Objekte resultieren. In anderen Worten,
Kasaya oder Zuneigung und Abneigung der Seele zu weltlichen Objekten ist die Antaranga (innere)



Ursache der Bindung und bestimmt die Dauer und Intensitat von ihr, wahrend die tatigkeiten von
Geist, Rede und Kdrper die Vahiranga (aussere) Ursache der Bindung sind und ihre Wesensart und
Masse bestimmen. In Panchastikaya-samaya-sara haben wir auch einen ahnlichen Gedanken.

34. Diese Bewusstseinséanderungen welche die Ursache von Asrava (Zufluss) von Karma zu
kontrollieren ist, ist sicherliche Bhavasamvara, und die andere (bekannt als Dravyasamvara
ist bekann von) Dravyasrava zu kontrollieren.

KOMMENTAR

Samvara ist das gegensatzliche Prinzip von Asrava. Das Word wird so abgeleitet: das welches die
Ursachen von Karma kotrolliert, solches wie zu téten usw. (d.h. das welches Asrava stoppt) ist
bekannt Samvara zu sein. Jene durch welches das Wasser von Karma verhindert wird in den Teich
des Selbst einzutreten, sind bekannt als Samvaras. Samvaras sind zuriickhaltend von zu téten, usw.
Um ausfihrlicher zu sein, Asrava der Zufluss von Karma seiend, durch einige Offnungen (wie wir
zuvor gesehen haben), ist Samvara die Stoppung dieser Offnungen fiihrend zur Stoppung von
Asrava. Um unsere alte Schilderung zu verwenden; das Loch wird Zufluss (Asrava) von Wasser
(Karma) in ein Boot (Jiva) erlauben; aber wenn diese Locher gestoppt (Samvara) werden, wird es
keinen Emporkommen von Wasser (Karma) im Boot (Jiva) geben.

Wie es zwei Arten von Asravas sind, so sind auch zwei Arten von Samvaras als entgegengesetzte
Prinzipien zu jedem dieser Arten von Asrava erkannt. Diese sind Bhava-samvara und Dravya-samvare
genannt, als entgegengesetzt zu Bhavasrava und beziehungsweise Dravyasrava. Abhayadeva
Acharya hat gesagt, dass Bhavasamvara die Stopung der Sinneseingange ist, durch welche Karma in
die Seele eintritt, und Dravyasamvara die Soppung ist, z.B. von Ldchern, durch welche Wasser ein
Boot betritt. In vardhamana Puran haben wir: ,Diese Bewusstseinsanderung, welche ohne Zuneigung
und Abneigung ist, und durch welche der Zufluss von Karma gestoppt wird, wird Bhava-samvara
genannt.” Und ,das, durch welches die Yogis alle Arten von Zufoluss durch die grossen Gelliibde und
Meditation stoppen, wird Dravya-samvara genannt.”

Dies sind zwei grundséatzliche Verschiedenartigkeiten von Samvara, aber die erste
Verschiedenartigkeit, namlich Bhavasamvara, ist wieder in viele Klassenunterteilt, welche im
folgenden Vers beschrieben werden.

35. Die Vratas (Gellibde), Samitis (Einstellung Uber Achtsamkeit), Guptis (Einschrankungen),
Dharmas (Beachtungen), Anupreksas (Meditationen), Parisaha-jayas (die Siege Uber
Muhseligkeiten) und verschiedene Arten von Charitra (Verhalten) sind als
Verschiedenartigkeiten von Bhava-samvara gewusst zu sein.

KOMMENTAR

Aus diesem Vers lernen wir, dass Bhavasamvara von sieben Verschiedenartigkeiten ist: Vrata, Samiti,
Bupti, Dharma, Anupreksa, Parisaha-jaya und Charita. Jede von diesen wiederum ist geteilt in
verschiedenartige Unterklassen.

A. Vrata oder Geliibde ist von fiinf Arten, namlich Ahimsa (Enthaltung von Verletzung), Satya
(Wahrhaftigkeit), Achaurya oder Asteya (Enthaltung von Stehlen), Brahmacharya (Enthaltung
von sexuellen Vergniigungen) und Aparigraha (Enthaltung von Annahme weltlicher Objekte).
Umasvami hat diese funf Verschiedenartigkeiten des Geliibdes erwahnt und hat jeden von
ihnen definiert. In Prasna Vyakarana wird Samvara gesagt nur von funf
Verschiedenartigkeiten zu bestehen. Diese fiinf Verhaltensregeln (Pancha Silas) der
Buddhisten entsprechen den finf Vratas des Jainismus und eine Parallele kann auch in den

Geboten gefunden werden, solche wie, ,Du sollst nicht téten,” ,Du sollst nicht stehlen,” ,,Du
sollst nicht Ehebruch begehen,” usw. welche durch Christenheit verkiindet werden.

B. Samiti oder Achtsamkeit ist von finf Arten:
a) Irya, d.h. Durch Menschen und Tiere getretene Pfade in solcher Weise zu verwenden,
die keine Verletzung zu irgendeinem Geschdpf bewirken
b) Bhasa, d.h. liebenswiirdige und zutragliche Rede
¢) Esana, d.h. Almosen erhaltend, die im Jaina Kanon gerugten Fehler vermeidend
d) Adna-niksepa, d.h. Dinge empfangen und nur nach Uberpriifung behalten, welche fir
religiose Zwecke notwendig sind und
e) Utsarga, d.h. auf Rufe der Natur in unbesuchten Orten zu warten.
C. Gupte oder Einschrankung ist von drei Arten:
a) Kaya-gupti oder Einschrankung der Bewegungen des Kdrpers



b)

c)

Vag-gupti oder Einschréankung der Zunge, so dass sie nicht schlechte Srpache
aussern koénnte und

Mano-gupti oder Einschrankung des Geistes von uber verbotene Angelegenheiten zu
denken.

D. Dharma oder Beachtung ist von zehn Arten: die Einhaltung von

a)
b)

)

Uttam Kshama oder hervorragende Vergebung

Uttama Mardava oder vortreffliche Demut

Uttam Arjava oder vortreffliche Aufrichtigkeit

Uttama Satya oder vortreffliche Wahrheit

Uttama Saucha oder vortreffliche Klarheit

Uttama Samyama oder vortreffliche Einschrankung

Uttama Tapa oder vortreffliche Busse

Uttama Tyaga oder vortrefflicher Verzicht

Uttama Akinchanya oder vortreffliche Ununterschiedlichkeit®®
Uttama Brahmacharya oder hervorragendes Zolibat

Die siebente Verschiedenartigkeit von Dharma, namlich Uttama Tapa ist, wiederum von zwei Arten:

I.Vahya (&usserlich) und

II.Avyantar (innerlich).

Vahya Tapa (dusserliche Busse) besteht aus

i. Anasana (zu fasten)

i. Avamodarya (Regulierung der Diat)

iii.  Vritti-parisankhyana (Regulierung der Mahlzeiten durch die vorgeschriebenen

Regeln in den Jaina Schriften tGiber Almosen zu betteln einzuhalten)

iv. Rasa parityaga (Verzicht auf appetliches Essen)

v. Vivikta-sayyasana (zu sitzen und zu liegen an ruhigen und einsamen Orten) und
vi. Kaya-Klesa (ausliben von kérperlichen Einschrankungen).

Avyanrara Tapa (innere Busse) besteht aus

i. Prayaschitta (Sihne/Abbiissung)

i. Vinaya (Ehrerbietung)

iii. Vaiavrirya (Dienst)
iv.  Svadhyaya (Studium der Schriften)

v. Vyutsarga (weltliche Objekte und Gedanke Uber dieselben aufzugeben) und
vi. Dhyana (Meditation).

E. Anupreksa oder Uberlegung ist von zwolf Arten:

a.
b.

c.
d.

—h

Anityanuprksa oder Uberlegung, dass jedes Ding in dieser Welt verganglich ist
Asarananupreksa oder Uberlegung, dass es keine andere Zuflucht fir uns in dieser
Welt gibt, ausser unserer eigenen Wahrheit

Samsaranupreksa oder Uberlegung tiber die Zyklen der weltlichen Existenz
Ekatvanupreksa oder Uberlegung, dass eine Person allein und individuell fir seine
eigenen Handlungen verantwortlich ist, ob gut oder schlecht

Anyatvanupreksa oder Uberlegung, dass nicht-Ego getrennt ist vom Ego
Asuchitvanupreksa oder Uberlegung, dass der Kérper und alles das zu ihm gehort,
unrein ist

Asravanuyreksa oder Uberlegung Uber den Zufluss von Karma

Samvaranupreksa oder Uberlegung iiber die Stoppung des Zuflusses von karma
Nirjaranupreksa oder Uberlegung liber die Entfernung von fremden Energien, welche
schon in die Seele eingetreten sind

Lokanupreksa oder Uberlegung tiber Seele und Materie und die wirklichen
Substanzen dieses Universums

Bodhidurlabhanupreksa oder Uberlegung (iber die Schwierigkeit vollkommenen
Glauben, vollkommenes Wissen und vollkommenes Verhalten zu erreichen und
Dharmanupreksa oder bestandige Uberlegung iiber die wesentlichen Grundsétze des
Universums.

F. Parisaha-Jaya oder die Miihseligkeiten zu erobern ist die sechste Art von Samvara. Die
Muhseligkeiten, die einen Einsiedler bedrangen kénnen sind von verschiedenartigen Arten.

2 1m engl. Original indifference wird meist mit Gleichmut oder Gleichgultigkeit Ubersetzt, wortlich
heisst es jedoch Ununterschiedlichkeit, Unverschiedenheit, was in Bezug auf die aktive
Rechtschaffenheit zu verstehen ist, wie z.B. man sollte die eigenen Kinder nicht mehr bevorzugen, als
fremde oder umgekehrt oder Uber Fremde nicht harscher urteilen als bei nahe stehenden Personen
oder Uber sich selbst, usw.



Sig Uber all diese Mihseligkeiten zu gewinnen ist bekannt als Parisaha-jaya. Die
Verschiedenartigkeiten von diesen sind:
Ksudhaparisahajaya oder der Sieg tUiber die Mihseligkeiten von Hunger
Pipasa-parisaha-jaya oder der Sieg Uber die Mihseligkeiten von Durst
Sita-parisahajaya oder Sieg tber die Muhseligkeiten von Kéalte
Usnaparisahajaya oder der Sieg uber die Mihseligkeiten von Hitze
Dama-masaka-parisahajaya oder der Sieg tber die Mihseligkeiten von Moskitos und
Stechmuicken
Nagnya parisahajaya oder der Sieg tber das Gefiihl von Scham aufkommend aus
Nacktheit
g. Aratiparisahajaya oder der Sieg Uiber das Gefiihl von Unzufriedenheit mit Hunger,
Durst, usw.
h. Striparisahajaya oder der Sieg tiber die Stérung der Ruhe bei der Ansicht von
hibschen Frauen oder die Bewegungen von ihnen
i. Charyaparisahajaya oder der Sieg Uber die Gefiihle von Midigkeit, aufkommend aus
auf den Strassen zu reisen
j- Nisadyaparisahajaya oder Sieg Uber das Begehren sich von einer fixen Haltung in
Meditation zu bewegen
k. Sayya-parisahajaya oder der Sieg Uiber das Begehren eines Bettes, verboten in den
Jaina Schriften
I.  Akrosa-parisahajaya ist die Gefiihle von Zorn zu besiegen, wenn man durch andere
beleidigt wird
m. Badha-parisahajaya oder die Besiegung von schlecht-zu-fiihlen gegen einen Feind
der zu téten kommt
n. Yachana-parisaha jaya oder das Begehren zu besiegen, irgendetwas von
irgendjemandem zu fragen, selbst zur Zeit des grossten Bedarfs
0. Alabha-parisahajaya ist der Sieg Uber das Gefiuihl von Unzufriedenheit, aufkommend
von nicht weltliche Dinge zu erhalten
p. Roga-parisahajaya oder der Sieg Giber Schmerz zu fihlen aufzukommen von Winden
in den Fussen beim schreiten tber Dornen, usw.
g. Trina-sparsa-parisaha jaya °® oder der Sieg tiber Schmerz zu fiihlen aufzukommen
von Winden in den Flssen beim schreiten Uber Dornen, usw.
r. Mal-parisahajaya ist die Gefiihle von Ekel zu besiegen, welche aufkommen beim
Sehen von jemandes Kdrper unrein zu sein
s. Satkarapuraskara parisahajaya oder der Sieg Uber das Begehren Achtung, Lob oder
Lohn zu gewinnen
t. Prajna-parisahajaya oder der Sieg tiber das Gefuihl von Stolz bei jemandes Lernen
u. Ajnana-parisahajaya oder der Sieg tber das Gefiuhl von Verzweiflung, aufkommend
aus dem Versagen Wissen zu gewinnen durch gewisse Hindernisse und
v. Adarsana-parisahajaya oder Eroberung des Geflhls der Traurigkeit oder
Hoffnungslosigkeit, wenn jemand versagt begehrte Friichte zu erlangen, selbst nach
ausiiben von Bussen, usw.
Dies sind die zweiundzwanzig Arten von Sieg Uber Mihseligkeiten.

G. Charitra oder Richtiges Verhalten ist von fiinf Arten:

a. Samayika-charitra (Gleichmiitigkeit) bestehend von Selbst-Versunkenheit in welcher
sich eine Person wéahrend ihres ganzen Lebens oder fiir eine gewisse fixierte
Zeitspanne zuriickhalt von Verletzung, Falschheit, Lust, Stehlen, Annahme von
Dingen, welche nicht gegeben sind

b. Chhedopasthapana (Umsiedlung nach einem Brechen) bestehend aus Strafen flr
Fehler aufkommend von Unachtsamkeit oder Nachlassigkeit wegen welcher jemand
seine Gleichmutigkeit verliert. (Dies kann deshalb gesagt werden auf einem Versuch
zu bestehen, Gleichmdtigkeit nach einem Fall von demselben wiederzugewinnen)

c. Parihara-visuddhi (erlangte Reinheit durch Zurtickhaltung von Verletzung an lebenden
Wesen), welche nur gefunden wird in einem Heiligen, der 30 Jahre alt seiend, einem
Tirthankar fur drei bis neun Jahre dient, der ohne Unachtsamkeit ist und versunken in
Selbst-Betrachtung und der andere Einhaltungen austibt

PooTo

—h

® Trina hat ev. noch einen oder zwei Buchstaben mehr, was jedoch im mir vorliegenden Original nicht
ersichtlich ist. Auch wiederholt sich die Erklarung wie in p), was jedoch nicht richtig sein kann, da die
Worte verschieden sind. AQ



d. Suksemasamparaya, bestehend aus Verhalten in welchem nur die Leidenschaft
Geiz/Gier in einem sehr feinstofflichen Zustand vorhanden ist, wahrend alle anderen
Leidenschaften vernichtet worden sind. (Diese Art von Verhalten ist nur in jemandem,
der die zehnte Stufe der Entwicklung erreicht hat)**
e. Yathakhyata (Vollkommen Richtiges Verhalten) charakterisiert durch Verdréngung
oder Zerstérung aller Leidenschaften.
Wir haben somit gesehen, dass Samvara zuerst in zwei Klassen geteilt ist; Bhava-samvara und
Dravya-samvara, die erste derer wiederum hat viele Unterteilungen. Die erste Verschiedenartigkeit
von Bhavasamvara, namlich Vrata wird nich als solche gezahlt durch Umaswami, Amrita chandra suri
und Svamikartikeya. Abhayadeva Acharya wiederum sagt in seinem Kommentar iber Sthananga,
dass Samvara von zweiundvierzig Arten ist.
In den Jain Epen finden wir Vrata auch nicht in den Unterteilungen von Samvara einbezogen, sondern
nur Gupti, Samiti, Dharma, Anupreksa, Parisahajaya und Charitra sind als Verschiedenartigkeiten von
Samvara erwahnt. Vrata mit all seinen fiinf Verschiedenartigkeiten wird jedoch in allen oben
erwdhnten Werken erwéhnt, obwohl nicht als eine Unterteilung von Samvara, doch als ein zu Avrata
entgegengesetzter Faktor.

36. Dieses Bhava (Abanderungen der Seele) durch welche die Karmamaterie in richtiger Zeit
verschwindet nachdem die Friichte [von solchem Karma] erlebt sind [wird Bhava-Nirjara
genannt], auch [die Vernichtung von Karmischer Materie] durch Bussen [ist als Dravya-
Nirjara bekannt]. Somit sollte Nirjara von zwei Arten Bekannt®® sein.

KOMMENTAR

Wir haben gesehen wie die Materie von Karma die Seele durch Asrava betritt und wie dieser Zufluss
durch Samvara gestoppt werden kdnnte. Aber jetzt kommt die Frage auf, dass wir einen weiteren
Zufluss von Karmischer Materie durch Samvara stoppen konnten, aber wie kdnnen wir von derselben,
welche schon von der Seele Besitzgenommen hat befreit werden? Die Antwort zu diesem ist in
diesem Vers gegeben, wo es niedergeschrieben ist, dass wir uns selbst durch Nirjara von der
Karmischen Materie befreien kénnen, die schon in die Seele eingetreten ist.
Was ist Nirjara? Die Vernichtung von Karmas wird Nirjara genannt. Diese Zerstérung kann von zwei
Arten sein:

1. Bhava-Nirjara und

2. Dravya-Nirjara.

Bhava Nirjara besteht von dieser Abanderung der Seele, welche der Trennung der

Karmischen Materie von der Seele vorangeht und sie (die Trennung) beginstigt. Dravya-

Nirjara ist die tatsachliche Trennung der Karmischen Materie von der Seele. In anderen

Worten ist Bhava-Nirjara dieser Zustand der Seele, wenn die vom Karma aufkommenden

materiellen Partikel verschwinden, wahrend Dravya-Nirjara das Verschwinden selbst ist.
Bhava-Nirjara ist von zwei Arten:

1.a) Savipaka oder Akama und

1.b) Avipaka oder Sakama.
Das ist zu sagen, Karmas werden auf zwei Arten zerstért, namlich:

(1) Nachdem ihre Frichte véllig erfahren sind und
(2) Durch Bussen vor solcher Erfahrung der Friichte.

Jede Person wird mit guten oder bésen Karmas beeinflusst, die Frichte
derer durch sie in Existenz auf Erden, Himmel oder Hélle geméss zu der Art
von Karma durch die besessen erfahren werden. Es gibt eine festgelegte
Zeitperiode von solchem Erfahren der Frichte von Karmas, und nach dem
Ablauf dieser Periode, wenn die besagten Frucht von Karmas voéllig erlebt
sind, wird eine person von Karmas befreit, welche auf ihre eigene
Ubereinstimmung verschwinden. Dies ist, was als Savipaka Nirjara (oder
Vernichtung von Karmas nach dem Erfahren der Friichte) bekannt ist.
Diese Art von Nirjara kann allen Wesen geschehen, denn alle Arten von

® Die 10. Gunasthana Stufe, suksma-samparaya (wortlich, die Stufe, wo nur die feinstofflichsten
Leidenschaften bleiben): drei meditative Stufen als "Leiter" (Sreni), in welchen der Aspirant
schrittweise auch die feinstofflichsten Leidenschaften (einschlief3lich der sexuellen Wiinsche genannt
die Vedas) verdrangen kann (upasama) oder sie vollig zerstort (ksaya). AQ

% m engl. Original gross Geschrieben, m.E. um dies zu betonen, da die Vernichtung von Karma
wichtig ist zu tatigen. AQ



Karmas von allen Wesen verschwinden in dieser Art nach einer richtigen
Zeitperiode. Wie dieses Verschwinden ohne die Tétigkeit einer Person
vonstatten geht, wird auch Akama (oder un-beabsichtigtes) Nirjara genannt.

Die zweite Art der Zerstérung von Karmas findet statt, wenn die Weisen
Bussen ausliben, durch deren Kraft die Karmas selbst bevor ihre Friichte
erfahren werden verschwinden. Dies ist folglich bekannt als Avipaka Nirjara
(oder Zerstdrung von Karmas ohne die Erfahrung ihrer Friichte). Da solch
eine Art der Vernichtung nur durch beabsichtigte Bemuhung im Interesse
einer Berson hergestellt werden kann, ist es als Sakama (beabsichtigtes)
Nirjara bekannt.
Die Seele ist wie ein Spiegel der trib wird, wenn der Staub von Karma auf seiner Oberflache
angehauft wird. Durch Nirjara wird dieser Staub von Karma entfernt und die Seele erlangt
Klarheit. Die guten oder schlechten Karmas verschwinden entweder auf ihre eigene
Ubereinstimmung, ohne irgendeine Tatigkeit auf der Seite einer Seele, wenn ihre Friichte auf
Erden, im Himmel oder in der Holle erfahren sind, oder durch die Bemihung auf der Seite
einer Person, bestehend aus Ausiibung von Bussen. Wir haben schon erwéhnt, dass es zwolf
Arten von Bussen sind, je nachdem sie ausserlich oder innerlich sind. Eine Person muss
zuerst alle Samvara austiben, um allen weiteren Zufluss von Karmas zu stoppen, und dann
die schon mit der Seele verquickten Karmas beginnen zu zerstoéren, durch Hilfsmittel von
Bussen. Dies ist der Weg in welchem die Zerstérung von Karmas im Fall von Weisen
stattfindet, wahrend, gewoéhnlich, mit Bezug auf alle Klassen von Wesen, die Karmas nur
verschwinden, nachdem ihre Friichte véllig erfahren sind.

37. Diese Abénderungen der Seele, welches die Ursache der Zerstérung aller Karmas ist, wird
sicherlich bekannt sein als Bhava-moksha und (tatséchlicher) Trennung der Karmas [ist]
Dravya-moksha.

KOMMENTAR

Wenn eine Person begierig ist Befreiung zu haben, versucht er vollkommenen Glauben,
vollkommenes Wissen und vollkommenes Verhalten zu haben (s. Vers 39). Perfekten Glauben,
Wissen und Verhalten habend, wird er frei von den vier Arten der Ghatiya Karmas, Jiidanavaraniya,
Darsanavaraniya, Mohaniya und Antaraya (s. Kommentar Uber Vers 14). Diese Abanderungen der
Seele, welche zu der Vernichtung der oben erwéhnten Karmas filhren wird Bhavamoksa genannt. Der
Kommentator Brahmadeva sagt, dass durch die Worte ,alle Karmas" im Vers, nur die vier Ghatiya
Dravya und Bhava Karmas gemeint sind. In Vardhamana Purana haben wir:

.Die dusserst reine Abanderung der Seele, welche die Ursache der Zerstdrung aller Arten von Karma
in einer Person begierig fur Gutes ist, wird als Bhava-moksha durch die Jinas betrachtet.” [Canto XVI.
72]

Nun gibt es eine andere Art von Moksha, Dravya-moksha genannt, welche in der Trennung der Seele
von den Aghatiya Karmas, namlich Ayu, Nama, Gotra und Vedaniya Karmas besteht, welche zuletzt
von allen verschwinden. Dies geschieht, wenn ein Wesen in der letzten Stufe der Enwiglung ist,
welche bekannt ist als Ayogi. (Siehe Kommentar tber Vers 13), In Vardhamana Purana haben wir:
,Die Trennung der bewussten Seele von allen Arten von Karmas durch vortreffliche Meditation ist als
Dravya-moksha bekannt.“ [Canto XVI. 73]

Durch Bhava-moksha ist deshalb jemand von den ersten vier befreit und durch Dravya-moksha von
den letzten vier Arten von Karmas. Beide diese Arten von Moksa filhren zusammen zu vollkommener
Befreiung.

Umasvami hat in seiner Tattvartha Sutra X. 1.2 geschrieben, dass eine person Kevala Jfiana
(Allwissenheit) erlangt, wenn zuerst seine Mohaniya Karmas und dann seine JAanavaraniya,
Darshanavaraniya und Antaraya Karmas vernichtet werden. Nach Kevala Jfidna zu erreichen, die
Ursache erzeugende Bindung absent seiend und Nirjara vorhanden seiend, wird eine Person frei von
den verbleibenden karmas, namlich Vedaniya, Ayu, Nama und Gotra Karmas, und so ohne alle Arten
von Karmas seiend, Befreiung erlangt.

Wir haben gesehen, dass Karmas Besitz von einer Seele durch Asravas nehmen. Dieser Zufluss von
Karmas kann durch Samvaras gestoppt werden. Durch diese Stoppung kann nicht frisches Karma in
die Seele treten. Aber auch nach den Eingang von frischen Karmas zu stoppen, ist es notwendig, die
Seele von karmas, welche schon vom erteren Besitz genommen haben zu l6schen. Dies kann durch
Nirjara getan werden. Dann nur verschwinden die Karmas, Vedaniya, Nama, gotra und Ayu, welche
weltliche Existenz verursachen und ein Wesen erlangt Befreiung. In Panchastikaya-samayasara
haben wir:



.Er, der Samvara habend und alle Karmas durch Nirjara zerstérend, wird frei von Vedaniya, Nama,
Gotra und Ayu Karmas, verlasst die Welt. Deshalb wird ides Moksha (befreiung) genannt®. [Vers 153]

38. Die Jivas bestehen aus Punya und Papa, sicherlich gliichverheissende (bzw.)
ungliicksverheissende Bhavas habend. Punya ist Satavedaniya, glickverheissendes Leben,
Name und Klasse, wéhrend Papa (genau) das Gegenteil (von diesen) ist.

KOMMENTAR

Die wirkliche Charakteristik von einer Jiva ist Bewusstsein, Reinheit und Wonne. Aber durch die ewige
Kette von Karmas, wird Bindung erzeugt und Jivas erleben gut (Punya) oder wehe (Papa), je
nachdem sie von gliicksverheissenden oder ungliicksverheissenden Bhavas besessen sind. Die
glucksverheissenden Bhavas werden gesagt zu bestehen aus Freiheit von Tauschung, Erwerb von
vollkommenem Glauben und Wissen, Ausiibung von Verehrung und Ehrerbietung, Beachtung der flinf
Gelubde, ndmlich Wahrheit, nicht-Verletzung, Keuschheit, nicht-Annahme von weltlichen Objekten
und Verzicht auf Stehlen, Unterwerfung der vier Leidenschaften, Zorn, Stolz, TAuschung und
Geiz/Gier, Sieg Uber die unkontrollierbaren Sinne und Ausiibung von Bussen. Die
ungliicksverheissenden Bhavas sind Gegenteile von jedem von diesen. Je nachdem wie eine Jiva von
diesen gliicksverheissenden oder ungliicksverheissenden Bhavas besessen ist, hat sie Verdienste
oder Schulden, sich in wohl oder wehe ergebend.

Somit erlebt eine Jiva Gliick oder Elend, je nachdem wie es durch die verschiedenen Arten der oben
erwahnten Bhavas angetrieben wird.

In Tattvarthadhigama Sutra haben wir: ,Punya besteht aus Satavedaniya, Subha Ayu, Subha Nama
und Subha Gotra, und Papa besteht aus den Gegenteilen von jedem von diesen.” Wir haben
gesehen, dass es acht Arten von Karma sind: Jfidnavaraniya, Dar§anavaraniya, Mohaniya, Antaraya,
Vedaniya, Ayu, Nama und Gotra und dass die ersten vier von diesen bekannt sind als Ghatiya
Karmas, wahrend die letzten vier Aghatiya Karmas benannt sind. Unter diesen kénnen all die Ghatiya
Karmas gesagt sein Papa zu sein, wahrend die Aghatiya Karmas entweder Punya oder Papa sein
kénnen.

Satavedaniya ist dies Karma durch welches eine Seele Vergnigen in dusseren Objekten fuhlt und
durch die Unterstitzung deren Dinge welche erfreulich sind, der Seele beschafft werden kann. Subha
Ayu (Gluckverheissendes Leben) besteht in eine Existenz wie ein Gott, menschliches Wesen oder ein
Tier zu haben. Subha Gotra (Glickverheissende Familie) besteht in geboren zu sein in einem hohen
Lebensstatus. Subha Nama (Glickverheissender Name) besteht in Ruhm, usw. und ist von
verschiedenartigen Arten. All diese machen aus, was als Punya bekannt ist.

Papa, auf der anderen Seite, besteht aus Asatavedaniya oder diesem Karma, welches Schmerz
erzeugt und Schmerz verursachende Objekte beschafft, Asubha Ayu (Ungliickverheissendes Leben),
namlich eine Existenz in Holle, Asubha Gotra (Ungliickverheissende Familie) beinhaltet eine Geburt in
niederem Status und Asubha Nama (Ungliickverheissender Name) besteht aus Entwirdigung, usw.
Mit diesem endet dieser Abschnitt von Dravya-samgraha, welcher die sieben Tattvas (Grundsatze)
behandelt, ndmlich Asrava, Bandha, Samvara, Nirjara, Moksha, Punya und Papa. Der nachste
Abschnitt wird von dem Benehmen handeln, durch welches man Befreiung erlangen kann.

39. Wisse, dass aus dem gewodhnlichen Gesichtspunkt vollkommener Glaube, vollkommenes
Wissen und Verhalten die Ursache von Befreiung sind, wahren wirklich jemandes eigene
Seele aus diesen drei besteht (ist es der Grund der Befreiung).

KOMMENTAR

Nun fahrt der Autor fort die Wege und Mittel zu Befreiung niederzuschreiben. Um Befreiung zu
erlangen, muss man Vollkommenen Glauben, Vollkommenes Wissen und Vollkommenes Verhalten
haben. Diese drei werden ferner in den Versen 41-43 erklart werden. Diese sind technisch bekannt als
die drei Juwelen in Jaina Werken. Die drei Juwelen sind Hilfsmittel zu Befreiung aus dem
gewohnlichen Gesichtspunkt. Aber wirklich kénnen diese drei Juwelen nicht anderswo als in der Seele
existieren, so, um exakt zu sein, es ist die Seele, welche Befreiung erzeugen kann. Dies wird im
nachsten Vers betont werden.

40. Die drei Juwelen (d.h. Vollkommener Glaube, Vollkommenes Wissen und Vollkommenes
Verhalten) existieren in keiner anderen Substanz ausser der Seele. Deshalb ist die Seele die
Ursache der Befreiung.

KOMMENTAR



Es ist niedergeschrieben worden, dass man, um Moksha oder Befreiung zu erreichen, Vollkommenen
Glauben, Vollkommenes Wissen und Vollkommenes Verhalten haben muss. Diese drei sind deshalb
die Hilfsmittel zu Befreiung. Aber diese sollten nicht betrachtet werden, abgesondert von der Seele zu
sein, denn nirgens ausser in der Seele kann jedes oder alles von diesen existieren. Es ist die Seele,
besessen von all diesen drei Juwelen, die wirklich passend fur Befreiung ist. Genaugenommen erlangt
deshalb die Seele selbst Befreiung, wenn sie von gewissen Charakteristiken (namlich diese drei
Juwelen) besessen ist. Aber aus dem gewdhnlichen Gesichtspunkt betrachten wir die drei Juwelen als
abgesondert von der Seele als die Ursachen der Befreiung, obwohl aus dem wirklichen
Gesichtspunkt, die von diesen drei Juwelen besessene Seele die Ursache von Moksha ist.

41. Samyaktva (vollkommener Glaube) ist der Glaube in Jiva, usw. Dies ist eine Eigenschaft der
Seele und wenn dies aufkommt, Jiidna (Wissen), frei von Irrtimer zu sein, sicherlich
vollkommen wird.

KOMMENTAR

Jiva, Aiva, Asrava, Bandha, Samvara, Nirjara und Moksha sind die sieben Tattvas (wesentliche
Grundsatze) des Jainismus. Ein ungeheuchelter Glauben in diese Tattvas wird Samyaktva oder
Vollkommener Glaube genannt. Der erste Schritt zu Befreiung ist gemass Jainismus, einen Glauben in
diese wesentlichen Grundsatze des Jainismus zu haben. Es ist nur nachdem eine person diesen
Glauben hat, dass er Vollkommenes Wissen erlangen kann. Er mag Wissen von Substanzen haben,
bevor er Vollkommenen Glauben erlangt, aber dieses Wissen ist geneigt triigerisch zu sein, denn
Irrtimer koénnten in dasselbe kriechen. Zum Beispiel mag eine Person ein Wissen Uber die
zuvorgesagten sieben Grundséatze des Jainismus haben, aber dies Wissen mag nebelhaft oder
unbestimmt sein, oder es mag voll von Zweifeln sein, oder es mag génzlich falsch sein. Diese Mangel
von Wissen kommen auf, weil die Person zu dieser Zeit Vollkommenen Glauben in die wesentlichen
Grundsatze des Jainismus hat, denn Vollkommener Glauben in solche Grundsétze ist unvereinbar mit
Zweifeln und Unentschlossenheit oder einem Glauben in gegensatzliche Grundsatze. Folglich ist das
Wissen dieser Grundsatze, welches Vollkommenem Glauben nachfolgt, frei von Irrtimern oder
Trugschluss. Dieses Wissen ist als Samyak Jidna (oder Vollkommenes Wissen) bekannt.

42. Samyak JAana (Vollkommenes Wissen) ist die detaillierte Kenntnis der wirklichen Wesensart
des Ego und nicht-Ego, ist befreit von Samsaya (Zweifel), Vimoha (Verdrehtheit) und
Vibhrama (Unbestimmtheit), und ist von vielen Verschiedenartigkeiten.

KOMMENTAR

Richtiges Wissen muss gemass Jain Nyaya Philosophie von den Samaropa (d.h. Trugschlissen) frei
sein. Dieses Samaropa wird gesagt von drei Arten zu sein: (1) Viparyaya oder Vimoha (Verdrehtheit),
(2) Ssamsaya (Zweifel) und (3) Anadhyavasaya oder Vibhrama (Unbestimmtheit). Die Kenntnis eines
Objekts als etwas, welches ziemlich das Gegenteil von seinem wirklichen selbst ist, ist als Viparyaya
oder Vimoha bekannt. Zum Beispiel, wenn wir denken Perlmutter, Silber zu sein, haben wir ein durch
Viparyaya oder Vimoha (Verdrehtheit) verdorbenes Wissen. Samsaya besteht aus Zweifel, wenn
unser Gedanke zwischen diesem oder jenem schwankt, ohne féhig zu sein, die wahre Wesensart von
irgendetwas geltend zu machen. Zum Beispiel, wenn wir ein gewisses Objekt aus einer Entfernung
sehen und unféahig sind zu sagen ob es ein Mensch oder ein Pfahl ist, haben wir einen Vorfall von
Samsaya oder Zweifel. Ein Wissen, das etwas ist ohne irgendeinen klaren Gedanken von was es ist,
wird Anadhyavasaya oder Vibhrama genannt. Zum Beispiel kommt solch ein Wissen im Gedanken
einer Person auf, wenn er etwas berihrt, wahrend er am bewegen ist. Er ist bewusst, dass er etwas
berthrt hat, aber ist unfahig zu sagen, was es ist. Dies die Verschiedenartigkeiten von Irrtimern
seiend, gibt es keinen Zweifel, dass in Vollkommenem Wissen diese ganzlich nicht vorhanden sind. Im
Zustand von Vollkommenem Wissen, haben wir eine klare Idee der wirklichen Wesensart von allem,
Ego und nicht-Ego. Dieser Gedanke ist nicht von einer schattenhaften Art, aber besteht aus
detailliertem Wissen. Wir haben schon den Unterschied zwischen ausfihrlichem und nicht
ausfuihrlichem Wissen im Kommentar tber Vers 4 beschrieben.

43. Diese Wahrnehmung der Allgemeinheiten von Dingen ohne Besonderheiten in welchen es
kein Sammeln von Einzelheiten gibt, wird Darsana in (Jaina) Schriften genannt.

Darshana ist Wissen ohne Einzelheiten. Zum Beispiel, wenn eine Person ein Kleid sieht, so lange als
es nur der Existenz von etwas Kleid genanntem bewusst ist, wird er gesagt Darshana zu haben. Aber



wenn er beginnt Wissen Uber die Einzelheiten, ndmlich die Grosse, Farbe, usw. von diesem
Kleidungsstuick zu haben, wird er gesagt, Jiidna zu haben. Wir haben dies schon im Kommentar tber
Vers 4 klar gemacht.

In Tattvarthadhigama Sutra von Umasvami haben wir ,Samyak Darshana ist Glaube in die Grundséatze
von Jainismus". Dieser Darshana ist nicht der gleiche als der Darshana, welchen wir oben
beschrieben haben. Dort bedeutet Samyak Darshana vollkommenen Glauben, und Einzelheiten sind
dort vorhanden, wéhrend hier bedeutet es Wissen ohne Einzelheiten.

44. In Samsari Jivas wird Jfiana durch Darshana vorangegangen. Aus diesem Grund (in ihm)
(kommen) die beiden Upayogas (namlich Jfidna und Darshana) nicht gleichzeitig (auf). Aber
in Kevalis, (kommen) beide von diesen gleichzeitig (auf).

KOMMENTAR

Karms sind véllig abwesend; son kénnen beide, Jidna und Darshana, zu der gleichen Zeit
aufkommen. Brahmadeva hat dies wie folgt geschildert. Im Fall von Samsari Jivas ist das Wissen uber
die Objekte durch Jidna und Darshana schrittweise, zuerst ohne und dann mit Einzelheiten wie die
Offenbarung von Objekten durch das Licht der Sonne, wenn sie durch Wolken verdeckt sind, aber die
Erscheinung von Jfidna und Darshana in Kevalis ist wie die plétzliche Beleuchtung von jedem Objekt,
wenn die Sonne in einem wolkenlosen Himmel erscheint. Die Wolken reprasentieren die Karmas,
welche Jfidna und Darshana verdunkeln.

45. Wisse Charitra zurtickhaltend zu sein von was abtraglich ist und Beschéftigung in was
vorteilhaft ist. Aber geméss Vyavahara Naya ist Charitra (Verhalten) durch den Jina erwahnt
worden aus Vrata, Samiti und Gupti zu bestehen.

KOMMENTAR

Aus dem gewdhnlichen Gesichtspunkt kénnen Vratas (Geliibde), Samitis (Einstellungen tber
Achtsamkeit) und Guptis (Beschrankungen) gesagt werden, Charitra (Verhalten) zusamenzusetzen.
Wir haben in Vers 35 schon beschrieben, was Vratas, Samitis und Guptis sind. Jemand, der in
weltliche Bestrebungen eingetaucht ist und angebunden an weltlichen Objekten, jemand, dessen
Seele von Anhaftungen und Abneigungen besessen ist, jemand der nicht-Jain Schriften zuhort,
jemand der einen bdsartigen Geist hat, Uible Gesellschaft halt und dem flrchterlichen bdsen
Lebenspfad folgt, wird gesagt, tatig in der Verfolgung von was schadlich (Asubha) ist zu sein. Abstand
nehmen von diesem und im Gegenteil von diesem beschéftigen durch die finf Vratas, finf Samitis
und drei Gubtis auszuiiben, fihren zu was vorteilhaft (Subha) ist. Charitra (Verhalten) besteht in der
Verfolgung von was vorteilhaft ist und Vermeidung von was schéadlich ist.

Was wirklich Samyak Charitra (vollkommenes Verhalten) ist, wird aus dem nachsten Vers
hervorgehen.

46. Dieses Uberpriifen von dusseren und inneren Handlungen durch jemanden, der Wissen hat,
um die Ursachen von Samsara zu zerstoren, ist der durch den Jina erwahnte vortreffliche
Samyak Charitra (Vollkommenes Verhalten).

KOMMENTAR

Im vorhergehenden Vers ist Charitra (Verhalten) aus dem gewdhnlichen Gesichtspunkt beschrieben
worden. In diesem Vers werden wir zu Charitra aus dem wirklichen Gesichtspunkt eingefuhrt.

Wenn eine Person alle dusseren tatigkeiten des Korpers und Rede, zusammen mit allen inneren
Tatigkeiten desGeistes Uberprift, so dass alle Hinderungen zum Verstandnis des wahren Charakters
der Seele entfernt sind, wird er gesagt, Samyak Charitra (Vollkommenes Verhalten) zu haben. Durch
diese Hilfsmittel wird die Person frei von allem Zufluss der vorteilhaften und schadiglichen Karmas,
welche Samsara oder weltliche Existenz bewirken. Vollkommenes Verhalten besteht deshalb in
Uberpriifung aller Arten von Téatigkeiten, welche entgegengesetzt zu den Charakteristiken der Seele
sin, welche ohne alle Handlungen, ewig und bestehend von reinem Jiéna und Darshana ist.

47. Weil durch die Regel erhalt ein Weiser beides, die (Vyavahara und Nischaya)
Befreiungsursachen durch Meditation, deshalb bt (alle von) euch Meditation mit achtsamem
Geist.

KOMMENTAR



Vollkommener Glaube, vollkommenes Wissen und vollkommenes Verhalten sind die Ursachen der
Befreiung aus dem gewdhnlichen Gesichtspunkt, wahrend wirklich die Seele selbst, besessen von
diesen drei, die ursache der Befreiung ist. Durch Meditation kann man vollkommenen Glauben,
vollkommenes Wissen und vollkommenes Verhalten haben und man kann die Seele auch nur durch
Meditation verstehen. Deshalb ist Dhyana oder Meditation von héchster Wichtigkeit fur eine Person,
die Befreiung erstrebt. Der Atour fragt deshalb in diesem Vers jeden, der erpicht ist Befreiung zu
erlangen, Meditation auszuiiben.

48. Wenn du wiinschst deinen Geist gefestigt zu haben, um in verschiedenartigen Arten von
Meditation erfolgreich zu sein, tu nicht getduscht werden durch ander angehaftet an
vorteilhaften Objekten und tu nicht abgeneigt werden an schadlichen Objekten.

KOMMENTAR

Um erfolgreich zu sein in der Ausiibung von Meditation, muss man frei sein von allen stérenden
Gefluhlen. Er sollte weder ange zogen werden an angenehme Objekte noch abgestossen durch
unangenehme Objekte. Er sollte ununterschiedlich zu allem werden, mag es vorteilhaft oder schadlich
sein. Durch dieses Hilfsmittel wiirde er fahig sein, seine Seele auf sich selbst zu befestigen, da die
Ruhe des Geistes ungestort bleiben wiirde durch das Verschwinden von Stérungen, aufkommend von
Zuneigung und Abneigung.

49. Wiederhole und meditiere Uber (die Mantras), bedeutend die Paramesthis und bestehend aus
funfunddreissig, sechzehn, sechs, fiinf, vier, zwei und einem (Buchstaben) und anderen
(mantras) gelehrt durch den Guru (Lehrmeister).

KOMMENTAR

In diesem Vers werden wir in die taglichen Gebete der Jains eingefiihrt. In allen Religionen ist eine
aus dem taglichen Gebet bestehende Formel beschrieben worden; und in Jain Religion kann dieses
Gebet gemass der Gelegenheit oder Fahigkeit des Anbeters verlangert oder verkiirzt werden. Das
volle Gebet ist wie folgt:

.Ehrerbietung den Arhats, Ehrerbietung den Siddhas, Ehrerbietung den Acharyas, Ehrerbietung den
Upadhyayas und Ehrerbietung allen Sadhus im Universum.” Dieses Gebet besteht im Original aus
funfundreissig Worten.

Wer durch die Worte Arhat, Siddhas, Acharyas, Upadyayas und Sadhus gemeint ist, wird aus den
Versen 50, 51, 52, 53 und 54 der Reihe nach hervorgehen. Diese funf Klassen von Wesen, die zu
verehren sind, sind als Pancha Paramesthis (die funf hochsten Wesen) bekannt.

Anstatt des vollen Mantra, kann man ,Arihanta Siddh Ayiria Uvajjhaya Sahu“ dusser, welches aus
sechzehn Buchstaben besteht. Die folgenden Mantras, jeder bestehend aus sechs Buchstaben,
kénnen auch geaussert werden: ,Arihanta Siddha"“, ,Arihanta si sa“ oder ,Om namo siddhanam®“. Ein
noch kirzeres Mantra, bestehend aus funf Buchstaben, namlich ,A si a u sa“, in welchem nur die
ersten Buchstaben des Wortes Arhat, Siddha, Acharya, upadhyaya und Sadhu genommen sind,
kénnen auch verwendet werden. Wiederum kénnen die folgenden Mantras, jeder aus vier Buchstaben
bestehend verwendet werden: ,[Arahanta]“ oder ,A si sahu“. Es sind drei Mantras, jeder aus zwei
Buchstabend bestehend, namlich ,Siddha®, [nicht Ubersetzt, ev. auch Siddha bedeutend] und ,Om
nhi“. Zuletzt, den ersten Buchstaben der finf Worter den Pancha Patamesthis bezeichnend
kombinierend, erhalten wir einen Mantra von einem Buchstaben, namlich ,Om®*. Einige sagen, dass
»,A" auch ein Mantra von einem Buchstaben ist.

Diese, deshalb, sind Mantras, bestehend aus beziehungsweise finfundreissig, sechzehn, sechs, funf,
vier, zwei und einem Buchstaben. Diese Mantras sollten hérbar ge&ssert oder mental wiederholt
werden. Nebst diesen Mantras kann jemand andere durch jemandes spirituellen Lehrmeister gelehrte
Mantras aussern oder dauber meditieren. Der Kommentator, Brahmadeva, sagt, dass Beispiele
solcher Mantras im ,Pancha-namaskara“ betitelten Werk, bestehend aus zwélftausend Versen,
gefunden werden kénnen.®®

% Om steht sinnbildlich fur die 3 Juwelen, vgl. auch Hemachandra’s Yogashastra, Fussnote 123. Die
Aufzahlungen der blossen Namen sind natirlich kein Gebet, sonder dahinter verbergen sich die
ganzen Geschichten resp. Lebenslaufe der Heiligen, die den Jainas gegenwartig und denen
nachzueifern ist. Z.B. Ein Teil des Lebenslaufs von Mahavira kann im Kalpa Sdtra nachgelesen
werden. AQ



50. Diese in einem gliicksverheissenden Kdrper existierende reine Seele, besessen von
(unendlichem) Glauben, Glick, Wissen und Kraft, welche die vier Ghatiya Karmas zerstort
hat, ist dartber als ein Arhat zu meditieren.

KOMMENTAR

Die vier Arten von Karma, namlich JAdnavaraniya, Darsanavaraniya, Mohaniya und Antaraya
zerstoren die natlrlichen Charakteristiken einer Seele. Aus diesem Grund sind diese als Ghatiya
Karmas (zerstérende Karmas) bekannt. Ein Arhat ist von diesen vier Arten von Karmas befreit und
folgerichtig besitzt er die folgenden vier hervorragenden Eigenschaften, jede von denen erscheint bei
dem Verschwinden von jedem der vier Ghatiya Karmas, namlich: vollkommenes Wissen (aufsteigend
aus der Zerstérung von Jii@navaraniya Karma), vollkommene Vision (aufsteigend aus der Zerstérung
von Darsanavaraniya Karma), unendliches Gliick (aufsteigend aus der Zerstérung von Mohaniya
Karma) und unendliche Kraft (aufsteigend aus der Zerstérung von Antaraya Karma). Ein Arhat ist
deshalb beraubt von Jiidnavaraniya, Darsanavaraniya, Mohaniya und Antaraya Karmas und besessen
von undendlicher Vision, Wissen, Gliick und Kraft. Ein Arhat ist auch Suddha (rein) da er ohne
achtzehn Arten von Fehlern ist, nAmlich: Hunger, Durst, Angst, Abneigung, Zuneigung, Tauschung,
Besorgnis, altes Alter, Krankheit, Tod, Midigkeit, (Anst-)Schweiss, Stolz, Missfallen, Erstaunen,
Geburt, Schlaf und Trauer. Aus dem wirklichen Gesichtspunkt ist ein Arhat ohne einen Kérper, aber
aus dem gewohnichen Gesichtspunkt sprechen wir von einem Arhat, der einen als Audarika
bekannten Koérper besitzt, welcher glanzend wie Tausend Sonnen ist.

Ein Arhat hat eintausendundacht Synonyme z.B. Vitaraga, Sarvajna, usw. Gemass Jeinismus, wenn
ein Arhat empfangen wird, geboren wird, zuerst beschaftigt in Bussen wird, in einen Zustand von
vollkommenen Wissens zu erlangen ist und in der letzten Stufe von Nirvana zu erlangen ist, die
Géotter, Indra, usw. werden gesagt, ihn zu verehren. Diese Verehrungen sind technisch bekannt als
Pancha-mahakalyana.

51. Meditation tber den Siddha — die Seele, welche von den durch acht Arten von Karmas
erzeugten Koérper beraubt ist, welcher der Seher und Wisser von Lokaund Aloka ist, welcher
eine Gestalt wie ein menschliches Wesen hat und welcher auf der Spitze des Universums
steht.

KOMMENTAR

Wirklich gesprochen ist ein Siddha ohne einen Kdrper und infolgedessen unféahig durch die Sinne
wahrgenommen zu werden. Aber aus dem gewdhnlichen Gesichtspunkt wird ein Siddha gesagt, einen
schattenhaften Korper zu besitzen, der Gestalt eines menschlichen Wesens &hnelnd. Dies ist zu
sagen, die Gestalt eines Siddha &hnelt einer menschlichen Gestalt, aber ist nicht klar definiert. Der
Kdrper ist wie der Schatten eines menschlichen Wesens. Ein Siddha kann eine héhere Stufe
erlangen, welches die schlussendliche ist. Eines Siddha’s Kdrper ist deshalb ein wenig weniger als der
schlussendliche Korper.

Ein Siddha hat deshalb nicht einen grobheitlichen Kérper, welcher von acht Arten von Karmas
resultiert. Er lebt auf der Hohe des Lokakasa tUber dem Universum in einem Ort genannt der Siddha-
sila, jenseits welchem Alokakasa beginnt. Ein Siddha hat jedoch Wissen von allem in Lokakasa und
Alokakasa, welches in der Vergangenheit existiert, in der Gegenwart existiert und in der Zukunft
existieren wird. Solcher ist ein Siddha gemass jainismus und er sollte unterschieden werden von den
Personen gewdhnlich als Siddhas bekannt, die wudervolle Machte erlangen. In der Yoga Philosophie
sind solche Méchte bekannt als Bibhutis.

52. Dieser Weise, der sich und ander an die Ausiibung von Virya (Kraft), Charitra (Verhalten) und
Tapa (Bussen) angliedert, in welchen Glaube und Wissen bedeutend sind, ist als Acharya
(Lehrmeister) bedacht zu werden.

KOMMENTAR

Ein Acharya ist jemand, der die finf Acharas (Arten des Verhaltens) auslibt und seinen Anhangern
stark empfiehlt, dasselbe zu tun. Die finf Arten von Acharas sind Darsanachara, Jiidnachara,
Charitrachara, Tapachara und Viryachara. Darsanachara ist das sich zum Glauben wenden, dass die
Seele, bestehend aus hchstem Bewusstsein, getrennt wird von allem andern und die einzige tber
die meditiert zu werdende Sache ist. JAidnachara ist das sich wenden zur Erreichung des Wissens,
dass die naturlichen Charakteristiken der Seele keine Verbindung mit TAuschung usw. oder
Zuneigung und Abneigung haben. Charitrachara besteht im die Seele ruhig zu machen, nachdem sie



von allen Arten von aus Zuneigung usw. aufkommendeb Stérungen zu befreien, so dass sie
vollkommene Wonne erleben kann. Tapachara besteht in der Ausiibung von verschiedenartigen Arten
von Bussen, durch welche man verwerfliche Begehren besiegen kann und eine wahre Vorstellung
Uber die Seele erlangt. Viryachara ist volle Mdglichkeit zu jemandes innewohnender Starke zu geben,
sodass die ersten vier Acharas nicht behindert oder zerstort werden mogen.

Ein Acharya ist deshalb jemand, der immer in all diesen funf Arten von Ausiibungen beschaftigt ist und
durch Verhaltensmassregel als auch durch Beispiel seine Anhanger macht, dasselbe auszufihren.
Brahmadeva in seinem Kommentar zitiert den folgenden Vers, welcher die Charakteristiken eines
Acharya gibt:

»Ich biicke mich immer zu Dharmacharya (den Lehrmeister der Religion), der die sechsunddreissig
Eigenschaften besitzt, die Austibung der flinf Arten von Acharas stark empfiehlt und immer
liebenswurdig zu seinen Anhéngern ist.”

53. Dieses Wesen, der grdsste der grossen Weisen, der besessen von den drei Juwelen ist,
immer im Verkiinden der religiosen Wahrheiten ist, (bekannt als) Upadhyaya (Lehrer) ist.
Grisse an ihn.

KOMMENTAR

Upadhyaya oder Lehrer ist jemand, der immer im Lehren anderer der Glaubensgrundsatze von
Jainismus beschaftigt ist. Es ist ein Mann, besessen von vollkommenem Glauben, vollkommenem
Wissen und vollkommenem Verhalten. Aus seinen Predigten kennt eine Person ihre Pflichten und
reguliert sich durch auszuliben, was wiinschenswert ist und zu vermeiden was nicht wiinschenswert
ist. Der Platz des Upadhyaya ist hoch unter den Jain Weisen, da er direkt Ausiibung von Religion
durch fortwahrendes Predigen der Religionsgrundséatze ermutigt.

54. Dieser Weise, der gutes Verhalten austibt, welches immer rein ist und welches der Pfad fir
Befreiung mit vollkommenem Glauben und Wissen ist, sit ein Sadhu. Ehrerbietung zu ihm.

KOMMENTAR

Ein Sadhu ist jemand, der immer tatig ist im Erlangen vollkommenen Verhaltens mit vollkommenem
Glauben und vollkommenem Wissen und Bussen austbt. Die ausserliche Bemiihung eines Sadhu
wird gesehen, wenn er versucht vollkommenen Glauben, Wissen und Verhalten zu haben und
vortreffliche Bussen ausiibt. Die innere Bemihungen eines Sadhu wird gemacht, wenn er seinen
Geist auf die Seele selbst festlegt, welche der einzige Behalter von vollkommenem Glauben, Wissen
und Verhalten und vortrefflicher Bussen ist. Ein Sadhu ist deshalb jemand, der durch tatigkeit
charakterisiert ist, wahrend sich im Pfad der Befreiung zu bewegen. Diese Tatigkeit ist nur geleitet fur
die Erlangung der Mittel zu Befreiung.

Hiermit endet die detaillierte Beschreibung der Charakteristiken der finf Arten von Paramesthis,
Respekt zu dem, der den Vers 49 eingescharft hat.®” Brahmadeva sagte in seinem Kommentar, dass
obwohl Respekt zu finf Paramesthis aus dem gewdhnlichen Gesichtspunkt vorgeschrieben wird, ist
es wirklich die Seele, das Substratum der Paramesthis, worliber meditiert zu sein ist.

55. Wenn ein Saddhu Konzentration erlangend, durch Uber irgendetwas was auch immer zu
meditieren ohne bewusste Anstrengung wird, ist dieser Zustand wirkliche Meditation genannt.

KOMMENTAR

Brahmadeva sagt in seinem Kommentar tber diesen Vers, dass in der ersten Stufe der Meditation ist
es notwendig Uber andere Objekte als das Ego zu denken, z.B. die fiinf Paramesthis usw., um den
Geist zur Ruhe zu bringen. Wenn der Geist durch konstante Ausiibung wie vorhergesagt stetig wird,
kénnen wir zu der zweiten Stufe ankommen, wo wir Uiber die Seele selbst meditieren. Dies ist wirkliche
Meditation. In dieser Stufe ist man ohne die zehn Arten der dusseren Besitztiimer und vierzehn Arten
der zum Geist gehdrenden inneren Behinderungen. Die ausseren Besitztimer sind Landereien,

® Hier wird in sehr feiner Art zurtckgeblendet, denn nach dem Lesen und Begreifen dieser Folgeverse
50-54 mit den Kommentaren begreift man erst richtig, dass die Mantras in Vers 49 nicht nur ein
Gebetsgemurmel ist, das auch Gebetsmihlen Gbernehmen kdnnten. Ich verweise im gleichen
Zusammenhang auch auf die Fussnote zu Vers 49, die ich noch vor dem Lesen der nachfolgenden
Verse schrieb. AQ



Héauser, Gold, Silber, Reichtum, Reis, méannliche und weibliche Dieneer, andere Metalle als Gold und
Silber und Gebrauchsgegenstande. Eine in Meditation eingetauchte Person kiimmert sich Gberhaupt
nicht Uber die Erlangung von allen oder irgendeinem dieser weltlichen Besitztiimer. Zur selben Zeit ist
er/sie beraubt von Tauschung, Wissen der drei Arten des Sexes
(mannlich/weiblich/gleichgeschlechtlich oder hermaphroditisch)GS, Gelé&chter, Zuneigung, Abneigung,
Trauer, Furcht, Hass, Zorn, Stolz, falsche Vorstellung und Geiz/Gier. Diese verursachen den Verlust
des Gleichgewichts des Geistes. Eine Person ohne diese seiend, kann ihren Geist auf irgendetwas
konzentrieren, und somit vortreffliche Meditation erlangen.

56. Handle nicht, spreche nicht, denke nicht, so dass die Seele angeheftet an und gefestigt in sich
selbst sein kann. Nur dies ist vortreffliche Meditation.

KOMMENTAR

Um vortreffliche Dhyana (Meditation) zu erlangen, sollte man alle seine Fahigkeiten einwérts wenden
und alle auswarts-Bewegungen derselben beschréanken. Zuerst von allem ist es notwendig alle
Handlungen zu stoppen und auf reden und Uber irgendetwas anderes denken verzichten. Dann sollte
die Seele sich auf sich selbst wenden und Uber ihre eigene Wesensart beginnen zu meditieren. Dies
ist Dhyana. Um diese Stufe zu erreichen, muss man zuerst alle Tatigkeiten des Kdrpers, des Geistes
und der Rede Uberprifen, welche Unruhe fir die Seele erzeugen, denn es ist unmdéglich zu der fir
Meditation notwendigen ruhigen Stufe anzukommen, wenn wir nicht zuerst die stérenden Elemente
Uberprfen.

57. Da eine Seele, welche Bussen (austbt), Gelubde (halt) und (Wissen Uber) Schriften (hat),
fahig wird die Radachse des Wagens der Meditation zu halten, so um diese (Meditation) zu
erlangen, sei immer in diesen drei (d.h. Bussen, Geliibde und Sastras) beschéftigt.

KOMMENTAR

Es wird gesagt, dass nur er, der Bussen austibt, Geliibde halt und Wissen der Schriften erwirbt, durch
seinen Geist auf die innerliche Seele zu konzentrieren, fahig wird Meditation auszutiben. Deshalb ist
es fur jemand, der wiinscht Meditation auszuliben, absolut notwendig, sich zuerst der Ausiibung von
Bussen, Einhaltung der Geliibde und Wissen der Schriften zuzuwenden.

Die zwolf Arten von Bussen (Tapa), sechs ausserliche (Vahya) und sechs innere (Abhyantara) und die
funf Arten von Vrata sind in Vers 35 beschrieben worden.

58. Lasst die grossartigen Weisen, voll des (Wissens) Uber Sastras und befreit von der Sammlung
von Fehlern, dieses Dravya-samgrah korrigieren, welches durch den Weisen Nemichandra,
der wenig (Wissen) von den Sastras hat.

KOMMENTAR

In diesem letzten Vers setzt sich der Autor Nemichandra Siddhanta-chakravarti in aller Bescheidenheit
selbst herab und anerkennend, dass es Fehleer in seinem Werk geben kdnnte, die grossartigen
Weisen fragt, dieselben zu korrigieren. Das Versmass dieses Verses ist verschieden von den
vorhergehenden, da es das Kolophon ist, den Namen der Arbeit und des Autors enthaltend.

Das Ende.

8 3. dazu die Ubersetzung des Buches von Dr. P. Jaini, Prayoga. AQ



