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RECHT UND SITTE

(EINSCHLIESSLICH DER EINHEIMISCHEN LITTERATUR)

VON

JULIUS JOLLY.

1. DIE QUELLEN.

§$ 1. Die Rechtsquellen im Allgemeinen. Das Recht (zyavaskira)
bildet in Indien wie bei anderen orientalischen Vilkern noch einen integrie-
renden Bestandteil der Religion oder Ethik (d4arma), und die Rechtsbiicher
(dharmasastra)bieten uns daher iiberwiegend Angaben iiber religiose Reinigungen
und Bussen, Gebete und Opfer, Speise- und Trankverbote, Héllenqualen und
Wiedergeburt, Philosophie, Eschatologie und Weltschépfung, Totenbestattung
und Totenopfer, Vedastudium und Askese, Lebensweise und Sitten der Brah-
manen und Konige u. a. Gegenstinde, die wir nicht leicht in einem Gesetz-
buch suchen wiirden. Viele dkarmasastra bringen gar nichts iiber eigentliches
Recht, und nur wenige jiingere Compilationen wie die Naradasmrt; konnen
als rein juristische Werke bezeichnet werden. Als erste und hochste Quelle
des dkarma sind nach den Rechtsbiichern die Vedas zu betrachten, aus
denen daher hiufig citiert wird, besonders in den dkermasatra, die sich
tiberhaupt am engsten an die Vedas anschliessen und im Allgemeinen als
die iltesten Rechtsquellen betrachtet werden konnen. Die Vedas im engeren
Sinne enthalten viele Angaben iiber Opfer, Bussen, Gebete u. a. Teile des
dharma, die fir die Sittengeschichte wichtig sind, aber nur wenige gelegentliche
Notizen iiber Rechtsverhiltnisse. Was die dkarmasitra nach dieser Richtung
hin aus den Vedas citieren, beruht teilweise nur auf juristischer Construction
urspriinglich ganz irrelevanter Ausserungen, wie z. B. 4p. 2, 14, 11 eine Veda-
stelle, wonach Manu seine Habe unter seine Sohne verteilte, als Beweis
dafiir anfiihrt, dass eine ungleiche Verteilung des Vermogens verboten sei.
Die wirklichen Anspielungen auf Rechtsinstitutionen wie z. B. der Hinweis auf
das Wergeld ($ 44) sind allerdings fiir die #lteste Geschichte derselben von
grossem Werte. Dagegen finden sich in den dZarmasitra, so weit dieselben
auf die Gegenwart gekommen sind, durchweg besondere Abschnitte iiber Erb-
recht, Konigsrecht, Processverfahren u. a. Teile des eigentlichen Rechts, wie
es in den dltesten Schulen der Brahmanen gelehrt und iiberliefert wurde.
Die diarmasatra sind auch in den Fillen wo sie in den Hss. mit dem all-
gemeinen Namen d/iarmasistra bezeichnet werden, leicht erkennbar an ihrem
mit anderen Sttrawerken wie z. B. den philosophischen und grammatischen
satra ibereinstimmenden Stil. Ihr Zusammenhang mit den Vedas ist da am
evidentesten wo sie noch als Teile einer grosseren, zu irgend einer bestimmten
sakha des Veda gehdrenden Sammlung von Siitras iiberliefert sind, wie z. B.
das Apastambiyadharmasatra. Eine zweite Stufe der Rechtslitteratur bilden
die sehr zahlreichen versificierten Werke, welche unter dem Namen dkarma-
Sastra oder smy#i auf unsere Tage gekommen sind. Sie unterscheiden sich
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von den ganz oder teilweise in Prosa abgefassten dZarmasiatra zunichst durch
ihre Form, indem sie durchweg in Versen, meist einfachen $/v4a, geschrieben
sind, dann aber auch durch ihren Character, woriiber in § 5. Doch scheinen
diese Werke, zu denen auch das Manava dharmasistra, das angesehenste
und beriihmteste aller indischen Rechtsbiicher, gehort, zum Teil aus #lteren
Dharmasiitras entstanden zu sein und hingen daher wenigstens indirekt eben-
falls mit der vedischen Litteratur zusammen. Der Name sms#, der den
Dharmasiitras und -sastras und auch noch manchen anderen Werken beigelegt
wird, bedeutet eigentlich »Erinnerunge«, in dem Sinne, dass darin die Erin-
nerungen des heiligen Rsi der Vorzeit niedergelegt sind, im Gegensatz zu
sruti, der »Offenbarung«, d. h. den Vedas, welcher in Zweifelsfillen die hthere
Autoritit eingeriumt wird. Zu der smy# kann man unbedenklich auch das
Mahk. stellen, das nicht nur in den mittelalterlichen und modernen Rechts-
werken auf gleichem Fuss wie die dkarmasastra behandelt und als Autoritit
citiert wird, sondern schon von dem beriihmten Awmdri/a im 8. Jh. n. Chr.
als die grosse von Fydsa verkiindete, auf dem Veda beruhende Smrti an-
gesehen wurde. Die epische Litteratur umfasst dann auch die pwrapae, die
schon Gaut. 11, 19 als eine Rechtsquelle nennt und die auch thatsichlich
in den spiteren Rechtswerken sehr hiufig citiert werden (§ 10). Die jiingste
Stufe der indischen Rechtslitteratur bilden die Commentare und systematischen
Werke, die sich vom fritheren Mittelalter ab an die Smrtis angeschlossen
haben. Als die Producte einer neueren Zeit und inspiriert von michtigen
Fiirsten und Ministern haben diese umfinglichen Compilationen nach und
nach die Smrtis so vollig aus dem Gebrauch verdringt, dass zur Zeit der
Begriindung der englischen Herrschaft iiber Ostindien die AMitaksara, ein
Rechtscompendium des 11. Jahrhunderts, in dem grossten Teil Indiens als
das massgebende Werk galt. Fiir das historische Studium des indischen
Rechts, dem besonders an der Aufhellung der Anfinge gelegen sein muss,
ist diese Gruppe von Werken, deren Zahl Legion ist, besonders als Hiilfs-
mittel fiir das Verstindnis der Smrtis wichtig und unentbehrlich.

Neben den in ihren heiligen Biichern, in den Vedas und Smrtis, ent-
haltenen Uberheferungen erkennen die brahmanischen Verfasser der Smrtis
selbst als eine dritte Quelle des Rechts den Lebenswandel und die Lehre
frommer Minner saddcira, sistigama u. dgl. an. In Beziehung auf das eigent-
liche Recht werden die besonderen Sitten und Einrichtungen der einzelnen
Linder, Kasten und Geschlechter (desejatikuladiarma) vielfach als mass-
gebend hervorgehoben, allerdings nur insoweit sie dem heiligen Recht nicht
widersprechen Die bedeutende Stellung, die hiemit dem Gewohnheitsrecht
eingerdiumt wird, entspricht gewiss durchaus der Wirklichkeit und macht es
dem Rechtshlstonker zur Pflicht, den Spuren und Uberresten des indischen
Gewohnheitsrechts nachzugehen. Diese Aufgabe ist um so wichtiger, weil die
Lust zu theoritisieren und das Standesinteresse die Brahmanen bei ihrer ju-
ristischen Schriftstellerei sehr stark beeinflusst haben, so dass man ihre Gesetzes-
vorschriften nicht ohne Kritik hinnehmen darf. Freilich fliessen die Quellen
des indischen Gewohnheitsrechts sparlich. Nur fiir die gegenwirtigen Zustinde
steht in den fleissigen Sammlungen englischer Forscher ein reichliches und
zuverlissiges Material zu Gebot. Fiir die #lteren Zeiten sind neben den Nach-
richten griechischer, chinesischer, arabischer u. a. auslindischer Beobachter
gelegentliche Angaben in der epigraphischen, historischen und poetischen
Litteratur besonders wertvoll.

§ 2. Die eigentlichen Dharmasiitras. Der Name diarmasitra
kommt im eigentlichen Sinn nur denjenigen Werken zu, welche noch jetzt
Bestandteile einer grosseren Sammlung von Sttrawerken bilden. Das am
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besten erhaltene und am frithesten erforschte und gedruckte dieser diarma-
satra ist dasjenige des Apastamba (Apastambha). Die Apastambiyas oder
Apastambs sind eine noch jetzt im sfidlichen Indien vertretene Brahmanen-
kaste.® Nach der Volkszihlung von 1891 gab es z. B. in Bombay (Presidency
division) 267 »Apastambs«, auch in Berar werden »Apastambhs« unter den
Brahmanen aufgefiihrt.? Schon nach dem Ma/lirpava waren sie in Stidindien
sidlich von der Godavarz ansissig, und ihr frilhes Vorkommen in diesen.
Gegenden wird durch eine Pallavainschrift aus dem 5.—6. Jahrhundert n. Chr.
bestitigt.3 Der Veda, dem die Apastambiyas anhingen, ist der schwarze
Yajurveda, und zwar bilden sie eine der fiinf Unterabteilungen der Khandikiya-
schule, die ihrerseits ein Zweig der Taittiriyaschule ist.+ Ihr kanonisches Buch
ist jedoch heutzutage und wohl schon seit sie eine besondere Schule sind,
das grosse 4alpasitra in 3o eng zusammenhingenden Kapiteln, von denen
unser diarmasitra (ed. BbHLER) das 28. und 29. Kapitel bildet. Der Inhalt
desselben erstreckt sich vorzugsweise auf das Vedastudium und die sonstigen
Pflichten der Brahmanennovizen, auf Reinigungen, verbotene Speisen, Bussen,
die Pflichten eines sndtaka und griastha u. dgl. Gegenstinde des religidsen
Rechts; von dem weltlichen Recht wird nur das Eherecht, Erbrecht und Straf-
recht kurz, aber eigenartig behandelt. In sprachlicher Beziehung wimmelt
unser Werk von altertiimlichen und anomalen Formen und Ausdrucksweisen,
die sich wohl nur so erkliren lassen, dass es abgeschlossen worden ist, ehe
der von Panini geschaffene Kanon der Sanskritsprache zur Herrschaft gelangt
war. Dieser Umstand im Verein mit einigen anderen Kriterien hat BUHLER
dazu bewogen, die Abfassung unseres diarmasitra in das 4. oder 5. Jahr-
hundert v. Chr. zu setzen. Besonders wichtig hiefiir ist noch die Erwihnung
des Swvetaketn, der schon im Satapathabrahmana und der Chandogyopanisad
als ein vedischer Lehrer erscheint, als eines Modernen awvara bei Apastamba
(1, 5, 41f.). Andrerseits kann dieser Autor nicht zu den ilteren vedischen
Schulhduptern gehdren, da ihm nach der Tradition, welche durch die Ver-
gleichung der erhaltenen Werke gestiitzt wird, Baeudidyane u. a. Autorititen
als Begriinder neuer Schulen vorausgingen.5 Was die Heimat des Apastamba
betrifft (gleichviel welcher wirkliche Name unter diesem Patronymikum steckt),
so kennzeichnet er dadurch dass er (2, 17, 17) einen bei den Leuten des
Nordens (xd7ya) vorkommenden Brauch mit Missbilligung erwihnt sich selbst
als einen Bewohner des Siidens. Vielleicht war er speciell in dem Andhralande,
d. h. der Gegend zwischen der Godivari und Krspa, zu Hause, da er das
Taittiryyaranyaka in derjenigen Version anfiihrt, welche bei den Andhrabrah-
manen iiblich ist, wie auch nach der schon erwihnten Nachricht im Malkdrnava
die Apastambaschule im Andhralande ihren Sitz hatte. Die stidliche Heimat
dieser Schule spricht ebenfalls fiir ihren verhiltnismissig spiten Ursprung, da
der Siiden iiberhaupt in den vedischen Sambhitas noch gar nicht vorkommt
und die Andhras im Aétareyabrasimana noch als Barbaren erscheinen.® — Sehr
nahe verwandt mit dem diarmasitra des Apastamba ist dasjenige des Hira-
nyakesin, dessen geringe, meist nur auf Verschiedenheit der Lesarten beruhende
Abweichungen von ersterem BUHLER in einem Anhang zu seiner 2. Ausgabe des
Ap. zusammengestellt hat. In der aus 35 Abschnitten bestehenden Sammlung
der Siitras der Hiranyakesinschule bildet das dkarmasitra den 26. und 27.
Abschnitt.? Nach der Tradition war Apastamba ein Vorginger des Hiranya-
kesin,® der sich von der #lteren Apastambaschule abzweigte und eine neue,
zwischen dem Sahyagebirge (im Konkan und weiter siidlich) und dem siid-
westlichen Meer ansissige Schule begriindete, die aber noch jetzt ihre Ab-
hingigkeit von der Apastambaschule anzuerkennen scheint. Der Umstand,

dass ein Hairanyake$abrahmane auf einer Pallavainschrift des 5. oder 6. Jahr-
1*
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hunderts n. Chr., vorkommt, liefert eine untere Grenze fiir das Datum der
Trennung dieser Schule von den Apastambiyas, die aber wahrscheinlich viel
frilher eingetreten ist.™® Fiir die Echtheit des weitaus grossten Teils des
Apastambyyadharmasiatra bietet der genau entsprechende Text von Hiranya-
kesin’s dharmasitra eine erwiinschte Bestitigung.

Baudhayana (Bodhdyana) ist der angebliche Verfasser des #ltesten diar-
masitra zum Yajurveda, das sich als Teil einer Sttrasammlung erhalten hat.**
Sein hohes Alter folgt zunichst aus der schon in zwei eingeschobenen Stellen
bei Baudh. (ed. HurrzscH) selbst hervortretenden Uberlieferung, dass die
Baudhayanaschule ilter als die Apastambaschule und iiberhaupt die #lteste
der Sitraschulen sein soll, die sich an den Text des Zu##ti7Zya angeschlossen
haben. Aber auch eine Vergleichung des Inhalts beider Werke, die mit
einander verwandt sind und nicht selten wortlich iibereinstimmen, zeigt, dass
Ap. der jlingere Autor ist, da er iiber die angenommenen Sthne, iiber die
Leviratsehe, iiber die PaiSicache, iiber die Bevorzugung des iltesten Sohnes
bei |der Erbteilung u. a. Punkte strengere und daher wahrscheinlich jiingere
Ansichten ausspricht als Bawdh. Ein Gleiches gilt von ihren beiderseitigen
Grhyasiitras, wie auch der Stil bei Baudk. altertimlicher, unbeholfener ist als
bei Ap. Die von Bawudh. behandelten Gegenstinde sind ziemlich mannigfaltig,
so erortert er die Verschiedenheit der Landessitten, die Pflichten des &ra/-
macarin und des sndtaka, Befleckung und Aufhebung derselben, Opfer, die
Mischkasten, die Aufgaben des Konigs und die Ausiibung des Strafamts, das
Zeugenverhor, das Eherecht, die Bussen, das Erbrecht, die Stellung der Frauen,
die Bider, die fiinf grossen Opfer und die vier Lebensstufen (asrama), Speise-
regeln, Totenopfer, Vorschriften fiir Asketen, Haushilter und Einsiedler, kleinere
Opfer, Bussen und gliickbringende Ceremonien. Indessen ist der 4. prasna
dieses Werks, der fast ganz in Slokas abgefasst ist, wahrscheinlich eine mo-
derne Zuthat, und selbst der 3. prasna ist nicht iiber alle Zweifel erhaben,
wenn auch manches Verdichtige darin, wie z. B. adky. 6 iiber prasrtiyavaka
jetzt durch analoge Stellen in dem neu entdeckten Hdr%a eine gewisse Gewdhr
erhdlt. Die urspriingliche Stellung des diarmasitra innerhalb des ganzen
kalpasitra der Baudhayanaschule ldsst sich trotz der schlechten handschrift-
lichen Uberlieferung aus den gegenseitigen Verweisungen mit ziemlicher Sicher-
heit bestimmen; die Anordnung des Werkes scheint dhnlich gewesen zu sein
wie bei den Apastambiyas.’ In den Hss. wird es gewdhnlich als Bawdha-
yanadharmasistra bezeichnet, weshalb HurLtzscH fiir seine Edition diesen Titel
gewdhlt hat; doch kommt in der Hauc'schen Hs. 163 auch noch die Be-
zeichnung diarmasitra vor,* wie sich auch in den Citaten aus Bawdh. die
Bezeichnung Bawudiayanasitra findet. Was das Fortleben der Baudhayana-
schule betrifft’s, so kennt BUHLER moderne Baudhayaniyas nur vom Horensagen;
auch in den Census Reports fiir 1891 kommt diese Bezeichnung nicht vor.
Dagegen findet sich ein das Siitra des Bodidyana studierender Brahmane er-
wihnt in einer Inschrift von Vijayanagara von 1354[5 n. Chr., und unter dem
auch in der Litteratur bezeugten Namen pravacanasitra begegnet unser Werk
in einer ebenfalls dem Siiden angehdrenden Inschrift des 9. Jahrhunderts.
Auch die Familie des beriihmten Sayana gehorte der Bodhayanaschule an.*®
Da auch die Hss. ihres diarmasitra meist dem Siiden entstammen und der
Inhalt desselben auf eine nihere Bekanntschaft mit dem Siiden und dessen
Litteratur hinweist, so darf man wohl annehmen, dass auch diese Schule wie
die des Ap. in Siidindien entstanden ist.”?

1 BUHLER SBE 2, XXX ff. — 2 Vgl.BG 18, 1, 111 (Puna); 21, 89 f. (Belgaum); Cens.
of Ind., 1891, 8§, 183 (Bombay); 6, CXVI (Berar) — 3 BUHLER L c.; Fleet IA
5 135, — 4 SIMON, Beitr. zar Kenntnis d. ved. Schulen 18f. — 5 BUHLER L c.
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XV—XXX. — 6 Ibid. XXXII—XXXVIL, — 7 WEsT and BUHLER3 34. — 8 WILz2
110, — 9 BUHLER 1. c. XXIV, XXXI; L. v. SCHRéDER, MS 1, XXVII. Auch nach
BG 13, 1, 73f. giebt es in Thana noch jetzt eine ziemlich zahlreiche Brahmanen-
kaste, die den Namen »Apastamba Hiranya-Keshis« fithrt. — 10 BOHLER 1. c. XXXIII,
XXIV. — 1t BUHLER L c. XVIII—XXII; SBE 14, XXXV—XXXIX, — 12 SBE
14, XXXIII—XXXV. — 13 Ibid. XXX, vgl. CALAND, Altind. Ahnencult 18 f, —
14 Vgl. ZDMG 31, 130f. — 15 BUHLER SBE 14, XXIX, XLII. — 16 BURNELL,
Tanjore Catalogue 20b; CLEMM, Sadvim$abrahmana 16. — 17 BUHLER 1. ¢, XLIff.

§ 3. Die liberarbeiteten Dharmasiitras. Als iiberarbeitete Dharma-
stitras kann man diejenigen dharmasastra bezeichnen, die zwar handschriftlich
nicht als Stiicke einer Sammlung vedischer Sitras iiberliefert, aber nach Form
und Inhalt mit den eigentlichen Dharmasiitras verwandt sind und in den
mittelalterlichen Rechtswerken oder schon frither citiert werden. Das am
besten erhaltene von diesen Werken, so viel bis jetzt bekannt, ist das ganz
in Prosa abgefasste diarmasistra des Gautama (ed. STENZLER). Die Gautamas
werden in der Litteratur als eine Unterabteilung der zum Samaveda gehorigen
Schule der Randyaniyas genannt, und von Gawlama’s dharmasastra erfahren
wir durch Kwmarile, dass es von Haus aus ein nur den c/andoga d. h. den
Anhingern des Samaveda angehorendes Werk ist.® Die Ranayaniyas hatten
ihren Hauptsitz in Ma/idardastra, und noch jetzt soll es im ©. Haidarabad
Tailanga-Samavedis geben, die sich als Ranayaniyas betrachten und in 7 go#ra
zerfallen, von denen eines Gawfama heisst;? freilich mag dieses Zusammen-
treffen mit dem Namen der Gautamaschule zufillig sein, ebenso wie bei den
Gautam-Brahmanen in Bombay u. a.,3 da Gawfama ein bekannter Gotraname
ist. Dass unser Gawtamiya dharmasistra zum Samaveda gehort, bestitigt
eine Untersuchung seiner Quellen, indem der ganze adZy. 26 wortlich aus
einem der Bra/mapa zum Samaveda, dem Samavididna, heriibergenommen
ist, die finf zya/r#z 1, 51 ganz und die Siihnegebete 19, 12 teilweise aus
diesem Veda stammen.* Der Inhalt, der hiiufig einen sehr archaischen Ein-
druck macht, bezieht sich auf die Quellen des Rechts, die Pflichten der
Brahmanenschiiler, Asketen und Familienviter, das Eherecht, Grussregeln, die
Stellung der Brahmanen, Opfer u. a. Obliegenheiten eines sn#dfaka, die Lebens-
weise der vier varpa, die Beschiftigungen des Konigs, Recht und Justiz,
Unreinheit und die Aufhebung derselben, Totenopfer, Vedastudium, die
Stellung der Frauen, die prayascitta, das Erbrecht. Alle diese Gegenstinde
werden #hnlich wie in den eigentlichen Dharmasiitras behandelt, nur fehlt es
ganz an metrischen Stellen. Altertiimlich ist die Wiederholung des Schluss-
worts in jedem ad/y., dagegen enthilt die Sprache wenig Archaisches, auch
die Auffiibrung der Mischkasten mit den Yazana 4, 21 macht einen modernen
Eindruck. Von entscheidender Bedeutung fiir die Altersbestimmung sind die
Citate aus Gawut., von denen dasjenige bei Bawd/. 1, 2, 7 und der Hinweis
auf eine Ansicht des Sohnes des UfatZye d. h. des Gaut. bei M. 3, 16 sich
der Sache, wenn auch nicht den Worten nach, Ga#t. 11, 20 und 4, 26 nach-
weisen lassen.5 Uber das Citat bei Vas..s. u. Auch’ Brh. 25, 38 citiert
unseren Gawt. (28, 18). Von ilteren Rechtslehrern nennt Gauf. nur M. (21, 7),
womit aber wohl nicht das bekannte Rechtsbuch des A7, sondern ein ilteres
Werk (vgl. § 4) gemeint ist, wenn es sich nicht etwa lediglich um den oft
als Autoritit genannten sagenhaften Urvater /. handelt. Wichtig ist auch
die Thatsache, dass Bawd/. den letzten adky. seines 3. prasna aus Gaut. 19
entlehnt zu haben scheint. Mit BUHLER's Ergebnis (in seiner Ubersetzung)
dass unser Gawut. das ilteste der erhaltenen (gedruckten) Dharmasitras ist,
stimmt beildufig bemerkt auch die Ansicht des Herausgebers STENZLER iiberein,
der nach einer schon aus ilterer Zeit stammenden Notiz in seinem handschrift-
lichen Nachlass (ZDMG 47, 621) Gaut. fir den iltesten Autor iiber dZarma
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hielt. Wahrscheinlich ist Gaz# um Jahrhunderte vor 4p. und selbst vor Bauds.
zu setzen.

Das diarmasistra des Vasistha7 hat sich leider nur in schlechten, un-
commentierten und oft unvollstindigen Hss. érhalten. FUHRErR konnte fiir
seine Ausgabe vier vollstindige Hss. benlitzen, aber andere Hss. enthalten
statt der 30 ad/y. nur 6, oder 1o, oder 217, wie die Calcuttaer Ausgabe, oder
'281/,, 'oder 29%,.% Auch sprechen innere Griinde dafiir, dass ady. 25—30
grosstenteils aus spiteren Erginzungen des wahrscheinlich schon frithe zu
einem Torso gewordenen Werks bestehen, wenn auch einzelne Stellen aus 28
schon in der A7t citiert worden. Selbst in den frilheren Abschnitten sind
viele einzelne Sttras hoffnungslos verderbt.9 Gleichwohl ist nicht zu verkennen,
dass dieses aus einer Mischung von Prosa und Versen bestehende, mehrfach
an vergleichbaren Stellen noch die archaischen Tristubhs anstatt der jiingeren
Anustubhs bei M. u. a. Autoren bietende Werk sich direct an die eigent-
lichen Dharmasiitras anschliesst, wie es auch in einem Citat noch als » Vasistha-
satrac bezeichnet wird.” Die Stelle 5, 6 f.,, die allerdings aus der 7S stammt,
ist ganz vedisch. Der Inhalt gleicht ebenfalls demjenigen der Dharmasitras
und umfasst u. a. die Quellen und das Geltungsgebiet des d4arma, die Pflichten
und den Ursprung der vier Stinde, namentlich der Brahmanen, das Gastrecht,
Verunreinigung und die Aufhebung derselben, das Frauenrecht, die tiglichen
Pflichten, die vier dsrama, das Eherecht, die Obliegenheiten der Einsiedler
und Asketen, die Stellung der Familienviter und sndfafa, das Vedastudium,
die Grussregeln, Speiseverbote, Ausstossung aus der Kaste, das Process-
verfahren, das Erbrecht, die Mischkasten, das Konigsrecht, offentliche und
geheime Bussen, milde Gaben und Stiftungen. Dabei machen die Vorschriften
des Vas. mehrfach einen besonders altertiimlichen Eindruck, so wenn er 1, 28 ff.
wie Ap. nur sechs Heiratsformen aufzdhlt anstatt der orthodoxen acht, dabei
aber den Frauenkauf als die »Heiratsform der Menschen« (manusavivika) be-
zeichnet. Nach Govindasvamin und schon nach Kumarile (8. Jh.) wurde das
dharmasastra des Vas. zwar nur von den Anhidngern des Rgveda studiert,
hatte aber doch allgemeine Geltung.** Dass diese Nachrichten sich nicht etwa
auf eine der anderen dem Vas. zugeschriebenen Smrtis beziehen, diirften die
alten Citate aus Vas. beweisen, die sich nur in unserem Werk nachweisen
lassen. Auch bestitigt sich der Zusammenhang desselben mit dem Rgveda
dadurch, dass an drei Stellen speciell Vas. als Autoritdt citiert oder angerufen
wird, und zwar in einer Weise die ganz an den aus dem Rgveda bekannten
Vas. erinnert. Da Vas. in seinen Citaten vedischer Samhitas und Sitras eine
Vorliebe flir die in Nordindien heimischen Werke an den Tag legt, so gehort
er oder seine Schule wohl diesem Teil Indiens urspriinglich an; weniger diirfte
dies aus seiner Bezeichnung der heutigen Nordwestprovinzen als heiliges Land
zu schliessen sein, da diese Lehre von dem heiligen Land ein Gemeingut der
brahmanischen Tradition war und sich auch anderswo, z. B. bei Bawdi. und
M. findet. Was sein Verhiltnis zu anderen Rechtslehrern betrifft, so finden
sich bei Vas. Citate aus Yama, Prajapati, Harita, Gautama und Manu. Die
Citate aus den drei erstgenannten Autoren sind in den Smrtis, die denselben
zugeschrieben werden, nicht enthalten. Das Citat aus Gawt. in 4, 36 scheint
sich auf Gaut. 14, 44 zu beziechen. Besonders interessant sind die zahlreichen
Citate aus M. (vgl. § 5), die, so weit sie nicht etwa nur Hinweise auf den
mythischen M. sind, augenscheinlich aus einem Werk stammen, das inhaltlich
mit unserem M. verwandt, aber noch in einer Mischung von Prosa und Versen,
teilweise Tristubhs, abgefasst war wie die Dharmasititras. Andrerseits enthilt
unser M. 8, 140 ein Citat aus Vas., das in unserem Vas. 2, 51 thatsichlich
vorkommt. Hienach ist unser Vas. dlter als AZ., aber jiinger als Gawt.; doch
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wird man einer vedischen Schule, die sich an den Rgveda anschliesst und
anscheinend in Nordindien heimisch war, immerhin ein hohes Alter zuschreiben
und unser Werk mehrere Jahrhunderte v. Chr. setzen diirfen.

Das Vaispava dharmasiastra oder die Visnusmrii*?, ein sehr umfangreiches
Werk in 100 a@dky., wird in dem einleitenden Abschnitt und den Schluss-
capiteln als eine Offenbarung des Gottes VZsuzx hingestellt, der auch an mehre-
ren anderen Stellen des Werkes seinen Dialog mit der Gottin der Erde wieder
aufnimmt. Doch hat man es hierbei augenscheinlich mit Zuthaten eines Be-
arbeiters aus der visnuitischen Sekte der Bhagavatas zu thun. Der Grundstock
unseres Werkes, das auch unter dem Namen Vispusitra citirt wird, gleicht
nach Form und Inhalt durchaus den Dharmasiitras und stimmt an den versifi-
cirten Stellen mit diesen Werken sowie auch mit A7 u. a. metrischen Smrtis
vielfach wortlich iiberein. Noch wichtiger sind die speciellen Beziehungen
unseres Vi. zu dem Kdathakagriyasitra u. a. Werken der Kathaschule, aus
deren Veda, dem Kathaka, viele der von Fi. citirten Spriiche entnommen
‘sind, wihrend die oft sehr ausgedehnten Parallelstellen zu dem Grhyasiitra
dieser Schule sich besonders. beim Sraddharitual, beim Vaisvadevaopfer und
beim orsotsarga finden. Da diese Riten innerhalb jeder vedischen Schule
nur nach ihrem besonderen Ritual vollzogen werden, so kann man V7. gradezu
als das Kathaka-dharmasutra betrachten, das wahrscheinlich durch einen #hn-
lichen Vorgang seiner speciellen Schule entfremdet und zu einem allgemein
giiltigen Rechtsbuch wurde, wie wir dies bei Gawt. und Vas. durch historische
Zeugnisse belegt fanden. Noch zur Zeit des Gowvindardja (12. Jahrh.) scheint
ein auf dharma beziigliches Sitrawerk der Kathaschule existirt zu haben, da
die Smrtimarijar: dieses Autors eine prosaische Vorschrift eines Kathasutrakrt
iiber die Busse fiir Brahmanenmord citirt, die allerdings bei V7. fehlt®, Die
kanonischen Schriften der Kathaschule, die urspriinglich im Penjab und in
Kasmir zu Hause war, konnen zu den iltesten Uberresten der indischen Lit-
teratur gezdhlt werden. Freilich enthilt unser Werk in seiner jetzigen Gestalt
auch abgesehen von den visnuitischen Beifligungen eine Reihe von Stellen
modernen Characters, so die Erwidhnung der 7 Wochentage einschliesslich der
Bezeichnung des Donnerstags als jaiva 78, 1—7, die Stellen iiber Wittwen-
verbrennung 25, 14 und 20, 39, iiber Biicher pusfake 18, 44 und 23, 56,
iiber Wallfahrtsorte aus allen Teilen Indiens 85, 1—52, iiber #rimurti 30, 7,
die vage Bestimmung der Grenzen des Arierlandes (drydvarta) 84, 4 u. a.
Lassen sich auch die meisten Stellen dieser Art unschwer als spitere Zusitze
ausscheiden, so wird dadurch doch das Alter der jetzigen Redaktion unseres
Werkes einigermassen zweifelhaft. Zu den iltesten Teilen desselben scheinen
die juristischen Abschnitte zu gehoren, namentlich das Konigsrecht in adZy. 3
und das Strafrecht in ed%y. 5, auch das Erbrecht nebst der Lehre von den
Mischkasten in 15—18, wihrend die Gesetze iiber Schuldrecht und Gerichts-
verfahren in 6—14 einen weniger altertiimlichen Eindruck machen. Die adZy.
19—96 handeln von Totenopfern, Unreinheit, Frauenrecht, den Sakramenten,
dem Vedastudium, den Siinden und den Bussen dafiir einschliesslich der Lehre
von den Hollen und der Seelenwanderung, den Aufgaben des gr/4astia und
sndtaka, den sraddha, milden Gaben und den Pflichten des wdnaprastia und
des Asketen. Die Sprache enthilt wenig Altertiimliches, aber auch fast gar
keine Corruptelen, da der Text wahrscheinlich schon frithe sorgfiltig commen-
tirt wurde. Verweisungen auf iltere Rechtslehrer fehlen, wie auch 77 seiner-
seits nicht in anderen Smrtis citirt wird. Inhaltlich sind nichst den Beziehungen
zu M. diejenigen zu V. am auffallendsten. Die visnuitische Bearbeitung unseres
Werkes kann, wenn die griechische Bezeichnung des Donnerstags dem Bearbeiter
zur Last fillt, keinenfalls frither als etwa das 3. Jahrh. n. Chr. gesetzt werden.
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Das neu entdeckte, noch ungedruckte diarmasistra des Harita besteht
wie Vas. aus 3o adlky., ist aber umfangreicher als alle bisher genannten Werke
ausser V7. Vor dem Auftauchen der bis jetzt einzigen Hs. dieses Werkes,
die von V. S. Islamapurkar in Nasik aufgefunden wurde™, kannte man ein
dharmasiutra des H. nur aus Citaten, und auf Grund derselben hatte ich 1889
den gyavaharadiydye des H. zusammengestellt und W. CALAND 1893 in sei-
nem Ahnencult einen Uberblick iiber A’s Darstellung des sraddia gegeben.
Diese Citate lassen sich in der Hs., so weit sie nach Sprache und Inhalt einen
altertiimlichen Eindruck machen, fast vollstindig nachweisen, dagegen fehlen
darin die metrischen Citate iiber Gerichtsverfahren und Schuldrecht, deren
viel moderneren Charakter ich hervorgehoben hatte. Offenbar sind diese
Citate aus einem jiingeren Werk geflossen, wie noch jetzt mehrere dem A.
zugeschriebene versificirte Werke aus neuerer Zeit existiren (§ 8). Andre
altertiimliche, auf sraddia, Unreinheit, Bussen, Speise- und Baderegeln u. a.
Teile des religivsen Rechts beziigliche, meist prosaische Citate finden sich
dagegen in der Hs. vor, wenn auch seit der Zeit des Hemadri (13. Jahrh.),
der eine enorme Menge solcher Citate gibt, unser Werk manche Einbussen
erlitten zu haben scheint. Im 14. Jahrh., wird das diarmasutra des H. hiufig
citirt in dem beriihmten Commentar zu Pardsara von Mdadiava, und diese
Citate hat der Herausgeber dieses Werkes, der schon genannte V. S. Isla-
mapurkar, grosstenteils in der Hs. aufgefunden. Von anderen alten Smrtis
enthilt das Sutrawerk des Usanas (§ 4) in adZy. 4 einen Hinweis auf die
Ansicht des /. iiber die Folgen einer Verbindung mit einer Stdra, der mit
einer Stelle bei /A, 21 merkwiirdig iibereinstimmt (CaLaND)?*S; allerdings be-
zieht sich U. auf den speciellen Fall, dass aus einer solchen Verbindung ein
Sohn hervorgeht. Ist hiernach die Existenz unseres A. im Mittelalter und
schon frither ebensogut beglaubigt wie bei den bisher besprochenen Werken,
so stimmt /. mit denselben auch formell und inhaltlich so genau als moglich
iiberein. Die Prosa, die im Ganzen tiiberwiegt, wechselt mit Anustubhs und
Tristubhs, die Verse werden oft eingeleitet durch das typische. atZdapy wdara-
ranti der Dharmasiitras, Citate aus den Vedas sind ziemlich hiufig. Der
Inhalt betrifft die Quellen des Rechts, den braZmacarin, sowohl upakurvanata
als naisthika, den snataka und griastha, den vanaprastha und yati, Speise-
verbote, den pratigraia, die rtvis, die sraddia einschliesslich der pariktidisaka
und panktipavana, die Pflichten des snafeka, den dcire im Allgemeinen, die
fiinf pakayajiia, Vedastudium und brasmacarya, yama und niyama, Unreinheit
und Aufhebung derselben, Bussen fiir verschiedene Vergehen, Zeugenverfahren,
Gerichtswesen und weltliches Recht, Frauenrecht, die Hauptsiinden, Speisung
der Brahmanen, die einzelnen Bussen, Siihnegebete u.dgl. In einem der
Citate aus A., das ich aber in der Hs. nicht nachweisen kann, scheint eine
Verweisung auf den srdddiakalpa in dem srawtasitra des H. vorzuliegen
(Caranp)®s.  Auch auf die specielle vedische Schule, aus der unser Werk
hervorgegangen ist, ldsst sich schliessen. BUHLER hat nach einer den Mai-
trayani nennenden Stelle, die in einem Commentar citirt wird, zuerst die
Vermutung ausgesprochen, dass A. ein Maitrayaniya war®., CavLanD hat
zur Bestatigung dieser Vermutung a. a. O. zwei andere Citate aus /. bei-
gebracht, in denen ebenfalls Maitrayani genannt wird und auf bemerkens-
werte Ubereinstimmungen zwischen anderen Citaten und dem Maitrayaniya-
parisista und Manavasraddiakalpa hingewiesen. Die Hs. enthidlt nicht nur
das BoHLER'sche und fast alle von CALAND angefiihrten Citate, sondern sie
weist auch andere Zusammenhinge mit der Maitrayaniyaschule auf, indem sie
auch sonst den bdZagavan maitrayanik anfihrt und Spriiche aus der AZS. citirt,
so den bekannten Spruch safadayo vire MS. 1, 7, 5. Die verhiltnismissig
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zahlreichen Anfihrungen aus A. bei Ap. und Bawudh.'” sprechen ebenfalls
dafiir, dass er ein swtrakdra zum schwarzen Yajurveda war; allerdings findet
sich keine dieser Stellen in der Hs. Die Hs. stammt aus Nasik, und diese
Stadt ist zugleich der Fundort zweier Hss. der A47S. Die Maitrayaniyas wohn-
ten sonst weiter im Norden, wahrscheinlich in der Nihe der nahe mit ihnen
verwandten Kathas und zihlen wie diese zu den iltesten vedischen Schulen®,
Auf kashmirische Herkunft unseres /. scheint das in einem Citat gebrauchte,
nach dem Commentar (bei Hemadri 3, 1, 559) kashmirische Wort Zaplella
zu deuten. Vielleicht ist unser /. die ilteste der erhaltenen Smrtis. Ver-
weisungen auf Hltere Rechtswerke giebt /. nicht, wenn er sich auch auf
Prajapati, M. (statt munir abravit ist in 19 wohl manur abravit zu lesen)
und die dcaryal beruft, und wenn er mit allen anderen alten Smrtis oft wort-
lich iibereinstimmt, so sind solche Analogieen offenbar nicht auf Entlehnung,
sondern auf die gemeinsame Tradition der vedischen Schulen zuriickzufiihren.
Leider ist die As. so iiberaus fehlerhaft, dass an eine Edition des wichtigen
Werks auf Grund derselben nicht zu denken wire. Es wire daher zu wiinschen,
dass noch weitere Hss. zum Vorschein kdmen, und besonders der alte Com-
mentar, auf den Hemadri 3, 1, 559 Bezug nimmt.™.

Weit correcter als die A.-Hs. ist die BUuLER’sche Hs. des Vaiklanasa-
siatra in der Wiener Universititsbibliothek, bestehend aus einem »gr/yac« in
7 prasna und einem »griyadiarmac« in 4 pr. Letzteres handelt hauptsichlich
von den vier dsrama, wobel von dem draZmacarin und griastha je 4, von
dem wanaprast/ia zunichst 2 Arten mit vielen Unterarten unterschieden werden
(#r. 1), von den speciellen religivsen Pflichten des vanaprastia, snana, blojana,
snatakadharma, der Lebensweise des vdnaprasthia und bhifsw, den Misch-
kasten u. dgl. (2, 3) und von den pravara (4). Das eigentliche Recht fehlt
in diesem Werk, das ja auch nur ein grhyadiarma, kein dhiarmasiatra ist,
um so ausfiihrlicher werden darin die Pflichten des Waldeinsiedlers dargestellt,
der bekanntlich auch waikZanasa heisst, nach Vikianas, der auch in dem
vorliegenden Werk als Autoritit erscheint (i#y dka viklhanak). Die Bezeich-
nung vaikhanase kommt schon bei Gawut. 3, 2 vor, und Bawdh. 2, 11, 14 und
M. 6, 21 berufen sich bei ihrer Darstellung der Pflichten des Waldeinsiedlers
auf vaikhanasa-sastram, resp. -matam, worunter nach den Commentatoren ein
Sttrawerk des Vik/Zanas iiber die Pflichten des vanaprast/ia zu verstehen ist.?°
Hat sich dieses Werk in unserer Hs. erhalten? Der sramanakagni oder die
Anlegung des Feuers sramanakiyena vidhanena, der Zeitpunkt fiir den Eintritt
in den Wald (gutram pautram ca drstva), die Unterscheidung zwischen dem
sapatntka, den seine Gattin begleitet, und dem apatnika, der allein in den
Wald geht (1, 6—8; 2, 1 ff) und manche andere characteristische Regeln
unseres Werks kehren in der That in den Smrtis wieder, Anderes wie der
phenapa, audumbara, kuticaka u. a. Arten von Einsiedlern ist dagegen bisher
nur in den Puranas oder im Ma/. nachweisbar. Einen ganz modernen Ein-
druck machen die vielen auf den Cult des Nardyapa beziiglichen Stellen,
die sich wie ein roter Faden durch das ganze Siutra ziehen. Ferner kommt
auch der Ausdruck dwdiavara darin vor (BUHLER).*S Als ein Zeichen spiter
Entstehung ist auch der Hinweis auf die Witwenverbrennung in dem Vaz.-.gr.
7, 2 anzusehen: salkamarane . .. dampatt dikayati, wenn sakamarapa hier
nicht anders zu erkliren ist (§ 20). Freilich gilt die Vaikhanasaschule nach
Maradeva bei WIL 110 auch fiir eine der jiingsten Schulen des schwarzen
Yajurveda. Seine Zugehdrigkeit zu diesem Veda bekundet unser Werk durch
Anfilhrung von Mantras aus demselben und Erwihnung der Yawl-samtita,
allerdings sehen, worauf mich Dr. CaLaxp aufmerksam macht,* manche
Mantras ganz postvedisch aus und hitten bei den Yajustexten auch blosse
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Pratikas genligt. Gehort unser Werk mit dem auch noch ungedruckten

Vaikhanasa-srautasitra® zusammen, so ist es zu der Classe der eigentlichen

Dharmasiitras zu stellen. Da eine Bearbeitung des ganzen Vaikianasasitra
von berufener Seite in Aussicht steht, so gehe ich nicht weiter darauf ein.

1 SiMoN, Ved. Schulen 28—31; Kum., Tantravarttka 179; BUHLER SBE 14,

XI; 25, 613, — 2 SiMoN L c. 27; J. WiLsoN, Indian Caste 2, 54. — 3 Census of

India, 1891, 8, 184. — 4 BUHLER SBE 2, XLVIIf. — 5 L c. XLIXff,, vgl. WEsT

and BUHLER3 34, 39. — 6 BUHLER L. c. LI. — 7 Vgl. BUHLER SBE 14, IX—XXVIII

und Indian Studies 5, 6 (1895). — 8 Vgl. FUHRER, Pus. 5; JoLLy ZDMG 31, 130;

EGGELING, Cat. No. 1253 ff. — 9 BUHLER 1. ¢. und ZDMG 31, 704 ff.; BOHTLINGK
ZDMG 31, 480ff. — 10 Vivdadacint. 152. — 1t Kum. 1. c.; BUHLER SBE 14, XI;
25, 613. — 12 Vgl. meine Ubers. SBE 7 und Ausgabe in der Bibl. Ind. — 13 BUHLER
SBE 25, XXI. — 14 Die Moglichkeit, die Hs. beniitzen zu konnen, verdanke ich
BUHLER, der dieselbe aus Indien kommen liess und mir nebst seiner Copie eines
Teils derselben zur Verfiigung stellte. — 15 Briefliche Mitteilung. — 16 SBE 14,
XX, — 17 1. c. Ind. s. v. Harita. — 18 L. VON SCHRODER, MS 1, XIX ff. —
19 AUFrRECHT C. C. 766. — 20 BUHLER SBE 25, XXVII—XXIX. — 21 Vgl. AUFRECHT
L c. 610.

§$ 4. Sekundidre und fragmentarische Dharmasiitras. Die Ab-
fassung von Sitrawerken iiber dkarma reicht in ein graues Altertum hinauf,
denn schon in Pataiijali’s Makhabhisya wird darauf Bezug genommen, ja
schon in Yaska's Nirukta eine Reihe von Rechtsgrundsitzen im Sitrastil
citiert.” Andrerseits hat aber das Aussterben vieler vedischen safracarana
und das Aufkommen versificierter Werke iiber dZarmae den Siutrastil niemals
vollig ausser Cours gebracht, und ein Sttrawerk iiber d%arma kann daher
nur beim Hinzutritt anderer Kriterien, wie sie namentlich alte Citate bieten,
in die ilteste Periode des indischen Rechts gesetzt werden. So ist die kleine
Budhasmrti,® die eine gedringte prosaische Darstellung der samskdra, Opfer,
des varna-, dasrama- und rajadharma enthilt, in keiner Weise durch Citate
beglaubigt. JBudia wird in den Aufzihlungen der Verfasser von Rechts-
biichern bei Y., Par., Paithinasi, Saikhalifiita und im Padmapurina noch
nicht genannt und selbst in den mittelalterlichen Rechtswerken nur Husserst
selten citiert. Ein versificierter Text, den Hemadri 2, 1, 150 von Budha
citiert, ist in seiner gedruckten Smrti nicht enthalten. Hienach ist dieselbe
wahrscheinlich eine moderne Compilation. Wichtiger ist der in einer Mischung
von Prosa und Versen, worunter auch Tristubh, abgefasste, noch ungedruckte
Usanas3 in 7 adhy., die von Unreinheit und Reinigung, den Kasten, Bussen,
sraddha, Verkauf verbotener Waren und Strafen handeln. Der griosste Teil
des sraddiakalpa und umfangreiche Stellen aus dem sewcakalpa in diesem
noch ungedruckten Werk finden sich bel Hemddri, einige Stellen auch im
Madhaviya citirt.t Dagegen enthilt dieser Usanas keinen der 21 meist ver-
sificierten Texte, die ithm in der Af7% zugeschrieben werden, ebenso fehlen
darin die auf eigentliches Recht beziiglichen Texte, welche der Viramitrodaya,
Mayakha u. a. juristische Werke von diesem Autor citieren und zahlreiche
andere, alle Teile des dZarma betreffende Citate in anderen Dharmanibandhas.
Unser U. seinerseits scheint eine Stelle aus Manx anzufiihren;5 auch erwihnt
er M. hiufig als Autoritit,° was freilich nicht viel bedeutet, und fiihrt an
einer mit A 3, 16 merkwiirdig genau iibereinstimmenden Stelle, iiber die
Folgen der Ehe eines Brahmanen mit einer Studra, Vasistha, Harita, Saunaka
und Gautama an’ Drei dieser Citate sind, wenn auch nicht genau, in
unserem Vas. 1, 24ff,, Har. 21 (vgl. 0. § 3), Gaut. 4, 26 enthalten. Hienach
wire unser 0. jlinger als M., Vas., Har., Gaut., aber idlter als Hemadri
(13. Jahrh.) und jedenfalls nur unvollstindig erhalten, da so viele der alten
Citate bei ihm fehlen und mehrere der wichtigsten Teile des dharma gar
nicht behandelt sind. Allerdings sind die Hss. schlecht und enthalten grosse
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Liicken, besonders in ad4y. 1 und 2. Der alte Rsi Usanas gilt auch als der
Verfasser einer anderen Smrti,® die einige prosaische Stellen enthilt. Dieses
schon mehrfach gedruckte Werk ist jedoch offenbar nicht der U. der Citate,
da keines derselben sich darin zu finden scheint. Es besteht aus 618 Slokas
und 2 prosaischen Sitras in 9 ad/4y., die von den tiglichen Pflichten, sr¢dd/a,
Unreinheit und Bussen handeln und oft wortlich mit 7. tibereinstimmen. Die
kleine Smrti des Kdasyapa® oder Upakasyapa handelt zuerst in Prosa, am
Schluss in Slokas, von den Pflichten des griastha, dcara und prayascitta.
Doch kann dieses Werk im gilinstigsten Fall ein Auszug aus dem echten
dharmasiatra des als Rsi und Rechtslehrer wohlbekannten Kasyapa sein, da
derselbe mehrfach als Autor von Slokas und prosaischen Texten iiber Erb-
recht, fromme Stiftungen u. a. in dem vorliegenden Werk fehlende Teile des
Rechts citiert wird. A#7, beriihmt als Rsi und als Rechtslehrer schon A7.
3, 16 citiert, gilt als der Verfasser verschiedener Smrtis, von denen eine un-
gedruckte™ in 9 adky. ein Gemisch von Prosa und Versen in der Weise
aufweist, dass ad/y. 1—3, 6 und 9 zusammen 61 Slokas enthalten, wihrend
adkhy. 4 ganz, 7 und 8 grosstenteils aus Prosa bestehen. Der Inhalt bezieht
sich ausschliesslich auf Busse und Sithne im Diesseits und Jenseits fiir ver-
schiedene Siinden und Vergehen und deckt sich grossenteils mit dem ge-
druckten Zag/u-Atri, der aber nur in 4 einen kurzen prosaischen Abschnitt
enthilt, und dem nahe mit letzterem verwandten, ebenfalls gedruckten Vyddia-
Atri** Nur in dem letzgenannten Werk vermag ich eines der in den Dhar-
manibandhas (Madk. 1, 432) vorkommenden Citate nachzuweisen. Safdtapa
(oder Vrddha-S., Brhacchatitapa) wird von Y. und Pardsara als Rechts-
lehrer erwihnt und von Hemadri, Vijiianesvara u. a. mittelalterlichen Autoren
hiufig als Verfasser von meist versificirten Rechtsregeln iiber Bussen, Un-
reinheit, Schenkungen, Almosen, srdddia u. a. Teile des religidsen Rechts
citirt. Von diesen Citaten findet sich wenigstens eines, das in Prosa von der
Busse fiir T6tung eines Brahmanen handelt (4474 zu Y. 3, 243), am Beginn
der von EccerinGg Cat. 3 No. 1362 beschriebenen Hs. vor, die in 12 adZy.
in einer Mischung von Prosa und Versen verschiedene Bussen, die Vaisvadeva-
und S'raddhaopfer, Speiseregeln, Unreinheit u. a. religivse Fragen behandelt.
Verwandt mit diesein .S'. ist das zu Anfang Prosa, weiterhin 139 Verse ent-
haltende diarmasisira des nemlichen Autors®? ibid. No. 1361. Ein ganz
anderes Werk ist dagegen die nur aus 63 Versen und 2 Prosastellen bestehende
Smrti des Vrddia-S., in der MaNDLIK (326) ein Citat aus diesem Autor iiber
Sraddha in der Nirpayasindhu gefunden hat. Ein prosaischer, ungedruckter
Brhaspati*3 in der Handschriftensammlung der R. As. Soc. in London kann
mit dem beriihmten Rechtslehrer dieses Namens, von dem so viele versificirte
Texte iiber eigentliches Recht citirt werden, nichts zu thun haben, scheint
vielmehr ein Religionsbuch einer neueren Secte zu sein. In gewisser Be-
ziehung das interessanteste von all diesen Werken ist die Smrti des Sezidia
(Brkhat- oder Vyddha-S.),** von deren 18 adky. die beiden, 11 und 12, teil-
weise in Prosa, die iibrigen allerdings durchweg in Versen geschrieben sind.
Der mannigfaltige Inhalt dieses Werks bezieht sich auf wzarpe- und dsrama-
dharma, Baden, Wasserschliirfen, Gebete, die Heiligkeit der Gayatrz, Wasser-
spenden, srddd/a, Reinigungen und Bussen. Citirt finde ich gegen 30 % aus
adly. 4, 8, 9, 11, 16, 17 allein in Mit (zu V. 3, 30, 260, 264, 290, 293, 309),
Madh. (1, 236, 238, 250, 274, 284), und Jimatavahrana's Dayabhaga (p. 212),
so dass die Echtheit dieser Smrti geniigend verbiirgt erscheint. Freilich finden
sich viele andere Citate, insbesondere alle prosaischen, nicht darin, doch
scheint der Vers iiber den parivitti 17, 43 mit einer Mit. zu V. 3, 265 citirten
prosaischen Regel iiber den nimlichen Gegenstand iibereinzustimmen. So
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stellt dieses Werk, nach der zutreffenden Bemerkung BUHLER’s, eine Uber-
gangstufe zwischen den Dharmasiitras und den versificirten Smrtis dar.

Unter denjenigen Fragmenten von Dharmasiitras, die man nur aus ein-
zelnen Citaten kennt, konnen im Allgemeinen diejenigen als die #ltesten gelten,
die in anderen Dharmasiitras angefiilhrt werden. Ein besonderes Interesse
kniipft sich an die alten Citate aus einem Sutrawerk des Manu oder der
Minavas®S, wegen ihrer Beziehung zu dem gleichnamigen Rechtsbuch. So
findet sich ein merkwiirdiges Citat aus einem Manavam iiber das Schlachten
von Tieren bei Vas. 4, 5—8. Die teils prosaische, teils metrische Stelle ist
ganz im Stil der alten Dharmasiitras gehalten und mag aus einem als Quelle
des Manavam dharmasastram zu supponirenden Manavam dharmasitram
stammen, da bei M. 5, 41, 48 die metrische Hilfte dieses Citats vorliegt,
nur mit dem Unterschied, dass bei 7. 5, 48 gemiss dem jiingeren Princip
der aZimsa der Fleischgenuss ausnahmslos verboten wird. Die iibrigen Citate
aus M. bei Vas., einschliesslich des freilich ganz formelhaften manur abravi,
sind in Versen, und 6 davon finden sich in unserem A/, wortlich oder mit
geringen Modificationen vor, wihrend 3 (Vas. 12, 16; 19, 37; 23, 43) nicht
bei M. nachweisbar sind. Die obige Stelle 47, 5, 41 kommt ausser bei Vas.
auch im Sarikh.-griya 2, 16, 1 vor. Schon Gaut. 21, 7 beruft sich auf einen
M. in Prosa als Autoritit flir die Lehre, dass die drei ersten Todsiinden un-
siihnbar sind, und so lehrt auch unser 7. 11, 90—92, 104 f,, 147 in der Sache
das Nemhche, da die dort vorgeschnebenen Bussen dem Selbstmord gleich-
kommen. Uber das etwas zweifelhafte Citat aus M. in dem dkiarmasitra des
Usanas s. o. und Anm. 5. Einen altertiimlichen Eindruck machen auch die
zwel Hinweise auf die Lehren der Manavak in dem Nitisara des Kamandaki
2, 3 und 7, 24f (= M. 7, 155—157), in dem diese Manavak eine vedische
Schule, und zwar eine noch nicht allgemein anerkannte, zu sein scheinen.
Doch finden sich solche Verweisungen auf die Lehren der Manava} auch in
den jiingsten Smrtis, z. B. in einem Citat aus Kafygyana im Ratn. 332, wo
eine Ansicht der Manava/ iiber Bestrafung des Diebstahls citirt wird, die
ungefihr unserem M. 9, 270 entspricht. Uber die alten Citate aus Harita
s. § 3. Die metrischen Citate aus Yama bei Vas. (11, 20; 14, 30; 18, 13—16;
19, 48) brauchen natiirlich nicht aus einem d/iarmasiatra des mythischen
»Konigs des dharma« zu stammen. Von den in den mittelalterlichen und
neueren Dharmanibandhas citirten Sttratexten erwihne ich zunidchst einen
freilich vereinzelten prosaischen Text des Vyddia- oder Brian-Manu iiber
die Busse fiir einen Brahmanen, der Gold gestohlen hat®. Der »alte« oder
ngrosse« M. gilt sonst nur als Verfasser von Slokas, die durch den Hinweis
auf die Zeichen aje und 4anyd des Tierkreises, auf das Erbrecht der Witwe
u. a. Punkte ihren modernen Ursprung verraten. Vgl. § 8. Umfangreiche
prosaische Texte, vermischt mit poetischen, iiber alle Teile des d/arma werden
dem durch seine Gerechtigkeit spriichwortlich gewordenen Briiderpaar Sarik/a
und ZLikkita zugeschrieben, das schon Pardsara 1, 24 als die fiir das Dvapara-
zeitalter massgebende Autoritdt bezeichnet. Nach Kumdrila*? wurde zu seiner
Zeit das Werk des Sarikia-Likhita vorzugsweise von der Schule der Vijasa-
neyins befolgt (parigriita), wenn es auch zugleich wie alle vedischen Schul-
biicher als allgemein bindend galt. CaLanp hat unabhingig hievon nach-
gewiesen, dass die von ihm zusammengestellten Texte des Briiderpaars iiber
Sraddia sowohl den Mantras als den Ceremonien nach genau mit dem Ritus
der Vajasaneyins iibereinstimmen®, Dagegen scheint das ebenfalls vorzugs-
weise aus prosaischen Texten bestehende, auch fiir das eigentliche Recht
wichtige dkarmasitra des Paithinasi zum Atharvaveda zu gehoren, wie schon
BLOOMFIELD * vermutet und CALAND ?° durch die Ahnlichkeit des von ihm nach
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den Citaten zusammengestellten srdddiakalpa dieses Autors mit dem Athar-
varitus wahrscheinlich gemacht hat. Ein prosaisches Citat iiber Adoption
aus einem Katzyalaugdksisutra konnte auch aus einem griyasatra geflossen
sein. Ebenfalls an den Namen des Katydyana, der bekanntlich ein swtrakdra
des weissen Yajurveda war, kniipft eine prosaische Vorschrift iiber Beschidigung
von Waren u. s. w. an, die Medhatithi zu M. 8, 215 aus einem Kdtydyaniyam
satram citirt?.  Katyayan-Brahmanen gibt es z. B. in Puna noch jetzt, wenn
auch nicht klar ist ob dieselben mit der gleichnamigen vedischen Schule zu-
sammenhingen. Uber die versificirte Smrti des Ka#yayana s. § 9. Ein von
Paraskara verschiedenes, eine Riickverweisung auf das srewfasiitra enthaltendes
» Katyayanagrhya« wird bei Hemadri 3, 1, 1324 citirt. FEinzelne prosaische
Vorschriften werden auch von Devala, Pracetas, Bhrgu, Vyisa u. a. Autoren
angefiihrt, die sonst nur als Autoren versificirter Smrtis bekannt sind.
1 Vgl. WesT and BUHLER3 37f. — 2 EGGELING, Cat. No. 1323; Dhs. (Bomb.)
854—56 und die Madr. ed.; BURNELL, Tanj. Cat. 125; WEBER, Verzeichnis No. 1753. —
3 WEsT and BUHLER3 36; MANDLIK 291 f.; EGGELING 1316; ZDMG 31, 129 und
Tag. Lect. 53. — 4 Diesen Nachweis verdanke ich Herrn Dr. W. CALAND in Breda,
der mir auch seine Collationen von 4 Hss. dieses Werks in liberalster Weise zur
Verfiigung stellte. — 5 Vgl. BUHLER SBE 25, XXXV. Die Lesart manur aka haben
auch die HAUG’sche und 2 von MANDLIK beniitzte Hss. Dr. CALAND vermutet, dass
das Citat nicht in der auf diese Worte folgenden Prosastelle, sondern in dem voraus-
gehenden, auf M. 5, 62 deutenden Bruchstiick eines Verses steckt, erinnert iibrigens
betreffs der v. 1. sumantur aka an ein analoges Citat aus Sumantx bei Hem. —
6 Vgl. BuHLgr L c. LXIL. — 71 c. XXVII; ZDMG L c. — 8 Dhs. (Calc) 1,
501—554. — 9 Dks. (Bomb.) 856 ff., vgl. EGGELING 1317; BURNELL 124. — 10 EGGE-
LING No. 1305 f.; BURNELL 124; ZDMG 31, 128. — 11 Dés. (Calc.) 1, I—12; 47—59.
12 Offenbar das nemliche Werk beschreibt MANDLIK 326 f., der darin einen Hinweis
auf die #imiirti gefunden hat. — 13 Tag. Lect. 52. — 14 Dks. (Calc.) 2, 343—374;
EGGELING No. 1357 f.; BURNELL 127; MANDLIK 314 f.; WEST and BUHLER3 40f, —
15 BUHLER SBE 25, XXXI—XXXVIIL. — 16 HERBERICH, Zitate aus Vyddhamanu
(Wiirzb. 1893) No. 82. — 17 Zantravarttika 179; COLEBROOKE, Ess. I, 339 (ed.
CoweLL). — 18 Altind. Ahnencult 100, 136 ff., 252 f., 264. — 19 Kazs, XVIIL —
20 ], ¢c. 99, 109 f. — 21 BUHLER IA 14, 324.

§ 5. Das Rechtsbuch des Manx. Wie von den Dharmasitras, so
haben sich auch von den nach den Angaben des Caranavyiia u. a. Werke
fast unzihligen vedischen Schulen (carana), in denen die Siitras einst gelehrt
wurden, nur verhiltnismissig wenige, triimmerhafte Uberreste bis auf die
Gegenwart erhalten. Von den iiberhaupt nicht zahlreichen Brahmanen, die
noch mit ihrer alten Litteratur vertraut sind, hilt nur ein Teil, die Klasse
der vaidika, an der alten Sitte fest, die kanonischen Biicher ihrer speciellen
Schule auswendig zu lernen und gegen ein Almosen herzusagen®. Auch in
dem socialen Leben der Brahmanen tritt die auf der Verschiedenheit des
Vedastudiums beruhende Einteilung derselben hinter anderen Einteilungs-
griinden meist geographischer Natur stark zuriick. So sind z. B. zwischen
den Konkanasths und Devrukhes in Puna Zwischenheiraten nicht gestattet,
aber innerhalb dieser beiden Kasten besteht zwischen Rigvedis und Apastambs
resp. Yajurvedis das Connubium? Neben dem waidiza finden wir als Specialisten
anderer Art den srofriya oder fotr, der die Srautasiitras kennt und die auf
denselben beruhenden Opfer darzubringen weiss, den yds#ika, der die Grhya-
siitras studiert hat und die auf denselben beruhenden semskdra vollzieht, den
Jyotisin Astrologen, den sdstrin oder dharmasastrin, der die Rechtsbiicher
kennt und auszulegen weiss u. a. Fachgelehrte3, deren Anzahl in einem Centrum
der Sanskritstudien wie z. B. das Sanskrit College in Benares noch weit grosser
ist. Offenbar ist aber diese Specialisirung nicht erst neueren Datums, sondern
bildete eine natiirliche Folge der frilhe eingetretenen Erweiterung des Um-
kreises der Wissenschaften, die eine gedichtnismissige Bewiltigung derselben
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trotz der langen auf das Vedastudium verwendeten Zeit zur Unmdoglichkeit
machte4. Dass das uns hier speciell interessirende Studium des heiligen Rechts
schon vor der Zeit der Dharmasiitras des Vas. und Baewd’i. zu einem be-
sonderen Fachstudium geworden war, beweisen diese Werke selbst, indem
sie als Mitglieder einer Versammlung von Autorititen (parisad) neben solchen
die mit den vier Vedas, oder den zedariga, oder der mimamsda vertraut sind,
auch den diarmapathaka hervorheben, worunter, da das diermasitra der
eigenen Schule als Bestandteil des 4afa schon unter den zedazge begriffen
ist, offenbar ein Brahmane verstanden werden muss, der mehrere diarmasatra
aus verschiedenen Schulen studiert hat5. FEine noch weiter gehende Speciali-
sirung ldsst V7. 83, 6 ff. erkennen, wo unter den eine Versammlung heiligenden
Personen pajiktipivana neben dem der auch nur einen wveddzga, oder die
purana, Epen oder die Grammatik studiert hat, derjenige genannt wird, der
auch nur ein einziges diarmasastra kennt. Auch der Umstand, dass die
Rechtswerke der verschiedenen Schulen nach der Ansicht der Commentatoren,
und zum Teil auch der Verfasser selbst, bestimmt waren sich gegenseitig zu
erginzen, spricht fiir das frilhe Aufkommen besonderer Kenner und Schulen
des diarma, die wir von den diarmajiia, -vid oder -pravaktr und parisad
der Smrtis, den diarmasdastrin in Bana's Harsacarita und den oft sehr vor-
nehmen diarmanibandia- und tikakare des Mittelalters bis auf die frither
den englischen Gerichtshofen beigegebenen Court Pandits und Shastris und die
‘volkstiimlichen Schiedsgerichte (pasic) der Gegenwart herab verfolgen konnen.
Dass die Rechtsbiicher schon um 7oo n. Chr. allgemeine Geltung erlangt
hatten, beweist uns die Angabe bei Awmarila, wonach dieselben zwar inner-
halb bestimmter vedischer Schulen aufgekommen und iiberliefert, zu seiner
Zeit aber auch sonst allgemein anerkannt waren?.

Nun sind die Rechtsbiicher, welche heutzutage in ganz Indien von den
Kennern des darma studiert und consultirt werden, in erster Linie die versi-
ficirten Smrtis, vor allem das Manavam dharmasastram und die sich daran
anschliessenden Commentare und systematischen Werke. Wie frithe die Autoritit
dieses Werks sich in ganz Indien verbreitet hatte, zeigen am besten die zahl-
reichen, in den verschiedensten Gegenden verfassten Commentare, die bis in
das frithere Mittelalter zuriickreichen und auf noch #ltere Quellen hinweisen.
Die in meiner Textausgabe des 7. (Lond. 1887) mdglichst vollstindig ver-
zeichneten Differenzen des Textes in diesen verschiedenen Commentaren sind
verhiltnismissig nicht bedeutend, und man kann daher nicht zweifeln, dass
unser M. schon vor 1ooo Jahren wesentlich ebenso wie jetzt existirt hat.
Ein noch ilterer Zeuge fiir das Vorhandensein einer dem jetzigen 7. mindestens
sehr #dhnlichen Smrti ist Br4.8, dessen etwa in das 6.—7. Jh. n. Chr. zu
setzende Fragmente eine intime Bekanntschaft mit A/, verraten. So spricht
Brk. 10, 13 von den verschiedenen von » M.« beschriebenen Gewichtseinheiten
mit deutlicher Bezugnahme auf 7. 8, 132—137; die beriihmte Stelle A7, 9,
57—68, wo der ziyoga zuerst angeordnet und dann verboten wird, hat schon
Brh. beschiftigt; betreffs der Zuldssigkeit des Spiels hebt er 26, 1 den Wider-
spruch hervor, der in dieser Beziehung zwischen 7. 9, 221 ff. u. a. Rechts-
lehrern besteht; und wenn Br4. 25, 33 von den 13 Sthnen spricht, die »von
M.« genannt wiirden, so steht dies nur scheinbar im Widerspruch mit den
12 Sohnen bei M. 9, 158, 180, da nach M. 9, 127 ff. der putrikaputra als
ein 13. Sohn betrachtet werden kann. Den Vorrang Ms vor allen anderen
Rechtslehrern hebt Br4. 27, 3 hervor. Bhrgw statt M. sagt er 13, 1 und
beweist damit seine Bekanntschaft mit denjenigen Stellen bei M., wo Brgu
als eigentlicher Verfasser erscheint. Auch NVar. scheint unseren /. voraus-
zusetzen, wenn auch sein Verhidltnis zu unseren /. nicht ganz so deutlich



1. DIE QUELLEN. 1§

ist als das des Br4., und Nar. ist um 500 n. Chr. zu setzen (§ 7). Nicht
minder beruhen die birmanischen und javanischen Rechtsbiicher auf A7, (§ 13).
Der schon genannte Kumarila (8. Jh.) ist als Gewdhrsmann um so wichtiger
als auch der von ihm oft angefiihrte alte Commentar sich schon hdufig auf
unseren /. beruft®. Die Inschriften stimmen hiezu wenigstens insofern als
sie M. an der Spitze der Rechtslehrer nennen, so schon eine Va/adliinschr.
aus dem 6. Jh. n. Chr.™,

Beachtenswert ist auch das Verhiltnis zwischen unserem /. und dem
Mat., das freilich sehr complicirter Natur ist'*. So wird Mar. 12, 56, 23 ff.
auf zwei Slokas hingewiesen, die M. svgu dharmesu gesungen habe. Der
eine dieser Slokas stimmt mit . 9, 321 iiberein, und der Ausdruck diarmal
wird oft gebraucht um ein dkarmasastra zu bezeichnen. Noch deutlicher ist
der Hinweis auf ein von M. verfasstes sastra Mak. 13, 46, 30 ff., um so mehr
als die hier citirte Vorschrift sich inhaltlich, zum Teil wortlich, mit /. 9, 87
deckt. In der Geschichte von Sakuntala Mah. 1, 73, 8 ff. wird wenigstens
M. selbst, wenn auch nicht sein Lehrbuch, als Gew#dhrsmann fiir eine Auf-
zghlung und Characterisirung der acht Heiratsformen aufgezihlt, die mit A7
3, 20—26 in der Hauptsache iibereinstimmt. Freilich erhilt man an anderen
vergleichbaren Stellen oft den Eindruck, dass das AMa%. auf eine dltere Vor-
lage zuriickgeht als unser A/, so wenn das eigentliche Recht darin wie in
den Dharmasiitras ganz ungeordnet und ohne jede Spur von den 18 Rechts-
titeln vorgetragen wird. Ferner enthilt /. eine ganze Reihe von Anspielungen
(namentlich 7, 41; 8, 110; 9, 23, 66, 129, 227, 314, 315; 10, 108), die eine
genaue Bekanntschaft mit dem Sagenschatz des AMak. verraten; allerdings
treten diese Anspielungen meist in den anscheinend jiingeren Teilen unseres
M. auf. Besonders auffallend sind die vielen gleichlautenden Stellen in beiden
Werken, die im AMa/4. nicht als Citate aus M. bezeichnet werden. Nach
BtHLER's Untersuchungen finden sich iiber 260 solcher Verse, d. h. etwa 1/,
des ganzen J., allein im 3., 12. und 16. parvan des Maki. Da bald das
eine, bald das andere Werk die besseren Lesarten enthilt, so kann diese Uber-
einstimmung nicht auf Entlehnung, sondern nur auf einer gemeinsamen Quelle
beruhen, und diese gemeinsame Quelle ist in der indischen Spruchweisheit
zu suchen.

Die Vorliebe fiir Spriichwérter und poetische Sentenzen, die noch jetzt
in Indien verbreitet ist, fand auf dem Gebiet des @Zarma ein besonders reiches
Feld fiir ihre Bethitigung. 7. liest sich wie ein Lehrgedicht und erhebt sich
sogar nicht selten zu poetischem Schwung. Schon die Dharmasitras sind voll
von Versen, die grossenteils wortlich bei M. wiederkehren; so hat Vas. 39,
Vi. iiber 160 Slokas mit M. gemein. Steht also das frilhe Vorhandensein
einer grossen Menge von Memorialversen iiber dharma fest, so musste es
gerade flir die dharmasastrin, die diese Verse auswendig konnten, nahe liegen,
ganze Werke metrisch abzufassen und die vorhandenen diarmasitra, sei es
ihrer eigenen oder einer fremden Vedaschule, zu versificiren. Die Annahme,
dass der Ubergang von der Siitra- zu der Slokaform zusammenhing und zu-
sammenfiel mit dem Ubergang des heiligen Rechts von den vedischen carana
an specielle Schulen des @Zarma, muss zwar der Natur der Sache nach eine
Hypothese bleiben, die aber durch Griinde verschiedener Art einen hohen
Grad von Wahrscheinlichkeit gewinnt. So lisst die innige Verwandtschaft
zwischen M. und dem Mak. es begreiflich erscheinen, dass fiir beide Werke
der epische Sloka gewshlt wurde, sei es, dass das Epos schon friiher in
dieser Form vorlag oder gleichzeitig mit 7. in dieselbe gebracht wurde. Wie
das Epos, so richtet sich /. an die grosse Masse des Volks oder wenigstens
der Gebildeten, des Sanskrit Kundigen. Und wie das Epos aus einer ein-
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fachen Schilderung von Schlachten und Kriegsscenen zu einem Lehrgedicht,
einer Smrti, umgeformt wurde™?, so entwickelten sich aus den dkermasutra, den
Handbiichern der Brahmanenschulen, poetische Darstellungen des diarma,
die fir Jedermann gleiche Giiltigkeit haben sollten. Auch die Entstehungszeit
unseres /. und unseres Ma/. in ihrer jetzigen Gestalt ist ungefihr die gleiche.
Wie M. seinen wesentlichen Bestandteilen nach mit Riicksicht auf sein Ver-
halten zu Br4. und Ndr. kaum spiter als in das 2.—3. Jahrh. n. Chr. gesetzt
werden kann, so muss auch das AMa/%. nach dem Ergebnis von BUHLER’s
Forschungen mindestens schon um 300—j500 n. Chr. ungefihr in seiner jetzi-
gen Gestalt existirt haben 3.

Wie das Mak. bei seiner Umarbeitung im Sinn des ausgebildeten Brah-
manismus bedeutend erweitert wurde, so erfuhren auch die Dharmasiitras
bedeutenden Zuwachs. Der beschrinkte, ausschliesslich religivse Standpunkt
der Vedaschule gestattete es, manche wichtigen Fragen nur andeutungsweise
zu behandeln, zumal da die Sttrawerke memorirt werden, also so compendids
als moglich sein mussten, und wie schon erwihnt schon von Anfang an dazu
bestimmt waren, sich gegenseitig zu erginzen. Dagegen musste ein Werk,
das dazu ausersehen war, von jedemn minnlichen Mitglied der drei hdheren
Stinde studirt und recitirt zu werden (M. 2, 16; 12, 126), viel mehr ins Detail
gehen und einen weit grosseren Kreis von Gegenstinden umfassen™. So ge-
biihrte in einem solchen Werk dem eigentlichen Recht, das in den Dharma-
slitras etwas stiefmiitterlich behandelt worden war, eine eingehende Darstellung.
Thatsichlich machen die juristischen Abschnitte, d. h. der 8. und der 1. Teil
des 9. adky., iiber ein Viertel des ganzen, umfangreichen Werkes aus (713
von 2684 Versen), wihrend sie in den Dharmasiitras einen verhiltnismissig
weit kleineren Raum einnehmen. Einzelne Vorschriften und Grundsitze wer-
den durch die schon erwihnten Beispiele aus dem Sagenschatz des Ma/.
erldutert. Auch das Konigsrecht (7, 1—226; 9, 294—325) hat im Vergleich
mit den Dharmasiitras z. B. Vi. adZy. 3 bedeutende Erweiterungen und Zu-
sitze erfahren, wozu u. a. die Tageseinteilung des Konigs (M. 7, 145 £, 151 ff,
216, 221 ff.) gehort, die ausser im Mak. 15, 5, 10 ff. auch in Dandin’s Dasa-
kumaracarita 8 (p. 156 ed. GopaBoLE) wiederkehrt, und namentlich die exor-
bitante Verherrlichung und Vergéttlichung des Konigtums (M. 7, 1—15; 9,
294—31I u.a., vgl. Mak. 1, 82,18 u. a.), die in einem auch flir Ksatriyas
und ihre Ratgeber bestimmten Werk ganz am Platze war, wihrend in der
vedischen Litteratur und den Dharmasitras das Konigtum in der Regel nur
in Verbindung mit dem Brahmanentum gefeiert wird. Die philosophischen
Abschnitte des 1. und 12. adZy. beruhen, wie GARBE™ nachgewiesen hat, auf
einer spiten, puranaartigen Umdeutung dieses philosophischen Systems. Auch
die iibrigen Biicher enthalten vieles, das wahrscheinlich erst bei der Versifi-
cirung des urspriinglichen Werkes hinzugefiigt worden ist, so der philosophisch-
medicinische Exkurs 2, 89—100, die Classification der pifara} 3, 193—201,
die Besprechung der Subsistenzmittel der Brahmanen 4, 1—24, die Einleitung
zu den Speiseregeln 5, 1—4, die auffallend weit ausgefiihrten Angaben iiber
die Mischkasten 10, 1—7%4, die unnétig wiederholten Vorschriften iiber die
Pflichten der Kasten 10, 101—131 u. a.

Wie nach seinem Inhalt, so stellt #Z. nach der Anordnung des Stoffs
einen bedeutenden Fortschritt gegeniiber den Dharmasiitras dar. Die alten
vedischen Bezeichnungen fiir die Hauptabschnitte und Unterabteilungen, grasna,
patala und Zhanda (kandika), haben sich allerdings fast nur bei den eigent-
lichen Dharmasiitras noch erhalten, wihrend in den iibrigen Werken die Ein-
teilung in adky. durchgefilhrt ist, die auch bei A7, vorliegt. Von den 12
ad’y., in die M. eingeteilt ist, behandeln die sechs ersten die Erschaffung der
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Welt und die Pflichten der vier dsrama einschliesslich der sraddia-, vai-
Svadeva- u. a. Opfer; die zweiten sechs ad%y. handeln von den Pflichten des
Konigs, insbesondere der Rechtsprechung und Strafgewalt, von den Beschif-
tigungen der vier Stinde und der Mischkasten, von der Busse und der Seelen-
wanderung. Das eigentliche Recht zerfillt nach M. in 18 Materien: 1) Ein-
treibung einer Schuld, 2) Hinterlegung, 3) Verkauf ohne Eigentumsrecht,
4) Gesellschaftsvertrige, 5) Annullirung von Schenkungen, 6) Verweigerung
von Lohn, %) Bruch von Vertrigen, 8) Aufhebung von Kauf oder Verkauf,
9) Streitigkeiten zwischen Viehhirten und deren Dienstherren, 10) Grenzstreitig-
keiten, zT) Realinjurien, 12) ¥erbalinjurien, 13) Diebstahl, 14) Gewaltthaten,
135) sexuelle Verbrechen, 16) Eherecht, 17) Erbrecht, 18) Spiel und Wetten.
An dieser Einteilung des indischen Rechts ist von MILL* u. A. scharfe Kritik
geiibt worden, sie ist aber nicht nur als ein erster Versuch anerkennenswert,
sondern macht auch den Eindruck einer direkt aus dem praktischen Leben
gegriffenen und den vorliegenden Bediirfnissen durchaus entsprechenden Classi-
fication. So steht das mit der Lehre vom Gerichtsverfahren eng verwobene
Schuldrecht seiner eminenten Anwendbarkeit wegen an der Spitze; es folgen
die bei der allgemeinen Unsicherheit des Eigentums besonders wichtigen Depo-
sita, die den Brahmanen aus Standesinteresse sehr am Herzen liegende Lehre
von den Donationen und Stiftungen, das Gesellschafts- und Handelsrecht, die
Grenzstreitigkeiten u. a. Materien aus dem Gebiete des Privatrechts. Die
fiinf nichsten Materien haben auf das Strafrecht Bezug. Die besonders ein-
gehenden Abschnitte tiber Ehe- und Erbrecht machen zusammen das Familien-
recht aus. Die wenigen Verse iiber Spiel und Wetten bilden einen kurzen
Anhang ™8,

Kehren wir von diesen jiingeren Elementen in unserem A/, zu den Grund-
bestandteilen des Werks zuriick, wie sie aus der Vergleichung desselben mit
den Dharmasiitras erschlossen werden konnen, so entsteht die weitere Frage,
ob nicht ein bestimmtes, einzelnes Werk dieser Klasse als die Quelle unseres
M. ramhaft gemacht werden kann. Hier setzt die bekannte Hypothese ein,
welche den sagenhaften Urvater Manu, der in unserem M. (1, 1—4, 118 f.
u. s. w.) als der Verfasser des Werks bezeichnet wird, mit Manvécarya oder
Manavicarya, dem traditionellen Verfasser des Manava griyasatra®, identi-
ficirt und das Manava dharmasistra als ein Rechtsbuch der Manavas auf-
fasst, entstanden aus dem verlorenen Minava dharmasitra, dem vermuteten
dharmasitra der vedischen Schule der Manava-Maitrayaniyas. Diese Hypo-
these, zuerst aufgestellt zu einer Zeit, als diese Schule erst dem Namen nach
bekannt war, hat durch die Auffindung mehrerer Hauptwerke derselben nur
wenig neue Stiitzen erlangt. Weder das grhyasitra nebst parisista noch die
samhita und das srawtasiutra der Maitrayaniyas stimmen mit A7, niher {iber-
ein. Uberraschende Beriihrungspunkte mit 7. bietet allerdings der von BUHLER
entdeckte und fiir die vorliegende Frage verwertete Mdanava sraddiakalpa™.
Allein diese interessanten Parallelen beziehen sich doch nur auf eine Anzahl
einzelner Verse, wihrend das Ritual sehr verschieden ist, und diese Verse
konnen aus M. entlehnt sein, da der sraddhakalpa iiberhaupt in seiner jetzi-
gen Gestalt einen modernen Eindruck macht und viele andre Verse aus dem
Karmapradipa und dem Caturvimsatipurapa entlehnt zu haben scheint?’. Was
das griyasutra betrifft, so hat dasselbe zwar eine Vorschrift iiber das Betteln
- bei weiblichen Verwandten mit A/. 2, 50 gemein, aber diese Regel findet sich
auch in anderen Grhyasitras (Par. 2, 5, 5, vgl. Asv. 1, 22, 7) und ist nicht
ohne entferntere Parallelen in den Smrtis (4. 1, 3, 26 u. a.), so dass sie als
ein Gemeingut der Siitralitteratur betrachtet werden kann. Uber die Termine
fiir die semskara, die Hochzeitsformen, von denen das Manavagr/ya nur 2,

Indo-arische Philologie. II. 8. 2
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den braima- und sawulkadiarma, kennt u. a. entscheidende Punkte gehen die
beiden Werke vollig auseinander??. Das gleiche Verhiltnis besteht betreffs
des wichtigen Rituals fiir die srdddka zwischen M. 3, 214ff. und der ent-
sprechenden, Darstellung des srawtasutra der Manavaschule?’. Hiernach kann
von einer Uberelnstlmmung unseres /. mit den Sutras dieser Schule, von
der Art, wie sie zwischen V7. und dem grAyasutra der Kathakaschule, oder
zwischen ¥, und den Hauptwerken der V3jasaneyins besteht, nicht die Rede
sein. Fiir die Existenz eines als Quelle unseres A/. anzusehenden dZarma-
sutra der Manavas sprechen allerdings noch die in § 4 besprochenen spir-
lichen Uberreste eines solchen Werks in alten Citaten. Es ist auch nicht
gerade notig, dass das dharmasutra dieser Schule den gleichen Verfasser
hatte wie das grhyasutra; so differirt das diarmasutra der Hairanyakesas,
das sie von den Apastambiyas iibernommen haben, nach Sprache und Inhalt
sehr bedeutend von ihrem gr/iyasiutra®t. Indirekte Beziehungen zwischen /.
und der Manavaschule ergeben sich ferner durch V7. und die Kathakaschule S,
Alle diese Argumente ergeben jedoch fir den vermuteten Zusammenhang
zwischen /. und den vedischen Manavas nur einen gewissen Grad von Wahr-
scheinlichkeit, so dass es vielleicht am geratensten ist, die definitive Ent-
scheidung dieser Frage bis zur Entdeckung entscheidenderen handschriftlichen
Materials zu vertagen.

Der Verfasser unseres M. hat jedenfalls schon verschledene ltere Rechts-
werke gekannt, da er sowohl im Allgemeinen von den diarmasistra spricht,
als auch mehrere Rechtslehrer mit Namen nennt?®. Die Vaikhanasaschule z. B,,
auf die er sich bei seiner Darstellung der Pflichten des wanaprastha beruft,
hat uns ein diarmasitra hinterlassen, das, wenn auch in seiner jetzigen Form
ganz jung, doch mit jenem Abschnitt bei M. auffallende Beriihrungspunkte
aufweist (§ 3). Es besteht daher kein Bedenken anzunehmen, dass der Autor
Werke aus verschiedenen Schulen beniitzt hat, als er daran ging, ein flir
alle Stinde verbindliches Lehrgedicht des d4arma zu schreiben und dasselbe
mit dem Namen des Manu zu schmiicken, der als der von Bra/kman, der
Weltseele, abstammende oder mit ihr identificirte Urvater der Menschheit, als
der Begriinder der sittlichen Weltordnung, als der Erfinder der Opfergebrauche
und als religidser Gesetzgeber # schon lange gefeiert war, ehe die Sttraschule
der Manavas entstand, die wohl auch nach ihm benannt ist. Der Name
unseres Rechtsbuchs tritt bei dieser Annahme nicht aus der Analogie der
sonstigen Autornamen metrischer Smrtis heraus, wie 477, Usanas, Daksa, Nar.,
Prajapati, Brh., Vi. u a., die ebenfalls der Heroen- und Gotterwelt ent-
nommen sind.

Dass das angebliche Werk des M. schon frithe ein so allgemeines An-
sehen erlangte, wird sich aus der Beriihmtheit des mythischen /. erkliren,
von dem es schon in drei samkita des schwarzen Yajurveda heisst, dass alles,
was M. gesagt hat, Arznei ist?®. Der Umstand, dass dieser Spruch und der
im Erbrecht oft citirte Satz, dass M. sein Vermégen unter seine Sthne ver-
teilte, dem schwarzen Yajurveda angehort, noch mehr das Vorkommen einiger
speciell diesem Veda eigentiimlichen Mantras®® bei M. und sein Verhiltnis
zu Vi, konnte darauf gedeutet werden, dass die von ihm beniitzten Rechts-
quellen, wenn nicht der Manavaschule, doch ausschliesslich oder vorzugsweise
dem Kreis des schwarzen Yajurveda angehort haben. Doch bleibt auch dies
ungewiss.

Ebenso mythisch wie der Name des A/, ist der des BArgw, der nach M.
(1, 60, 119; 5, 1—4; 12,2 u. a.) der Verkiinder unsres Werks ist, das ihm
von seinem Vater M. geoffenbart wurde, und der daher bei Ubergangen zu
einem neuen Teil hiufig redend eingefiihrt, wenn auch nicht oft mit Namen
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genannt wird. Es ist doch bedenklich, diesen B/zg%, nach dem unser Werk
das Manava dharmasastra in der Recension des Bhrgu (blrguprokta, bhyrgu-
proktd samhitd) heisst, ganz von unserem /. zu trennen3, zumal da schon
bei Nar. und im Skandapurina (§ 7) eine Verbindung zwischen diesen bei-
den Autorennamen vorliegt; allerdings wird in den Citaten, schon den iltesten,
unser Werk meist ausdriicklich dem A7, beigelegt, und B/rgu erscheint als
der Verfasser einer besonderen Smrti.

Die Verschiedenartigkeit der Quellen unseres /7. macht es auch unmog-
lich, die wenigen bei ihm vorliegenden geographischen Daten zu einer be-
stimmten Fixirung seines Heimatlandes zu beniitzen3’. Es ist daher kaum
ritlich, die interessanten Definitionen der Linder Brakmavarta, Brakmarsi-
desa, Madhyadesa und Aryavarta M. 2, 19 ff,, obschon sie zu den alten Teilen
des Werks zu gehoren scheinen, zu urgiren, zumal da auch Bawdi.1, 2,9 ff,
dessen Schule bestimmt dem siidlichen Indien angehért, das Land der Arier
in die Gegend der heiligen Stréme im nordlichen Indien verlegts3?.

1 BUHLER SBE 25, XLVII ff.; HAuG, Brahma und die Brahmanen 47 f.; BHAN-

DARKAR IA 3, 132 ff. — 2 BG 18§, 1, 111, 160. — 3 BUHLER L c.; M. WILLIAMS,
Hinduism 160; NESFIELD, Caste System 53 ff. — 4 BUHLER l. c. L ff.; Tag. Lect.
41 f, 347. — 5 BUHLER L. c. — 6 Calc. ed. 204. — 7 Zantravarttiéa 179; COLE-

BROOKE, Ess. 1,339. — 8 SBE 33, Introd.; vgl. § 9. — 9 Vgl. BUHLER L c. 613, —
10 ], ¢, XCIII ff. — 11 L c. LXXIII ff,, vgl. HopkiNs JAOS 11, 257 ff.; HOLTZMANN,
D. Mah. im O. u. W. (Kiel 1895) 114 ff. — 12 Vgl. BUHLER and KIRSTE, Contrib.

to the Hist. of the Mah. (Wien 1892). — 131 c. 21—27. — 14 BUHLER SBE 25,
LXVI—LXXIII. — 15 Die Samkhya-Philosophie (Leipzig 1894) 44—47. — 16 BUHLER
1. c. LXVI. — 17 Hist. of India 1, 195. — 18 Vgl. ZVR 1, 246 fl. — 19 BUHLER

SBE 235, LXIII. — 20 . ¢. XL—XLIV. — 21 CALAND, Altind. Ahnencult 78 ff. —

22 D. Dharmasitra d. Visnu und d. Kathakagrhyas, (1879) 76 fl.; vgl. P. v. BRADKE

ZDMG 36, 438; BUHLER 1. c¢. XXXIX. — 23 CALAND L c. 198 ff. — 24 BUHLER

L c. XL. -—— 25 SBE 7, XXV ff.; P. v. BRADKE L. c. 438 ff. — 26 M. 2, 10; 3, 16, 232;

6,213 8, 140; 12, 111, vgl. BUHLER I. c. XXV—XXX. — 27 BUHLER 1. c. LVI—-LXV, —

28 Tag. Lect. 43; BUHLER 1. ¢. XVI. — 29 Vgl. CALAND 1. c. 206. — 3° Vgl. Jo-

HANTGEN, Das Gesetzbuch des Manu 15, 97 ff.; P. v. BRADKE L c. 433 f. — 31 Vgl

M. WiLLiAMS, Indian Wisdom3 213 u. a. — 32 Vgl. BUHLER 1 c. XLV,

§ 6. Yajiiavalkya. Wihrend die Dharmasiitras im allgemeinen eine
dltere Entwicklungsstufe reprisentiren als unser A/, steht diese Smrti unter
den versificirten Werken obenan. In der ofter erwihnten Stelle des Kumarila
ist von Gaut., Vas. u. a. Stutrawerken die Rede, er citirt auch hiufig unsern
M., den er als die hochste Autoritit auf dem Gebiet des dZarma betrachtet.
Andre versificirte Smrtis als A7, scheint der grosse mimdamsaka noch nicht zu
kennen, und eine Untersuchung des Inhalts dieser Werke zeigt, dass dieselben
weniger archaisch sind als /. und ihn ausdriicklich oder stillschweigend als
Vorginger voraussetzen. Zunichst kommt Yajiiavalkya in Betracht, von dem
sein Herausgeber und Ubersetzer STENZLER® urteilt, dass er an Altertiim-
lichkeit hinter M. zurlickstehe, aber alle andermAutoren iiberrage und daher
die nichste Stufe nach /. bezeichne. In der That ist der Fortschritt gegen
M. unverkennbar und zeigt sich schon in der knapperen Anordnung des
Stoffs, die es Y. ermoglicht hat, fast alle auch von M. behandelten Gegen-
stinde statt Ms 2684 in 1009 §/ zu erdrtern, die in iibersichtlicher Weise
in drei ungefihr gleich lange Abschnitte iiber Sitte, Recht und Busse eingeteilt
sind. Der Abschnitt iiber Recht erwihnt Ms 18 Rechtsmaterien nicht aus-
driicklich, lisst sich aber mit den Commentatoren in #hnliche Unterabteilungen
zerlegen, von denen jedoch die beiden: Dienstverhiltnisse und Vermischtes
(vgl. § 7) noch zu obigen 18 hinzukommen. Die Reihenfolge ist allerdings
bei V. eine etwas andre, indem Erbrecht, Grenzstreitigkeiten und Ubertretungen
der Hirten hier schon den 3., 4. und 5., Spiel und Wetten den 12. Titel
bilden u.s. w. Im Erbrecht werden die Erbanspriiche der Wittwe und der

2*
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Tochter bei Fehlen minnlicher Descendenz vollkommen anerkannt (2, 133),
wihrend A, noch wie die Dharmasiitras das weibliche Erbrecht mit sehr
unglinstigen Augen ansieht. Im Schuldrecht trifft ¥. 2, 37—67 iiber Pfinder
und den Verfall derselben, iiber die verschiedenen Arten der Biirgschaft und
tiber die Haftung fiir Schulden weit detaillirtere Bestimmungen als A7, Uber-
haupt widmet ¥. dem Privatrecht, namentlich dem Handelsrecht, besondere
Aufmerksamkeit, wihrend das Strafrecht bei ihm zuriicktritt. Auf einem be-
sonders fortgeschrittenen Standpunkt steht ¥’s Darstellung der Beweisaufnahme
und iiberhaupt des Processverfahrens. Wihrend bei M. das Beweisverfahren
wesentlich auf Zeugenaussagen basirt und ausserdem nur das Wasser- und
Feuerordal nebenbei erwihnt wird, nennt ¥. 2, 22 als erstes Beweismittel eine
Schrift und giebt 2, 84—9g4 die eingehendsten Vorschriften iiber die Aus-
fertigung und Priifung von Urkunden. Von den Gottesurteilen, die in Er-
mangelung anderer Beweismittel zur Anwendung kommen sollen, beschreibt
er 2, 95—r113 Hinf verschiedene Arten ausfiihrlich. Auch iiber die bei A/
erst angedeutete Lehre vom Besitz und der Ersitzung stellt er 2, 24—a29
systematische Grundsitze auf, desgleichen iiber Appellation 2, 3o0. Die Bussen
sind ebenfalls bei V. 3, 316—328 mannigfaltiger als bei /. Aus dem Gebiet
der Sitte erwdhne ich nur seine Polemik gegen die Ehe eines Brahmanen mit
einer Sudrafrau 1, 56. Nach der /it bezieht sich diese Polemik auf M. 3, 13,
was auch ganz glaublich ist. Gerade der Umstand, dass AZ. hier von Y.
nicht ausdriicklich genannt wird, spricht fiir das hohe Ansehen, das er zur
Zeit des Y. schon genossen haben muss.

Wie von M., so wird Y. natiirlich a fortiori von den Dharmasfitras im
allgemeinen an Altertiimlichkeit {iberragt, wenn auch z. B. der Urkundenbeweis
sich schon Vas. 16, 10, 14 f. findet. Auffallend sind die Analogien zwischen
Y. und Vi, auch in solchen Fillen wo beide von AZ. abweichen? so betreffs
der Schenkungsurkunden auf Kupferplatten, der Schuldscheine und iiberhaupt
aller Dokumente, betreffs der fiinf hauptsichlichen Gottesurteile und ihrer
Anwendung, beim Erbrecht in der Unterscheidung zwischen ererbtem und
selbsterworbenem Vermdgen und Anerkennung des Reprisentationsrechts, bei
den Bestattungsgebriuchen und in den auch in medicinischen Werken vor-
liegenden3 Abschnitten iiber die Zusammensetzung des menschlichen Korpers
und iiber yoga. Dabei ist es jedoch bezeichnend, dass in der sonst genau
mit Vi. 5, 122 f. vergleichbaren Stelle Y. 2, 240f das Wort nanpakae fehlt,
eine Bezeichnung flir gemiinztes Geld, die mit Recht als ein Beweis verhilt-
nismissig spiter Entstehung unseres Y. verwertet worden ist. Man darf
hieraus wohl schliessen, dass auch in den iibrigen Fillen V7. die dltere Version
bewahrt und Y. aus V7. oder vielmehr dem ihm zu Grunde liegenden Siitra
geschopft hat. Auch zu einem andern zum schwarzen Yajurveda gehorigen
Werk steht Y. in unverkennbarer Beziehung, nimlich zu dem Mainavagriya-
sitra, mit dem er die wohl mit Unrecht als ein Beweis spiterer Entstehung
unseres Werks betrachtete$ Stelle iiber die Kennzeichen und die Heilung
eines von Vindyaka (Ganesa) Besessenen 1, 270—292 gemein hat. Die Sprache,
das Versmass, die kiirzere Fassung, die Reduktion der vier Vindyake auf den
einen Gapnesa beweisen, dass auch in diesem Fall bei Y. die jiingere Recen-
sion vorliegt®. Eine vindyakasinti wird ibrigens noch in einem anderen
Siitrawerk zum schwarzen Yajurveda, von Bawdh., beschrieben?. Die mass-
gebendsten Beziehungen jedoch verbinden V. mit dem weissen Yajurveda.
Schon STENZLER, ZDMG 7%, 517 ff, hat auf die Ahnlichkeit zwischen Y. 3, 1 ff.
und dem zum weissen Yajurveda gehorlgen grhyasitra des Paraskara 3,108
und die Beziehungen, in denen ¥’s Name zur Vdjasaneyi-samhitd steht,
hingewiesen. Y., der auch Vgasaneya genannt wird, gilt als der Verfasser
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dieser sam/ita und erscheint auch in dem dazu gehorigen S’atapat}za&rzi/z-
mana, insbesondere im Briadaranyakae als Hauptautoritit; die Yajusspriiche
sind ihm von der Sonne geoffenbart worden. Ebenso bezeichnet V. 3, 110
sich selbst als den Verfasser des Aranyaka, das er von der Sonne erhalten
habe. Demgemiss sind bei ¥. auch die Mantras, die beim srddd%e her-
gesagt werden, meist aus der V@asaneyisamh. genommen, und die ganze
Darstellung des sraddka 1, 219—271 bietet eine Menge Beriihrungspunkte
mit dem von CALAND edirten sraddiakalpasitra des Katydyanad. Es wird
hienach wahrscheinlich, dass die Smrti des Y. auf ein diarmasitra aus
der Schule des weissen Yajurveda zuriickgeht, aber mit gleichzeitiger Be-
niitzung andrer Sitrawerke und unseres A/. Als ein Uberrest aus den zu
Grunde liegenden Siitras ist vielleicht auch der lakonische Stil des ¥. an-
zusehen. :

Wihrend durch die von Y. beniitzten Quellen die obere Grenze fiir die
Abfassungszeit seiner Smrti nur im allgemeinen bestimmt wird, bietet seine
Bekanntschaft mit der griechischen Astrologie nach Jacosi™ die Gewihr da-
fiir, dass Y. frilhestens in das 3. Jahrh. n. Chr. zu setzen ist. Er zihlt 1, 295
die 7 Planeten in der astrologischen Reihenfolge auf und macht auch 1, 8o
(sustha indaw) eine astrologische Andeutung, allerdings ohne griechische
Bezeichnungen zu gebrauchen. Nicht unwichtig fiir chronologische Zwecke
ist auch das schon erwidhnte ndraka, das jedenfalls nicht zu den Hltesten
Miinznamen gehort. Fiir den terminus ad quem sind abgesehen von den
dltesten Commentaren (§ 11) und dem Garuda- und Agnipurdnae mit ibren
starken Entlehnungen aus.Y. (§ 10) besonders die iibrigen versificirten Smrtis
wichtig, deren Posterioritit spiter erhellen wird. Y. fiele hienach etwa in das
4. Jahrh. n. Chr. Seine Heimat ist nach 1, 2 wie nach den vedischen Er-
wihnungen in Mithila (Videha) zu suchen, wie die Vajasaneyins iiberhaupt
dem Norden angehoren.

1 Vorr. VIII ff. — 2 Vgl. SBE 7, XX ff.; Vi. 3, 82; 6, 24—26; 9—14; 17,11, 13;

19, 7 f.; 96, 54—95; 97, 1,9. — 3 Vgl. Transact. of the 9th Congr. of Orient.

(Lond. 1893), 456 fl. — 4 STENZLER L c. XI, vgl. WIL2 222, 299. — 5 STENZLER

L c.IX. — 6 P. v. BRADKE ZDMG 26, 426—433. — 7 Raj. Mitra, Not. No. 1323.

8 Vgl. OLDENBERG SBE 29, 355—359. — 9 CALAND, Altind. Ahnencult 127—130,

245—252; vgl. WEST und BUHLER3 47. — 10 ZDMG 30, 306 f.

S 7. Narada. Die Narada-smyti* hat schon vor hundert Jahren beson-
dere Aufmerksamkeit auf sich gezogen durch den Passus in der Einleitung
des Verfassers, der von den verschiedenen Recensionen des A/. handelt und
Nar. als ein Bruchstiick einer ilteren, ausfiihrlicheren Recension dieses Werks
als unseren von JB/Zrgu verfassten M. hinstellt. Nach dieser von Sir W. Jones
in der Vorrede zu seinem M. und nach ihm hiufig von Andern angefiihrten
Stelle soll der Urvater M. zuerst ein umfassendes Werk iiber Recht, Philo-
sophie u.s. w. in 24 Abschnitten und 100,000 Slokas verfasst haben. Der
devarsi Nar., der es von M. erhielt, machte aus Riicksicht auf die schwache
Fassungskraft der Menschheit einen Auszug daraus in 12,000 Slokas, Blrgu's
Sohn Sumati aus diesem Auszug einen Auszug in 4ooo Slokas. Nur dieser
Auszug ist der jetzigen Menschheit zuginglich, aber in der Nar.-smy#i hat
sich das 9., vom eigentlichen Recht handelnde Kapitel des von NVar. ver-
fassten Auszugs aus M. erhalten. Diese Nachricht ist oft fir die Geschichte
unseres M. verwertet und im Verein mit den Citaten aus einem Vyddia- oder
Brhan-M. als Beweis dafiir angesehen worden, dass in unserem /. sich nur
eine jiingere Bearbeitung des urspriinglichen Werks des AZ. erhalten habe.
Noch spiter wire nach dieser Auffassung unser /. anzusetzen, wenn diejenige
Version der Einleitung zu MNVar., welche in der grosseren und wahrschem}xch
ilteren Redaktion seines Werks vorliegt, als Ausgangspunkt genommen wird;
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denn diese Version schiebt zwischen Nd7». und Swmati als einen weiteren
Redaktor den Markandeya ein, der einen Auszug in 8ooo Slokas gemacht
haben soll.

Allein eine Vergleichung des Inhalts zeigt, dass Var. nicht dlter, sondern
entschieden jiinger ist als A7, und dass daher das traditionelle Verhiltnis der
beiden Autoren zu einander umgekehrt werden muss. Es ist moglich, dass
die Uberlieferung, welche Va7, den Vermittler zwischen Gottern und Men-
schen, von dem Urvater M. ein Rechtsbuch empfangen lisst, ebenso alt ist
wie die, welche B/7gu in ein dhnliches Verhiltnis zu ihm setzt. Die analogen
Berichte in den Puranas und im Ma/. iiber vier successive Bearbeitungen
des urspriinglichen Werks von /. nennen jedoch als die vier Redaktoren
Bhrgu, Nar., Brk. und Angiras, oder Samkara, Indra, Brk., Kayya. Die
Reihenfolge ist also hier eine andre, indem Blrgw, Sumati’s Vater, vor Nar.
kommt. WNar's Posterioritit zu M. zeigt sich z. B. in seinen 132 Unterabtei-
lungen der 18 Rechtstitel, 15 Arten der Sclaverei, 21 Arten des Erwerbs,
11 Arten von Zeugen, 5 Arten des Gottesurteils, 3 Arten von Capitalver-
brechen (sé%asa) u. a. Einteilungen?, die bei M. eine weit geringere Anzahl
von Kategorieen zeigen oder iiberhaupt erst im Keim vorliegen. Auch darin
liegt ein grosser Fortschritt, dass Va@r. iiberhaupt das eigentliche Recht zum
Gegenstand eines besondern Werks macht. In materieller Beziehung weicht
er nicht selten von M. ab, doch sind diese Differenzen meist aus einem Fort-
schritt der Rechtsbildung erkldrbar, so z. B. wenn NVar. das von M. ganz
verbotene Spiel fiir zuldssig erkldrt, soferne es offentlich unter staatlicher
Controle stattfindet (17, 1—8), wenn er im Erbrecht die Privilegien der
Primogenitur beschrinkt (13, 4 f.), dagegen der Mutter und den unverheira-
teten Schwestern bei einer Teilung nach dem Tode des Vaters gleiche Teile
wie den Sthnen einrdumt (13, 12 f), im Schuldrecht die Haftung der Frau
fir die Schulden ihres Mannes bedeutend erweitert (1, 17—25), im Process
das schriftliche Verfahren und den Urkundenbeweis stark hervortreten lisst.
Der Eindruck, dass unser A/. die Grundlage bildet, auf der NVar. weiter-
gebaut hat, wird dadurch noch verstirkt, dass er in der Anordnung des
Stoffs ganz mit M. iibereinstimmt, indem auch das bei M. unter den Rechts-
titeln noch fehlende »Vermischte« prakirpafae und der Anhang iiber Dieb-
stahl in dem bei M. als Nachtrag zu den 18 Rechtstiteln erscheinenden Ab-
schnitt 9, 229—325 seine Entsprechung findet; dass der in der Einleitung
citirte Anfangsvers des urspriinglichen Werks des A7. dem den eigentlichen
Anfang unseres A/, bildenden Vers A/ 1, 4 fast wortlich entspricht und die
Inhaltsangabe desselben ebenfalls mit unserem /. ungefihr iibereinstimmt;
dass er sich hiufig auf A beruft und in einer Hs. Vdr. auch geradezu als
manave dharmasastre naradaprokté samhitd bezeichnet wird, gerade wie M.
die bhrguprokta samhita heisst.

Wie unserem M., so ist Nar. auch dem Y. posterior. Zwar stimmt er,
namentlich im Gerichtsverfahren, oft speciell mit Y. iiberein, geht aber doch
in Ausfiihrlichkeit und Bestimmtheit weit iiber ihn hinaus und lisst sowohl in
der Casuistik als in materieller Bezichung einen bedeutenden Fortschritt er-
kennen. So hat er ausser den 5 bei Y. beschriebenen Ordalien noch 2 oder
4 weitere? gekannt; die oben erwihnten Einteilungen fehlen fast durchweg
bei Y. so gut als bei A7; iiber die Abfassung der Klage und der Antwort
finden sich I, 2, 1 ff. und Quot. 2, 1—22, 3, 1—12 eine Menge technischer
Einzelheiten, die ¥. noch nicht erwihnt; die Lehre von der Rechtsmiindig-
keit und Handlungsfahigkeit 1, 26 ff. ist Var. allein eigentiimlich; seine Dar-
stellung des Zeugenverfahrens, z. B. die Aufzihlung der ungiiltigen Zeugen
1, 157—197, ist weit vollstindiger als bei Y.; die Lehre von dem Augen-
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schein 1, 172 ff. ist ¥. noch fremd; im materiellen Recht bieten die Lehre
von den Geschenken 4, 1 ff,, von Lohn, Sklaverei und Miete 5,1 ff. und
6, 18 ff,, von den Ddmmen und Brachen 11, 17—26, von der Impotenz und
ihrer Heilung 12, 8—19, von den liederlichen Weibern 12, 49—53, von der
Ehescheidung 12, 89—97, von den Verbalinjurien 15, 1—14, von Spiel und
Wetten 17, 1—8, von der Confiscation 18, 10f,, von der Aufspiirung von Ver-
brechen App. 7 ff. und Quot. 7, 23—29 u.s. w. Entwicklungen, die Y. noch
nicht kennt. Wie sehr er Y. an Ausfiihrlichkeit iiberragt, ergiebt sich schon
daraus, dass sein Werk einschliesslich der in den nepalesischen Hss. und den
Citaten vorliegenden Stellen iiber 1200 Slokas umfasst gegeniiber den 307
des 2. adZy. bei V. Andrerseits liegt aber bei verschiedenen der nur aus
Citaten bekannten Autoren wie Br4., Katy. und Vyasae augenscheinlich noch
eine spitere Entwicklungsstufe des Rechts vor als bei Nar. (§ 9).

Zu diesen relativen Kriterien fiir das Alter unseres Var. im Vergleich
mit anderen Smrtis gesellt sich als ein fiir die absolute Bestimmung des ter-
minus a quo massgebender Umstand die zweimalige Erwihnung des dmara-
denarius, einmal als Goldmiinze, das andere Mal als Goldschmuck (App. 60;
I, 2, 3a). Da der Denar nur durch griechische Vermittlung nach Indien
gelangt sein kann und die Aussprache des % als v im allgemeinen erst in der
Kaiserzeit, wohl im 2. Jahrh., beginnt (diwdpta fiir dqvapia auf einer Inschrift
von 161—169 n. Chr.)3, so kiénnen die in Nachahmung der Denare geprigten
indischen #7zara kaum vor dem 2. Jahrh. n. Chr. aufgekommen sein, wenn
auch schon bei den indoskythischen Konigen Miinzen vom Gewicht eines
Denars vorkommen. Fiir den terminus ad quem ist noch wichtig, dass Ase-
Aaya, einer der iltesten juristischen Commentatoren, der etwa in das 8. Jahrh.
n. Chr. gesetzt werden kann, unsere Smrti commentirt hat. Man kann Nar.
hienach approximativ etwa um g5o0o n. Chr. setzen. Im 7. Jahrh. wird ein
Naradiya-dharmasastra von dem Dichter Bapa erwihntt. Was seine Heimat
betrifft, so ist dieselbe vielleicht in Nepal zu suchen, da er nach App. 57 ff.
weder dem Siiden, Osten, noch dem Nordwesten (paicanadyak pradese) anzu-
gehdren scheint und die ilteste und beste, sowie eine ebenfalls sehr gute Hs.
seines Werks aus Nepal stammt, wo auch ein alter Commentar in Newari zu
WNVar. verfasst wurde.

1 Vgl. SBE 31; Tag. Lect. 54 ff.; The Institutes of Nédrada, by J. JoLLy (Lond.
1876 und Calc. 1885); WEST and BUHLER 3 48—50; BUHLER SBE 25, XVIIL, XCV fi.;
BENDALL, Journey in Nepal (Lond. 1886), 56 fl.; CoNRADY, 15 Blitter einer nepales.
Palmblatt-Hs. des Narada (Leipzig 1891); RIDDING, A MS. of the Narada Smrti
JRAS 1893, 41—47. — 2 Vgl. CoNrADY L c., der wahrscheinlich macht, dass die
in der nepalesischen Hs. noch weiter erwihnten Ordalien aus Ka#. interpolirt sind.
— 3 Vgl. G. MEYER, Griech. Gramm. 2 § 73; BRUGMANN, Griech. Gramm, 2 § 8, —
4 BUHLER SBE 25, CVIL

§ 8. Die jiingeren versificirten Smrtis. Nachdem es einmal iiblich
geworden war, die Hauptlehren der Religion und Moral in poetischen Com-
pendien, den versificirten Smrtis, darzustellen, gingen immer wieder neue
Werke dieser Art aus den Schulen des d4arma hervor und wurden den ver-
schiedenen Heiligen und Gottern in den Mund gelegt, wihrend die wirklichen
Verfasser in bescheidener Anonymitit verharrten. Mit Vorliebe bediente man
sich solcher Namen, die sich als Autorititen auf dem Gebiet des dharma
schon eingebiirgert hatten, und so kommt es, dass so hiufig mehrere ganz
verschiedene Werke dem nimlichen Autor zugeschrieben werden. So giebt
es, auch abgesehen von den nur aus Citaten bekannten Werken, mehr als
einen digiras, Atri, Apastamba, Usanas, Katyayana, Gautamé, Parisara,
Brhaspati, Yama, Likhita, Vasistha, Vispu, Vydsa, Sititapa, Harita u.s. w.%
In vielen'Fillen werden diesen Namen die Epitheta Jaghu, madkyama, brhat,
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vrddha, parva, uttara, sloke u. a. hinzugesetzt, um die betreffenden Werke
nach ihrem Umfang und Alter zu charakterisiren und von anderen Smrtis des
gleichen Autors zu unterscheiden. Man wird den indischen Commentatoren
schwerlich zugeben konnen, dass z. B. Vrddha-Manu »der alte M.« ein von
dem bekannten /. in vorgeriicktem Lebensalter verfasstes Werk bedeute.
Vielmehr gehen diese unterscheidenden Bezeichnungen, die teilweise von den
Autoren selbst, meistens aber erst von den Commentatoren herzuriihren
scheinen, offenbar mehr auf die Werke, als auf die Verfasser, und so soll
z. B. brhat das grosse, das hiufig damit verwechselte vrdd/a das alte, laghu
das kleine, madiyama das mittlere, sloka das versificirte Werk des nemlichen
Autors bedeuten, Man darf der Bezeichnung zrdd/a nicht, wie dies hiufig
geschehen ist, einen historischen Wert beilegen; sie ist vielmehr, wo sie vor-
kommt, als ein Anzeichen jiingerer Entstehung des betreffenden Werks zu
betrachten, da wo nur ein Werk eines Autors vorlag, noch kein Anlass ge-
geben war, demselben einen unterscheidenden Beinamen beizulegen.

Bei der iiberwiegenden Mehrzahl dieser versificirten Smrtis, so weit sie
gedruckt sind, bestehen auch abgesehen von dem Vorkommen der erwihnten
Beinamen gewichtige Griinde, um dieselben fiir moderne Compilationen von
untergeordneter Bedeutung zu halten. Vor allem fehlen in diesen Werken
grosstenteils die zahlreichen, auf alle Teile des dkarma, namentlich aber auf
das eigentliche Recht beziiglichen Texte, die den angeblichen Verfassern der-
selben in den mittelalterlichen Commentaren und systematischen Werken {iiber
Recht zugeschrieben werden. Das eigentliche Recht (zyavasdra) ist in keinem
dieser Werke behandelt. Auch konnen von den jetzt vorhandenen Werken
z. B. die versificirten Smrtis des Adp., Gawt, Vi, Sankhalikhita, Hirita mit
den in den mittelalterlichen Citaten vorhegenden Werken dieser Autoren schon
aus dem Grunde im giinstigsten Fall nur teilweise identisch sein, weil ein
grosser Teil dieser Citate in Prosa abgefasst ist. Der Inhalt dieser Smrtis
macht auch vielfach einen ganz modernen Eindruck. So zeigt bei Pardsara,
fiir dessen Smrti der dem 14. Jh. angehtrige Commentar des Mdidiave und
das Vorkommen der meisten alten Citate? in unserem Text ein relativ hohes
Alter verbiirgt, die Einleitung des Verfassers (1, 24), dass er sich selbst als
einen modernen, nur fiir das jetzige Kalizeitalter magssgebenden Autor ansieht
und insbesondere die Werke des M., Gaut. und Saikhalikiita in die drei
frilheren Weltalter verlegt. Da seine Vorschriften sich auf das jetzige Zeit-
alter der Siinde beziehen, so ist es begreiflich, dass 2. der zunehmenden
Tendenz, den Brahmanen den Ackerbau zu gestatten, Rechnung trigt und
die 12 Sthne der alten Smrtis auf 4, worunter 2 Adoptivsthne, reducirt (2,
2, 6, 13; 4, 22). Auffallend ist auch, dass 2. 4, 30 f die Witwenverbrennung
empfiehlt, die von den Dharmasiitras nur V7. facultativ erwihnt, wie sie auch
bei M, Y. und Nar. nicht vorkommt. Noch weit jiinger als 2. ist Briat-P.
»der grosse P.« von Swzrata, ein weitschichtiges Werk von etwa flinfmal so
grossem Umfang als 2, mit dem es jedoch in der Emtellung des Stoffs und,
namentlich in den ersten Abschnitten, auch inhaltlich eine gewisse Ahnhchke1t
hat, so dass es wohl als eine erweiternde Bearbeitung desselben anzusehen
ist. Andere Anzeichen modernen Ursprungs sind die an die Puranas erinnern-
den, offenbar eingeschobenen Stellen mit den Anreden nrpa, rdjan, wihrend
doch das ganze Werk einer Versammlung von Weisen vorgetragen wird, der .
Hinweis in der Einleitung auf die schon frilher gehorten Gesetze des A7,
Gaut., Vi, Y., Harite und viele andere, die extravagante Verherrlichung der
Kiihe in edhy. 3, die visnuitische Tendenz, das Vorkommen kiinstlicher Vers-
masse wie ndravajrd, upendravajrd, vasantatilake u. a. Sehr gut bezeugt
ist der Text der kleinen Smrti des Daeksa. Von den zoo s/, aus denen
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dieselbe besteht3, habe ich 53 bei Hemddri, Kulliuka, im Ratnikara, Viram.,
Maidkaviya und der Mit. citirt gefunden. Es giebt allerdings auch eine An-
zahl Citate, die sich in unserem Dakse nicht vorfinden, doch schliessen die-
selben sich inhaltlich an die anderen Texte an und konnen aus dem nicht
durch einen Commentar vor Verderbnis geschiitzten Werk durch Nachléssig-
keit der Abschreiber ausgefallen sein. Andrerseits wird auch von diesem Autor
4, 18 die Sati empfohlen. Semwarta* hat 227 §7, von denen ich 16 in der
Mit. und bei Hemadyi citirt finde. Dagegen sind die in vielen Rechtswerken
diesem Autor zugeschriebenen Texte iiber Jurisdiktion und materielles Recht
hier nicht zu finden. Verdidchtig ist auch, dass er 35, 61 von den Heirats-
formen nur den éra/ima vivifae nennt und empfiehlt. Betreffs des viel be-
sprochenen’, zum Teil auch in Deutschland schon edirten Kermapradipa des
Katyayana oder Gobhila (auch Chandogaparisista genannt, s. EGGELING’s Cat.
PP- 595, 524) will ich nur bemerken, dass dieses Werk seine Zugehorigkeit
zum Samaveda auch dadurch documentirt, dass es viermal auf die Lehren
des Gautama hinweist, dessen Zusammenhang mit diesem Veda in § 3 be-
sprochen wurdeS Ubrigens kann es, wenn ihm auch durch den Commentar
des Asirka und die Citate, — z. B. im Madh. und bei Hemadri, wo es als
»Katy.«, sloka-Katy. (so Hem. 3, 1, 1549 = Katy. 1, 18; 2, 1), Karmapradipa
citirt wird — ein gewisses Alter gewihrleistet wird, doch nur zu den jiingsten
Ausldufern dieser Litteraturgattung gezihlt werden, weil es den Grhydsamgrara
und Vas.’s srdddhakalpa citirt?. Mit der fiir das eigentliche Recht hochst
wichtigen Smrti des Kdzy. (§ 9) hat es nichts zu thun. Von der ebenfalls
fiir Jurisprudenz besonders wichtigen Smrti des Vyase konnen die jetzt unter
diesem Namen figurirenden Werkchen hochstens Bruchstiicke sein, wenn auch
von den auf andere Teile des dkarma beziiglichen Citaten mehrere darin
erscheinen®. Auch wird Ppdse 2, 53 wieder die Sati vorgeschrieben. Ein
dhnliches Missverhiltnis besteht zwischen den c. 700 Versen, die allein iiber
eigentliches Recht von Briaspati citirt werden, und den 66 Versen iiber dana,
aus denen seine gedruckte Smrti besteht. Doch werden einige dieser Verse
bei Hemadri aus Brh. citirt9, andere entsprechen den iiblichen Verheissungs-
und Verwiinschungsformeln in den inschriftlichen Landschenkungen®™. Der
versificirte A#7Z, der in 398 Versen von dedra und prayascitta handelt, ent-
hilt keinen der allerdings nicht sehr zahlreichen Texte iiber dina, prayascitta,
Sraddha, Adoption u. a. Teile des dharma, die aus A4. citirt werden'*. Ahn-
lich steht es mit dem versificirten Séf@fapa, der in 6 adhy. von Siinden,
Bussen und 4aermavipaka handelt und nur ein Bruchstiick eines umfangreichen
Werks dieses oft citirten Autors iiber Zarmavipaka zu sein scheint®?; mit
Lik/ita®3, dessen kleine Smrti mit sehr buntem Inhalt den Eindruck eines
blossen Auszugs macht und keines der allerdings sehr spirlichen Citate ent-
hilt; mit Asigiras, dessen von Busse handelndes Biichelchen sich auch durch
das der heutigen Sitte entsprechende Verbot mit Indigo gefirbter Kleider fiir
Witwen in 21 als modern charakterisirt®™; mit Usanas, der in 51 . ein die
verschiedensten Gewerbe wie Kupferschmiede, Topfer, Barbiere, Juweliere,
Schreiber, Arzte u.s. w. umfassendes System der Mischkasten aufstellt’; mit
Yama, dessen 98 Verse sich nur auf verschiedene Bussen beziehen und mit
Ausnahme des 22., der Madh. 131 citirt wird, sich mit den zahlreichen Citaten
aus Yama nicht decken®; mit dem versificirten Adpastamba, dessen 237 S/
auch nur von Busse handeln®’; mit der dem Cult des Visnx gewidmeten kleinen
Smrti des Visnu'8, die ebenso wenig mit dem in § 3 besprochenen diZarma-
sitra gemein hat als der ebenso entschieden visnuitische kleine Adria mit
dem gleichnamigen diermasitra in § 3'9; mit dem umfangreichen Vyddia-
Harta in 2587 §7.7°, der voll von visnuitischen Anspielungen ist und u. a.
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in adky. 2 die paiicasamskara der Vaispava, in 3 verschiedene Incarnationen
des Vispu erwihnt; mit Vyddha-Gautama, der mit dem V.-G. der Citate nichts
zu thun hat, vielmehr sich schon durch den Nebentitel Vaisnavadharmasastra
ebenfalls als ein visnuitisches Werk zu erkennen giebt und von V. S. Islama-
purkar als ein allerdings in den gedruckten Ausgaben des A/aZ. nicht ent-
haltenes, aber in einer von ihm entdeckten alten Hs. des Asvamedhika-parvan
vorliegendes, unter letzterem Titel im Madk. oft citirtes Stick des Mah.
erkannt worden ist?*; mit dem versificitten Sa@idialikiita (Madras ed.)
und Pulastya (Bomb. ed.). Wie mit den gedruckten, so verhilt es sich mit
den zahlreichen noch ungedruckten Werken dieser Gattung, so weit ich iiber
dieselben nach Autopsie oder nach den vorhandenen Ausziigen und Be-
schreibungen urteilen kann. Namentlich ist die visnuitische Richtung stark
vertreten. Eine besondere, beachtenswerte Gruppe bilden jedoch diejenigen
Werke, welche sich an alte Sttras dem Namen und Inhalt nach anschliessen.
So giebt es eine neuerdings auch gedruckte Gawtamasmrti in 14 adky., die
mit dem in § 3 besprochenen diarmasitra und dem pitrmedhasatra des Gaut.
deutlich zusammenhingt, eine versificirte Apastambasmrti, noch in patala ein-
geteilt und in den Mantras und dem Ritual bei den s7ddd%a mit den Apastamba.-
stitras auffallend verwandt?? u. a. Werke dieser Art.

1 Vgl. STENZLER, 1. St. 1, 232—246; WEST and BUHLER}, 25—52; Tag. Lect.

50—67; WEBER, L St 3, 508—513 und Verz. 325—341; MANDLIK, 275—330; EGGE-

LING, Cat. No. 1289—1372; BURNELL, Tanj. Cat. 124—127; JoLLY, ZDMG 3I,

127—130; V. S. Islamapurkar’s Parasara, Prefatory Notes. — 2 So werden nach den

Sammlungen in STENZLER’s Nachlass (vgl. ZDMG 47, 615—621) in der AMit. 70 §..

von A. citirt, wovon sich 61 in dem gedruckten Text vorfinden. — 3 Dés. (Calc.)

2, 383—402. Die HauG’sche Hs. und die I. O. 1320 haben nur 197 §.. — 4 Diks.

1, 584—603. Die HauG’sche Hs. und I. O. 1366 enthalten 210 §Z, 1. O. 1367 bat 731/, §.

— 5 Vgl. BLoomFIELD, ZDMG 335, 534 ff.; KNAUER, Gobh. 2, 10—14; SCHRADER,

Der Karmapradipa, Einl.; CALAND, Altind. Ahnencult 110—121. — 6 13, 13; 17, 21I;

20, 4; 24, 13. — 7 CALAND L c. 113—116. — 8 Dks. 2, 310—342. So ist Laghu-Vy.

1, 2f. = Madkh. 238 (Bomb. ed.); 1, 4—6 = ibid. 259; 2, 71f. =ibid. 415; /3. 3,

64 = 416; 4, 29f. = 186; 4, 51 = 395. Ferner ist Vy. 4, 15, 18, 31, 33, 35 =

Hemadri 1, 5, 7, 25, 33. — 9 Dhks. 1, 644—651. 5 8, 17 = Hem. 122, 505, 507, —

10 26—33 und 46 sowie einige dhnliche Verse in den anderen Recensionen des

Byk. bei EGGELING 1324 —1329. — 1X Dhs. 1, 13—36. EGGELING 1307 hat 369 52 —

12 Dhs. 2, 435—455. Vgl Raj. M. Not. No. 526; EGGELING 1364. — 13 Dhks. 2,

375—382. — 14 Dhis. 1, 554—559, vgl. MANDLIK 293. — 15 Dhs. 1, 497—501. —

16 Dhs. 1, 560—567. — 17 Dhks. 1, 568 -583. — 18 Dhs. 1, 60—69. — 19 Dhks. 1,

177 —193. 20 Dhs. 1, 194—409. — 21 Dhs. 2, 497—638, vgl. Islamapurkar 1. c.,

Pref. Notes 6—9 — 22 CALAND, Altind. Ahnencult 111 f., 48 ff.; Bijdragen 6, 1. Vgl

{auch WEsT and BUHLERS 51 f.

§ 9. Die Fragmente von versificirten Smrtis. Ein weit zuver-
ldssigeres Material als die in § 8 besprochenen Werke liefern die in den zahl-
reichen Citaten der mittelalterlichen Juristen enthaltenen Fragmente versificirter
Werke. Freilich sind diese Citate nicht genau genug, um eine reinliche Aus-
scheidung der jedem einzelnen Autor eigentiimlichen Texte zu ermoglichen.
So giebt es z. B. Texte, die entweder Br4. oder Kdfy. oder beiden zuge-
schrieben, oder ohne Angabe der Quelle citirt werden. Ebenso wenig Be-
stindigkeit herrscht in der Anwendung oder Weglassung der in § 8 besprochenen
Epitheta wie vrddia, laghu u. a. Die neueren Juristen scheinen diese Smrtis
auch meistens nur indirekt, nach den Anfilhrungen in d#lteren Werken zu
citiren, so dass die Vermutung nahe liegt, dass ihnen vollstindige Hss. der-
selben ebenso wenig mehr vorlagen als uns heutzutage. Doch berechtigen
Funde wie derjenige des Hdrzta (§ 3) zu der Hoffnung, dass noch irgendwo
von dem oder jenem dieser verschollenen Werke eine Hs. auftauchen
diirfte.

Fiir das eigentliche Recht sind am wichtigsten die Fragmente des Briaspati
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und Katyayana. Brk’, von dessen juristischer Smrti nach dem Gutachten
eines s§astrin zu schliessen noch neuerdings eine Hs. existirt haben muss
(BUHLER), steht in sehr nahen Beziehungen zu A, den er als den mass-
gebenden Rechtslehrer bezeichnet, commentirt und erweitert (§ 5). Auch wo
er M. nicht ausdriicklich nennt, kniipft er doch iiberall an seine Lehren an.
So hat er aus M. die 18 Rechtsmaterien i{ibernommen, teilt sie aber ein in
solche die sich auf Vermégen und solche die sich auf Verletzungen beziehen
(2, 1—11), d. h. Civil- und Criminalrecht. Im Schuldrecht interpretirt er (11,
55—58) die eigentlimlichen Ausdriicke, mit denen bei M. 8, 49 die ver-
schiedenen Mittel zur Eintreibung eines Darlehens bezeichnet werden. Wo
er von . abweicht, wie in der Lehre von den unteilbaren Giitern (25, 79),
hiitet er sich den verehrten Lehrer mit seinem Namen zu nennen. Auch im
Vergleich mit Vdr. scheint Brk. auf einem fortgeschritteneren Standpunkt zu
stehen. So wird bei Ndr. von einem eigentlichen Erbrecht der Witwe noch
nichts erwihnt, wihrend BrZ. (25, 46 ff.) umstindlich die Theorie entwickelt,
dass die Frau die Hilfte des Leibes ihres Mannes ist und daher, wenn er
ohne minnliche Leibeserben stirbt, sein Vermdgen erben soll. Auch der
Begriff des weiblichen Sonderguts (s#77d%ana) ist bei ihm ein sehr weiter, indem
er denselben sogar auf Immobilien ausdehnt (25, 86). Ferner betont Br4.,
dass seine Vorschriften auf das gegenwirtige Zeitalter der Siinde Bezug haben
und will daher von dem #iyoge und den sekunddren Sohnen, die Ndr. (12,
8off.; 13, 45 ff.) noch vollkommen anerkennt, nichts mehr wissen (24, 12 ff;
25, 39 ff.). Dagegen sanktionirt er die Sati (24, 11). Im Schuldrecht unter-
scheidet Br4. (11, 40) vier Arten von Biirgen, anstatt der drei bei Nar. (1,
118). Sehr eingehend handelt er von den Urkunden in 8. Das Gesellschafts-
recht dehnt er auch auf gemeinsame Unternehmungen von Ackerbauern, Hand-
werkern, Architekten, Musikern und Riubern aus (14, 2z0—32). An M.
schliesst er sich noch enger an als Var., doch stimmt er auch mit letzterem
in vielen Definitionen iiberein. Auch erwdhnt er wie NVar. die dmdgra (10, 15).
Es ergiebt sich hieraus, dass die in § 7 erwihnte Nachricht des Skendapurana
iiber die successiven Redaktionen des M. von Blrgu, Nar. und Bri. trotz
ihres sagenhaften Charakters dem wirklichen Verhiltnis ungefdhr entspricht,
jedoch so, dass zwischen Vdr. und Br/. kein grosser Abstand besteht. Brz.
wire dann etwa in das 6. oder 7. Jh. n. Chr. zu setzen, da er schon vom
9. Jh. ab in den Commentaren als inspirirter Seher citirt wird. Uber die
Anfiihrungen aus Br/%. in den Dhammasats, die zu einem #hnlichen Resultat
zu fiilhren scheinen, s.§ 13. Beachtenswert ist auch die auf einen intimen
Verkehr mit den Persern deutende Stelle 2%, 21 iiber die Pdrasika. Die
Brh.-Citate iber andere Teile des dkarma, von denen sich einige in der
kleinen Smrti des Br4. nachweisen lassen (§ 8), sind verhiltnismissig viel
weniger zahlreich als die auf wyaeveidra beziiglichen, vielleicht haben die
letzteren wie bei NVar. ein besonderes Werk gebildet. Aus dem Hinweis auf
den Vajasaneyaka-mantra VS 20, 20 in einem’ Text des Bri. iiber snina®
darf nicht geschlossen werden, dass Br/4. ein Vajasaneyin war, da der nem-
liche Mantra auch z. B. V7. 64, 21 angefiihrt wird.

Katy. ist als juristischer Autor mit Br%. nahe verwandt. Als Lehrer des
weissen Yajurveda gilt er u. a. als Verfasser des srawfasitra und sraddia-
kalpa zu diesem Veda, wie auch ein von dem Kdrszyagr/ya des Par. ver-
schiedenes Katyayanagriya’ citirt wird. Uber seinen Karmapradipa s. § 8.
Es ist moglich, dass derselbe ein Bruchstiick der urspriinglichen Smrti des
Katy. ist, da er manche der von ihm in den Dharmanibandhas citirten Texte
enthilt; doch sind die juristischen Texte des Ka#., die darin fehlen, so zahl-
reich, dass sie ein Werk fiir sich gebildet haben konnen. Am meisten Wahr-
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scheinlichkeit hat der Zusammenhang dieser Texte mit dem in § 4 besproche-
nen dharmasitra des Katy. Die Ahnlichkeit seiner juristischen Texte mit
denjenigen des Br/. tritt sowohl in der Ausdrucksweise und in der Anordnung
des Stoffs als in sachlicher Beziehung durchweg hervor. Es ist daher begreif-
lich, dass die beiden Autoren in den Citaten, wie schon erwihnt, nicht selten
verwechselt werden; manche Texte moégen auch beiden gehdren. So kann
sowohl nach BrZ. als nach Ka#y. ein gerichtliches Urteil auf einem der vier
Entscheidungsgriinde: dZarma, vyavalara, caritra, rajajiia beruhen, und auch
in der Definition dieser Ausdriicke stimmen die beiden Autoren ungefihr
iiberein, wenn auch die von Br4. erwihnten Unterarten bei Kazy. fehlen
(Brh. 2, 18—27; Katy.* 2, 30—34). Ausfihrlicher ist Br4. auch in der Er-
klarung der verschiedenen Griinde fiir Unzuldssigkeit einer Klage (3, 9—12),
wihrend dagegen die vier Arten der Klagebeantwortung von Kafy. (4, 1—23)
eingehender definirt und in verschiedene Unterarten zerlegt werden. Im
Schuldrecht darf nach Br/. 10, 13 bei Darlehen von Gold das Kapital nebst
Zinsen auf das Doppelte des urspriinglichen Betrags anwachsen; Kafy. 10, 10
dehnt diese Bestimmung auch auf Juwelen, Perlen u. a. kostbare Gegenstinde
aus. Die Vorschriften des Br/4. iiber Biirgschaft erweitert er u. a. durch eine
lange Aufzihlung unzulissiger Biirgen (1o, 28—30), diejenigen iiber Haftung
fiir Schulden und Eintreibung derselben durch eine Menge detaillirter Regeln
iiber handlungsunfihige Viter und Sthne, rechtsfihige Frauen, Schuldknecht-
schaft, Schuldhaft u. a. (10, 41—90). Im Gesellschaftsrecht ertrtert er wie
Brh. auch die Verteilung des gemeinsamen Gewinns bei einer Genossenschaft
von Rédubern, Hindlern, Ackerbauern oder Kiinstlern (13, 3—6). Im Erb-
recht erkennt er die Erbfolge der Witwe in Ermanglung ménnlicher Descendenz
an, jedoch nur unter gewissen Cautelen (25, 46—66). Wie Brk. und Nar.
kennt er die dmdra. Uberhaupt stimmt er auch mit NVdr. und M. vielfach
iiberein und giebt namentlich Definitionen der bei diesen u. a. dlteren Autoren
vorkommenden Kunstausdriicke wie pradvivdka, vyavakira, anvddhi, vetana,
utkoca, samanta, vrddia, sauryadhana, bharyidhana, vidyidhana, stridhana . a.
Von Autorititen citirt er am hiufigsten Birgwu, d. h. wohl M. in der Recension
des Birgu (so 10, 55, 87; 15, 4; 16, 5; 24, 11, 28, 38, 40, 45) und Bri. (so
4, 39, 40; 15, 25; 24, 27, 31, 37). Die Manavik und Gawutamal nennt er
21, 9 als Autoritit flir eine Regel iiber Diebstahl, die sich freilich in unserem
M. und Gaut. nicht nachweisen lisst. Alles in Allem ist Kafy. dem Bri.,
mit dem er auch in der iiber 700 betragenden Anzahl seiner juristischen
Texte zusammentrifft, noch eher posterior, als gleichzeitig mit ihm, jedenfalls
aber jiinger als A7, V. und Nar. )

Vyasa, von dem iiber 200 juristische Texte citirt werden, handelt be-
sonders eingehend iiber das Gerichtsverfahren und stimmt dabei mit Vdr.,
Brh. und Katy. vielfach iiberein. So giebt er die Etymologie von pradvivika,
erwdhnt als Mitglieder eines Gerichtshofs auch den Rechner und Schreiber,
spricht von der Protokollirung der Klage auf dem Fussboden, beschiftigt sich
eingehend mit der Abfassung und Priifung von koniglichen Schenkungsurkunden
u. a. Dokumenten, erwihnt die vier Arten der Antwort und acht Arten des
Urteils und handelt von Besitz und Ersitzung in dhnlicher Weise wie Br4. und
Kay. (1, 5, 81, 21—26, 34—72)% Im Schuldrecht erwihnt er 7 Arten von
Biirgen, d. h. 2 mehr als Ka#., 3 mehr als Brk. und 4 mehr als Nar. (2, 12).
Besonders bezeichnend fir den modernen Ursprung dieser Smrti ist die
Verherrlichung der Sati, die Vydse in jeder Weise empfiehlt und erleichtert
(12, 3—10).

Pitaimaka, von dem auch gegen 200 juristische Texte erhalten sind,
scheint besonders fiir die Lehre von den Gottesurteilen als Autoritit gegolten
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zu haben und beschreibt alle g Arten derselben, wobei er besonders bei den
Namen der anzurufenden Gottheiten verweilt. Schon Br4. 10, 275 citirt ihn
als Gewihrsmann fiir eine auf das Ordal des heissen Goldstiicks beziigliche
Vorschrift. Dieses Citat kann auf 2. 2, 147+ gehen, kann aber auch ein dem
P. zugeschriebener Memorialvers sein, so dass seine Smrti nicht notwendig
dlter zu sein braucht als die des Br4. Seine Angaben iiber die Ordalien
machen eher den Eindruck einer Fortbildung der bei den anderen Autoren
vorliegenden Beschreibungen, und den nemlichen modernen Eindruck erhilt
man von seinen 5o ckalini und 22 paddni nrpajfieyani d. h. Vergehen, die
der Konig auch ohne dass eine Anklage vorliegt untersuchen und ahnden
soll (1, 7—23).

Harita® erscheint in den Citaten als der Autor von iiber 5o juristischen
S'lokas, die weder in seinem dZarmasitra (§ 3) noch in den ihm zugeschriebe-
nen versificirten Werken (§ 8) vorkommen und offenbar ganz modernes Recht
enthalten. So schildert er den Gang des Gerichtsverfahrens, die Abfassung
der Klage und der Antwort mit den nemlichen scholastischen Spitzfindig-
keiten wie Kazy. u. A. (1, 16—29, 31, 38 ff.) und unterscheidet im Schuldrecht
5 Arten von Biirgen (2, 11).

Noch viele andere Namen treten in den juristischen Citaten auf, wozu
dann noch die zahlreichen Texte kommen, die ohne nihere Bezeichnung als
»Smrti« angeflihrt werden. Diese Citate sind meistens nicht zahlreich genug,
um die Individualitit der betreffenden Autoren bestimmter hervortreten zu
lassen, doch besteht im Allgemeinen kein Grund dieselben einer #lteren Epoche
zuzuweisen als Br4. und Katy. So erklirt der Smyrtisamgraka, der sich schon
durch seinen Namen als eine spite Compilation verrit, die ungleiche Ver-
teilung des Vermogens mit Bevorzugung der #lteren Sohne, die Leviratsche
und die Tieropfer fiir unstatthaft in der Gegenwart und stellt iiber die Natur
und Entstehung des Eigentums Betrachtungen an, die schon ganz an die
Commentare erinnern. Prajagat; hebt das Successionsrecht der Witwe her-
vor. Halayudha, Dharesvara (Bhoja), Jimatavakana, die beriihmten Commen-
tatoren des Mittelalters, werden zugleich als Verfasser von Slokas ganz im Stil
der metrischen Smrtis citirt.

Auf dem weiten Gebiet der Sitte und Religion begegnen teils die nem-
lichen, teils eine ganze Reihe von weiteren Namen in den Citaten. So citirt
schon die Mit.7 als Verfasser von versificirten Fragmenten iiber dcgre und
prayascitta: Aigiras, Atri, Asvalayana, Upamanyn, Usanas, Rsyasyriga, Kasyapa,
Kanva, Katyayana, Karsndjini, Kumara, Krspa-Duvaipayana, Kratu, Gargya,
Gautama, Caturvimsatimata, Chigaleya, Jamadagni, Jatukarnya, Jabiali, Jai-
mini, Devala, Dhaumya, Paraskara, Pitimaha, Pulastya, Paithinasi, Pracetas,
Marici, Yama, Vyddha-Yajfiavalkya, Likhita, Laugdksi, Vasistha, Vaisampa-
yana, Vydghrapada, Vyasa, Sandilya, Sunahpucha, Saunaka, Sattrimsanmata,
Swumantu u. a. Eine dhnliche, aber noch etwas reichere Liste ldsst sich aus
Apariarka zusammenstellen®, Noch zahlreicher und mannigfaltiger sind die
Citate, besonders iiber sraddia, bei Hemadri und in der Smrticandrikd, von

jlingeren Werken zu geschweigen.

1 SBE 31, Introd. — 2 Hemadri 3, 1, 902. — 3 L. c. 1324. — 4 Die Citate be-
ziehen sich auf meine zum Druck vorbereitete englische Ubersetzung. — 5 Die
nemliche Stelle auch in der nepalesischen Hs. des AVar». (CoNrADY, Fiinfzehn Blitter
12, 15). — 6 JoLLY, Der vyavaharadhyaya aus H.’s Dharmasastra (Minch. 1889). —
7 Nach den Sammlungen in STEnzLER’s Nachlass, vgl. ZDMG 47, 616. — 8 Vgl
KIRSTE, Analyse der Citate in A.’s Commentar (Wien 1893).

§ 10. Die epische Litteratur. Die beiden grossen Epen, nameptliqh
das Mak., werden als Quellen des Rechts hiufig citirt, ganz ebenso wie die
Smrtis, wobei in den Citaten aus dem Ma/. entweder auf das ganze Werk
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oder auf einzelne parvan oder die gitd (Bhagavadgita) hingewiesen wird, Die
nahe Verwandtschaft zwischen dem Ma/4. und den Smrtis wird auch durch
die in § 8 erwihnte Thatsache illustrirt, dass die umfangreiche gedruckte
Smrti des Vryddha- Gautama urspriinglich ein Stiick des Mak. gebildet hat
und als solches in den Dharmanibandhas hiufig citirt wird. Auch die in § 8
besprochenen Smrtis des Visnu, Brkaspati, Yama u. a. characterisiren sich
durch ihre Einkleidung, durch Anreden wie dvijasrestia und verschiedene An-
spielungen auf die Helden des a4 als Bearbeitungen kleinerer Episoden
aus dem Mak. oder verwandten Werken. Dass das Mak., dessen Bedeutung
fiir die Rechtsgeschichte im Verlauf dieser Darstellung mehrfach hervortreten
wird, seinen jetzigen Character einer kolossalen Smrti schon um 3oo—s500
v. Chr. besessen haben muss, hat BUHLER bewiesen®’. So werden die auf
Schenkungen beziiglichen Verse aus dem AMa/. schon in Inschriften des s.
Jahrhunderts angeflihrt und in einer Inschrift des 6. Jahrhunderts dem Ma/.
100000 Slokas zugeschrieben, wonach es also schon damals ungefihr den
jetzigen Umfang gehabt haben muss. Zur Zeit Kwmarila’s d. h. im 8. Jh.
war das Ma/. schon im Wesentlichen ein Lehrgedicht, in dem die alten Sagen
nur als erginzendes Beiwerk figurirten. Nach dem iibereinstimmenden Zeugnis
Bana’s in der Kddambar? und einer Inschrift aus Kamboja pflegte es, wie
auch das Ramdyana, schon um 6oo zur Erbauung der Gldubigen in indischen
und hinterindischen Tempeln vorgelesen zu werden. Das Rdamdyana hat den
Character eines Lehrgedichts schon von Anfang an gehabt. Jacosr setzt seine
Entstehung in das 6.—8. Jh. v. Chr.2

Noch stirker als die Itihdsas haben die Puranas die Entwicklung des
dcara beeinflusst. Die Popularitit, deren sich diese umfangreichen Legenden-
sammlungen noch heute erfreuen, war ihnen offenbar schon in der Zeit der
iltesten Dharmanibandhas eigen. So stiitzt Hemddri seine Darstellung der
vrata, die einen grossen Teil seines ungeheueren Werks bildet, fast nur auf
die Puranas, die iiberhaupt seine Hauptquelle sind. Selbst in den Dharma-
siitras werden die Puranas schon mehrfach als eine Quelle des Rechts citirt,
und Ap. 1, 24, 6 beruft sich speciell auf das Bhavisyatpurana. Es ist auch
nicht ritlich, die vorhandenen Purinas ganz von denjenigen des Altertums
zu trennen und als wertlose moderne Compilationen aufzufassen. Die exi-
stirenden Puranas3 sind durch mancherlei Fiden mit den Smrtis und Vedas
verkniipft. So hat in der Darstellung des §7ddd%a CaLAND* einen engen An-
schluss des Markandeyapurana an den ungedruckten metrischen Gaws. der
BurneLL'schen Sammlung, des Visnudharmottara an Vi., des Caturvimsati-
purana an den Manavasriddiakalpa, des Karmapurana an die Smrti des
Usanas, des Bralmapurina an den Ritus der Katha oder Kapisthalakatha
gefunden. Der sraddhakalpa des Y. ist in das Agni- und Garudapurina
iibergegangen; ersteres enthilt ausserdem das ganze 2. Buch des V., letzteres
ausserdem fast das ganze 1. und 3. Buch des V.5 Das Bhavisyapurana hat
umfangreiche Stiicke aus adhy. 1—3 unseres /7. entlehnt®. Eine sogen. Smrti
des Zaghu-Hairite ist mit einem Stiick des Nrsimhapurana identisch und
scheint daraus genommen und willkiirlich zu einer Smrti gestempelt worden
zu sein’. Fiir die Beurteilung des Alters und der Echtheit der vorhandenen
Puranas ist auch der Umstand wichtig, dass ein grosser Teil der Citate aus
denselben in den Dharmanibandhas sich in unseren Puranas nachweisen lisst.
So hat V. S. Islamapurkar von den Puranacitaten im 1. Teil des von ihm
herausgegebenen Madiaviya die Citate aus dem Kawrma-, Nrsimha-, Mar-
kandeya-, Linga-, Vispu-, Saiva- und Skandapurana grosstenteils, diejenigen
aus dem Matsyapurapa wenigstens teilweise in den Ausgaben und Hss. dieser
Puranas aufgefunden. Ahnlich steht es mit den Puranacitaten bei Hemadyi.
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Nocli wichtiger ist der Umstand, dass schon Albérini um 1000 n. Chr. ein
mit dem kashmirischen Visnudharmottara wesentlich identisches Werk gekannt,
ja dass schon Brakmagupta 628 n. Chr. letzteres Werk Dbeniitzt hat® Fiir
das eigentliche Recht ausser gewisse Teile des Familienrechts sind diese
religivsen Werke allerdings minder wichtig und werden daher in der nach-
folgenden Darstellung wenig hervortreten. In den Smrtis selbst werden die
Puranas nicht als eine der Smrti ebenbiirtige Rechtsquelle anerkannt, vielmehr
sollen bei einem Conflict zwischen den Lehren der Smrtis und Puranas erstere
den Ausschlag geben?; doch haben sich die Verfasser der Dharmanibandhas
wenig an diesen Grundsatz gehalten.
T BUHLER und KiIRSTE, Contrib. to the history of the Mah., Sitzungsber. Wien

1892, 4—27. — 2 Das Ramiyana (Bonn 1893), 100—I11. Zu anderen Ergebnissen

gelangt Lubwic, Uber das R. (Prag 1894). Vgl. auch GriErson IA 23, 52 ff;

BarTH, Bulletin 288 ff. (1894); JacoBr ZDMG 48, 407 ffl. — 3 Vgl. BUHLER SBE 2,

XXVIII f. — 4 Altind. Ahnencult 68, 79, 112. — 5 Vgl. MANDLIK LVII{. — 6 BUHLER,

SBE 25, CXf. — 7 V. S. Islamapurkar, Madh. 1, 9. — 8 BUHLER, IA 19, 408, vgl.

SBE 1. c. — 9 So nach Pyasa 1, 4; Samgraka im Prayogaparijata. Vgl. WEST and

BUHLERS 11; MANDLIK XXVIII.

§ 11. Die Commentare. Die Thitigkeit der Commentatoren hat offen-
bar auf dem Gebiet des dlarma wie auf anderen Gebieten schon in sehr
frither Zeit begonnen. Als Erklirungsschriften zu den Smrtis kdnnen in ge-
wissem Sinn schon die Arbeiten der Mimamsischule® betrachtet werden, die
sich die Erforschung des dZarma als ihr Ziel steckte, das Wesen der sms#
und ihr Verhiltnis zur s7u# theoretisch und praktisch erorterte und, wie frither
erhellte, mit unserem 7. und den wichtigsten Dharmasttras wohl bekannt
war. Die Mimamsaschule hat daher nachweislich die Ansichten der Commen-
tatoren stark beeinflusst, so schon in dem die lange Reihe der erhaltenen
Commentare zu M.? erdffnenden kolossalen Manubldsya von Mediatithi, der
Kumarila citirt und daher nicht vor Ende des 8. Jahrhunderts geschrieben
haben kann, dagegen in die Zeit vor Bhojardja (11. Jh.) und Vijjianesvara
(r1.—12. Jh.) fallen muss, also in das 9. oder spiitestens das 1o. Jh. gehort.
Seine Heimat ist wohl in Kashmir zu suchen, obwohl er schon frithe in
siidindischen Werken citirt wird. Bedeutend jlinger ist die durch Knappheit
des Ausdrucks und philologische Genauigkeit ausgezeichnete, als vollstindige
Paraphrase fiir die Interpretation des Textes sehr wertvolle Manutikd von
Govindardja, die in Anbetracht ihrer Posterioritit im Vergleich mit Bkojarije
und ihrer Anterioritit gegeniiber Sridkara, Dharanidhara und Nardyana-
Sarvajiia, [imitavahana, Swlapani und Kullika in das 12. Jh. zu setzen sein
diirfte. Die durch Originalitit hervorragende, aber nur auf schwierigere Text-
stellen eingehende Manvarthavivrti des Narayana-Sarvajiia ist jlinger als der
Commentar des Govindardja, kann aber kaum spiter als das 14. Jh. gesetzt
werden, da dieser Nardyapa schon in einem 1431 verfassten Werk des Raya-
mukuta vorkommt; auch ist eine Hs. dieses Commentars schon 1497 ge-
schrieben. Der beriihmte, schon oft gedruckte Commentar des Kw/llikablatta,
in Benares wahrscheinlich im 15. Jh. verfasst, hat sich neuerdings im Wesent-
lichen als ein Plagiat des #Hlteren Werks von Govindardja herausgestellt.
Raghavananda’s Manvarthacandrika erwihnt die vier obigen Commentare,
stiitzt sich aber vorzugsweise auf denjenigen des Kw//wka; der sonst als philo-
sophischer Autor bekannte Verfasser kann daher frithestens in das 16. Jh.
gesetzt werden, kann aber auch nicht spiter als c. 1650 gelebt haben, da
dieser Zeit die #ltesten Hss. seines Werks angehtren. Ungewissen, aber
wahrscheinlich neueren Datums ist der Commentar des Nandana oder Nan-
dandcarya, der die obigen Werke, namentlich das des Nardpana, beniitzt zu
haben scheint, obschon er sie nicht nennt, und sich durch die von ihm be-
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vorzugten Lesarten als ein siidindischer Autor zu erkennen giebt. Unbedeutend
sind die noch ungedruckten Glossen eines unbekannten Autors, die in einer
mindestens 200 Jahre alten kashmirischen Hs. unseres A/. vorliegen. Die
Manubhavirthacandyika des Rimacandra ist ihrem Herausgeber MANDLIK
zufolge ein ganz moderner Commentar; auch werden darin nur ausgewihlte
Stellen erklirt, anscheinend mit besonderem Anschluss an AKw//ika, den der
Verfasser in der Einleitung nebst der Mit@ksard als seine Hauptquelle nennt.
Auch Commentare zu M. von Krsnanatha, Rucidatta und Maniramadiksita,
einem Zeitgenossen des Shah Jehan (1628—58), werden in Handschriften-
katalogen aufgefiihrt3. Nur aus Citaten kennt man bis jetzt die Commentare
des Asahaya, Vispusvamin, Bhdruci, Visvaripa, Bhojardja, Dharanidhara,
Sridharasvamin, Madkavacirya u. a.* Hievon sind die beiden ersten dlter
als Medhatithi, die drei folgenden ilter als die AMitaksaré — und zwar fillt
die Regierung des Bkoja in die Zeit zwischen 1021 und c. 1050 — Dia-
ranidhara ilter als Kulluka, der ihn hiufig citirt, aber nach dem Citat zu
M. 2, 85 nicht zu den »Alten« wie Medhdtithi rechnet; iiber Madhavacirya
s. §124

Nichst M. scheint ¥. am meisten commentirt worden zu sein, hervor-
zuheben ist der hiufig gedruckte Commentar des Bettelmdnchs (parivrajaka)
Vijfianesvara, die beriihmte Mitaksaras, die schon frithe im Dekhan und selbst
in Benares und einem grossen Teil Nordindiens massgebend geworden ist
und in der englischen Zeit durch CoLeBROOKE's Ubersetzung des auf Erbrecht
beziiglichen Teils auch fiir die moderne Gerichtspraxis die grosste Bedeutung
erlangt hat. Vijfianesvara wird im Madanaratna als ein siidlicher Autor
bezeichnet. Er selbst polemisirt gegen die Autoren des Nordens und ver-
herrlicht den Konig Vikramarnka von Kalyina, der ohne Zweifel mit dem
aus Inschriften von 1076—1127 n. Chr. und aus dem von BUHLER heraus-
gegebenen Vikramarikadevacarita bekannten Beherrscher von Kalydpe in
Haidarabad identisch ist. Die Bliitezeit unseres Autors fdllt demnach in das
letzte Viertel des 11. und erste Viertel des 12. Jahrh., und die Beriihmtheit
seines Werks wird mehr aus der Macht und dem Ansehen des michtigen
Calukyafiirsten als aus inneren Vorziigen der /7. herzuleiten sein, die aller-
dings kein blosser Commentar ist, sondern ein vollstindiges, mit zahlreichen
Citaten belegtes Lehrgebdude des diarma enthilt. Die M7z, wurde ihrerseits
mehrfach commentirt, wie iiberhaupt viele spiteren Rechtswerke, bald zustim-
mend bald oppositionell, an die A7 ankniipfen. Nur aus Handschriften-
katalogen kenne ich die Commentare zur Mit. von Madiusadanagosvamin
(19. Jahrh.), Mukundalala, Radramokhanasarman und Halayudhabhatta. Der
nur auf einzelne Stellen eingehende Commentar von Visvesvara, die Subodiini,
ist am Hofe eines im nordlichen Indien, in Kas#a (Katha) nordl. von Delhi,
regierenden Dynasten, des Madanapala entstanden, wahrscheinlich um 1350
bis 1360, da der Madanavinoda, das letzte der finf bekannten Werke dieses
Autors, 1375 geschrieben und die Swbod/int sein erstes Werk ists. Der viel
ausfilhrlichere Commentar der Zaksmidevi Payagunde, Laksmivyakiyana ge-
nannt, ist um 1750, jedenfalls nicht nach 1782, geschrieben®. Als Probe fiir
die Weitschweifigkeit dieser gelehrten Sanskritistin des 18. Jahrhunderts mag
erwihnt werden, dass in ihrem Werk der Abschnitt iiber dayabliaga in einer
mir gehorigen Copie allein 239 Blitter fiillt, gegeniiber den 32 Druckseiten
des dayabhage in der Bombayer Ausgabe der Ait. von 1882. Von Nanda-
pandita’s Commentar zur Mit. (17.Jahrh.) sind nur fragmentarische Hss. be-
kannt? Von weiteren Commentaren des Y. sind uns namentlich die gelehrten
und umfassenden Arbeiten des Apararka und Mitramisra und der kurze
Commentar des S#lapapi, simtlich noch ungedruckt, erhalten. Apararia™,
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ein Konig von Konkan aus der Dynastie der éz‘/éluira, lebte jedenfalls im
12. Jahrhundert, doch hat man die Wahl zwischen zwei Fiirsten dieses Na-
mens, von denen der eine von c. 1140—1160, der andré von 1184—1187
bezeugt ist. Der Commentar des 4. oder Aparaditya ist besonders reich an
wertvollen Smrticitaten®** und wurde von spiteren Autoren fleissig beniitzt.
Sein Verhiltnis zur A7z4 ist nicht klar, da er zwar vielfach mit derselben sich
beriihrt, sie aber nicht nennt und in seinen Ansichten und Lesarten auch
nicht selten von der Mit. abweicht™ Mitramisra’s Viramitrodaya, nicht zu
verwechseln mit seinem gleichnamigen Lehrbuch des dkarma (§ 12), ist nach
den Proben bei PETERSON ein ausfiihrliches, schitzbares Werk, seine Abfassung
fillt in das 17. Jahrhundert™s. Swzlapans’s Dipakalika, die nur ausgewshlte Text-
stellen erkldrt, ist nach COLEBROOKE** modern, dagegen ist .S. nach R. Mitra ™S
ein Zeitgenosse Laksmanasena’s von Bengalen (Anfang des 12. Jahrhunderts).
Citirt wird S. von Raglunandana (um 1600) und citirt selbst keine jiingeren
Autoren als Bhavadeva, Bhoja (11. Jahrh) und Zaksmidkara (12. Jahrh.?)™,
doch ist er wohl jiinger als /zmatavakana (§ 12), da derselbe an der Spitze
der bengalischen Juristen genannt wird. In Bengalen lebte S, da er Saku-
diyapa oder Sdhudipila heisst, was COLEBROOKE mit Szhuria in Bengalen
identificirt, und von Kamalikara als ein Ostlicher bezeichnet wird. Nur aus
Handschriftenkatalogen kenne ich die Commentare des Kwlamanisukla, Ma-
thurandatha und Raghundithablatta™, nur aus Citaten diejenigen des Bharuci ™,
Devabodha (beide idlter als die Mit), Visvarapa (Lehrer des Vijiianesvara),
Dhrarmesvara (ilter als Swlapani) u. a.

Zu Ap. und Gaut. besitzen wir wertvolle Commentare von Haradatta,
auch Haradattdcdrya und -misra genannt, einem siidindischen Autor, der
wohl mit dem von Sayapa-Madhava™ in der Didtuvrtti und dem Sarva-
darsanasamgraka® cititten Haradattamisra, resp. -acdrya identisch und daher
spitestens um 1300 zu setzen ist. Ausziige aus dem Commentar zu Ap. hat
BUHLER in seiner Ausgabe dieses Autors verdffentlicht und viele Stellen aus
beiden Commentaren in den Anmerkungen zu SBEz iibersetzt.

Der soeben genannte Madiave, mit dem Beinamen Vidyarapya »der
Wald der Gelehrsamkeit«, wie sein jiingerer Bruder Sgyera beriihmt als frucht-
barer Schriftsteller, ist der Verfasser des umfangreichen, eine vollkommene
Encyclopidie des dkarma, insbesondere auch des zyavalara, enthaltenden,
von spiteren Autoren hiufig citirten Commentars zu Pardsara, der Para-
Sarasmytivyakhya®'. In der Einleitung zu diesem Werk bezeichnet sich der
Verfasser als den Guru und Minister des Konigs Bukka, womit ohne Zweifel
Bukka 1., der beriihmte Beherrscher von Vijayanagare (5. Hampi an der
Tungabhadra in Bellary) in Siidindien gemeint ist, dessen Urkunden nach
HurrzscH von seka 1276—93 reichen, sodass seine Regierungszeit in das
dritte Viertel des 14. Jahrhunderts fillt. Eine Ausgabe der zwei ersten Teile
dieses Werks in Telugudruck ist in Madras herausgekommen, zwei neue Aus-
gaben des ganzen Werks sind in der Bibl. Ind. in Calcutta und der Bombay
Sanskrit Series im Erscheinen begriffen, die letztgenannte ist die beste. Eine
Ubersetzung des Kapitels iiber Erbrecht hat BurNELL 1868 vertffentlicht.
Einen bedeutend kiirzeren, das eigentliche Recht kaum streifenden, noch un-
gedruckten Commentar zu Pardsara schrieb der bekannte Nandapandita,
und zwar jedenfalls vor 1622, dem Datum der Abfassung seiner Vaijayantt,
in der dieser Commentar citirt wird®2

Die soeben genannte Vaijayant7 ist ein sehr ausfiihrlicher, zahlreiche
Belegstellen und Excurse enthaltender Commentar zu ¥7., der nach den Hss.
im Jahre 1622 in Benares von Nandapandita verfasst wurde. Dieser gelehrte
dharmadhikarin, dessen Nachkommen noch jetzt in Benares leben (§ 12), hat
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eine betrichtliche Anzahl umfangreicher Schriften iiber Recht, aber auch aus
dem Gebiet der Philosophie und selbst der Dichtkunst, hinterlassen. Ausziige
aus seiner Vazjayantt habe ich selbst in meiner Ausgabe des V7. in der Bibl.
Ind. und in meiner Ubersetzung des V7. verdffentlicht.

Nar. ist zuerst von Asasdye commentirt worden, auf dessen hohes Alter
oben hingewiesen wurde, doch besitzen wir sein Ndradaé/zdgya nicht in seiner
arspriinglichen  Gestalt, sondern dasselbe ist, da der Text »von schlechten
Schreibern verwahrlost« worden war, von einem gew1ssen Kalyanabhatta revi-
dirt worden. Ausfiihrliche Ausziige daraus enthilt meine Ausgabe und Uber-
setzung des Ndr. Ein in Newarl geschriebener Commentar liegt in einer
alten nepalesischen Hs. dieser Smrti vor.

Baudh. ist von Govindasvamin in seinem Bodhayanadharmavivarana
commentirt, und englische Ausziige aus diesem Werk finden sich in den An-
merkungen zu BoUmLER's Ubersetzung des Baudh. vor. Doch stellt BUHLER
diesen Commentar nicht hoch, auch ist derselbe nach BURNELL modern.

Der Karmapradipa des Katy. ist von Asarka oder Asaditya commentirt.
Einen Asarka citirt nach Eccering 1. O. No. 1470 der 1625 verfasste Vi-
dhanaparijate und nach Aufrecht Bodl. No. 654 Kamalakara, der im Anfang
des 17%. Jahrhunderts schrieb, einen Asadityea der etwas jlingere Anantadeva
(HarL, Ind. 190). Ausziige aus 4. enthilt Schrader's Karm.

Fast alle bisher besprochenen Werke enthalten mehr oder weniger zahl-
reiche Verweisungen auf dltere Commentare zu den darin commentirten Smrtis.
Auch zu anderen Smrtis, z. B. zu Harita, Vyasa, Caturvimsatimata, werden
Commentare in den Handschrlftenkatalogen erwihnt oder in den m1ttela1te1-
lichen und neueren Rechtswerken citirt. Uber einige der Commentare zu
spiteren Werken s. § 12. Die Abfassung von Commentaren ist auch noch
keineswegs abgeschlossen, wie z. B. der schitzbare Commentar zu Vas. erst
in den 7oer Jahren dieses Jahrhunderts von Krsnapapdita verfasst ist. Die
Commentare zu den Epen finden in einem andern Teil dieses Grundrisses

Besprechung.
1 Vgl. CoLEBROOKE, Ess. ed. Cowell 1, 319—349; THIBAUT, Arthasamgraka (Ben.
1882), II—XV. — 2 Vgl. BUHLER SBE 25, CXVIII—CXXXVI; Tag. Lect. 4—12.

Ausziige aus 6 ungedruckten Commentaren enthilt mein Manutikasamgraka in der
Bibl. Ind., eine vollstindige Ausgabe von 7 Commentaren MANDLIK’s Marava-

dharmasastra (Bomb. 1886). — 3 AUFRECHT, l. c. 451; STEIN, Jammu Catalogue
(1894) XXXVII. — 4 Vgl. BUHLER l. c. CXX; Tag. Lect. 5; MANDLIK L c. 1, 4;
KieLHORN EI 3, 48. — 5 WEST and BUHLER 3 12—17; BHANDARKAR, Hist. 61—67;
COLEBROOKE L. c. 479. — © AUFRECHT l. c. 454 f. — 7 EcGeELING 1. O. No. 1394. —

8 Vgl. ZDMG 46, 270; Tag. Lect. 15. — 9 Vgl. ZDMG 46, 271. — 1° Vgl. Indraji

BG 13, 2, 426 ff.; BUHLER in Denkschr. d. Wiener Ak. 42, 5, 1 (1893). — 11 Vgl

KIRSTE bei BUHLER 1. ¢. — 12 WEST and BUHLER 3 18; Tag. Lect. 13 f. — 13 PETER-

soN, II. Report 49—53; EGGELING 1. c. 1288; ZDMG 46, 271. — 14 L. c. 487. —

15 Not. 3, No. 1147. — 16 AUFRECHT l. c. 660. — 17 1. c. 474. — 18 Vgl. ZDMG

47, 616, — 19 Vgl. BUHLER, 4p. 2 VIII. — 20 GOUGH 104. — 2T Vgl. BURNELL,

Vamgabr. XVI; KLEMM, Sadvimgabr. 15 ff.; R. SARVADHIKARI, Principles 362—366;

Hurrzscu EI 3, 36, SII 1, 161. — 22 Tag. Lect. 16; EGGELING L c. 130I.

§ 12. Die Dharmanibandhas. Aus der fast unzihligen Menge der
systematischen Werke iiber @%arma, der Dharmanibandhas, konnen hier nur
einige der hervorragendsten Erscheinungen herausgegriffen werden, unter be-
sonderer Beriicksichtigung der genauer datirbaren und der auf eigentliches
Recht beziiglichen Werke. Die iltesten erhaltenen Werke scheinen dem 11.
bis 12. Jahrhundert anzugehtren, wenn es auch nicht an Citaten aus noch
erheblich ilteren fehlt. Laésmidhara®, der erste Minister (samdhivigrahika)
eines Konigs Govindacandra, ist der Verfasser des Krtya- oder Smrtikalpataru
oder Smrtikalpadruma, der in 12 kanda von sraddha, dana, pratistha, tirtha,
Sudd’i u. a. Teilen des religiosen Rechts und von Konigsrecht (rajadiarma)
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und Process (zyavaZara) handelt. Vielleicht ist Z's Goénner mit dem méchti-
gen Govindacandra von Kanyakubja identisch, dessen Urkunden von 1103
bis 1143 reichen. Jedenfalls wird L. schon von Hemadri und im Swrtyar-
thasara (s. u.) citirt und citirt seinerseits von Commentatoren nur Mediatithi
(9. Jahrh., s. §11), sodass er wohl in die erste Hilfte des 12. Jahrhunderts gesetzt
werden kann, wenn nicht noch frither. Er wird ausser in den beiden obigen
auch in vielen anderen Werken aus allen Teilen Indiens citirt, so im Ma-*
danaparijata, Madanaratna, Vivadacintamani und -ratnakara, Sarasvativilasa,
Viramitrodaya, bei Kamalakara, Raghunandana u. a. Ungefihr in die gleiche
Epoche wie L. ist Halayudia® zu setzen, der Verfasser des neuerdings ge-
druckten Brasimanasarvasva iiber die tiglichen Pflichten der Brahmanen u. a.
Werke, die besonders von bengalischen Autoren fleissig citirt werden. /. war
der Oberrichter (dZarmadhikarin, dhiarmadhyaksa) des beriihmten Konigs Laks-
manasena von Bengalen, dessen Thronbesteigung in das Jahr 1119 fillt. Der
Vater dieses Konigs hiess Ballalasena, und der nimliche Name begegnet
als der Verfasser des Danasagara iiber religivse Schenkungen, der laut der
Einleitung in der I. O. Hs. 1704 von Ballalasena, dem Sohn des Vijayasena
und Enkel des Hemantasena mit Hiilfe des Aniruddia im Jahre 1169 (saka
1091) verfasst ist3. An der richtigen Lesung dieses auch in Worten ausge-
driickten Datums durch AUrFRECHT und EGGELING besteht kein Zweifel, die
innere Wahrscheinlichkeit spricht aber dafiir, dass mit R. Mitra nach einer
anderen Quelle seke 1019 = 1097 n. Chr. zu lesen ist. Alte siidindische
Werke sind der Abiilasitarthacintamani oder Manasollasa des Calukya-Konigs
Bhilokamalla-Somesvaradeva (1127—38), eine Encyclopidie fiir Fiirsten iiber
Architektur, Politik, Vergniigungen u.s. w.4, und die wichtige Smprticandrika
des Devannabiattas, die anscheinend in 5 grosse Zdnda oder adiyaya iber
samskara, aknika, prayascitta, sraddha, vyavakara mit zahlreichen Unterabtei-
lungen (prakarana) zerfillt. Hievon ist der Abschnitt iiber Erbrecht dzyabiiaga
aus dem zyavalarakangda gedruckt und iibersetzt. Da die Smrtic. Apararka
(8§ 11) citirt und von Hemadri (s. u.) citirt wird, so muss sie um 1200 ge-
schrieben sein. Nicht nur in Siidindien geniesst dieses Werk grosses Ansehen,
sondern wird auch in nordindischen Werken wie z. B. dem Viramitrodaya
viel citirt. In einer von Hemadri (s7. 1360) angetiihrten Stelle aus der Smrtic.,
die ich allerdings in dem entsprechenden Teil derselben nicht finden kann,
wird eine Ansicht des »Verfassers des Swyiyarthasarac kritisirt. Wenn hie-
mit, wie wahrscheinlich, das oft citirte Werk dieses Namens von Sridiara®
gemeint ist, so muss letzteres vor 1200 geschrieben sein, ist aber wohl nicht
dlter als 1150, da Sridhara sich auf den Kalpavrksa (Kalpadruma von
Laksmidhara, s. 0.) und auf Govindaraja-matam beruft. Der schon in § 11
als Commentator erwihnte Govindaraja ist hier abermals zu nennen als Autor
der Smrtimasijari?, die von ihm selbst in seinem Commentar zu M. und von
anderen alten Autoren citirt wird.

Dem letzten Teil des 13. Jahrhunderts, genauer der Zeit zwischen 1260
und 1309, gehort der imposante Caturvargacintamani des Hemadri® an, dessen
schon weit gediehene Publikation in der Bibl. Ind. hoffentlich zu Ende gefiihrt
wird. Erschienen sind von den fiinf Z4anda bisher der 1. oder zrafa-, der
2. oder dana- und ein grosser Teil des 5. oder parisesakhanda, wihrend 3
und 4, der #77¢ha- und moksakhanda noch ausstehen. Das eigentliche Recht
ist in diesem bindereichen Werk abgesehen von einigen gelegentlichen Be-
merkungen in dem Abschnitt iiber sraddka (524 ff) nicht behandelt, aber es
ist eine wahre Fundgrube interessanter Citate aus den Smrtis und Puranas.
Hem. war Minister (mantrin) und Schriftfiihrer oder Archivar (srzkaranddhipa) bei
zwei michtigen Herrschern aus der Yadavadynastie in Devagizi (Dowlatabad

3*
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in Haidarabal), Makdadeva (1260—71) und Ramacandra (1271—1309). Um
1230 setzt BHANDARKAR® eine Ddnavikyivali iiber religivse Stiftungen und
Schenkungen, die von Vidydapati im Auftrag der Diiramati, der Gemahlin
des Konigs Narasimhadeva von Mithilé verfasst wurde. Eine alte Hs. dieses
Werks ist schon 1483 geschrieben, und der Konig Narasimhadeva kommt
auch in den iiberlieferten Stammbiumen der alten Dynastie von Mitkila vor,
wo der bekannte Harasimhadeva, dessen Regierungszeit in den Anfang des
14. Jahrhunderts fdllt, als sein Urenkel erscheint.

Das 14. Jahrhundert ist die Bliitezeit der um die Entwicklung der eigent-
lichen Jurisprudenz hochverdienten Schule von AMithila, die an die in diesem
Lande schon aus der Zeit des V. (§ 6) bestehende Tradition ankniipfen konnte.
Der Smyrtiratnikara™, ein umfangreiches Compendium, das in sieben Teile
iiber Zrtya, dana, vyavahara, suddhi, pija, vivadae und griasthae zerfillt, hat,
ebenso wie das kiirzere, rein religiose Werk Kr#yacintamani, Candesvara zum
Verfasser, der nach den Einleitungen zu seinen Werken der Sohn eines Mi-
nisters und selbst Minister (mantrin) bei dem Konig Harasimhadeva (s. o.)
war, flir seinen Herrn Nepal eroberte (nach anderen Quellen im Jahre 1324)
und am Ufer der (in Nepal entspringenden) Vagwat7 sein eigenes Gewicht in
Gold verschenkte. Da diese Schenkung in das Jahr 1314 gesetzt wird, so
wird die Abfassung unsres Werks etwas spiter fallen. Gedruckt ist bis jetzt
nur der Vivadaratnakara in der Bibl. Ind., eine ausfihrliche Darstellung der
18 Rechtsmaterien, die einen grossen Reichtum an wertvollen Citaten enthilt.
Ein dhnliches Werk ist der FVivadacandra™, der seinen Namen von Candra-
simha hat, dem Enkel des soeben genannten Konigs von AMit4ild, und von
Lakhimadevt (Laksmid.), der Gemahlin dieses Fiirsten, resp. von dem von
ihr dazu beauftragten Misarumisya herrithrt. Der Ratnakara wird in diesem
Werk citirt, und es mag etwa 5o Jahre spiter, also gegen das Ende des 14.
Jahrhunderts geschrieben sein. Ein besonders fruchtbarer, in spitern, nament-
lich bengalischen Werken oft citirter Autor war Vacaspatimisra™, der am
Hof des Konigs Harindrayapa von Mithila lebte, der ein Urenkel des Kénigs
Harasimhadeva und ein Neffe (oder Sohn?) des Candrasimha war, also um
1400 oder schon in das 15. Jahrhundert gesetzt werden muss. Sein Haupt-
werk sind die verschiedenen Cintamani, iiber sraddha, tirtha, niti, priyascitta
u. s.w. Auf eigentliches Recht bezieht sich der Vivadacintamani, der in
Calcutta 1837 herausgegeben und 1863 von P. C. TAcore ins Englische
iibersetzt ist, und der vom Gerichtswesen handelnde, noch ungedruckte Vyava-
haracintamani. Etwas frither, ndmlich um 1360—70, wurde im Nordwesten
von Visvesvara™ unter den Auspicien des Madanapala der Madanaparijata
verfasst (vgl. § 11). Dieses in der Bibl. Ind. gedruckte Werk behandelt in
neun stabaka das religivse Recht und von dem weltlichen das Erbrecht (8. s2.).
Als seine Quellen giebt der Verfasser Hemadri und Apararka, den Kalpa-
druma und Smyrtyarthasara, die Mitaksarad und Smrticandrifd an; nach Aur-
RECHT hat er Madhava's Commentar zu Pardsara stark ausgeschrieben, den
er aber jedenfalls nirgends erwidhnt. Citate aus einem AParza@fe in anderen
Werken finden sich hiufig, brauchen aber bei der Hiufigkeit dieses Titels
nicht auf unser Werk bezogen zu werden. Nach dem Parijata schrieb unser
Autor noch den Makarpava iiber karmavipaka und die Smrtikaumud? iber
Rechte und Pflichten der Stdras, in der die Smréimasijarz (s. 0.) citirt wird,
zuletzt sein von 1375 datirtes medicinisches Werk Madanavinoda. Madhava,
der ausser dem in § 11 erwihnten Commentar den gedruckten Kalanirpaya
und noch manche ungedruckte Werke iiber diarma verfasst hat, verdient
deshalb auch hier Erwihnung. Als Quelle wird in dem Kdlanirpaya u. a. der
Kalidarsa genannt; doch braucht unter diesem auch sonst hiufig citirten
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Werk nicht notwendig der in Hss. erhaltene Kalddarsa des Adityabhatta ver-
standen zu werden™.

In das 15. Jahrh. scheint der Dharmaraina des Jimiatavakana™s zu ge-
horen. Einen Teil dieses Werks bildet der vorzugsweise so genannte Dayabidga,
die berilhmte Darstellung des Erbrechts, die das Hauptwerk der bengalischen
Schule auf diesem Gebiet und von COLEBROOKE iibersetzt ist. Dieses Werk
enthilt nur Verweisungen auf alte Autoren wie Govindardja, Jitendriya, Bhoja,
Visvarapa u. a., aber den Commentaren zufolge werden darin mehrfach die
Lehren der oben genannten Autorititen der Mithilaschule einschliesslich des
Vacaspatimisra bekdmptt, so dass es — die Richtigkeit dieser Annahme vor-
ausgesetzt — nicht vor dem 15. Jahrh. geschrieben sein kann, ebenso wenig
aber spiter, da ein altes Ms. des DhAarmaraina aus dem Ende dieses Jahr-
hunderts herriihrt und unser Autor schon von Raghunandana citirt wird. Jimi-
tavahana ist hiufig commentirt worden, eine Ausgabe seines Dayabiage mit
7 Commentaren erschien in Calcutta 1863—66. Der ilteste dieser Commen-
tatoren, der auch sonst als Schriftsteller auf diesem Gebiet bekannte Acarya-
caddmant, muss auch noch in das 15. Jahrh. fallen, da er schon von Rag/ku-
nandana citirt wird, ebenso wie Swlapani (s. § 11), dessen Swmrtiviveka alle
Teile des Rechts umfasst zu haben scheint. Der Prayogaparijata des Nrsimha,
ein umfangreiches Compendium des religivsen Rechts, muss noch in den An-
fang des 15. Jahrhunderts fallen, da er zwar eine Verweisung auf Madiava's
Commentar zu Parasara (§ 11) enthilt, aber eine alte Hs. schon 1437/38
geschrieben ist™, Auf dem obigen Werk des Madkava iiber 4a/a beruht die
KalanirnayadipiRa des Ramacandracarya, ein siidindisches Werk von 1450,
das von einem Sohn des Verfassers commentirt wurde'. Der Madanaratna-
pradipa, abgekiirzt Madanaratna™®, ist eine Rechtsencyclopidie in 7 Biichern,
uddyota genannt. Der mir vorliegende vyavatarodvekkodyota enthilt eine sehr
eingehende, durch wertvolle Citate aus den Smrtis ausgezeichnete Darstellung
des eigentlichen Rechts. Von den darin citirten spiteren Werken und Autoren
wie Mitaksara, Kalpataru, Halayudha, Asakaya, Smrticandrika, ist das Ma-
dhaviya das jiingste, und zwar wird Mad/ave oft und mit besondrer Verehrung
genannt, sodass unser Werk nach einer bekannten Regel um mindestens 100
Jahre spiiter, also in die 2. Hilfte des 15. Jahrhunderts zu setzen wire. Citate
aus dem Madanaratna finden sich hiufig bei Autoren aus der 1. Hilfte des
17. Jahrhunderts, wie Kamalikara, Anantabhatta, Nilakantha, Mitramisra,
und schon in der 2. Hilfte des 16. Jahrhunderts bei Padmanabla (s. u.).
Erwdhnenswert ist auch, dass unser Autor von den Werken der Mithilaschule
keine jlingeren als den Ratndkara nennt. Da er Delhi verherrlicht und gegen
die Autoren des Ostens und des Siidens polemisirt, wird er dem Nordwesten
angehoren; doch kann er schon wegen der ginzlichen Verschiedenheit des
Stammbaums mit dem ebendaher stammenden Madanapala nicht identisch
sein (s. 0.). Ein dhnliches Werk ist der in 12 sare eingeteilte Nrsimhapra-
sada von Dalapati'd, der sich selbst als Premierminister oder Stellvertreter
samrajyadhuramdharamalkipari des Nizam Shah, d. h. wohl des Begriinders der
gleichnamigen Dynastie von Ahmednagar (1489—1508) bezeichnet. Dieses
gelehrte Compendium, in dem auch das eigentliche Recht ausfiihrlich behandelt
ist, beweist, dass in Devagiri das indische Recht auch nach der Einfiihrung
des Islam studirt wurde und das von Hemadri (s. 0.) gegebene Beispiel Nach-
folge fand. Die obige Datirung des Werks findét eine Stiitze in einem 1511/12
geschriebenen Ms. desselben in Benares. Schon im Jahre 147273 ist eine
alte Hs. des Smrtisara von Harindtha geschrieben, von dem ich eine 67 Bl
fillende Abschrift des Abschnitts iiber eigentliches Recht vivadapariccheda
besitze. Dieses Werk fillt daher spitestens in das 15. Jahrh. Nur alte Autoren
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und Werke wie Srikara, Bdlaripa, der Kalpataru werden von Harinatha
citirt, andrerseits ist aber auf die alten Citate aus einem Swmstisara bei der
Hiufigkeit dieses Titels nicht zu viel zu geben®.

An der Spitze der Autoren des 16. Jahrhunderts verdient der gelehrte
Bengale Raghunandana genannt zu werden, dessen Hauptwerk, das Smrti-
tattva®, schon mehrfach gedruckt ist. Auf eigentliches Recht beziehen sich
von den 28 fattva, in welche dieses grosse Compendium zerfillt, das dimya-,
daya- und vyavaidratattva iiber Ordalien, Erbrecht und Gerichtswesen, letztere
beiden auch separat gedruckt, das ddyatattva auch iibersetzt. Mehrere Zatfva
sind auch schon friihe commentirt worden. Da R. in seinem jyotistattva von
dem Jahre 1498 spricht, so muss er um diese Zeit gelebt haben, wie sich
auch aus seiner Gleichzeitigkeit mit dem beriihmten Reformator Caitanya
(1486—1527) ergiebt. Ein Zeitgenosse des Caitanya war auch der von ihm
zu seiner Religion bekehrte Konig Prataparudradeva von Orissa (1503—1524),
der wahrscheinlich schon vor seiner Bekehrung, etwa im Jahre 1515, den
Sarasvativilisa, ein umfangreiches Rechtswerk, verfasste, von dem der Teil
des wyavaiiarakande iiber Erbrecht von Fourkes (Lond. 1881) herausgegeben
und iibersetzt ist. Dieses in Siidindien, besonders in der Heimat des Ver-
fassers, zu grossem Ansehen gelangte Werk schliesst sich nicht an die benga-
lische Schule, sondern an die A7:¢. und Smrtic. an??. Eines kaum minder
vornehmen Autors kann sich der Zodardnanda®’s des Zodaramalla, des be-
riilhmten Finanzministers des Kaisers Akbar (regierte 1556—r1605), rilhmen.
Der von dem Gerichtsverfahren und materiellen Recht handelnde Teil dieses
Werks heisst oyavaidrasaukhya, eine alte Hs. hiervon ist schon 1581 ge-
schrieben, wie auch von dem wratasaukiya ein 1582/83 geschriebenes Ms.
existirt. Citate aus dem 7. enthilt w. a. der Vyavekdramayikha und der
Suadrakamaldkara (s.u.). Bis in das 16. Jahrh. lassen sich auch zwei Ge-
lehrtenfamilien in Benares zuriickverfolgen, deren Nachkommen dort noch jetzt
leben®. Der aus Siidindien stammende Rdmesvara (mit dem der ganzen
Familie beigelegten Beinamen Blatfa), ein Sohn des Govinda, liess sich etwa
im Anfang des 16. Jahrhunderts in Benares nieder. Sein Sohn Ndrdyana
schrieb verschiedene, teilweise noch vorhandene Werke iiber religigses Recht und
Philosophie mit den Daten 1535/36, 1556/57 und 1568/69. Sein Prayogaratna,
in Bombay 1861 gedruckt, gilt noch jetzt im westlichen Indien als eine Au-
toritit in Sachen der hiuslichen Gebrduche. Sanmtara, der Sohn dieses Nara-
yana, ist besonders bekannt als der Verfasser des also gegen Ende des 16.
Jahrhunderts zu setzenden D’armadvaitanirpaya, einer Erorterung von Rechts-
problemen, von welcher der auf Adoption beziigliche Teil von MaNDLIK edirt
und iibersetzt ist?*. Auch ein andrer Sohn des Nardyapa, Ramakrspa, war
auf dem Gebiet des diarmasastra schriftstellerisch thitig?s. Die zweite Fa-
milie stammt ebenfalls aus Siidindien, war aber schon in der 6. Generation
in Benares ansissig, als ihr beriihmtestes Mitglied, Nandapandita, geboren
wurde, dessen 1622 geschriebene Vaijapantz schon in § 11 besprochen ist.
Ein poetisches Werk von ihm enthilt das Datum 1598/99. Am bekanntesten
ist seine schon mehrfach herausgegebene, von SUTHERLAND iibersetzte Datta-
kamimamsa liber Adoption. In das 16. Jahrh. gehoren noch Acala’s Nir-
nayadppaka®® von 1518 iiber Religionsgebriuche, der im Nordwesten vor 1600,
vielleicht sogar schon im 15. Jahrh. geschriebzne Jatemallavilasa?’, das von
einem Fiirsten aus dem bekannten Stamm der Cakamdna in Ekacakra an
der Yamuna veranlasste Nirpayamrta, das jedoch nicht das einzige Werk
dieses Namens und daher schwer zu fixiren ist?%, der Samayaloka von Pad-
manabha® u. a. Werke.

Das 17. Jahrh,, in das wir hiermit schon gelangen, bringt uns zunichst
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Reprisentanten der Familie des Ramesvara von Benares. Nilakaptha¥, ein
Sohn des erwihnten Samkara, schrieb sein Hauptwerk, den in 12 Strahlen
(maykha) eingeteilten, in Bombay und Benares gedruckten Biagavantablriskara,
zu Ehren und im Auftrag des Rajputenfiirsten Biagavantadeva aus dem Stamm
der Sehgaras in Bhareha (j. Bhareh), am Zusammenfluss von Jumna und
Chambal in den N. W. Provinzen, das noch jetzt diesem Rajputenstamm ge-
hort. Der von Recht und Gericht handelnde Teil, der Vyavaidramayikra
heisst, schon mehrfach separat gedruckt und von BORRODAILE, neuerdings von
MaNDLIK ibersetzt ist, scheint sich besonders an den Madanaratna anzu-
schliessen; in der Lehre von der Adoption folgt der Verfasser den von seinem
verehrungswiirdigen Vater (¢afacarandf p. 40, ed. MANDLIK) im Duoaitanirpaya
(s. 0.) vorgetragenen Ansichten. Ein Auszug aus letzterem Werk ist der von
Bhanu, einem Sohn des Nilakantha, verfasste Duvaitanirpayasiddiantasam-
graka3®. Ein Bruder dieses Autors, der wie sein Grossvater Bhattasamkara
hiess, schrieb u. a. auf dkaerma beziiglichen Werken 1671 das Kundoddyota-
darsana®®. Divakara, ein Sohn einer Tochter Niwakantha's, schrieb u. a.
einen grossen Diarmasdstrasudhanidhi 1683 und einen Acdrarka 1686; zu
zwei seiner Schiiften verfasste sein Sohn Vaidyandatha Inhaltsangaben3d. Ein
Sohn des oben genannten Ramakrspa, also ein Vetter des Nilakaptha, Ka-
malikara, entwickelte eine enorme Fruchtbarkeit34. Sein mehrfach gedruck-
tes, umfassendes Werk Nirnayasindhu, 161112 geschrieben, gilt noch jetzt
im Mahrattenlande als die erste Autoritit in Fragen des religicsen Ceremo-
niells. Sein ebenfalls gedrucktes Szdradiarmatattva, abgekiirzt Sadrakamala-
kara, bildet einen Teil seines grossen Diarmatattva. Eine wertvolle, an die
MMt ankniipfende und gegen die bengalische Schule polemisirende Darstellung
des eigentlichen Rechts ist sein Vivadatandava. Sein ilterer Bruder Dina-
kara3S schrieb u. a. den Karmavipakasira, von dem eine Hs. aus dem Jahre
1639 existirt, und den wie der Madanaratna in eine Reihe von wddyota ein-
geteilten Dinakaroddyota, von dem mir eine Hs. des zyavardroddyota vorliegt.
Diese ausfiihrliche, besonders auf der /it basirende Darstellung des eigent-
lichen Rechts enthilt den iibrigens auch in andern Teilen des Werks vor-
kommenden Vermerk, dass dasselbe von dem Sohn des Verfassers, Visvesara
oder Gdga, einem Zeitgenossen des Aurungzebe, vollendet worden sei. Ein
jingerer Bruder des K., Zaksmana, schrieb einen Abriss der tiglichen Pflich-
ten, Acarasira®. FEin Sohn des K., Anantabhatta’, verfasste u. a. einen Rd-
makalpadruma, jedenfalls vor 1674/75, dem Datum einer Hs. dieses Werks.
Miitterlicherseits stammen aus dieser berithmten Gelehrtenfamilie Divakara®,
der Sohn einer Tochter des N#akaptha und Verfasser der in Benares ge-
druckten Ddanacandrika, dann Ramacandra®® mit dem Familiennamen Zu#saf,
der u.a. 1648 eine Kriyarainavali schrieb und dessen Mutter eine Urenkelin
des Ramesvara von Benares war. Einem andern Geschlecht entsprossen, aber
ebenfalls aus dem nordlichen Indien gebiirtig war der schon in § 11 erwihnte
Mitramisra, von dessen Viramitrodayat® der auf wvyavaiara beziigliche Teil
schon mehrfach gedruckt, der vom Erbrecht handelnde Abschnitt dieses Teils
von G. SARkAR edirt und tibersetzt ist. Im Erbrecht schliesst sich Mitramisra
eng an die Mt an, die er ja auch commentirt hat, und bekdmpft die Lehren
des Jimiatavikana u. a. Bengalen. Sein Gonner, der Bundela Vzrasimnia, nach
dem der Viram. benannt ist, ermordete 1602 den beriihmten Abul Fazl und
lebte noch unter Shah Jehan (1628—58). Wichtig fiir die Zeitbestimmung
des Mitramisra ist auch der Umstand, dass ein dem jiingern Sohn des
Virasimha gewidmetes Werk 1635 geschrieben ist. Andre Werke aus dem
17. Jahrh. sind: die beiden in Siidindien verfassten, von BURNELL beschriebe-
nen Compendien Smstimuktiphala von Vaidyanathe (c. 1600), auf der
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Smytic. beruhend und wie diese in Adnda tber wyavaldra, sraddia u. s. w.
eingeteilt*?, und Veradardja’s, eines Tamulen, Vyava/dranirnaya, aus dem Ende
des 16. oder Anfang des 17. Jahrhunderts, woraus der Abschnitt iiber Erb-
recht von BURNELL iibersetzt ist*?; die kleine Schrift Gotrapravaranirnaya von
c. 1620, ein Verzeichnis der Gotras von Raghundtha43; der religiose Kalender
Kalatattvavivecana von Raghundtha, dem Grossvater des vorhin erwihnten
Ramacandra, ebenfalls von 1620%; der Vidhdnapdarijata, ein umfangreiches,
auch das eigentliche Recht umfassendes Werk aus dem Jahre 1625 von
Anantats; ein umfassendes Compendium der religiosen Gebriuche unter den
Auspicien des Krparama, eines Zeitgenossen des Jehangir (/akdmgira, 1605
—28) und Shahjehan (Sakajaiam, 1628—s58) verfasst, der Ramaprakdsa+®;
Raghundthasari’s 1655 geschriebenes Handbuch der Religionsgebriuche FPra-
yogatattva®l; der Tithinirnaya, Kalanirpnaya u. a. religiose Werke des beson-
ders durch die Siddidantakaumuds bekannten Bhattojidiksita, der noch in die
1. Hilfte dieses Jahrhunderts zu setzen ist, ja schon um 1620 als Lehrer
auftrat+®; der auch das Erbrecht behandelnde Smdrtavyavastharnava Raghu-
natha’s von 166149; der teilweise gedruckte, auch das eigentliche Recht um-
fassende Smyrtikaustubha des Anantadeva, dessen Gonner Baz Bakddur Candra
mit einem von 1644—64 nachweisbaren Konig von Kumaon identisch ists°;
der Opferkalender Parvanirpaya des Ganapati Ravalas* von 1685 u.s. w.

Aus dem 18. Jahrh. sind zu nennen Ratndkara’s Jayasimhakalpadrumas?
von 1713, so genannt zu Ehren des Konigs Jayasimia von Mathura; die
nur teilweise in Sanskrit abgefasste, in Malabar viel gebrauchte siidindische
Vyavahdramalass iber Processverfahren und materielles Recht; der 1736 in
Benares verfasste Vryatardja oder Vrzataprakdsa von Visvandthae iiber Fasten
w. a. vratast; der in Calcutta gedruckte, von WyYNCH iibersetzte Abriss des
Erbrechts Dayakramasamgrara von Srikrspa Tarkdlamkdra aus dem Anfang
des 18. Jahrhunderts; das juristische Werk Vivadarpavabiasijana, eine Col-
laboration von 12 Pandits aus verschiedenen Teilen Indiens (zdnddesanivasin),
die wegen der Hinweise auf Sr7&rsna Tarkdlamkdara frilhestens um die Mitte
des vorigen Jahrhunderts entstanden sein kann u. a.%. Das letztgenannte
Werk erinnert schon an die Kategorie der unter englischem Einfluss entstan-
denen Compendien wie namentlich der im Auftrag von Sir WARREN HASTINGS
geschriebene, in Bombay gedruckte VivddarnavasetuS, eine ausfilhrliche Dar-
stellung des Rechts und Gerichtsverfahrens, die von einer Commission von
11 Pandits aus allen Teilen Bengalens 1773—75 in Calcutta verfasst und
1775 von HALHED ins Englische iibertragen wurde. Die in der Einleitung
angegebenen Quellen gehoren mit wenigen Ausnahmen der bengalischen Schule
an. Ahnliche Arbeiten sind der 1789 fiir Sir W. JoNES verfasste Vivada-
sararpave und die beiden gegen Ende des Jahrhunderts im Auftrag CoLE-
BROOKE's geschriebenen Werke Diarmasastrasamgrakia und Siddhantapiyisa,
besonders aber der von Sir W. JoNES veranlasste Vivadabharngsrnavas® von
Jaganndtha in Calcutta, der (mit Ausnahme des auf das Criminalrecht beziig-
lichen Teils) von COLEBROOKE im Auftrag von Sir JouN SHORE ins Englische
iibertragen wurde. Diese 1796 von COLEBROOKE in 3 Binden vollendete
Ubersetzung hat nebst der Ubertragung des M. von Jones den Ausgangs-
punkt fir das Studium des indischen Rechts in Europa gebildet. Auch das
indische Original besitzt einen bleibenden Wert als die so weit sie reicht aus-
fiihrlichste, auf einem griindlichen Studium der einschlidgigen Litteratur beruhende
Darstellung der indischen Jurisprudenz.

Auch das 19. Jh. hat noch manche bedeutende Arbeiten hervorgebracht.
Als ein Specimen derselben und zugleich der Thitigkeit in Franzdsisch-Indien
auf diesem Gebiet erwihne ich Sict’s franzosische Ubersetzung eines in den
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3oer Jahren von einem Tamulen, Professor des Tamil in Madras, verfassten
tamulischen Auszugs aus der Smrlicandri#as9. Eine interessante Species bilden
auch die zahlreichen vyavastid »Rechtsgutachten« der von den angloindischen
Gerichtshofen consultirten Court Pandits oder Shastris, von denen ich einige
Proben besitze,

1 ZDMG 46, 273, vgl. EI 2, 358 ff. — 2 EGGELING 1640; IA 19, 1 ff. — 3 Vgl
AvrrecHT, C. C. 792; PiscHEL, Die Hofdichter des Laksmanasena 7; R. Mitra,
Not. No. 279. — 4 BUrNELL, Tanj. C. 141; R. Mrrra No. 1215, 2203; BUHLER,
Vikr. 41 note; AuFrRecHT, C. C. 26. — 5 EGGELING 1373 ff.; ZDMG 46, 271 f, —
6 BHANDARKAR, Rep. f. 1883 f., 46; EGGELING 1543 fl.; ZDMG 46, 279 ; COLEBROOKE,
Ess. 1, 472f. JacoBl's Sammlung enthilt eine alte Hs. des Smzeyarthas. von sam
1476. — 7 EGGELING 1550; BUHLER, SBE 25, CCXXVII; ZDMG L. c. — 8 BHAN-
DARKAR, Hist. 88—9o, 109—117; EGGELING 1376 f.; ZDMG 1. c. 272. — 9 BHAN-
DARKAR, Rep. L. c. 52. — 20 EgGeLING 1387 f., 1621; ZDMG 46, 273 f.; WZKM
4, 72; R. SARVADHIKARL, Princ. 319 ff.; R, MiTRA No. 1842. — 11 AUFRECHT, Bodl.
No. 718; BHANDARKAR L. c. 48; COLEBROOKE, Ess. I, 471. — 12 EGGELING 1398ff.;
ZDMG 46, 273 ff.; R. SARVADHIKARI J. c. 398 ff. — 13 AUFRECHT, Bodl. No. 651 fT.;
EGGELING 1394 f.; BUHLER, SBE 25, LXXV; BHANDARKAR l. c. 47. — 14 EGGELING
1655; AUFRECHT, C. C. 98. — 15 EGGELING 1499, 1511; R. MiTRA, Not. 5, Plate II';
ZDMG 46, 278 und 47, 617; R. SARVADHIKARI 1. c. 400—403; COLEBROOKE’s Di-
yabhaga 2, 27; 4, 3, 23; I, I, 14; 11, 4, 3 und Ess. I, 482; AUFRECHT, Bodl.

No. 714. — 16 Tagore Lect. 21; EGGELING 1396; R. MiTRA, Bikaner No. 942;
AvrrecHT, C. C. 355f.; ZDMG 46, 275f. — 17 BHANDARKAR 1. c. 50, 58—60;
EGGELING 1659. — 18 Nach einer mir von BUHLER geliehenen Hs., einer Copie von

No. 2437 der Hss. des Raghunathatempels in Jammu. Vgl. EGGELING 1681, —
19 Tag. Lect. 18 f.; EGGELING 1467; BENAREs Cat. 150. — 20 ZDMG 46, 278, vgl.
Festgr. an B. 46. — 21 COLEBROOKE, Ess. I, 489 ; EGGELING 1405—1438. — 22 FOULKES
1. c. Pref. und § 557. — 23 Tag. Lect. 19 f.; AurrecHT, C. C. 214; R. MITRA,
Bikaner No. 1030. — 24 Vgl. MANDLIK, LXXII—LXX (wo Stammbéiume), 54— 56. —
25 AUFRECHT, C. C. 509. — 26 EGGELING 1580 fl. — 27 L. c. 1593. — 28 BHANDARKAR
L. c. 49 f.; AUFRECHT 298. — 29 EGGELING 1680; PETERSON I, 10I. — 30 WEST and
BUHLER 3 20 f.; MANDLIK LXXIV ff.; EGGELING 1444 fl.; ATKINSON, NWPG 4, 1, 417.
— 3t EGGELING 1575. — 32 ibid. 1684. — 33 1616, 1708 ff. — 34 ibid. 1502, 1584 ff.;
1630, 1650; WEST and BUHLER3 23. — 35 EGGELING 1504 f., 1766 f.; AUFRECHT,
C. C. 252 f, — 36 EGGELING 1612. — 37 BURNELL, Tanj. C.133; AUFRECHT, C.C.13. —
38 EGGELING 1709. — 39 BHANDARKAR L c. 50; EGGELING 1623, 1670, — 40 WEST
and BUHLER 3 21—23, EGGELING 1288, 1224; ZDMG 46, 269—271. — 41 BURNELL
L c. 134; AUFRECHT 747. — 42 BURNELL 1. c. 143 und »The law of partition«
(Mangal. 1872), XV {. — 43 EGGELING 1781. — 44 EGGELING 1667 f.; BHANDARKAR
I. c. 50. — 45 EGGELING 1468; AUFRECHT 13. — 46 EGGELING 1600 f., 1664 fl. —
47 EGGELING 1578. — 48 AUFRECHT 395; BHANDARKAR 5I f.; BURNELL 129f., 139;
‘WEBER, Verz. No. 1176; EGGELING 1677; AUFRECHT ZDMG 45, 306. — 49 EGGE-
LING 1491. — 50 ZDMG 46, 277f. — 5t EGGELING 1674. — 52 AUFRECHT, Bodl
No. 665 ff.; EGGELING 1595. — 53 EGGELING 1509; BURNELL, Dayavibhaga XIII. —
54 AUFRECHT, Bodl. 663 f.; EGGELING 1692 f. — 55 Vgl. COLEBROOKE, Ess. I, 482 f. —
56 PETERSON II, 53, 118; BHANDARKAR L. c. 48f.; Tag. Lect. 22; AUFRECHT, C. C.
580. — 57 EGGELING 1506; COLEBROOKE L. c. 464 f.; Code of Gentoo Laws (Lond.
1781), Pref. LXXIV, XCf. — 58 AurrRecHT, C. C. 580; EGGELING 1531 fl. — 59 SICE,
Vyavaharasarasangraha ou Abrégé substantiel du droit (Pondichéry 1857).

§ 13. Buddhistische Rechtsbiicher. Die buddhistische Rechts-
litteratur fillt, insoweit sie die Rechtsgebriuche nichtarischer Violker registrirt,
nicht in den Bereich dieses Grundrisses. Doch haben sich bei buddhistischen
Vélkern ausserhalb Indiens, namentlich in Birma, in Folge der Reception des
indischen Rechts bei denselben bedeutende Uberreste indischer Rechtsanschau-
ungen und -Ausdriicke erhalten, die als Reflex derselben und als Ergénzungen
dazu von Interesse sind. Nachdem zuerst Sangermano, der 1783—1807 als
Missiondr in Ava und Rangoon lebte, in seiner erst nach seinem Tod ge-
druckten Beschreibung des birmanischen Reichs einen »Auszug aus dem
birmanischen Gesetzbuch genannt Damasat« gegeben hatte®, gab Dr.RicHARDSON
1847 (2. Aufl. Rangoon 1874) den »Damathat or the laws of Menoo« birma-~
nisch und englisch heraus und schrieb R. Rost 1850 iiber den in Pali ab-
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gefassten Manusira und sein Verhiltnis zu A7.%. Eine besondere Bedeutung
erlangten diese Studien durch die Acte von 1875, welche fiir die Buddhisten
in Birma das »buddhistische Recht« officiell eintiihrte. Der Oberst H. BROWNE,
Commissioner fiir Pegu, liess u. a. durch Moune TETTO 1875—77 Ausziige
aus vier Dhammasats herausgeben und in Ceylon Nachforschungen iiber die
dort von ihm vermuteten Quellen derselben anstellen, die aber resultatlos
blieben. A.FUHRER copirte 1881 in London sechs Palmblitterhss. des Manusira
und verdffentlichte 1882 in dem JBBRAS in zwei Artikeln eine Inhaltsangabe
dieses aus 1134 §. bestehenden Werks, nebst Parallelstellen bei 47. und in
spiteren indischen Rechtsbiichern. Den nachhaltigsten Impuls empfingen aber
die Arbeiten iiber birmanisches Recht, als J. JARDINE zum Judicial Commissioner
fiir Birma ernannt wurde und nicht nur in seinen acht »Notes on Buddhist
Law« 1882 f. eine Reihe fiir die Praxis wichtiger Rechtsfragen aus diesem
Gebiet erdrterte und die ihm dazu von dem zu frithe verstorbenen Dr. Forcu-
HAMMER in Rangoon gelieferten Quellenbelege herausgab, sondern diesen vor-
trefflichen Palikenner auch durch die Aussetzung eines »Jardine Prize« zu der
Abfassung einer durch Griindlichkeit und Sachkenntnis ausgezeichneten grisse-
ren Arbeit iiber die Geschichte des birmanischen Rechts veranlasste 3.

ForcHHAMMER hat nachgewiesen, dass die birmanischen Rechtsbiicher,
die meistens den Namen Manu-Dhammasattham, d. h. Manu-dharmasiastram
filhren, den Birmanen durch die ithnen an Bildung iiberlegenen Talaings zu-
gekommen sind. Das wahrscheinlich #lteste Rechtsbuch der Talaings, der
Dhammavilasa, ist 1174 n. Chr. verfasst, aber im Original nicht erhalten.
Das zweitilteste Diammasattham, dem Konig Wagaru von Martaban (1281
bis 1306) zugeschrieben, hat FORCHHAMMER nach einer von 1707 datirten
Hs., die den Palitext nebst einer birmanischen Interlinearversion enthilt, edirt
und ins Englische iibersetzt. Dieses wichtige Werk verrit seinen indischen
Ursprung auf jeder Seite, von der sagenhaften Einleitung iiber den Urvater
M., der sich hier freilich in einen Edelmann des Konigs Markdsammata ver-
wandelt hat, der zum Himmel emporstieg und an der Grenzmauer der Welt
das Gesetz in Buchstaben von der Grosse einer ausgewachsenen Kuh an-
geschrieben sah, bis zu den 18 Rechtsmaterien, den 12 Sthnen, der nach
den Griinden der Abwesenheit ihrer Gatten abgestuften Wartezeit fiir die
Frauen, deren Gatten verreist und verschollen sind, dem Heimfall eines un-
beerbten Nachlasses an den Konig, der Teilung der Erbschaft zwischen Sohnen
verschiedenen Rangs bei, beerbter Ehe, den 7 Sklaven, den verschiedenen
Arten von ungiiltigen Zeugen, der leichteren und schwereren Kérperverletzung,
der Verdopplung der Strafe fiir dieses Vergehen, wenn zwei Minner einen
einzelnen schlagen u. s. w.%. Auch sind diese Analogieen nicht auf M. oder
ein anderes einzelnes Rechtsbuch beschrinkt, sondern erstrecken sich auf die
verschiedensten Smrtis, von den Dharmasiitras bis zu den jiingsten versificirten
Smrtis, wie Brk., Katy. und Vydsa. Nur wenige Gesetze in dem Rechtsbuch
des Wagaru gehen nicht auf eine indische Quelle zuriick. Erst im 17. Jh.
gewannen einheimische Elemente einen starken Einfluss auf die Rechtslitteratur,
die von buddhistischen Priestern im Sinne der buddhistischen Moral abge-
fassten Entscheidungen von Rechtsfillen, die Pyattons, wurden in die Dhamma-
sats aufgenommen, zugleich wurde auf die Religionsgebriduche der Brahmanen-
kolonieen und die Ordensregeln der buddhistischen Klgster in Birma Riicksicht
genommen und die kanonische Litteratur der Buddhisten recipirt. So ent-
stand in der dritten Periode des birmanischen Rechts auf Veranlassung des
michtigen Konigs Alompra der von seinem Kriegsminister 1756 in birmani-
scher Sprache abgefasste Manu Kyay, das von RicHARDsON iibersetzte umfang-
reiche Gesetzbuch$.
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So weit kann man die Ergebnisse der sorgfiltigen und miihsamen
Forsehungen FoRCHHAMMERS, der iiber 50 Dhammasats und Pyattons aufzihlt
und so weit notig beschreibt, unbedingt annehmen. Anfechtbarer sind die Schliisse,
die er aus dem Fehlen aller auf den vedischen und neubrahmanischen Cultus
bezliglichen Elemente in den iltesten birmanischen Rechtsbiichern gezogen
hat®. Die Annahme, dass die Tieropfer u. a. brahmanistische Elemente unseres
M. erst in verhiltnismissig moderner Zeit durch den Einfluss des Brahma-
nismus in die indischen Rechtsbiicher hineingetragen worden und die birma-
nischen Dhammasats aus einer #lteren Recension derselben entsprungen seien,
wird durch die Dharmasiitras widerlegt, welche gerade die Tieropfer und den
ganzen Brahmanismus als die iHltesten Elemente der Smrtis erweisen. Doch
scheint FORCHHAMMER diese Anschauung in seinem letzten und reifsten Werk
nicht mehr festgehalten zu haben, da er sich darin nur gegen die Annahme
ausspricht, dass die #ltesten birmanischen Gesetzbiicher directe Ubersetzungen
brahmanistischer Werke seien, und sie aus einer buddhistischen Manu- oder
Manavaschule herleitet, die sich in Indien im 7.—¢. Jh. entwickelt habe und
von dort im 1o. oder 11. Jh. zu den Talaings in Birma gelangt sei’. Gerade
die spiteren indischen Smrtis wie NVar. sind rein juristische Werke wie die
Dhammasats, und es kann leicht sein, dass ein Rechtsbuch dieser Art schon
friihe von den Buddhisten in Siidindien in buddhistischem Sinn redigirt und
dann zu den Talaings an der gegeniiberliegenden Kiiste transferirt wurde,
deren dltestes inschriftliches Alphabet mit dem siidindischen Vengi-Alphabet
aus dem 4. Jh. n. Chr. identisch ist®.

Der Einfluss des indischen Rechts hat sich auch noch weiter nach Osten
und Siiden als Birma erstreckt. So findet sich auch in Siam die Tradition
von einem Gesetzgeber .9, auch enthalten die Ausziige, die Low in dem
1. Bd. des Journ. of the Ind. Archipelago (1847) aus einem siamesischen
Gesetzbuch von 1614 n. Chr. gegeben hat, sehr viel Indisches, obschon sich
Low tiiber den »Hindu Origin« dieses Werks einigermassen zweifelhaft dussert.
So sind die Paliformeln und verschiedene Gebriuche bei Eheschliessungen,
die Bestimmungen, dass die Zinsen einer Schuld nie den Betrag des Kapitals
iibersteigen sollen, dass der Konig erbt, wo gesetzliche Erben fehlen, dass
die Knaben in einem buddhistischen Kloster erzogen werden sollen, die langen
Aufzihlungen ungiiltiger Zeugen u. a. offenbar indischen Ursprungs.

Dass auf der Insel Java einstmals mit der indischen Kultur auch das
indische Recht recipirt wurde und sich von jener Zeit her auf der kleinen
Nachbarinsel Bali noch heute als geltendes Recht behauptet hat, ist bekannt.
Uber das altjavanisch-balinesische Recht, iiber das schon FRIEDERICH 1849
interessante Mitteilungen machte®, lisst sich wohl am besten urteilen nach
dem von JoNKER herausgegebenen, iibersetzten und mit den indischen Quellen
verglichenen altjavanischen Gesetzbuch®. Auch hier findet sich die Tradition
von »Prabu Manu« als Urheber der Gesetze™, und von einem Mdinava-
Sdstra®3, auch hier aber liegen thatsichlich nicht nur zu A/, sondern auch
zu Y., Nar., Brk. u. a. spiteren Autoren Parallelen vor®™. Der Anschluss
an die indischen Quellen ist z. T. ein engerer als in den birmanischen Rechts-
biichern, so in der Lehre von den 12 Sthnen, doch findet sich neben dem
indischen auch ein starkes und selbstindig entwickeltes einheimisches Element;
»man sieht«, sagt KErN, »ndass in Java Rechtsgelehrte die Redaction in Hinden
hatten, in Birma waren es Monche«, Dass die Reception des indischen
Rechts auf Java schon im 10. Jh. n. Chr. vollendet gewesen sein muss, zeigt
eine dort gefundene Kupferplatte mit dem Datum sekavarsitita 849, die ein
ganz nach den Vorschriften der spiteren indischen Juristen wie Br/4. abge-
fasstes gerichtliches Erkenntnis (japapattra) enthilt™.
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Auffallend bleibt, dass in Ceylon, das so viel aus Indien entlehnt hat,
die Spuren und Uberreste des indischen Rechts weit geringer sind als in- dem
entfernten Java. Nicht ein einziges Palirechtsbuch existirt in Ceylon, obschon
in dem nicht von TUrRNOUR edirten Teil des Martdvansa ein guter buddhisti-
scher Konig dafiir gelobt wird, dass er nach A/. urteilt*?. Der Ni#ti-Nigandhuva,
eine um 1818 unter englischer Leitung von einem Ausschuss angesehener
Singhalesen in Kandy abgefasste Zusammenstellung des einheimischen Gewohn-
heitsrechts, die von LEMESURIER ins Englische iibersetzt wurde$, enthilt nur
wenige indische Elemente wie die Lehre von den vier Stinden der »Brahmins,
Kxestriyas, Waisyas, and Goiwanse«, und die Einteilung der Sclaven in vier
Arten, von denen der anfojato, dhanakkito und saaman dasaviopagato an den
grhe jata, krite und tavdham ityupagate des indischen Rechts (Var. 5, 261f.)
erinnern®® Ich muss mir ein ndheres Eingehen auf dieses interessante Werk
hier versagen und erwdhne nur noch, dass es sehr ausfiihrlich von der
Gruppenehe mehrerer Briider handelt, die das Familiengut und eine Gattin
gemeinsam haben?. Ausschliesslich dravidisch ist das Gewohnheitsrecht des
Thesalaweme, einer 1707 im Auftrag der hollindischen Regierung veran-
stalteten Sammlung der Rechtsgebriuche der tamulischen Einwohner von
Jaffna in Ceylon*™

1 A description of the Burmese Empire by the Rev. Father Sangermano, Rome

1833; 2. Ausg. von Jardine, Rangoon 1885. — 2 I. Stud. 1, 315—320. — 3 The

Jardine Prize. An Essay on the sources and development of Burmese Law, with

Text and Translation of King Wagaru’s Manu Dhammasattham. Rangoon 1885. —

4 WaGARU L. c. §§ 2, 831, 46, 79, 81, 115, 184, 149, 153. — 5 FORCHHAMMER,

Essay 96—104. — 6 JARDINE’s Notes on Buddhist Law 4, 27 ff.; vgl. Tag. Lect.

290—98. — 7 Essay 62f. — 8 1. c¢. 27. — 9 FUHRER L ¢. — 1° Journ. of the Ind.

Arch. 3, 243. — 't Een oud-javaansch wetboek, Leiden 1885. — 12 FRIEDERICH L. c. —

13 JoNKER L c. 11f. — 14 L c. 19, 175, 231. — 15 KERN, Bijdr. 4. V., 10, 4 (S.-A.

p- 4. — 16 J. BRANDES, Een Jayapattra of Acte van eene Rechterlijke Uitspraak,

Veltevreden 1887, — 17 Rh DAviDs in nAcademy« vom 14. Mirz 1885, — 18 Co-

lombo 1880. Die Moglichkeit dieses seltene Work beniitzen zu koénnen, verdanke

ich E. KuHN. — 19 N#i-Nighk. 5, 7. — 20 1. ¢. 82—89. — 21 Mayne § 42.

§ 14. Gewohnheitsrecht und europiische Bearbeitungen des
ind. Rechts. Die Smrtis sind von Brahmanen fiir Brahmanen geschrieben
und bringen die von denselben beanspruchten Standesvorrechte zum schroffsten
Ausdruck. Auch die Ksatriyas erscheinen neben den Brahmanen als privi-
legirter Stand, aber das Gros der Bevilkerung, namentlich die Masse der
Stdras, steht so viel tiefer, dass es kaum fiir der Miihe wert erachtet wird
auf ihre Sitten und Rechtsgebriuche einzugehen. Niaheres iiber das Stinde-
und Kastenwesen den Staatsaltertimern vorbehaltend, will ich hier nur daran
erinnern (vgl § 1), dass die Smrtischreiber selbst die Existenzberechtigung
anderer Gesetze und Einrichtungen als der von ihnen dargestellten vollkommen
anerkennen. Bezeichnend ist auch die Bemerkung, dass die Rechtswissenschaft
(vyavakdarasastra)wie die Grammatik (vydkaranavat) auf dem Herkommen (dcara)
beruht *. Die Verfasser der Smrtis und die Commentatoren sind auch bestrebt,
sich dem Zeitgeist anzupassen, indem sie veraltete Einrichtungen als in dem
jetzigen Zeitalter der Stinde nicht mehr zulissig (ZaZivar;ya) oder, wie die Smytic.
von mehreren Formen des Gottesurteils sagt, »heutzutage veraltet« (adyotsanna)
bezeichnen. Dies hindert sie aber nicht, neben den jiingeren unvermittelt

" auch die ilteren Gebrduche getreulich zu verzeichnen, da sie nun einmal zur
Offenbarung (s7u#) gehorten. So erklirt sich ein Teil der Widerspriiche, von
denen die Smrtis voll sind. Eine zweite Quelle dieser Discrepanzen liegt in
der Verschiedenheit der Lokalgewohnheiten und Schulansichten, denen eben-
falls Rechnung getragen werden musste.

Ergiebt sich schon aus der Unvollstindigkeit und dem widerspruchsvollen
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Character des Smrtirechts die Notwendigkeit einer Controle und Erginzung
desselben durch andere Quellen, so macht sich dieses Bediirfniss um so fiihl-
barer als die Smrtis selbst uns wenig Anhaltspunkte bieten um die frommen
Wiinsche und theoretischen Erorterungen der Verfasser von dem wirklich
geltenden Recht zu unterscheiden. Allerdings ist es in vielen Punkten den
brahmanischen Juristen gelungen ihren Lehren allgemeine Geltung zu ver-
schaffen?, wie z. B. der Wortlaut der alten Schenkungsurkunden (sdsena) zeigt,
der bis in die kleinsten Details hinein den Vorschriften der spiiteren Smrtis
entspricht. Noch heutzutage wiederholt sich hdufig der Vorgang, dass empor-
strebende Kasten die Kinderheiraten, das Verbot der Witwenheiraten u. a.
characteristische Institutionen der Brahmanen bei sich einfiihren, um sich
grosseres Ansehen in der offentlichen Meinung zu verschaffen. Man darf
aber nie vergessen, dass die Smrtis reine Privatarbeiten sind und nicht
mit den Gesetzbiichern anderer Nationen auf gleiche Stufe gestellt werden
diirfen.

Das indische Gewohnheitsrecht hat erst in der englischen Epoche
die verdiente Beachtung gefunden. Das neueste und beste Material enthalten
die officiellen Berichte iiber die Volkszihlung von 1891, von denen freilich
fiir die rechtlichen und socialen Verhiltnisse nur die Abschnitte iiber Age and
Sex, Civil Condition, Marriage, und Castes, Tribes and Races in Betracht
kommen. Der Wert dieses monumentalen Werks wird durch zahlreiche statisti-
sche Tabellen und Karten erhoht3. Gleichzeitig erschien RisLEY’s »Tribes
and Castes of Bengal« vol. 1, 2 »Ethnographic Glossary« (Calc. 1891 f), eine
alphabetische Aufzihlung der Kasten Bengalens nebst Beschreibung ihrer Sitten
und Gebriuche enthaltend. Die #lteren Werke iiber das Kastenwesen weirden
in den Staatsaltertiimern zu besprechen sein. Eine vollstindige geographisch-
statistische Beschreibung Indiens enthalten die Gazetteers, die allerdings zum
Teil schon dlteren Datums sind. Im Nachstehenden ist besonders der Bombay
Gazetteer vol. 1—24 Dbeniitzt, dessen ausfiihrliche Beschreibungen der Kasten-
gebriduche, besonders bei den Brahmanen, ein vortreffliches Material fiir die
Rechts- und Sittengeschichte liefern. Ein alphabetischer Auszug aus simtlichen
Gazetteers in 14 Binden ist der bekannte Imperial Gazetteer of India von
HunTER in 14 Binden (2. Aufl, Lond. 1885—8%), ein historisch- politischer
Auszug hieraus der 6. Bd. des nemlichen Werks. Auf amtlichen Umfragen
bei den Kasten beruhen die beiden im Nachstehenden viel beniitzten Werke
von TuppERr: Punjab Customary Law (3 Bde., Calc. 1881) und STEELE: The
Law and Custom of Hindoo Castes within the Dekhun Provinces (2. Aufl.,
Lond. 1868), die eine vollstindige Darstellung der Gewohnheitsrechte im
Penjab und in Bombay enthalten. Die Grundbesitzverhiltnisse behandelt
BapeEN-PoweLL's »Manual of the Land Revenue Systems and Land Tenures«
(Calc. 1882). Das Leben der Bauern in Behar hat GRIERSON in seinem be-
kannten »Bihar Peasant Life« (Calc. 1885) beschrieben, das auch fiir die
Altertumsforschung von besonderem Wert ist durch die reichen sprachlichen
Belege, die manche Anklinge an die Ausdrucksweise der Smrtis enthalten.
Neben diesen u. a. officiellen Publikationen giebt es eine ungeheuere Flut
von privaten, die freilich von ungleichem Wert sind. Beniitzt sind u. a.:
Macrick, Essays on the Hindu Family in Bengal (Calc. 1882); Sir A. LvaALL,
Asiatic Studies (Lond. 1882); Bose, The Hindoos as they are (Calc. 1881);
PHEAR, The Aryan Village in India and Ceylon (Lond. 1880); Top, Annals
and Antiquities of Rajasthan, Lond. 1829—32, 2 Bde.; M. WiLLiams, Modern
India and the Indians (3. Aufl, Lond. 18%79); MaLcoLm, A Memoir of Central
India® (Lond. 1824, 2 Bde.); Dusots, People of India, Lond. 1817. Gerade
die idlteren Werke sind unter Umstinden besonders wertvoll, da unter der
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englischen Herrschaft die Sitten sich mehr und mehr verdindert haben; hierauf
beruht auch die Bedeutung der von T. WHEELER in dem 4. Bd. seiner History
of India mitgeteilten Ausziige aus den ilteren Reisewerken von FRYER (1697)
u. A. Fiir das Mittelalter ist ALBERUNI's Beschreibung von Indien (um 1030)
am wichtigsten®. Unter den chinesischen Reisewerken ragt das bekannte Werk
von Hiouen Thsang (7. Jh.) hervors. Die griechischen Berichte iiber Indien
enthalten iiber Rechtsgebrduche wenig Brauchbares, sind aber durch ihr Alter
wichtig.

Der Wert derjenigen Angaben iiber Recht und Sitte, die in der alten
einheimischen Litteratur abgesehen von den Legalquellen vorliegen, wird durch
den Umstand etwas beeintrichtigt, dass dieselbe fasst ausschliesslich in den
Hinden der Brahmanen lag und daher kein ungetriibtes Spiegelbild der wirk-
lichen Zustinde darbietet. Obenan stehen die Inschriften, die iiber Stiftungen
und Schenkungen, Verwaltung und Beamte, Witwenverbrennung, Zinsfuss, Ur-
kundenwesen u. a. Punkte interessante, genau datirbare Angaben darbieten.
Die Grhyasttras wird HILLEBRANDT behandeln. Das Kamasatra hat fir das
Familienrecht einige brauchbare Notizen geliefert. Von der historischen Litte-
ratur kommt besonders die Rdjatarangini (ed. STEIN) in Betracht. Die Mir-
chen, besonders die Jatakas, und die poetischen Werke bieten ebenfalls manches
Material, das freilich nur mit Vorsicht zu benutzen ist. Auch der wissen-
schaftlichen Litteratur lassen sich manche gelegentliche Angaben entnehmen,
wie WEBER's Zusammenstellung des rechtsgeschichtlichen Materials aus dem
Mahabhasya zeigt®. Sonst fehlt es freilich vollig an Vorarbeiten auf diesem
ganzen Gebiet, und ich muss wegen der Unvollstindigkeit der daraus in dieser
Arbeit gegebenen Notizen um Indemnitit bitten und eine griindlichere Be-
arbeitung des umfangreichen in Betracht kommenden Materials einer besonderen
Untersuchung vorbehalten.

Eine monographische Darstellung der gesamten Rechtsgeschichte,
die hier versucht werden soll, liegt bisher noch nicht vor. Das altindische
Erbrecht und ein Teil des Familienrechts ist allerdings seiner hervorragenden
practischen Bedeutung fiir die Rechtsprechung wegen namentlich von eng-
lischen und einheimischen Juristen schon sehr hiufig bearbeitet worden. Die
ilteren Werke dieser Art von Sir TH. STRANGE und seinem Sohn TH. L. STRANGE,
von MACNAGHTEN, MORLEY, S. G. GrRaDY u. A. haben jetzt wohl nur noch
historischen Wert. Von neueren Darstellungen ist besonders WEST and BUHLER's
Digest of the Hindu Law3 (Bomb. 1884) und MayNE's Hindu Law and Usage
(Lond. 1878) beniitzt. Ersteres Werk bezieht sich nur auf das in Bombay
geltende Recht, letzteres auf ganz Indien; beide Werke verfolgen nicht nur
practische, sondern auch historische Zwecke, und das erstgenannte enthilt
die im Vorstehenden oft citirte, grundlegende Einleitung BUHLER’s iiber die
Geschichte der Smrtis. Noch immer unentbehrlich bleibt H. H. WiLson’s
»Glossary of Judicial and Revenue Terms« (Lond. 1855). Brauchbare Zu-
sammenstellungen aus verschiedenen in Europa schwer zugidnglichen Quellen
enthilt MANDLIK’s »Hindu Law« (Bomb. 1880), wenn auch vieles darin ver-
fehlt ist. Von den in Calcutta erscheinenden Tagore Law Lectures haben
eine Reihe von Binden auf das Erbrecht oder Teile desselben Bezug, so
H. Cowerrl’s »Hindu Law« u. s. w. (1870—7%2, 3 Bde.), G. D. BANERJEE’s
»Marriage and Stridhan« (1879), T. Mirra’s »The Hindu Widowe« (1881),
R. SARVADHIKARI'S »Law of Inheritance« (1882), meine eigenen »Outlines of
an History of the Hindu Law of Partition, Inheritance, and Adoption« (1883),
G. Sarkar’s »Hindu Law of Adoption« (1891) u. a. Das Frauenrecht, das
Schuldrecht, die Systematik des ind. Rechts, das Urkundenwesen und die
Kinderheiraten habe ich monographisch darzustellen versucht’. A. MAvRr’s
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»Das indische Erbrecht« (Wien 1873) characterisirt sich als eine Ubertragung
der Theorien Sir J. LuBBock’s iiber die Familie der Urzeit und die urspriing-
liche Gemeinschaft der Frauen unter den Stammesgenossen auf das indische
Recht nach dem in der 1. Auflage von WesT and BUHLER’s Digest vor-
liegenden Material. Von deutschen Juristen haben sich neuerdings namentlich
Konrer® und LeisT? mit indischer Rechtsgeschichte beschiftigt, ersterer vom
Standpunkt der vergleichenden Rechtswissenschaft und mit besonderer Be-
riicksichtigung der modernen Gewohnheitsrechte, die er auf Grund der Gazet-
teers nach einheitlichen Gesichtspunkten bearbeitet hat, letzterer in der Absicht
die Zustinde der indogermanischen Urzeit zu reconstruiren. Parallelstellen zu
dem indischen Civilrecht aus den Pandekten und franzdsischen Coutumes ent-
hdlt ein i#lteres Werk eines franzdsischen Juristen in Indien™. Speciellere
Arbeiten werden an den geeigneten Stellen erwihnt werden, iiber die Be-
arbeitungen des buddhistischen Rechts s. § 13, fiir Nepal sind die Arbeiten
von HODGSON beniitzt,
I May. (ed. MANDLIK) 56 u. 6. — 2 Vgl. ZDMG 44, 342—362. — 3 Das India
Office hat meinem Bittgesuch in Betreff einiger fiir vorliegende Arbeit wichtiger
officiellen Publikationen durch Ubersendung der 26 Binde der Census Reports fir
1891, sowie aller verfigbaren Bande des Gazetteer of India und der 2 Bande des
Ethnographic Glossary von RISLEY entsprochen, eine Liberalitit, die ich micht
dankbar genug anerkennen kann. — 4 SACHAU, Alberuni’s India (2 Bde., Lond. 1888).
— § Nach St. JuLlEN und BEAL. — 6 1. St. 13, 466—71. — 7 Sitzungsber. der phil.
hist. KI. d. b. Ak. d. Wiss. 1876, 1877; ZVR 1, 234—260; ZDMG 44, 350—360;
46, 413—426. — 8 Altind. Processrecht (Stuttg. 1891); ZVR 3 und 7—11. — 9 Grico-
italische Rechtsgeschichte (Jena 1884); Alt-arisches Jus gentium (das. 1889); Alt-
arisches Jus civile, 1. Abt. (das. 1892) u. a. — 10 E. GIBELIN, Etudes sur le droit
civil des Hindous (2 vol., Pondichéry 1846 f.).

2. FAMILIEN- UND ERBRECHT.

$ 15. Polyandrie und Promiscuitit. Haben sich in der alten Litte-
ratur Indiens noch Spuren und Uberreste der geschlechtlichen Promiscuitit,
des Mutterrechts, der Polyandrie und verwandter Institutionen erhalten, die nah
neueren Theorieen iiberall den Ausgangspunkt fiir die Entwicklung des Familien-
lebens gebildet haben?® Da die Leviratsehe (niygga) auch anders erklirt
werden kann (§ 20), so liegt die greifbarste Spur solcher Einrichtungen in der
Polyandrie oder Gruppenehe vor. Das bekannteste, oft angefiihrte Bei-
spiel derselben, die Ehe der Drampadi mit den fiinf Pandavabriidern, den
Haupthelden des Ma4.?, scheint wie die meisten Rechtsgebrauche der epischen
Litteratur auch in den Smrtis einen Reflex gefunden zu haben in einer Stelle
des Ap. 2, 27, 2 ff., welche die Ubergabe eines Midchens an ein ganzes Ge-
schlecht als einen veralteten, jetzt verbotenen Brauch erwédhnt. Noch deut-
licher spricht sich hieriiber Br4. 27, 20 aus, der aber die Gruppenehe (4z/e
kanyapradanam) als nur »in anderen Lindern« d. h. als im Siiden diiblich,
dort aber als noch in der Gegenwart samprati gebriuchlich bezeichnet3. Auch
in den wenigen anderen Fillen, die neben der Ehe der Dranpadz dem Mar.
als Belege fiir Polyandrie (bakinam ckapatnita oder ckasya bakubhartrtd) zu
entnehmen sind, handelt es sich hauptsichlich um eheliche Verbindungen einer
Frau mit einer Anzahl von Briidern. Auch die bekannte Regel 4. 9, 182 u. a.,
dass der Sohn eines von mehreren Briidern als der gemeinsame Sohn aller
gelten soll, kann, wenn man sie iiberhaupt gegen die Erklirungen der Com-
mentatoren auf polyandrische Verhiltnisse beziehen will, nur auf solche Gruppen-
ehen gehen. Hienach besteht eine unverkennbare Ahnlichkeit zwischen der
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Polyandrie der Sanskritlitteratur und derjenigen der Gegenwart, die wie Sir
R. WEsT bemerkt, noch in viel weiterem Umfang vorkommt als man gewthn-
lich annimmté4. So ist in Kumaon die Gruppenehe bei den Brahmanen so
gut als bei den Rajputen und Stdras iiblich, in der Form, dass simtliche
Briider nur eine Frau heiraten, wie die Pandavas, und die Kinder dem iltesten
Bruder gehtren der am Leben ist5. Auch bei den Bergvilkern des Penjab
kommt diese Art von Polyandrie, aber mit Verteilung der Kinder unter die
Bruder, mehrfach vor, so in Seordj, Lahoul, Spiti; als Grund giebt man (dhn-
lich wie bei der Polyandrie der alten Spartaner) Armut an und das Bestreben
einer Teilung des Familienguts vorzubeugen®. Uberhaupt sind zhnliche Sitten
im Himalaya weit verbreitet’”. Bei den Jats im Penjab muss sich angeblich
die Frau des iltesten Bruders manchmal auch die jiingeren Briider als Gatten
gefallen lassen, weil dieselben keine Mittel haben um die Kosten einer Hoch-
zeit zu bestreiten®. Ahnliche Berichte liegen von dem entgegengesetzten Ende
Indiens vor? Die Nairs im nordlichen Kanara haben ihre beriichtigte Poly-
andrie erst unter der englischen Herrschaft mehr und mehr aufgegeben. Bei
den Thiyens ist die legitime Gattin des einen Bruders die Gattin aller. Die
Frauen der Tottiyars und Vellalars in Madura haben sexuellen Verkehr mit
den Briidern u. a. nahen Verwandten ihres Gatten. Auch bei den Todas in
den Nilgiris ist die Frau das gemeinsame Eigentum aller Briider. Andere
polyandrische Stimme und Kasten existiren namentlich in Cochin, Travancore
und Malabar. Uber die Gruppenehen in Ceylon s. § 13.

Man hat, um den Widerspruch zwischen diesen rohen Gebriuchen und
den idealeren, hoher stehenden Anschauungen des Brahmanismus zu erkliren,
die Polyandrie als »unarisch« bezeichnet. In der That tritt sie heutzutage
vorzugsweise bei »unarischen«, namentlich dravidischen und tibetanischen
Stimmen auf. Doch ldsst sich nicht beweisen, dass die Polyandrie des Alter-
tums auf »unarische« Stimme beschrinkt war. Man kann nur sagen, dass
die Brahmanen stets dagegen geeifert haben. Ganz bei Seite zu lassen als
rein mythologisch sind die anstSssigen Stellen in den Hochzeitsliedern £ ¥ 10, 85
und 4V 14, 2.

Weit hiufiger als die Polyandrie begegnen Fille von sexueller Immorali-
tit, freilich sind dieselben schwerlich als Uberlebsel des Hetirismus zu ver-
werten. Von ehebrecherischen Verhiltnissen ist im vedischen Ritual mehrfach
die Rede. Ausser den von DELBRUCK besprochenen Stellen®* verdienen die
Spriiche Hervorhebung, die nach CAvanD’s wahrscheinlicher Erkldrung der
uneheliche Sohn (anyatrakarana) beim Totenopfer hersagt, um seinen leiblichen
Vater fernzuhalten und der Sohn seines rechtlichen Vaters, d. h. des Gatten
seiner Mutter, zu bleiben*. Die Prostitution wird in den Vedas hiufig er-
wihnt™3, und in den Smrtis ist sie eine durch die Gesetze geschiitzte und
geregelte Institution™. Die vesyd, @ds7 bilden dort offenbar schon eine be-
sondere Kaste, die devadasz entsprechen den modernen Tempeldienerinnen
und Basivis, hoher steht die szvairipi (NVar. 12, 49ff.). Aus dem Gebiet des
Dramas kann in diesem Zusammenhang an die Idealgestalt der Vasantasena,
aus der Mirchen- und Romanlitteratur an die freie Behandlung der Liebes-
intriguen erinnert werden. Eine dunkle Anspielung des vedischen Konigs
Janaka auf eine Zeit, in der auf die eheliche Treue der Frau wenig Wert
gelegt wurde, enthilt eine bei 4p. 2, 13, 7 und Bawdh. 2, 3, 34 angefiihrte
alte gatha. Hiemit ldsst sich v1e11elcht die im Mah. vorliegende Tradition
von einem Zeitalter der Ungebundenheit und Ausschweifung verglelchen, dem
Svetaketu ein Ende machte™. Die meisten Smrtis erwihnen als einen der
subsididren Sthne den »heimlich geborenen« (g#dhaja, gidhotpanna), der dem
Gatten seiner Mutter succediren kann, obwohl er ein illegitimer Sohn derselben
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von einem anderen Mann ist. A. MAYR™® erblickt hierin »eine Anerkennung
der Rechte der iibrigen Stammesgenossen auf die Ehegattin« und »einen der
schlagendsten Beweise fiir die einstige Gemeinschaft der Weiber bei den
arischen Indern«. Die Frauen des Ostens sind nach Br4. 2, 30 unkeusch
(vyabhicararatal). Offenbar gestatten aber diese u. a. Angaben — der famdse
Bericht von den Gandhira-Brahmanen in der Rgjafar., die in Blutschande
leben sollen, stellt sich jetzt als eine Interpolation heraus®” — keinen Riick-
schluss auf eine Periode des Mutterrechts in Indien etwa nach Art der Zu-
stinde bei den vorislamischen Arabern'®, Die Anerkennung des anyatrakarana,
gitdhotpanna u. a. illegitimen Sohne hingt mit der besonderen Wertschitzung
minnlicher Descendenz zusammen. Die Duldung der Prostitution hat die
Entwicklung eines strikten Eherechts nicht verhindert. Die Sagen von einem
fritheren Zeitalter der Immoralitit werden gerade dazu beniitzt, um die laxen
Anschauungen iiber Legitimitit unehelicher Sthne als veraltet hinzustellen.
Die unglinstige Ansicht iiber die eheliche Treue der Bewohnerinnen Ostlicher
Lidnder beruht vielleicht auf alten Nachrichten iiber tibetanische und hinter-
indische Stimme, bei denen noch jetzt das eheliche Leben ein sehr laxes ist.

1 Vgl. A. MAYR, D. ind. Erbrecht 72 ff,, 99, 103, 109 —114, 152 ff.; Mc LENNAN,
Studies in ancient History (Lond. 1876) und Fort. Rev. 1877; MAVYNE, Hindu Law
and Usage §§ 57—69; WEST and BUHLER 3 289, 417 fl.; KoHLER ZVR 3, 342—442;
BACHOFEN, Antiquar. Briefe 1, 171 f.; LEIsT, Altar. jus gentium 419; DELBRUCK, D.
indog. Verwandtschaftsnamen 541—553 u. a. — 2 HoLTzMANN, Zur Gesch. u. Krit.
d. Mah. 32 f. (wo weitere Litteratur); HoPKINS, Ruling Caste 354f. — 3 ZDMG 44,
340 ff.; Tag. Lect. 155. Der Commentar zu Ap. bezieht allerdings die ganze Stelle
auf den ziyoga, aber der Wortlaut spricht gegen diese Auffassung. — 4 WEST and

BUHLER3 289. — 5 Bh. Indraji IA 8, 88. — 6 TUPPER, Punjab Customary Law 2,
186 ff.; Census of India, 1891, 19, 1, 124 (Punjab). — 7 WEsT and BUHLER L c.;
1G 121, 195; BG 18, 1, 543ff. — 8 IG L ¢, vgl. Census . c. — 9 DuBols 3;

BUCHANAN, Mysore 3, 16; MANDLIK 445 ff.; WEST and BUHLER3 284 ; NELSON, Scientific

Study 103f., Hindu Law 141ff.; MAYNE § 58; Madras Census Report(1893) 151 f,, 214 ff.

— 10 Vgl, DELBRUCK L ¢. 541—545. — 11 L c. 545 ff.,, vgl. WEBER, L St. 10, 83 f. —

12 Altind. Ahnencult 193—197. — 13 PiSCHEL und GELDNER, Ved. Stud. 1, XXV, —

14 Nar. 6, 18 f. — 15 Mah. 1, 122, 4 ff. — 16 Erbrecht 113. — 17 Rajalar. ed. STEIN 1,

308. — 18 Vgl. RoBERTSON SMITH, Kinship and Marriage in early Arabia (Camb. 1885).

§ 16. Die acht Heiratsformen. Die Anomalieen des Familienrechts
der Brahmanen erkliren sich im Wesentlichen ganz einfach aus dem besonderen
Wert, der aus wirtschaftlichen und religiosen Motiven auf den Besitz minn-
licher Nachkommenschaft gelegt wird, und aus einer rohen Auffassung von
der Stellung und Bestimmung der Frau, wonach u. a. dem Gatten als Eigen-
tiimer der Frau ihre Kinder gehoren, auch wenn er nicht ihr Vater ist, gerade
wie dem Eigentiimer eines Ackers die darin aufwachsende Frucht gehért, auch
wenn er sie nicht gesit hat (M. 9, 31—56; Nar. 12, 55—57; Vas. 17, 6—9;
Ap. 2, 13, 6 £; Baudh. 2, 3, 33—35 u. a.), eine Ansicht, die allerdings als
schon im Veda (sru#) streitig bezeichnet und in einem Teil der Smrtis ent-
schieden verworfen wird, ebenso wie die Lehre von den subsidiiren Sthnen.
Ein dhnlicher Gegensatz zwischen roheren und gesitteteren Anschauungen zeigt
sich auch im indischen Eherecht, wo wir neben einer sehr strengen und ide-
alen Auffassung von dem Wesen der Ehe einer Begriindung derselben durch
Kauf, Raub oder Uberlistung des weiblichen Teils begegnen.

Der Frauenraub ist eine der beriihmten acht Heiratsformen, deren
Namen nach der Rangordnung der Gétter und Diamonen abgestuft sind, wird
aber gewthnlich nur dem Ksatrjya gestattet, wenn nicht ganz verboten. Am
deutlichsten tritt seine Beziehung zu dem kriegerischen Adel in der Bezeich-
nung Asitra wvivika »die Heiratsform der Ksatriyas« Vas. 1, 29, 34 hervor;
auch der ungedruckte Har. 24 (auch Mak. 13, 47, 10, dort aber in anderer

Anwendung) kennt diese Benennung, daneben allerdings auch den gewdhn-
Indo-arische Philologie. I 8. 4
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lichen Namen rd@ksasa vivika »Teufelsehe«, den er wie die anderen Autoren
als gewaltsame Entfihrung definirt. Auch der paisice vivika, »die achte
und niedrigste Form«, die gewohnlich ganz verworfen oder nur dem Vaisya
und Stdra gestattet wird, soll nach A7 3, 24 dem XKsatriya gestattet sein.
Nach 4sv. 1, 6, 7 ist diese Heiratsform nicht wie nach den sonstigen Er-
klirungen als ein blosser Euphemismus fiir Notzucht aufzufassen, sondern be-
steht in heimlicher Entfiihrung und steht daher iiber dem raksese viviia,
der gewaltsamen, mit Kimpfen verbundenen Entfihrung. Das Kamas. 230
stellt ebenfalls den paisica iiber den raksasa vivaia: ersterer soll darin be-
stehen, dass die Milchschwester oder Wirterin (@%dtreyika) der Jungfrau sie
im Einverstindnis mit dem Freier betrunken macht und in diesem Zustand
dem Freier iiberliefert, oder dass er ohne die Hiilfe der didtreyia in dhn-
licher Weise verfihrt. Dagegen soll der rdksasa vivika in gewaltsamer Ent-
fihrung der Jungfrau bestehen, nachdem der Freier sie auf dem Weg in ein
anderes Dorf oder einen Garten iiberfallen und ihre Wichter in die Flucht
geschlagen oder getdtet hat. Ob die so geschlossenen Verbindungen nach-
triglich durch Vollziehung der Trauungsceremonien legalisirt werden konnen
und sollen oder nicht, ist controvers. Der Frauenraub gilt sonst fiir ein todes-
wiirdiges Verbrechen (M. 8, 323), wenigstens wenn die Geraubte hdheren
Standes ist als der Entfiilhrer (Y7 2, 287); nur eine, die ihr Vater nicht recht-
zeitig verheiratet hat, soll man ungestraft entfiihren diirfen ( V7. 24, 41; M. 9, 93)
Im Mark. werden gewaltsame Entfiihrungen den beriihmtesten Helden wie
Duryodhana, Blisma, Arjuna zugeschrieben und mehrfach als eine den
Ksatriyas durchaus zukommende Heiratsform bezeichnet®™. Auch einige der
in den Grhyasttras beschriebenen Hochzeitsceremonien scheinen aus dem
Frauenraub entstanden zu sein. Das hohe Alter der Raubehe ergiebt sich
aus ihrer weiten Verbreitung bei anderen indogermanischen Vilkern?, wie sie
iiberhaupt bekanntlich eine universelle Einrichtung ist und namentlich in Ver-
bindung mit Exogamie auftrltt, was auch in Indien der Fall ist (§ 18). In
der Gegenwart scheinen sich in Indien nur wenige Uberreste von Frauenraub,
vorzugsweise bei rohen Bergstimmen, erhalten zu haben; hiufiger findet sich
der daraus enstandene Scheinraub als Hochzeitsbrauch, u. a. bei Rajputen-
stimmen, also den Nachkommen der alten Ksatriyas>3.

Ebenfalls auf die Ksatriyas beschrinkt¢ erscheint im Epos die Gatten-
wahl (szvayamvara), die namentlich aus der Episode von Na/ze und Dama-
yantz bekannt ist. Der Vater einer heiratsfihigen Prinzessin lisst seine Standes-
genossen zu dem svayamwvara seiner Tochter entbieten, und in festlicher
Versammlung hingt die patimvard ihrem Erwihlten als Zeichen ihrer Wahl den
Kranz um den Hals. Diese anscheinend einer Epoche der Romantik und
des Frauendienstes entsprechende, iibrigens wohl schon im RV vorkommende®
Sitte ist mit dem Fraubenraub keineswegs unvereinbar, wie der Fall des Dur-
yodhana zeigt, der bei der Gattenwahl verschmiht die Prinzessin gewaltsam
entfiihrt?. Auch A7juna entfihrt die Swbhadra auf das Zureden ihres eigenen
Bruders K7spa hin, der ihm vorstellt, dass bei den Ksatriyas zwar der sva-
yamuvare iiblich, aber auch der Frauenraub gestattet sei und dass man nicht
wissen konne, wie seine Schwester sich bei dem svayamovara Hussern wiirde®.
Der Poesie bot der svayamwvara ein dankbares und stets gerne beniitztes Motiv,
vgl. Raghuv. 6, Vikramasnkad. 7—o9 u. a. Der von Bilkana besungene svayan-
vara fillt ins 11., der aus der Geschichte des Konigs Prithiraj von Delhi
bekannte in das 12. Jh.°, und nach Top kamen in Rajputana Fille von
svayamvara bis in die neueste Zeit hinein vor. Eine interessante, vielleicht
dltere™ Abart desselben bilden die feierlichen Waffen- oder auch Verstandes-
proben, wobei die Braut dem Sieger zugesprochen wird. Auf diese Art
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gewinnt im Mak. Arjuna die Draupads, im Ram. Rama die Sitd, andere Belege
bieten die Purinas und die Hochzeit des Bwddia. In den Smrtis kommt
allerdings der feierliche svayamwvara der Epen nicht vor, und wird nur den
einige Zeit nach Eintritt der Pubertit noch nicht verheirateten Jungfrauen
jeden Standes gestattet, sich selbst einen Gatten zu wihlen, wodurch sie jedoch
ihres Anrechts auf den ererbten Familienschmuck verlustig gehen, wihrend
andrerseits der Briutigam in solchem Falle dem Brautvater keinen Brautpreis
zu zahlen braucht (M. 9go—93), ja die Braut rauben darf (s. o0.). Motivirt
wird dies damit, dass der Vater durch die Verzégerung der Heirat seine Mund-
schaft iiber die Tochter verliert, und es ist von diesem Standpunkt aus auch
ganz begreiflich, dass die Brahmanen den svayamvare nicht unter ihre acht
Heiratsformen aufnahmen. Die Ksatriya-Rajputen haben sich der brahma-
nischen Sitte der Kinderehen nie ganz gefiigt?’, und so konnte bei ihnen die

feierliche Gattenwahl, die erwachsene Briute voraussetzt — so ist Savitrz
yauvanasthd, Damayanii praptayanvani — aufkommen und sich behaupten.

Freilich wird auch bei der epischen Gattenwahl die Braut doch von ihren
Eltern gegeben (svayamvare dattd) und fehlt es nicht an Andeutungen, dass
ihre Wahl keine freie war; man darf auch a priori annehmen, dass bei diesen
vornehmen Ehebiindnissen die Politik eine entscheidende Rolle spielte. Uber
den svayamvara im Kamas. s. § 17.

Auch der gandharva viviha, die Liebesheirat ohne elterlichen Consens,
erscheint vorzugsweise als ein Privileg des Adels und kann daher mit dem
raksasa vivaka verbunden werden (M. 3, 26; Mak. 1, 73, 13), d. h. die
Braut wird im Einverstindnis mit ihrem Liebhaber gewaltsam aus ihrem Eltern-
hause entfiihrt. Das bekannteste, oft (z. B. Kamas. 227) angeflihrte Beispiel
ejner reinen Gandharvenheirat aus der Dichtung bietet die Geschichte von
Sakuntala und Dusyanta, und eine heimliche Verbindung dieser Art, ohne
Trauung (nirmantra), wird hiebei im Mark. 1, 73, 27 sogar als die geeignetste
Heiratsform fiir einen Ksatriya bezeichnet. Historische Beispiele von Liebes-
affairen indischer Fiirsten bietet z. B. die Rajatar. Uber die Notwendigkeit
oder Zulissigkeit der iiblichen Hochzeitsceremonien bei dem gandiarva vivika
waren {ibrigens die Meinungen geteilt. Schon Depala spricht sich fiir die
Vollziehung derselben aus, auch das Kamas. 228f. giebt dem Liebhaber (zdyaa),
der die Geliebte nach dieser Form heiratet, den Rat die Feuerspende darzu-
bringen und die Braut dreimal um das Hochzeitsfeuer herumzufithren, weil damit
die Ehe fiir geschlossen gilt und die Eltern der Braut, um Aufsehen zu vermeiden,
sie anerkennen miissen. Die Gandharvenheirat wird iibrigens L c. 232 ganz
allgemein als die beste von allen gepriesen und ist sonst eine gewdhnliche
Bezeichnung eines Liebesverhdltnisses, wie auch in den Smrtis (Vér. 12, 44;
Baudh. 1, 20, 16 u. a.) die Ansicht vorkommt, dass sie allen Stinden ge-
meinsam sei.

Den obigen vorherrschend aristokratischen Heiratsformen steht als plebe-
jische Form der dsura vivaka, d. h. der Frauenkauf gegeniiber, der nur
dem Vai$ya und Stdra gestattet wird (M. 3, 24; Mahk. 1, 73, 11 u. a.). Frei-
lich bilden allgemeine Proteste gegen jede Art von Frauenkauf ein Lieblings-
thema der Smrtis, Nach M 9, 98 ff. (vgl. Bawdhi. 1, 21, 2 f. u. a.) wire es
selbst fiir einen Sfidra unstatthaft einen Brautpreis fiir seine Tochter anzu-
nehmen, da dies ein verdecktes Kaufgeschift wire und man davon nicht
einmal in der Vorzeit etwas gehort habe. Auch die Ubergabe der Braut an
den Briutigam flir ein Rinderpaar bei dem den Brahmanen gestatteten @rsa
vivake soll nur als eine Huldigung fiir die Braut aufzufassen sein (3, 51—54).
Selbst das Entgelt von 100 Kiihen fiir die Braut soll eine blosse Formlichkeit
sein, zumal da der Briutigam das Geschenk zuriickerhilt (7. 2, 13, 12). Es

4*
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kann sein, dass ebenso der drse vivd/ia schon zu einem Scheinkauf geworden
war, wobei von dem Briutigam das Rinderpaar nur der Form halber dem
Brautvater geschenkt und von diesem dem Briutigam zuriickgegeben wurde,
wie dies der Commentar zu Baudh. 1, 20, 4 ausdriicklich vorschreibt. Freilich
hat das gomithunam der Smrtis eine auffallende Ahnlichkeit mit dem C(ebyos
Bo@v, fiir das nach dem oft citirten Bericht des Strabo die Inder ihre Frauen
deren Eltern abzukaufen pflegten. Es ist auch unverkennbar, dass der Braut-
preis (sulka) in den Smrtis schon vielfach die Bedeutung eines Geschenks des
Briutigams an die Braut oder des Gatten an die Gattin angenommen hat, so
wenn er unter den Bestandteilen des s#zdkana aufgezihlt wird (V7. 17, 18;
Y. 2, 144), oder wenn Vyddhia-M. von dem swlka als einem Geschenk des
Gatten an die Gattin spricht. Anderswo ist aber nur die Bedeutung »Braut-
preis« anwendbar, so wenn M. 8, 204 dem Briutigam, dem eine falsche Braut
untergeschoben wurde, fiir das bezahlte sz/4e beide Briute zugebilligt werden,
oder wenn nach M. 9, 100 die Hingabe der Tochter »fiir den sx/ka genannten
Preis« ein versteckter Verkauf ist, aber doch nach M. 9, 97 der Bruder an
die Stelle eines nach Entrichtung des sx/ka verstorbenen Briutigams treten
soll, oder wenn der Brautpreis unter den Erwerbsarten figurirt (V7. 58, 10;
Nar. 1, 46). Bezeichnend ist auch (s. u.) dass bei Vas. und in dem unge-
druckten Har. der Frauenkauf mdnuse vivasa »die Heiratsform der Menschen«
heisst. Mit ihrer Opposition gegen den Frauenkauf hatten die Smrtis um so
schwereren Stand, als zu Gunsten desselben mehrere Vedastellen angefiihrt
werden konnten. So ist MS. 1, 10, 11 und Kaé#k. 36, 5 die Rede von einer
Frau, die mit anderen Minnern verkehrt obschon ihr Gatte sie gekauft hat,
und RV 1, 109, 2 scheinen die reichen Geschenke des Tochtermanns erwihnt
zu werden. Von den Grhyasiitras sprechen Par. und Sdziks. (vgl. § 21, Anm. 2)
ganz ungenirt von der obigen Beschenkung des Brautvaters mit 1oo Kiihen
nebst einem Wagen, und die noch ungedruckten Grhyas der Manava- und
Kathakaschule enthalten das hier als eine gewohnliche Hochzeitsform er-
scheinende Ceremoniell fiir den Fraukauf sew/kadiarma, wobei der Brautvater
den Brautpreis in Gold empfingt. Das Ma/k. verdammt wie die Smrtis den
Fraukauf principiell, lisst ihn aber in praxi zu, nicht bloss bei Vai$yas und
Stdras, ,und erwidhnt hiufig den Brautpreis su/ée. So muss Pandu dem Madra-
konig Salyae fir die Hand seiner Schwester grosse Schitze an Gold, Juwelen,
Schmuck, Stoffen, Elephanten, Pferden, Wagen u. s. w. iibergeben, und dieser
Frauenkauf wird als ein &wladharma, ja als paradharma bezeichnet (1,113, 9ff.).
Auch die Zustinde der Gegenwart zeigen, dass die Opposition der Brahmanen
gegen den Frauenkauf nur teilweisen Erfolg gehabt hat. So scheint derselbe
zwar in Bengalen iiberwiegend nur bei niedrigen Kasten und rohen Stimmen
vorzukommen*5, ist dagegen in der Prisidentschaft Bombay sehr verbreitet,
selbst bei htheren Kasten. In Guzerat soll der Verkauf von Midchen noch
sehr oft insgeheim vorkommen, selbst bei solchen Kasten, die ihn &ffentlich
verdammen, und in der Stadt Bombay wird hiufig ein Handgeld gegeben,
unter Hinterlegung von Wertsachen™., Bei den Samvedis, einer angesehenen,
streng religidsen Brahmanenkaste in Thana, erhilt der Brautvater z00—1000
Rupees als Brautpreis. Auch in der Prisidentschaft Madras ist die Zahlung
eines Brautpreises bei verschiedenen Kasten iiblich'®, ebenso im Penjab®.
In Assam werden die Ehen fast nur durch Fraukauf geschlossen, selbst bei
Brahmanen ist er gewohnlich?®. Freilich kommt in Bengalen und anderwirts
neben dem Brautpreis vielfach auch ein Briutigamspreis vor, da die Sitte der
Kinderhochzeiten die Nachfrage nach Minnern auf dem Heiratsmarkt sehr ver-
starkt hat. So geht ja auch in den Smrtis das Dringen auf frilhe Verheiratung
der Tochter mit der Polemik gegen den Fraukauf Hand in Hand, vgl. § 17.
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Als orthodoxe, fiir den Brahmnanen geeignete Heiratsformen er-
kennt das Eherecht der Brahmanen nur die vier ersten in der iiblichen Auf-
zihlung an. Nur aus den so geschlossenen Ehen sollen tiichtige Nachkommen
hervorgehen, die ihre Vorfahren und Nachkommen — bei dem érakma viviia
bis ins 10. Glied, oder sogar bis ins 21. Glied, bei den drei niedrigeren
Formen eine entsprechend geringere Anzahl — von ihrer Siindenschuld be-
freien; die so verheirateten Frauen selbst gelangen nach ihrem Tode in den
Himmel des Bra/iman, resp. in den svarge, den Himmel des Visnx oder der
Gotter; der Gatte erhilt einen Erbanspruch auf das Sondergut (s#7d%ana) seiner
Gattin nur, falls er sie nach einer der vier hdheren Formen geheiratet hat.
Unter sich unterscheiden sich diese Formen hauptsichlich dadurch, dass bei
dem drakma viviia die Braut aus freien Stlicken einem wiirdigen Mann an-
geboten und geschenkt wird, wihrend bei dem daive vivdla der Briutigam
ein opfernder Priester 77v7/ ist, bei dem drsa vivi/a der Brautvater ein Rinder-
paar erhilt, wie schon besprochen, und bei dem prajapatya oder kaya vivila
das Heiratsanerbieten von dem Freier ausgeht. Diese Differenzen sind nicht
bedeutend und beruhen anscheinend nur auf den religidsen Anschauungen von
der grosseren oder geringeren Verdienstlichkeit eines Almosens — als solches
erscheint hier die Braut — je nachdem es freiwillig gegeben oder erbeten,
einem mehr oder minder wiirdigen Mann geschenkt wird. Der Opferpriester
steht wie Ofter an Wiirdigkeit hinter einem tugendhaften und gelehrten Brah-
manen zuriick, andrerseits erhoht sich seine Wiirdigkeit dadurch, dass er gerade
mit einem Opfer beschiftigt ist, dhnlich wie die Ermordung eines Opfernden
ein besonders schweres Verbrechen ist (/7. 50, 7). Ap. 2, 11, 17 ff. und
Vas. 1, 30 ff. lassen den prajapatye vivaZe fort und rechnen daher, indem
bei thnen auch der paisica viviia, die letzte der schlechten Formen, fehlt,
im Ganzen nur sechs Eheformen; in dem ungedruckten Hgr. fehlen die beiden
Formen prajapatya und arsa, dafiir fiigt er aber am Schluss den /4safre und
manusa vivdha an, sodass doch die Zahl acht herauskommt. Im AMa/i. 13,
44, 3 ff. werden nur fiinf Formen gezdhlt: drei gute, nidmlich é»@/ma, worunter
nach dem Commentar zugleich drse¢ und daive zu verstehen sind, Zsdtra,
d. h. nach dem Commentar prajdpatya, der fir Brahmanen und Ksatriyas
geeignet ist, und gandiarvae, und zwei schlechte Formen, nimlich gswre und
paisaca oder raksasa; auch 13, 19, 2 erscheinen nur drei Formen als recht-
missig, die aber hier drsa, prdjapatya und dsura heissen; an anderen Stellen
treten allerdings die acht Formen der Smrtis auf, ja es kommt dazu als g.
noch der srvayamvara®*, s. o. In den Grhyasiitras findet sich die Unter-
scheidung zwischen einem éra/ma und saulka diarma als den beiden Haupt-
formen der Eheschliessung, im Kamasatra 19o ff. werden nach der Erkldrung
des Commentators ebenfalls die vier rechtmissigen Formen zusammenfassend
beschrieben. Hienach liegt es nahe zu vermuten, dass das doppeldeutige
brakma vivika urspriinglich die Heiratsform der Brahmanen im Gegensatz zu
dem Zsatra viviZa, Frauenraub, der Heiratsform der Ksatriyas, und dem
mdnusa vivaka, Frauenkauf, der Heiratsform der gewdhnlichen Leute, bezeich-
nete und erst spiterhin zu dem Gott BraZman in Beziehung gesetzt und die
Stufenfolge der acht vizaZe mit der Reihenfolge der Gotter und Dimonen
parallelisirt wurde ?2.  Jedenfalls besteht auch in der heutigen Sitte kein Unter-
schied zwischen den vier ersten Heiratsformen. Die jetzt {iblichen Trauungs-
ceremonien werden gewShnlich mit dem éra/ma vivaka der Smrtis identificirt.

Die Smrtis gehen auf die eigentlichen Trauungsceremonien nicht ein,
weil diese Materie in das Gebiet der Grhyasfitras gehort, die von den beson-
dern Gebriuchen der verschiedenen vedischen Schulen handeln. So heisst
es auch im Kamas. 228, dass das hochzeitliche Feueropfer yathdasmrti voll-
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zogen werde, was der €Commentar mit svagyyoktavidkhing erklirt. Doch zeigen

gelegentliche Erwdhnungen der Hochzeitsgebriuche in den Smrtis, wie im

Mah., Ram. und sonst, dass in Betreff derselben ein weitgehender consensus

omnium bestand 23, So waren die feierliche Ubergabe der Braut an den Briu-

tigam (fanydadina, sampradana), die dextrarum junctio (panigrakana), die diese

Ceremonie begleitenden vedischen Spriiche (panigraianika mantra), die Feuer-

spende und die dreimalige Umschreitung des Hochzeitsfeuers, die sieben ge-

meinsamen Schritte des jungen Paars (sapiapadi), die Heimfihrung (vizvdia),

wonach die ganze Feler ihren Namen hat, u. a. Gebriuche allgemein iiblich

und lassen sich bis in die vedische Zeit, ja teilweise in die indogermanische

Urzeit, zuriickverfolgen, wie sie auch in der Gegenwart noch die weiteste Ver-
breitung haben.

r Mah. 1, 73, 11; 1, 102, 16; I, 219, 22. Vgl. HoPKINs 356 fl.; HOLTZMANN, Zur

Gesch. 23. — 2 Vgl. DARGUN, Mutterrecht und Raubehe (Bresl. 1883), 92 ff.; L. V.

SCHRODER, Hochzeitsgebriuche 56 ff.; SCHRADER, Sprachvergleichung und Urge-

schichte 2 553 f. — 3 MANDLIK 445 (Bhils); RisLEy, The Tribes and Castes of

Bengal (Calc. 1891 f.) 1, 340 (Kamars); 2, 142 (Oraons); TUPPER, Punjab Customary

Law 2, 90—94; BG. 3, 221 (Bhils), 5,49 (Ksatris), 6, 31 (Bhils), 8, 120 (Rajputen),

11, 60 (Kunbis), 12, 61 (Marvadis), 12, 9o (Bhils), 18, 1, 304 (Knubis) u. s. w.; LYALL,

Asiatic Studies 219 f. (Rajputen); LvALL's Gazetteer for the Hyderabad Assigned

Districts 188 (Gonds); HUNTER, Orissa 2, 82 f. (Kandhs); KouLER ZVR 7, 227;

8, 103, 144, 266; 9, 325; 10, 74—77; 11, 167. Manche der als Scheinraub gedeuteten

Hochzeitsceremonien scheinen mir auch anders erklarbar zu sein. — 4 Mak.1,189,7;

219, 21. — 5 Vgl. Hopkins 356 f.; HoLTzMANN 21 f. — 6 PiscHEL, Ved. Stud. 1, 16 ff.

— 7 Mak. 12, 4. — 8 Mah. 12, 219, 21 ff. — 9 Vgl. BUHLER, Fir. Introd. 39f. —

10 PISCHEL L c. 30. -— 1t Vgl. BUHLER in Festgr. an R. von Roth, 46. — 12 Vgl

HoekiIns 345 ff., 358 ff.; HoLTzMANN 23 f.; A. MAYR 155 ff.,, 170 f.; WEST and BUH-

LER? 273 fl.; Tag. Lect. 76. — 13 L St. 5, 311. — 1+ Vgl. BUHLER zu Pas. 1, 37;

ZIMMER, Altind. L. 310 f. — 15 RISLEY L c. I, 138 (Birhors), 1, 352 (Juangs), 1, 380

Kaibarttas), 1, 496 (Kocchs), 1, 531 (Kurmis), 2, 96 (Muchis), 2, 102 (Mundas), 2, 229
%Santals) u, s. w. — 16 WEST and BUHLERS 275, 277. Vgl. KoHLER L. c. 10, 77—81. —
17 BG 13, 1, 32. — 18 Madras Census Report (1893), 274 ff. — 19 TupPER L c. 2, 116,
194 ff.,, 220 f. Vgl. KoHLER L c. 7, 227f. -- 20 Census of India, 1891, Assam Report
113. — 21 Vgl. HopkINS 356 fl. Zwischen dem prajafatya v. und dem svayamvara
scheint mir trotz Ma#. 1, 102, 12 ff. keinerlei Ahnlichkeit zu bestehen. — 22 Vgl
Tag. Lect. 74 f.; Hopkins 1. c. — 23 Vgl. WINTERNITZ, D. altind. Hochzeitsrituell 60,
in d. Denkschr. d. Wiener Ak. 1892, 60 ff.

§ 17. Die Kinderhochzeiten. Die Ehe ist eine Notwendigkeit, Ehe-
losigkeit nur bei dem Monch (naisthika brakmacirin) und der Nonne (pra-
vrajitd) gestattet, die aber in den Smrtis wenig vorkommt. Daher muss zeitig
dafiir Sorge getragen werden, besonders bei Midchen, dass sie in den Stand
der Ehe treten’, denn ein mannbares Midchen, das unverheiratet im Vater-
hause weilt, wird zur Stdra (zrse/i), und ihr Vater, der nicht fiir ihre Ver-
heiratung gesorgt hat, begeht dadurch eine schwere Siinde. Auch der Verlust
des Brautpreises und seiner Mundschaft iiber die Familie war fiir den Vater
mit diesem Vergehen verkniipft, die Tochter, die nun selbstindig als svayam-
vard zur Ehe schreiten musste, erlitt Vermodgensnachteile, konnte sogar unge-
straft geraubt werden (§ 16), ihr Gatte sollte, wenigstens nach spitern Autoren,
als zrsalipati geichtet und gemieden sein. Eine vorteilhafte, den Anschauungen
der Kaste entsprechende Verbindung konnte nicht frilhe genug angebahnt
und abgeschlossen werden; fiir die Jungfriulichkeit der Braut konnte bei den
pessimistischen Anschauungen der Smrtis iiber weibliche Tugend nur so eine
Biirgschaft bewirkt werden; ein Selbstbestimmungsrecht der Nichstbeteiligten
hitte durchaus den herrschenden Ansichten iiber die Unselbstindigkeit der
Frauen (§ 22 ff) und auch der Haussthne widersprochen und zu den nur als
ein odioses Privileg der Ksatriyas anerkannten Gandharva- uni Raksasaheiraten
gefiithrt.  So ist die bekannte indische Sitte der Kinderverlobungen (éd/avivitia)
durchaus begreiflich und hat Parallelen bei den verschiedensten anlern Vélkern.
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Zu erkliren bleibt nur, wie und wann der z:vé/%ae, der seinem Namen und
den vedischen Hochzeitsliedern nach urspriinglich eine wirkliche Hochzeitsfeier
war, sich in eine Verlobung verwandeln konnte, die zwar rechtlich vollkommen
bindend war, aber erst emlge Jahre spiter mit dem Eintritt der Pubertit von
dem Ubergang der Braut in das Haus des Briutigams und Beginn des ehe-
lichen Lebens gefolgt wurde.

Schon in den Grhyasiitras begegnet in den Aufzihlungen der Eigen-
schaften, auf die man bei der Wahl einer Braut sehen soll, mehrfach die
Forderung, dass sie nagnikd sein soll, so Vaikhinasagr. 3, 2, 1 (nagnikam
kanyam), Hirapyakesigr. 1, 19, 2 (sajatam nagnikam, wofiir allerdings auch
die das Gegenteil besagende Lesart sajatanagnikam vorkommt), ferner Gobai.
3, 4, 6 (nagnikda tu srestha) und Manavagr. 1,7 (nagnikam Srestham), wo
allerdings, wenn man die letztere Stelle nach der ersteren interpretirt, die
nagnikd nur als die beste empfohlen wird. Unter der nagnika ist jedenfalls,
einerlei ob man es mit einigen Commentatoren wortlich erklirt als ein noch
nackt gehendes Midchen, das noch keine Kleider trigt, mit Sandkornern
spielt, noch unschuldig ist und im Beisein von Minnern nicht aus Scham
seine Blosse bedeckt, oder ob man es nach der gewdhnlichen Erklirung als
einen term. techn. fiir ein noch nicht mannbares Mddchen auffasst, eine noch
Unerwachsene zu verstehen. Dagegen spricht das_/aiminigr. von einer anagnika
(jayam vindeta ’nagnifam)?, und den gleichen Ausdruck gebraucht Gobiila-
putra 2, 27 (prayacchet tv anagnikam), dessen Lesart jedoch nicht gesichert
ist, wie auch das seltsame ratdm im Apastambiyagr. und Yidavaprakisa's
Vaijayantt 3 zweifelhaft scheint. Unter azagnikd ist ein mannbares Midchen
zu verstehen. In denjenigen Grhyasiitras, wo von dem Heiratsalter tiberhaupt
nicht die Rede ist, wie z. B. bei 4sz., kann man dieses Schweigen vielleicht
mit Prof. BHANDARKAR* dahin deuten, dass die Mannbarkeit der Braut als selbst-
verstindlich vorausgesetzt wird, da das Beilager, die Heimfiihrung u. a. Be-
standteile der Trauungsceremonien nur auf erwachsene Brdute Bezug haben
konnen. Da nun diese Ceremonien auch in denjenigen Grhyasiitras vorkom-
men, die sich unbedingt fiir unerwachsene Briute erkliren oder sie wenigstens
bevorzugen, so liegt in diesen Werken ein Widerspruch vor. Man darf wohl
annehmen, dass dieser Widerspruch ebenso zu erkliren ist, wie wenn in den
Smrtis, z. B. in der Lehre vom #ziygga, jiingere und dltere Anschauungen un-
vermittelt neben einander auftreten, indem letztere als iiberlieferte Bestandteile
des dharma nicht unerwidhnt bleiben diirfen. So haben die Verfasser der
Grhyasiitras selbst, z. B. 4p., die alten Hochzeitsspriiche, oft mit sinnstérenden
Fehlern und falscher Anwendung, ausfiihrlich reproducirt’, nur deshalb, weil
sie als Uberreste aus einer iltern Epoche heilig gehalten wurden. Ubrigens
ist die pratta stri Asv. 4, 4, 23, bei deren Tod ihre Blutsverwandten auf drei
Tage unrein werden, vielleicht ebenso wie in der Parallelstelle V7. 22, 34 als
ein frithe verheiratetes und bis zur Mannbarkeit noch im Elternhause weilen-
des Midchen aufzufassen.

Auf dem Gebiet der Smrtilitteratur nehmen schon die #ltesten Werke
den oben gekennzeichneten Standpunkt ein, dass es eine Siinde ist, wenn
mannbare Midchen noch unverheiratet sind. Gemiss den allgemeinen An-
schauungen von der Bestimmung der Frau und von dem Zweck der Ehe
involvirt die Versiumnis eines 7##, d.h. der fiir die Erziehung von Nachkom-
menschaft als geeignet geltenden Tage bei den Frauen die Siinde der Embryo-
totung (bhrapaiaty@). Hierin liegt offenbar der Grund, weshalb heiratsfihige
Tochter, die noch nicht verheiratet sind, nach drei solchen s# selbst zur
Wahl eines Gatten schreiten diirfen; aus den drei 7## wurden dann bei eini-
gen Autoren drei Jahre. Ausserungen wie die, dass es besser sei, wenn ein
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erwachsenes M#dchen bis zu ihrem Tode unvermihlt im Elternhause bleibt,
als wenn sie an einen unwiirdigen Mann verheiratet wird (/7. 9, 89), sind nach
Nilakantha u. a. Erklirern nicht buchstiblich auszulegen und bleiben ver-
einzelt. So ist nach Baudi. 4, 1, 11 selbst eine Ehe mit einem unwiirdigen
Freier dem dauernden Aufenthalt im Elternhause vorzuziehen. Fehlt der Vater,
so haben fiir die Verheiratung der Tochter diejenigen Verwandten zu sorgen,
denen an Stelle des Vaters die Mundschaft zufillt und die daher 4anydpradil
»Verheirater der Midchen« heissen. In den Verzeichnissen dieser Zanydpra-
daf ist® meistens von minnlichen Verwandten die Rede, dem Bruder, dem
Grossvater viterlicher- und miitterlicherseits, den Oheimen u. a., wihrend die
Mutter oft weit zuriickgeschoben wird; wenn gar keine Verwandte da sind,
soll der Kénig fiir sie eintreten. Der Bruder erscheint auch im Erbrecht als
der nidchste Aenyiprada nach dem Vater; er soll die Schwester verheiraten
und ihr ein Viertel eines Sohnteils von der Erbschaft abgeben (7. 2, 124),
d. h. nach der wahrscheinlichen Erklirung einiger Commentatoren, er hat die
Kosten einer standesgemissen Hochzeit zu tragen, die ohne Zweifel schon im
Altertum wie heutzutage sehr hoch waren. So vergiebt auch im Ma/k. 1,113, 9 ff.
Salya die Hand seiner Schwester. Die Regel, dass der vivd/a vor dem Ein-
tritt der Pubertit zu erfolgen hat, dass die Braut, wie dies auch hier mehr-
fach ausgedriickt wird, zagni%a sein muss, ist allen Smrtis gemeinsam; manche
derselben gehen aber noch weiter und setzen ein bestimmtes Heiratsalter fest,
das um so friher fixirt wird, je spiter das betreffende Werk? ist. So soll
jahriger eine Achtjihrige heiraten. Dagegen soll nach dem jiingeren Br/. die
Braut im gleichen Fall 10 und 7 Jahre alt sein. Dakse und Samvarta em-
pfehlen das Alter von 8 Jahren. Bei andern Autoren erscheint das Alter von
10 oder 12 Jahren als die obere, oder das Alter von 7 Jahren als die untere
Grenze; es giebt aber auch Texte, in denen 4—6 und 8 Jahre die untere
und obere Grenze bilden. Manche gelegentliche Andeutungen beweisen, dass
solche Vorschriften kein toter Buchstabe blieben8 So wird im Gastrecht
(M. 3, 114; Y. 1, 105; Vi. 6%, 39) unter den Familienmitgliedern von der
kumdrz, dem unverheirateten Miadchen, die swvasinz oder svavdsinz, jetzt sua-
sin9, unterschieden, worunter eine verheiratete, aber noch im Elternhause
weilende Tochter zu verstehen ist, d. h. eine Braut, die noch nicht mannbar
ist. Stirbt ein solches Midchen, so miissen ihre Blutsverwandten fiir sie eine
kiirzere Trauerzeit halten, wihrend sonst fiir verheiratete Tochter ithre Bluts-
verwandten nicht trauern (V7. 22, 33f). Die seltsame Kategorie der »jung-
fraulich Wiederverheirateten« (aZsatayonipunarbhiz Nar. 12, 46; M. 9, 176;
Vas. 17, 20; Vi. 15, 8) erklirt sich daraus, dass es schon als Heirat gilt,
wenn nur die iibliche Trauung, namentlich der Akt der »Handergreifung«
(panigrakana), stattgefunden hat, ohne dass der Jugendlichkeit der Braut
wegen die Consummation folgte. Bezeichnend ist auch der Ausdruck 4awmara
pati »der Jugendgemahl«, den eine punmarbhiz verlisst, um mit einem andern
Mann zu leben (NVar. 12, 47); auch hier handelt es sich um den Briutigam.
Daher wird in einer anonymen Smrti dem Gatten, d. h. Briutigam, der ehe-
liche Verkehr mit seiner Braut untersagt, bis sie mannbar geworden ist. Dem
vivdlka, als der eigentlichen Trauung, pflegten minder bindende Verabredungen
vorherzugehen und wohl auch neue Feierlichkeiten beim Beginn des ehelichen
Lebens zu folgen. Nach MNar. 12, 2 f. besteht das Sakrament (samskdra) der
Trauung aus 2 Teilen, der Werbung oder Brautwahl (varezae) und der Hand-
ergreifung (panigratana) nebst den sie begleitenden Spriichen, aber die Wer-
bung (varaspa) oder darauf gefolgte Versprechung des Midchens (vdgdana)
kann wieder riickgingig gemacht werden, wenn an der Braut oder dem
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Briutigam ein vorher verschwiegener Fehler (dosa), z. B. Deformitit oder ein
schweres korperliches oder geistiges Leiden entdeckt wird. Wihrend die
Werbung und Verlobung anscheinend meist nur durch einen kurzen Zwischen-
raum von der Trauung getrennt war, hing es von dem Zeitpunkt des Eintritts
der Pubertit ab, wie bald die dauernde Uberfiilhrung der Braut in das Haus
des Briutigams und der Beginn des ehelichen Lebens darauf folgte. Bei
dem ersten 77z, d. h. in der 5.—16. Nacht nach Eintritt der Pubertit, oder
auch bei einem spiteren 74z sollte dann die wahrscheinlich schon vedische
Ceremonie stattfinden, die den bezeichnenden Namen »Befruchtunge« (gar-
bhadhana) fihrt und als das erste der 12 oder 16 schon mit dem kei-
menden Leben beginnenden Sakramente (samskdra) im Leben des Inders
gerechnet wird.

Wichtig fiir die Geschichte des ziwd/ka ist auch das Kamasatra, das den
Hergang bei einer indischen Verlobung und Hochzeit ausfiihrlich und von
einem ganz andern Standpunkt aus beschreibt als die Smrtis, dagegen mit
den Grhyastitras mehrfach genau iibereinstimmt. So ist die Stelle 193 f. iiber
die Midchen, die man bei der Brautwahl vermeiden soll, fast wortlich = 4p.
gr. 1, 3, 10—13. Hier wird nun auch eine 7344 d. h. schon Erwachsene als
nicht wihlbar bezeichnet, und eine dhnliche Bedeutung hat, wenigstens nach
dem einen Commentar, auch das Epitethon pha/ini, wie auch nach 190 die
Braut mindestens 3 Jahre jiinger sein soll als der Briutigam. Gleichwohl ist
im Folgenden mehrfach von erwachsenen Briuten die Rede, so 200 von einer
schon Mannbaren (nigddhayauvand), die, wie der Commentar bemerkt, doch
trotz dieses verhiltnismissig geringen Fehlers ihrer sonstigen guten Eigen-
schaften wegen einen Gatten gefunden hat. Wird ein Freier mit seiner Wer-
bung abgewiesen, so soll er suchen ein Liebesverhiltnis mit dem Midchen
anzukniipfen (gandiarvaviviia), oder sich ihrer durch eine der drei niedrigen
Heiratsformen zu bemichtigen (207—232). Auch hier werden anscheinend
erwachsene Middchen vorausgesetzt, ebenso 222 ganz ausdriicklich bei der
Briiutigamssuche einer praptayauvand, die unvermihlt geblieben ist, weil sie
ithrer geringen Herkunft, oder ihrer Armut oder frithen Verwaistheit wegen
keinen Bewerber gefunden hat. Hienach waren zir Zeit der Abfassung dieses
alten Werks die Forderungen des brahmanischen Sittengesetzes schon wohl
bekannt, stiessen aber in der praktischen Durchfiihrung auf manche Schwierig-
keiten; freilich ist der Standpunkt des Z@masdstra, das den gandiarva vivaka
fiir die beste Heiratsform erkldrt (§ 16), ein den strengen Anschauungen des
dharmasastra geradezu entgegengesetzter.

Das Mark.™ hat in seinem didaktischen Teil die Regel, dass ein Dreissig-
jahriger eine Zehnjihrige heimfiihren soll, die noch nagniza ist (13, 44, 19),
oder ein Zwanzigjihriger eine Siebenjihrige. Auch wird wie in den Smrtis
drei Jahre nach Eintritt der Pubertit der svayamvara gestattet und von langem
Bleiben der Braut im Elternhause abgeraten (13, 44, 14—17). Von diesem
gewdhnlichen szayamvara ist jedoch der feierliche svayamvara zu unterschei-
den, der ebenso wie der gandiarva viviia als ein Privileg der vornehmen
Kreise erscheint, wie auch in der Gegenwart bei dem Rajputenadel die Mid-
chen oft spiter heiraten als in den anderen Stinden (§ 16). Es darf bei den
idealen Midchengestalten des Ma/k. wie iiberhaupt der indischen Poesie**
auch nicht vergessen werden, dass es sich dabei um poetische, oft conventio-
nelle Schilderungen handelt, denen die Wirklichkeit wenig entsprechen mochte.
Die bekannte Nachricht griechischer Autoren von dem Eintritt der Geschlechts-
reife mit sieben Jahren bei den indischen Frauen, ja von sechsjihrigen Miittern
in Indien, ist in dieser Form unrichtig, da die Pubertit gewdhnlich erst mit
zwOlf Jahren eintritt, aber sie mag auf einer Beobachtung indischer Hochzeits-
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feste mit siebenjihrigen Briuten beruhen. Auch Albérini (2, 154) fielen die
friihen Heiraten der Hindus auf.

In der Gegenwart sind die Kinderheiraten stehende Sitte namentlich bei
allen Kasten, die dem Brahmanentum nahe stehen, haben sich aber von da
aus auch zu den Mohammedanern verbreitet. So sind nach der Volkszihlung
von 1891 im Punjab'® von 1oooco Midchen unter 1o Jahren bei den Hindus
477, bei den Mohammedanern 186 verheiratet. Auf die Hochzeit folgt erst
einige Jahre spiter mit dem Eintritt der Pubertit die Ubersiedlung der Braut
in das Haus ihres Gatten (muklava). In den N. W. Provinzen und Oudh?®3
verheiraten sich die Midchen manchmal schon kurz nach ihrer Geburt, von
je 10000 Midchen im Alter von o—4 Jahren sind 63 und im Alter von
5—9 Jahren 999 verheiratet, und im Alter von 1o—i14 Jahren verheiraten
sich nahezu 9, der weiblichen Bevolkerung. Doch findet die feierliche Uber-
fihrung in das Haus des Gatten, hier gauza genannt, meistens erst 3—7 Jahre
nach der Hochzeit bei Eintritt der Pubertit statt. In Nordbengalen betrigt
bei den Hindumidchen das durchschnittliche Heiratsalter 117%,, in Westbengalen
105 Jahre, wihrend 6.78 resp. 11.54°, bei ihrer Hochzeit weniger als 10
Jahre alt sind*. Die »zweite Hochzeit«, bei den Brahmanen teilweise als
garbhddhana oder punarvivaka bezeichnet, findet bei Eintritt der Reife statt’s.
Sehr hoch ist der Procentsatz der Kinderbriute in einigen Distrikten der
Centralprovinzen®, so sind in Wardha 12, in Nagpur 10.1%, der Midchen
unter 10 Jahren verheiratet. In Bombay?® sind von der weiblichen Bevilke-
rung bei den Hindus im Alter von o—g9 Jahren je 1130, im Alter von 10—14
je 6064 verheiratet. Die zweite Hochzeit, auch hier oft mit dem alten Namen
garbhadhana bezeichnet ™, findet bei Eintritt der Pubertit, resp. bis zu 16 Tagen
spiter, statt wie nach den Smrtis. Die Statistik fiir Madras™ zeigt besonders
deutlich, wie verbreitet die Kinderehe bei den Brahmanen und wie verhiltnis-
missig selten sie dagegen bei den dravidischen Stimmen ist. So sind dort
von der weiblichen Beviélkerung im Alter von 10—14 Jahren bei den Brah-
manen 72.81, dagegen bei einigen anderen Kasten nur 5—10°, verheiratet.
Die zweite Hochzeit heisst bei den Brahmanen auch hier garbiadian, dauert
drei Tage und findet kurz nach dem Eintritt der Pubertdt bei der Braut statt.
Auch bei den Minnern sind Heiraten in sehr jugendlichem Alter allgemein
verbreitet, so sind in den N. W. Provinzen von 1oooco Knaben im Alter von
5—¢9 Jahren 433 verheiratet, wihrend im Alter von 10—14 nur noch ein
Bruchteil mehr als die Hilfte unverheiratet ist?°. Doch sind z. B. in Madras
die Ménner durchschnittlich um 10 Jahre ilter als die Frauen, was ganz an
die Regel bei M. und im Ma/k. erinnert. Die Auffassung der Smrtis, dass
ein mannbares Midchen, das unverheiratet im Elternhause weilt, ein Schand-
fleck fiir die ganze Familie ist, beherrscht die moderne Volksanschauung in
potenzirter Form, so dass selbst die niedrigsten Kasten immer mehr zu den
Kinderheiraten iibergehen.

1 Baudk. 4, 1, 11 ff.; Vas, 17, 67—71; Vi. 24, 41; M. 9, 9o fl.; Paraara 7, 5ff.

Vgl. meine Rechtl. Stellung d. Frauen 8f.; ZDMG 46, 413—426; 47, 143—156,

610—615. — 2 BHANDARKAR ZDMG 47, 154. — 3 WINTERNITZ, D. altind. Hochzeits-

rituell in d. Denkschr. d. Wien. Ak. 1892, 34—36. — 4 L. c. 153. — 5 Vgl. WINTER-

Ntz L ¢ 9—13. — 6 M. 9, 4; 5, 151; Y. 1, 63; Vi. 24, 38f.; Nar. 12, 20—22;

Samvarta 67; Par. 7, 6. — 7 Vgl. ZDMG 46, 414. — 8 1. c. 418 f. — 9 GRIERSON,

Bihar Peasant Life § 1295. — 0 Vgl. HoPkINs 1. c. 339—344; HOLTZMANN 2I ff. —

1 Cl. BADER, La femme dans 1'Inde antique (Par. 1867). — 12 Census of India, 1891,
19, 221, 225. — 13 L. c. 16, 246 —248. — 14 1. ¢. 3, 185; RIsLEY L ¢. 1, 152, —
15 Bosg, The Hindoos as they are 85, — 16 Census II, 105. — 7 L c. 7, 167,

App. A, Table 2. — 18 BG 18, 1, 140; 23, 137, 140 u. a. — 19 Census 13, 145,
264. — 20 1, ¢, 16, 2461,

§ 18. Die Ehehindernisse. Die beliebten Aufzihlungen der schlechten
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Eigenschaften an einer Braut (4enyddose) oder der Midchen die man bei der
Brautwahl vermeiden soll, enthalten manches Wunderliche und Unverstindliche,
und selbst die Commentare bieten bei der Entritselung dieser bis zu 27
Nummern umfassenden Leporellozettel keine ausreichende Hiilfe”. Natiirlich
kinnen die Vorschriften iiber Vermeidung einer geschwitzigen, buckligen,
zwerghaften, verwachsenen, kahlkdpfigen, schielenden, einen omindsen Namen
tragenden Braut u. dgl. ebenso wie die Empfehlung einer schénen und reichen
Braut aus angesehener Familie, die' den Gang eines Elephanten und einen
normalen Korperbau hat u. dgl. nur als wohlgemeinte Ratschlige betrachtet
werden. Uber das geeignete Heiratsalter s. 0. Besonders wird empfohlen,
nicht zu sehr auf Reichtum zu sehen; auch die Midchen sollen nach Kamas.
225 einen armen, aber ihnen ergebenen Gatten einem reichen, aber schon
mehrfach beweibten vorziehen. Eine abergliubische aber alte Sitte ist das
Brautorakel, wobei es darauf ankommt, welche von einer Anzahl ihr vor-
gelegter Erdschollen die Braut in die Hand nimmt? Auch auf das Verhalten
der Braut bei der Werbung nahm man Riicksicht und hielt es fiir eine tible
Vorbedeutung, wenn sie bei der Ankunft der Werber schlief, weinte oder
hinausging3. Wie die Braut, so sollte auch der Briutigam auf seine Korper-
merkmale (/e%sapa) hin gepriift werden. Nach NVar. 12, 8ff,, Y. 1, 55 kam es
hiebei besonders darauf an, eine etwaige constitutionelle Impotenz des Briutigams
festzustellen, die nach N@r. 12, 16, 97 auch ein Scheidungsgrund bei einer
schon geschlossenen Ehe ist. Dass solche Minner doch meist verheiratet
wurden, scheint aus /. 9, 203 hervorzugehen. Bei diesen Priifungen wurden
auch Astrologen zugezogen, daher empfiehlt Kdmas. 192 f. dem Briutigam
seine guten Freunde, als Astrologen (daivacintaka) verkleidet, zu den Eltern
des Midchens zu schicken, damit sie denselben aus dem Vogelflug, der
Stellung der Planeten u. s. w. eine glinzende Laufbahn fiir den Freier prophe-
zeien sollten.

Ein wichtigeres Ehehindernis bildete das Vorrecht des Alters, welches
es als siindhaft erscheinen liess, wenn der jiingere Bruder vor dem ilteren,
die jlingere Schwester vor der #lteren in den Stand der Ehe tratt. Diese
mit anderen Privilegien des Seniorats, namentlich im Erbrecht, und mit der
Kostspieligkeit der Hochzeiten und der Griindung einer neuen Familie, die
nach indischer Sitte bei den Eltern des Mannes wohnen blieb, zusammen-
hingende Auffassung liegt schon in den vedischen Samhitas und den Srauta-
siitras vor und findet sich dann fast in allen Smrtis sowie im Ma/4. Doch
ist die Ubertretung dieser Vorschrift nur ein religivses, kein weltliches Ver-
gehen, und kann daher durch eine Busse gesiihnt werden, wobei u. a. die
geschlossene Ehe wieder aufgeldst, jedoch alsdann neu geschlossen wird
(Vas. 20, 7—10). Noch jetzt kommt es bei siidindischen Brahmanenkasten
vor, dass der #ltere Bruder eine Scheinhochzeit mit einem Baumzweig feiert,
damit der jiingere heiraten kann ohne eine Siinde zu begehenS Auch die-
jenigen modernen Fille von Polyandrie, wobei die gemeinsame Frau als die
Gattin des iltesten Bruders und ihre Kinder als seine Kinder betrachtet
werden®, beruhen auf der gleichen Anschauung.

Die Braut muss Jungfrau sein. Diese Forderung tritt in den Heirats-
regeln der Grhya- und Dharmasiitras allgemein auf, ergiebt sich auch aus der
Sitte der Kinderheiraten von selbst, wird aber insofern besonders betont als
sie die Wiederverheiratung der Witwen ausschliesst. Es ist jetzt nach-
gewiesen?, dass die vermeinten Belegstellen fiir die Zulissigkeit der Witwen-
heirat im 27 und 47 dies nicht sind. Die »wieder (zur Gattin) gewordene
Frau« (punarbhiz) kommt allerdings schon 4V g, 5, 27 f. vor, wo von einem
Opfer einer solchen die Rede ist, das sie darbringt, um im Jenseits mit ihrem
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zweiten und nicht mit dem ersten Gatten vereinigt zu werden. Man kann
hier aus dem Wortlaut oder Zusammenhang nicht bestimmt entscheiden, ob
dieser erste Gatte tot oder noch am Leben ist. Jedenfalls ist die letztere
Auffassung moglich und gewinnt an Wahrscheinlichkeit durch die Erklirungen
der Bezeichnung pwnarbiiz in den Smrtis. So wird die pwnarblz, die nur
um eine Stufe hoher steht als die liederliche Frau (svairipz, Nar. 12, 45 ff)
definirt als eine die noch als Jungfrau einem zweiten Gatten angetraut worden
ist, oder zwar nicht noch einmal getraut worden ist, aber vor ihrer Hochzeit
schon mit einem anderen Mann gelebt hat, oder ihren ersten Gatten verlassen
hat, weil er impotent, aus seiner Kaste ausgestossen oder geisteskrank war,
oder von ihm verlassen worden ist, oder zu dem Gatten, dem sie als Kind
angetraut war, zurlickkehrt, nachdem sie inzwischen mit Anderen gelebt hat,
oder gemiss der Sitte des Levirats in Ermanglung eines Schwagers an einen
entfernteren Verwandten (saginda) ihres Gatten iibergeben worden ist. 4. 9, 175
(vgl. 69f), Vas. 17, 20, 74 und Baudh. 4, 1, 16 nehmen ausdriicklich auf den
Fall Bezug, dass der erste Gatte gestorben ist, gestatten aber die Wieder-
verheiratung der Witwe nur dann, wenn der Tod des Gatten vor der Voll-
ziehung der Ehe eintrat. Ubrigens erscheint, auch angenommen, dass in der
obigen Vedastelle der Fall der wiederverheirateten Witwe mit eingeschlossen
ist, die Schliessung einer zweiten Ehe darin als eine Siinde, die durch ein
Opfer zu siihnen ist. In den Smrtis wird der Wiederverheiratung der Witwen,
noch bei Gelegenheit der fiinf Notfille (@pad) gedacht, in denen eine Frau
einen anderen Mann heiraten darf, ndmlich wenn ihr Gatte verschollen, ge-
storben, in einen Monchsorden eingetreten, impotent oder aus der Kaste
gestossen ist (NVar. 12, 97; Par. 4, 28), eine von den modernen Verfechtern
der Witwenheiraten in Indien viel beniitzte, ja schon in einem Jainawerk von
1014 n. Chr.? verwertete Stelle. Der Begriff der Verschollenheit des Gatten
und die Frage was die Gattin in solchem Falle zu thun hat, wird auch von
anderen Autoren speciell erortert. So soll nach Gawz. 18, 15—17 die Gattin
eines verschollenen Mannes sechs Jahre lang Enthaltsamkeit iiben (somit also
nach Ablauf dieser Frist zu einem anderen Mann gehen); nur wenn er in
einen Monchsorden eingetreten ist, soll sie dauernd, und wenn er zum Zweck
des Vedastudiums verreist ist, auf zwdlf Jahre des Umgangs mit anderen
Minnern sich enthalten. Auch M. 9, 76 bestimmt eine dhnliche Wartezeit,
was freilich von einem Teil der Commentatoren dahin ausgelegt wird, dass
auch nach Ablauf dieser Zeit die Frau nur von erlaubter Handarbeit leben
soll, ebenso wie wenn er verreist ohne fiir sie zu sorgen, oder ihren Gatten
aufsuchen soll. Nach Vas. 17, 75—80 soll sie nicht zu einem Fremden,
sondern in erster Linie zu einem Verwandten ihres Gatten gehen, auch ver-
kiirzt sich nach ihm und Nadr. 12, 98—101 sowie Devala® die Wartezeit,
wenn die Frau keine Kinder hat, und wenn sie niedrigen Standes ist, da-
gegen soll sie verlingert werden, wenn Nachrichten vorliegen, dass der Gatte
am Leben ist. Doch ist an keiner dieser letzteren Stellen von der Schliessung
einer zweiten Ehe die Rede, und so handelt es sich auch im Schuldrecht
bei den Frauen oder Witwen, die mit einem anderen Mann leben und den-
selben dadurch unter Umstinden verpflichten, die von ihrem Gatten gemachten
Schulden zu bezahlen (Nar. 1, 20—24; Y. 2, 51; Vi. 6, 30; Brh. 11, 52),
nicht um durch eine neue Trauung legalisirte Verhdltnisse. Daher wird durch
solche Bestimmungen die allgemeine Geltung des Grundsatzes kaum beriihrt,
dass die Hochzeitsspriiche nur fiir Jungfrauen sind (M. 8, 226). Es ist auch
ein bekannter Gemeinplatz, dass Tdchter nur einmal zur Ehe gegeben werden™,
und M. 5, 162 bemerkt ausdriicklich, es werde nirgends fiir tugendhafte Frauen
ein zweiter Gatte vorgeschrieben. Im Erbrecht wird der pawnarbiava, der
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Sohn einer punarbii, zwar allgemein als einer der zwdlf Sohne genannt,
nimmt aber keine hohe Stelle unter denselben ein und ist bei M. 9, 160,
Baudk. 2, 3, 32, Gaut. 28, 33, Devala u. a. sogar nur einer der zweiten sechs,
die nur als Verwandte, nicht als Erben ihres Vaters angesehen werden. Immer-
hin sind auch auf diesem Gebiet wie in der Frage der Kinderhochzeiten, des
niyoga und der Witwenverbrennung (§ 20) die strengeren Ansichten erst all-
mihlich hervorgetreten. So dehnt erst Kasyapa den Begriff der punarbia
auf solche Tochter aus, die ihr Vater zur Ehe zu geben nur versprochen
oder intendirt hat oder deren Mutter eine pwnarbiiz ist. Die sekundéren
Sohne (gawnaputra), speciell der Sohn von einer punarbliz, werden erst von
Brk. 25, 41 reprobirt, allerdings auch schon von 4p. mit Stillschweigen iiber-
gangen. Das allgemeine Verbot eine schon verheiratete Frau noch einmal
zu heiraten (zdidyah punarudvakal) tritt erst in den bekannten Zusammen-
stellungen der im jetzigen Zeitalter der Siinde verbotenen Gebriuche (Zali-
varjyani) im Adipurdana u. a. spiteren Werken auf™

Heutzutage ist zwar die Wiederverheiratung, mahr. pa#, der eigentlichen
Witwen wie der Brdute, deren Gatte vor dem Beginn des ehelichen Lebens
gestorben ist, durch engl. Gesetz von 1856 gestattet, widerspricht aber so
sehr den herrschenden Anschauungen der vornehmeren Kasten, dass z. B. bei
den Lohars und Malis in Surat ein Junggeselle nur dann eine »Witwe« heiraten
kann, wenn er sich vorher einer symbolischen Verheiratung mit einem Sami-
baum oder einer Baumwollpuppe unterzieht, um dadurch auch zum Witwer
gestempelt zu werden, dass bei den Jats in Ajmir wer eine Witwe heiratet,
der Familie ihres verstorbenen Gatten die Kosten seiner Hochzeit wieder-
erstatten muss, dass bei verschiedenen Kasten in Bombay die Witwe nur
Nachts heiraten darf oder durch die Hinterthiir aus ihrem Elternhaus treten
muss u. dgl.*® Uberhaupt ergiebt sich aus dem enormen Material an Sitten-
schilderungen, das der Bombay Gazetteer enthilt, mit Evidenz, dass bei den
Brahmanen und fast allen hoheren Kasten die Witwenehen streng verpdnt
sind und nur bei niedrigen Kasten vorkommen. Nicht minder beweisen die
Resultate “or Volkszihlung von 1891, dass das Verbot der Witwenehen mit
der Verbreitung der Kinderhochzeiten (§ 17) Hand in Hand geht. So be-
finden sic in den NW. Provinzen unter 10ooo Kopfen der weiblichen Be-
v6lkerung bei den Hindus 817, bei den besonders streng gegen die Witwen-
heiraten auftretenden Jainas sogar 1054 Witwen?3, Die weibliche Bevilkerung
im Alter von 20—z4 Jahren besteht bei den Hindus in Nord- und West-
bengalen zu 16.59 und 17.62%, aus Wittwen™. In dem Distrikt Wardha der
Centralprovinz treffen auf 1oooo Weiber jeden Alters 1610 Witwen?®. In
Madras schwankt bei den verschiedenen Brahmanenkasten, obschon sie alle
gegen die Witwen- und fiir die Kinderheiraten sind, die Anzahl der Witwen
unter 10000 Weibern im Alter von 15—39 Jahren zwischen 1994 und 2994.
Entsprechend gross ist iiberall die Anzahl der Kinderwitwen und betrigt z. B.
bei den Kalingis in Madras nahezu 1°, der Midchen unter g Jahren, wie
der Report bemerkt, »ein scheinbar kleiner, in Wirklichkeit aber in Anbetracht
des Alters enormer Procentsatz« ™,

Die Forderung der Ebenbiirtigkeit tritt schon in den Heiratsregeln der
Grhyasitras 7 und des Kamasatra auf und wird in den Smrtis durchweg be-
sonders betont, ebenso im Mak.™8. Freilich lisst sich auch auf diesem Gebiet
ein Fortschritt zu immer strengeren Anschauungen nicht verkennen. So war
es eine alte Streitfrage ob Ehen zwischen Minnern aus htherem Stande und
Studrafrauen gestattet seien oder nicht, und nicht selten liegen beide An-
schauungen unvermittelt neben einander, wie z. B. Baudh. 1, 16, 2, M. 3, 13,
Nar. 12, 5f, Vi. 24, 1 dem Brahmanen gestatten, der Reihe nach Frauen
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aus den vier Stinden heimzufiihren, dagegen Bawudhi. 2, 2, 7 und 4, 1, 5, M.
3, 14f, Nar. 12, 108, Vi. 26, 4ff. u. s. w. Verbindungen mit Stdrafrauen
entschieden verwerfen. Auch 4z. 1, 26, 7, Vas. 1, 25 1., Y. 1, 56, Parask. 1,
4, 11 u. A. erkliren sich entschieden gegen die Zuldssigkeit solcher Ehen,
selbst wenn sie ohne die iiblichen Hochzeitsspriiche geschlossen werden, und
andere alte Autoren wie Usanas, Harita, Gautama u. a. (vgl. M. 3, 16, o.
§S 3, 4) waren nur dariiber uneinig ob in solchen Fillen die Ausstossung des
Schuldigen sofort oder erst spiterhin einzutreten habe. Toleranter war man
gegen die Fhen zwischen Ksatriyafrauen und Brahmanen, iiberhaupt gegen
solche Mischehen, wobei die Frau nur um einen Stand hinter dem Mann
zurlicksteht. So sollen nach Bawud?. 1, 1%, 3ff. (dhnlich 1, 16, 6 und Gaut. 4, 16)
aus solchen Ehen ebenbiirtige S6hne hervorgehen, auch nach dem ungedruckten
dharmasatra des Usanas (§ 4) wird der Sohn eines Brahmanen von einer
Ksatriyafrau wieder ein Brahmane, der Sohn eines Ksatriya von einer Vaisya-
frau ein Ksatriya, derjenige eines Vaisya von einer Sidrafrau ein Vaisya.
Auch das Ma/. kennt Ehen zwischen Brahmanen und Konigstdchtern™. All-
gemein missbilligt werden die Ehen zwischen Minnern niedrigeren und Frauen
hoheren Standes und die daraus entsprossenen Sohne als gegen die natiirliche
Ordnung erzeugt (pratiloma) mit den verachtetsten Kasten identificirt. Auch
gilt als diarmapatnt nur die Frau aus gleichem Stande, und die Kasten-
vermischung (varnasamtkara) ist iiberhaupt eine grosse Siinde, deren Verhiitung
der Konig sich angelegen sein lassen muss. In spiteren Texten werden Ver-
bindungen der Arier (#zi/a) mit unebenbiirtigen Frauen unter den im jetzigen
Zeitalter der Siinde nicht mehr zuldssigen Gebriuchen (Zalivarjya) erwihnt.
Statt savarpa treten hiufig auch die allgemeineren Ausdriicke sajati, samana,
samanajativa, sadrse u. dgl. zur Bezeichnung der Ebenbiirtigkeit bei Heiraten
auf, und man darf wohl annehmen, dass dieser Begriff schon auf jene engeren
Verbiande zu beziehen ist, die thatsichlich schon sehr frithe an die Stelle der
grossen varpa der Urzeit getreten waren. Heutzutage besteht z. B. zwischen
den einzelnen Brahmanenkasten kein Connubium, doch kommt es vor, nament-
lich bei den durch ihre Polygamie bekannten Kulin-Brahmanen in Bengalen, dass
vornehme Brahmanen sich fiir ihre Verheiratung mit Midchen aus niedrigerem
Stande bezahlen lassen, also entsprechend der Smrtiregel, dass Mesalliancen
wobei der Mann aus vornehmerem Stande ist als die Frau nicht unbedingt
zu verwerfen sind. Niher ist auf diese Fragen in den Staatsaltertiimern ein-
zugehen.

Mit der Gleichheit des Standes und der Kaste soll sich Verschiedenheit
des Geschlechts und der Familie verbinden. Da dieses exogamische Princip
schon in den Grhyasiitras auftritt, so besteht kein Grund an dem hohen Alter
desselben zu zweifeln?, wenn die Forderungen in dieser Hinsicht sich auch
erst allmihlich gesteigert haben. Von den Grhyasitras verbieten Gobk. 3, 4,
3—s, Man. 1, 7, Hir. 1, 19, 2, Vaikh 3, 2 Ehen mit einer sagotré oder sa-
manapravard, Gobk. und Vaikh. ausserdem noch mit einer sepingda der Mutter?,
Die Ausdriicke sagotré und samanapravaré gehen beide auf die weiteren
Geschlechtsverbinde, nur dass letzterer sich bloss auf Brahmanen bezieht??; die
sapinda ist eine eigentliche Blutsverwandte. Von den Dharmasiitras verbietet
Ap. die Verheiratung einer Tochter mit einem sagora (des Vaters) und einem
Blutsverwandten (yonisambandia) der Mutter; statt oder neben sagofre finden
sich in anderen Smrtis (vgl. Mak. 13, 49, 18) auch die Ausdriicke semanar-
sagotraja, samanapravara u. dgl. gebraucht, und die verbotenen Grade werden
genauer dahin definirt, dass darunter Verwandtschaft bis ins 5. Glied miitter-
licherseits und bis ins 4. viterlicherseits zu verstehen sein soll. Die sapinda
werden nach Parentelen gerechnet, beginnend mit dem gemeinsamen.Stamm-
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vater. Auch bei diesen ausgedehnten Heiratsverboten blieb man nicht stehen.
So soll nach Pydsa 2, 2 auch eine sagotr@ der Mutter unter den Begriff der
verbotenen Grade fallen, nach Anderen auch eine mdatrnémnt d. h. ein mit
der Mutter des Briutigams nur gleichnamiges Midchen, ferner die Tochter
des geistlichen Lehrers (gurx) oder geistlichen Schiilers (sZsy@), wie uns diese
geistliche Verwandtschaft auch sonst im Familien- und Erbrecht begegnen wird.
Ehen zwischen Verwandten in verbotenen Graden sind nach den Commen-
tatoren als nichtig zu betrachten, doch kann in gewissen Fillen die dadurch
begangene Siinde durch eine Busse getilgt werden. Auch den Lokalbriuchen
ist dabei Rechnung zu tragen, so erwihnen Bawudk. 1, 2, 3 und Brh. 27, 19
als im Stiden herrschend die Ehen zwischen Vettern und Cousinen, und solche
Ehen kommen im Dekhan noch jetzt bei verschiedenen Brahmanen- und vielen
anderen Kasten allgemein vor?3. Im Ubrigen ist aber das schon von Albériini
2, 155 erwihnte Verbot der Heiraten in verbotenen Verwandtschaftsgraden,
namentlich innerhalb eines gvf7a, allgemein durchgedrungen, wenigstens bei
den Brahmanen, Rajputen u. a. hoheren Kasten. So finden bei den ver-
schiedenen Brahmanenkasten in Madras niemals Heiraten zwischen Personen
aus gleichem gvfra statt**. Die Brahma-Ksatris in Puna erblicken in Gleich-
heit des Geschlechts (go#ra), aber nicht des Zunamens, ein Ehehindernis?S;
aber auch da wo in Bombay die Gleichheit des Zunamens oder des devas,
d. h. des Abzeichens oder Fetischs als Ehehindernis gilt, ist dies auf das nim-
liche Princip zurlickzufiihren, da viele Gotras durch gemeinsame Zunamen
oder Abzeichen charakterisirt werden?. In den NW. Provinzen und Oudh
sind Eheschliessungen innerhalb des gofze allgemein verpdnt?’. Die Soti-
Brahmanen im 6. Tirhut filhren genaue Geschlechtsregister flir ihre ganze
Kaste und stellen bei Heiraten Zeugnisse aus, dass Braut und Briutigam nicht
in einem der verbotenen Grade mit einander verwandt sind. Welche Grade
verboten sind, ergiebt sich aus einem Behari-Spriichwort, das alle Nachkommen
der Onkel und Tanten viterlicher- und miitterlicherseits als ungeeignet zur
Ehe bezeichnet; doch ist streitig, bis in das wievielte Glied dieses Verbot
reicht®®. In Lahore gilt die allgemeine Regel, dass kein Mann eine Frau
aus seinem go# heiraten darf; bei den Rajputen in Gurgaon im Penjab sind
ausserdem auch Ehen mit den Verwandten der Mutter, der Grossmutter viter-
licherseits und iiberhaupt allen nachweisbaren Verwandten viterlicherseits unter-
sagt®®. Vielleicht ist die Exogamie {iberhaupt zuerst bei den Rajputen (Ksa-
triyas) aufgekommen, bei denen sie sich, wie dies Sir A. LvALL anziehend
schildert 2°, in Rajputana in Verbindung mit dem noch jetzt iiblichen Schein-
raub und dem ehemaligen Frauenraub, und der Geschlechterverfassung noch
in ihrer urspriinglichsten Form studieren ldsst.

1 Vgl. WiNTERNITZ, Hochzeitsrituell 33f. — 2 L c. 37f. — 3 dp. gr 3, 10;

Kamas. 193. — 4 Vgl. DELBRUCK, D. indog. Verwandtschaftsnamen 578—86. —
5 NELsoON, Scientific Study 146 Anm. 2, vgl. KoHLER ZVR 3, 372. — 6 TUPPER,
Punjab Customary Law 2, 186. — 7 HILLEBRANDT ZDMG 40, 708—712; DELBRUCK
L. c. 553—555. — 8 BHANDARKAR, Report on 1884—87 (Bomb. 1894) 16. — 9 Fagar-
natha 1, 941f. meiner Hs. = COLEBROOKE, Dig. 4, 4, CL111. — 10 Vgl. BOHT-
LINGK, Spriiche 6650, 6652. — 1t Viramitroaaya 2, 1, 11 ed. G. SARKAR. — 12 WEST

and BUHLER3 417; KoHLER ZVR 10, 94 (nach dem BG). — 13 Census of India,
1891, 10, 249. — 4 L c. 3, 186. — 151 c. 11, 115. — 16 L c. 13, 146—I149. —
17 Vgl. WINTERNITZ L. c. 38, Nach WEBER L St. 10, 73—75 hitte noch keine feste
Norm bestanden; doch lagen WEBER die jetzt bekannten Grhyasiitras erst teilweise
vor. — 18 Vgl. HopkINns, Ruling Caste 352. — 19 Vgl. HoLTZMANN, Zur Gesch. u.
Krit. 20, — 20 Vgl. WEBER L. ¢. 75 ff. und o. Anm. 17, u. Anm. 23. — 2T Vgl. WINTER-
NITZ L. ¢. — 22 Vgl. BUHLER zu A4p. 2, 11, 15; Gaut. 18, 6; M. 3, 5. — 23 Vgl
BUHLER zu Bawudk. 1. c.; STEELE, Castes 163. Sehr alte Belege zu diesem Lokal-
gebrauch, auch zum Teil aus dem Siden, bei WEBER 1. c. — 24 Census of India,
1891, 13, 264. — 25 BG 18, 1, 266. — 26 KoHLER ZVR 10, 86—90 (nach dem BG). —



64 II. LITTERATUR UND GESCHICHTE. 8. RECHT UND SITTE.

27 KoHLER ZVR 11, 165 (nach dem Gazetteer). — 23 GRIERSON, Bihar Peasant Life
§ 1354; RisLEY L c. 1, XLIX. — 29 TupPER L c. 2, 112, 120, 194. — 3° Asiatic
Studies 219—221; vgl. RisLEY L c. 1, LIV.

§ 19. Polygamie, Concubinat und Ehescheidung. Wihrend fiir
die Frau ein zweiter Gatte, auch nach dem Tod des ersten, »nirgends vor-
geschrieben ist«, soll der Gatte nach dem Tod seiner Gattin unverweilt zu
einer neuen Ehe schreiten (M. 5, 162, 168; Y. 1, 89). Aber auch schon bei
Lebzeiten seiner Gattin ist es ihm unverwehrt, ihr eine beliebige Anzahl von
anderen Ehefrauen oder Concubinen an die Seite zu setzen. Die Polygamie
kommt schon in den Vedas vor*, so z. B. wenn MS. 1, 5,8 von den zehn
Frauen (jaya) des Manu die Rede ist. Doch scheint es sich an solchen Stellen
der Vedas und Srautasiitras meist um fiirstliche oder adlige Familien zu handeln,
und der Dual dampati samanasé »Mann und Frau, eintrichtig gesinnt« und
die Anwesenheit der einen Gattin pa#zz bei den Opfern beweisen, dass die
Monogamie als das gewdhnliche und natiirliche Verhiltnis betrachtet wurde.
Die Helden des Ma/.? haben gewdhnlich eine Mehrzahl von Frauen, aber
eine eigentliche oder Hauptgemahlin, die ma/zsz, die auch schon in den Vedas
vorkommt, wie auch inschriftlich den Fiirsten hiufig ihre eine Gemahlin an
die Seite gestellt wird. Auch bei den Brahmanen des Ma/. erscheint, wenn
sie mehrere Frauen haben, die Brahmanin als die eigentlich legitime Frau,
die dharmapatnz; iiberhaupt soll man zuerst eine Frau gleichen Standes heim-
filhren und erst dann mit Frauen niedrigeren Standes in der Reihenfolge der
vier varpa fortfahren, wobei dann nur der Sddra auf eine einzige Gattin aus
seinem eigenen Stande beschrinkt ist. Doch liegt auch im Ma/. die strengere
Auffassung vor, wonach eine Stdrafrau nie die Gattin eines Mannes aus
hoherem Stande sein kann. Die analogen Lehren der Smrtis iiber diesen
Punkt sind schon in § 18 beriihrt worden. Von den vier, drei und zwei
Frauen, oder den drei und zwei.Frauen und der einen Frau, die den Brah-
manen, Ksatriyas und VaiSyas nach der Reihenfolge der Stinde gestattet
werden, ist immer nur die Frau gleichen Standes die dZarmapatnz, die anderen
sind als Frauen zweiten Ranges oder Concubinen zu betrachten, wesshalb
auch ihre Sohne im Erbrecht zuriickgesetzt werden. Uberhaupt ist von den
Vorrechten der dltesten d. h. zuerst geheirateten Frau (jyeszZ@) hiufig die
Rede, denn auch unter mehreren ebenbiirtigen Frauen hatte sie in der Regel
den ersten Rang. So soll nach V7. 26, 1—4 wer mehrere Gattinnen (8Zdrya)
aus seinem eigenen Stande hat, mit der #ltesten zusammen seine religiosen
Pflichten vollziehen; hat er mehrere Gattinnen aus verschiedenen Stinden, so
kommt der ebenbiirtigen Frau dieses Recht zu, auch wenn sie die jiingste ist;
hat er keine ebenbiirtige Frau oder ist dieselbe abwesend, so tritt die Frau
aus dem nichst niedrigeren Stande an ihre Stelle; nur eine Studrafrau soll
unter allen Umstinden von diesem Privileg ausgeschlossen sein. Freilich
mochten sich die verschiedenen Frauen eines Polygamisten (balubidarya) nicht
immer bei dieser Auskunft beruhigen; die historische und poetische Litteratur
bietet hieflir manche Belege, und selbst M. 9, 83 spricht von der Bestrafung
der »iiberheirateten« Frau, die im Zorn das Haus ihres Mannes verlisst.
Das traurige Loos einer solchen Frau war nach Nar. 1, 203 spriichwortlich;
doch musste ihr der Gatte, der sie hinter einer anderen Frau zuriicksetzte,
den Unterhalt reichen und ihr das Uberheiratungsgeschenk (éd%ivedanika) geben,
und zwar sollte dasselbe nach Y. 2, 148 (nach der Erklirung des /7. und
Apar.) ebensoviel betragen als das Hochzeitsgeschenk an die zweite Frau,
jedoch mit Abzug des der ersten Frau etwa frither geschenkten stidiana.
War die zweite Frau keine legitime Gattin, so konnten solche Anspriiche
natiirlich nicht entstehen, jedenfalls kam das Concubinat oft vor, und namentlich



2. FAMILIEN- UND ERBRECHT. 65

sind unter dem pluralischen Ausdruck s#éyeZ nicht bloss die Frauen, sondern
auch die Concubinen eines Mannes zu verstehen. So soll nach NVar. 13, 26
die Versorgung der Frauen (stiyak) eines Verstorbenen die Sache seiner
Briider sein, die sein Vermogen erben, und nach ibid. 52 und BrZ4. 25, 68 hat
der Konig solchen Frauen den notigen Lebensunterhalt zu reichen, wenn das
Vermogen des Mannes in Ermanglung anderer Erben an ihn fillt. Nach
Gaut. 28, 47 sollen bei der Vermigensteilung die mit einem der Erben ver-
bundenen Frauen s#éyal nicht geteilt werden. Verkehr mit der Concubine
(dasz, bhujisyd) eines anderen Mannes wird wie Ehebruch angesehen (Var. 12, 79;
Y. 2, 290). Auch die Commentatoren heben hiufig den Unterschied zwischen
einer legitimen Gattin pa#nz und blossen Concubinen @dsz hervor und definiren
erstere als eine Frau, die nach einer der erlaubten Heiratsformen geheiratet
hat und an den religivsen Verrichtungen ihres Gatten teilnimmt, daher ihn
in gewissen Fillen auch beerben kann. So zeigt sich freilich auch hier wieder
eine monogamische Tendenz, die iiberhaupt auch in den Smrtis das eheliche
Verhiltnis charakterisirt. Wie im Erbrecht nur die Erbanspriiche der einen,
legitim verheirateten Witwe anerkannt werden und sie als die iiberlebende
Hilfte ihres Gatten bezeichnet wird (Br4. 25, 47), so werden auch im Ehe-
recht Mann und Frau zu gegenseitiger Treue verpflichtet (/7. 9, 101), und
im religiosen Recht, z. B. bei den Opfern, erscheinen Mann und Frau eben-
falls in der Regel als eine Zweiheit. 4p. 2, 11, 12 stellt ausdriicklich den
Grundsatz auf, dass ein Mann sich keine weitere Frau nehmen soll, wenn er
eine Gattin hat, die an seinen religivsen Verrichtungen teilnimmt und ihm
Séhne geboren hat.

Wihrend bei den dravidischen Stimmen im Siiden, den tibetanischen im
Norden und den birmanischen im Osten Ehescheidungen sehr hiufig vor-
kommen und lediglich eine gegenseitige Ubereinkunft voraussetzen, gilt im
indischen Recht das Princip, dass es eine Siinde ist wenn die Ehegatten aus
gegenseitiger Abneigung sich trennen (Vir. 12, 9o). Daher fiel auch dem
Mohammedaner Albériini (2, 154) das Fehlen der Ehescheidungen in Indien
auf. Die mit grossem Pomp und Aufwand in einem mdglichst frithen
Lebensalter in Scene gesetzte Verbindung begriindete ein lebenslingliches Ver-
hiltnis, das nicht leichtsinnig aufgelost werden sollte. Seitens der Frau
reichte die Pflicht der ehelichen Treue, wie wir gesehen haben, nach der
vorherrschenden Ansicht bis iiber das Grab hinaus, und selbst die Fille, in
denen wegen Abwesenheit und Verschollenheit, oder wegen Impotenz des
Gatten, oder wegen seines Ausscheidens aus dem biirgerlichen Leben durch
Ausstossung aus der Kaste oder Eintritt in einen Monchsorden ihr die Ein-
gehung einer neuen Ehe gestattet sein sollte, sind frithe durch das allgemeine
Verbot der Witwenheirat beseitigt worden. Schon M. 9, 79 spricht von dem
Benehmen einer Frau gegen einen impotenten oder aus der Kaste gestossenen
Mann, setzt also voraus, dass sie trotz dieser Scheidungsgriinde bei ihm bleibt.
Auch NVar., der 12, 96 bei Entdeckung eines vorher verschwiegenen Fehlers
an ijhrem Gatten den Verwandten der Frau oder eventuell ihr selbst das
Recht einrdumt zu einer anderen Eheschliessung zu schreiten, lisst 12, 3 im
gleichen Falle nur die Auflosung der Verlobung (zarepa) zu, wie es sich
auch bei den Straffolgen fiir Verheimlichung oder Andichtung von Fehlern
(dosa) bei Braut oder Briutigam 30—37 nur um Verlobnisse zu handeln
scheint. Seitens des Mannes konnte allerdings Verstossung (#dge) iiber die
Frau verhingt werden, allein die Tendenz der Rechtslitteratur ist darauf ge-
richtet dieselbe moglichst zu erschweren. Die Verlassung einer schuldlosen
Frau gilt als ein schweres, dem Diebstahl gleiches und mit einer hohen Geld-

strafe zu biissendes Verbrechen (M. 8, 389; Vi. s, 163; MNdr. 12, 95), das
Indo-arische Philologie. II 8. 5
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auch Ausstossung aus der Kaste zur Folge haben und noch in einem kiinf-
tigen Leben bestraft werden soll (Wydsa 2z, 47; Daksa 4, 16). Ap. 1, 28, 19
beschreibt eine sechs Monate dauernde Busse fiir dieses Vergehen. Als eine
Verschuldung der Frau, die ihre Verstossung rechtfertigt, wird hauptsichlich
Ehebruch genannt, der auch ihre Ausstossung aus der Kaste zur Folge zu
haben pflegt. Die Ehebrecherin soll in besonders schweren Fillen sogar eine
verschirfte Todesstrafe erleiden (Gawt. 23, 14; M. 8, 371; Brk. 23, 16 u. a.),
oder wenigstens harten Bussen (prdyascitta) sich unterziehen, doch sollen nach
Vi. 5, 18 die Gerichte sich nur dann einmischen, wenn der Mann allein mit
seiner Frau nicht fertig wird. Die Strafmittel, die ihm zu Gebot standen,
waren mannigfach. So konnte er ihr nach M. 9, 84 wegen Trunksucht oder
Beteiligung an Offentlichen Lustbarkeiten eine Geldstrafe auferlegen, nach
M. 9, 77 f. sie wegen Lieblosigkeit oder Ungehorsam ihrer Habe berauben,
oder sie unter Confiscation ihres Schmucks und Hausgerites auf drei Monate
verstossen, jedoch ohne ihr die Sustentation zu entziehen. Mit einer un-
fruchtbaren Frau, oder einer die nur Midchen zur Welt bringt, oder sich
unpassend benimmt oder ihm stets widerspricht, soll ihr Gatte nach Va7r. 12, 94
keinen Umgang haben. In solchen Fillen darf die Frau nach M. 9, 8o ff,
Ap. 2, 11, 13, Vaikh.-gr. 6, 2 u. a. auch »iiberheiratet« werden, doch soll sie
versorgt werden, nach M. 9, 83 auch im Hause ihres Gatten bleiben, nach
anderen Autoren das oben erwihnte »Uberheiratungsgeschenk« erhalten. Von
einem ehelichen Ziichtigungsrecht des Mannes, bestehend in Schligen mit einem
Strick oder einer Rute, ist mehrfach die Rede (M. 8, 299f.; Saikha 4, 16 u. a.).
Auch der Ehebruch hat nicht unbedingt die vollige Verstossung der Frau zur
Folge. So soll nach Gaut. 22, 35, Vas. 21, 8, 35 die Ehebrecherin ein Jahr
lang Busse thun, dabei aber diirftige Nahrung empfangen; nach Y. 1, 7o,
Nar. 12, 91 soll sie schlechte Nahrung und Kleidung erhalten, auf dem Boden
schlafen und zu der Sclavenarbeit des Kehrens und Fegens angehalten werden;
Par. 10, 15 erwihnt dhnliche Bussen flir verschiedene Fille von Ehebruch
und spricht von voélliger Verstossung oder Verbannung in ein fremdes Land
nur da wo der ehebrecherische Umgang nicht ohne Folgen geblieben ist oder
die Frau sich dauernd von ihrer Familie getrennt hat; dhnlich bestimmt auch
Y. 1, 72; Har. 3, 13 erklirt sich sogar ausdriicklich gegen Verstossung der
Ehebrecherin. Andrerseits ist von Verstossung der Frau auch wegen anderer
Vergehen als Ehebruch die Rede. So soll nach Nar. 12, 92f eine ver-
schwenderische, Abortus bewirkende oder nach dem Leben ihres Mannes
trachtende Frau sogleich aus der Stadt, eine boshafte, unfreundliche oder vor
threm Gatten essende Frau aus dem Hause getrieben werden, nach 7. 9, 83
eine »iiberheiratete« Frau, die im Zorn das Haus verlisst, eingesperrt oder
im Beisein der Familie verstossen werden, nach Y. 1, 72 iiberhaupt jede
schwere Vergehung der Frau mit Verstossung (#ydge) bestraft werden. Doch
gehort die Verstossung einer Frau wegen eines geringeren Vergehens als Ehe-
bruch zu den im jetzigen Zeitalter abgeschafften Gebrduchen (4alivarjya).
Auch heutzutage gilt die Polygamie ebenso allgemein als zulissig, als
eigentliche Scheidungen, wenigstens bei den hoheren Kasten, selten sind. Die
Anzahl der Kasten in Bombay, bei welchen nach den zuverldssigen Angaben
des BG »polygamy is allowed and practised, ist eine sehr betrichtliche und
umfasst viele Brahmanen- u. a. vornehme Genossenschaften. Ahnliche Nach-
richten liegen aus anderen Provinzen vor. Gleichwohl ist der Procentsatz der
faktisch in Polygamie lebenden Minner nirgends bedeutend. So haben in
Madras, wo die Polygamie am stirksten herrscht, nur 4%, der Minner zwei
Frauen3d, und im Punjab betrigt die Anzahl der Eheminner mit mehr als
einer Gattin weniger als 1%4 Unfruchtbarkeit der ersten Frau wird als die
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gewohnlichste Ursache der Polygamie bezeichnet, was ganz den Lehren der
Smrtis entspricht. Auch Ehescheidungen gestattet das moderne Eherecht der
Brahmanen, wie der Census Report fiir Madras bemerkt, nur wegen Ehebruchs
der Frau. Im Punjab antworteten alle Hindustimme auf die ihnen vorgelegte
Frage, ob bei ihnen Ehescheidungen iiblich seien, mit Nein; doch kommt
bei ihnen thatsichlich bisweilen der #dg (= #ydga der Smrtis) vor, d. h. der
Mann verstosst seine Frau wegen Ehebruchs, dagegen kommt es nie vor,
dass eine schon geschlossene Ehe wegen Impotenz oder anderer korperlichen
Fehler annullirt wirdS. Sehr hdufig sind die Ehescheidungen bei allen dravi-
dischen Stimmen, wie der Census Report fiir Madras zeigt. Auch in Bombay
kommt bei niedrigeren Kasten die Scheidung der Frau hiufig vor, nicht nur
wegen Ehebruchs, in welchem Fall sie wie oben nach einigen Smrtis wie eine
Sclavin gehalten wird, aber im Hause bleibt, sondern auch wegen Impotenz,
zwolfjihriger Abwesenheit und Verschollenheit oder Ausstossung des Mannes,
in welchen Fillen die Frau eine neue Ehe eingehen kann® Wahrscheinlich
gab es schon im Altertum viele Kasten, die solchen Grundsitzen huldigten,
woraus sich die entsprechenden Bestimmungen mehrerer Smrtis erkliren.

1 Vgl. DELBRUCK, D. indog. Verw. 540f.; ZiMMER AL 324 f.; KAicl, Der Rig-

veda 22. — 2 Vgl. HoPKINS 352—354; HOLTZMANN, Zur Gesch. 22. — 3 Madras
Census Report, 1891, 138. — 4 Census of India, 1891, 19, 223. — 5 TUPPER 2,
129, 122. — 6 STEELE, Castes 168—173, 369.

§ 20. Die Witwenschaft. Da infolge der Kinderhochzeiten und des
Verbots der Wiederverheiratung der Procentsatz der Witwen unter der weib-
lichen Bevolkerung wahrscheinlich schon frithe ebenso gross war als heutzu-
tage (§ 18), so gewinnt die Frage nach der rechtlichen Stellung und den
Pflichten der Witwe eine besondere Bedeutung. Die Witwenverbrennung
(sat3) passt an und flir sich ganz gut in den Rahmen des brahmanischen Ehe-
rechts, als eine Potenzirung der strengen Anforderungen, die dasselbe an die
eheliche Treue der verwitweten Frauen stellt. Gleichwohl wird in der ganzen
vedischen Litteratur, selbst in den Satras, diese grausame Sitte fast nirgends
erwihnt, obschon die ausfiihrlichen Beschreibungen der Bestattungsgebriuche
in den Srauta- und Grhyasiitras zu solchen Erwihnungen reichlichen Anlass
geboten hitten. Nur das spite Vai-gr. nimmt auf das seZamarana Bezug,
wobei Mann und Frau auf dem gleichen Scheiterhaufen verbrannt werden
($ 3); sakamarana ist wenigstens bei den Commentatoren eine gewdhnliche
Bezeichnung der Witwenverbrennung. Ap., Hdar. und Gaut. werden zwar als
Verfasser von Slokas iiber sa#z citirt, aber diese Citate sind in ihren Dharma-
stitras nicht enthalten, obschon namentlich dasjenige des Aar. die Pflichten
der Frauen sehr eingehend erdrtert; bei V7. 25, 14 und 20, 39 kommt sie
allerdings vor, aber diese beiden Stellen gehdren wahrscheinlich erst der
spiteren Uberarbeitung an. Selbst die Witwen eines Konigs, bei denen nach
den anderen Quellen die Verbrennung am hiufigsten vorkam, sollen nach
Vas. 19, 33 von seinem Nachfolger erhalten werden. Auch M., Y., Nar.
schweigen in ihren versificirten Smrtis iiber die sa#7, obschon sie die sonstigen
Pflichten der Witwe ausfiihrlich besprechen. Erst spitere Autoren wie Dasksa
4, 18, Par. 4, 30f.,, Vydsa 2, 53, die Puranas und die Fragmente des Br/.
(25, 8, 11), Argiras, Usanas, Ap. u. a. bieten mehr oder weniger specielle
Erwdhnungen oder Beschreibungen der se#z.  Zusammenstellungen dieser Stellen
enthalten verschiedene Commentare und systematische Rechtswerke, von der
Mit. (zu Y. 1, 86) bis auf Jagannatha's Vivddabhargarnava (1, 917 ff. meiner
Hs. = CoLEBROOKE’s Dig. 4, 2) herab, und auf diesem Material beruht CoLk-
BROOKE's bekannter Essay »on the duties of a faithful Hindu widow« . Uberall
erscheint jedoch der Selbstmord der Witwe nur als ein fakultativer Brauch,

5*
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dessen Befolgung nach der A/7z. grosses Gliick bringt, neben dem aber die
andere Alternative eines ziichtigen und eingezogenen Lebens (braZmacarya-
paksa) gleiche Berechtigung hat; es wire auch sonst unerkldrlich, wie in den
nimlichen Werken ein Erbrecht der ziichtigen Witwe, die keine Sthne hat,
anerkannt werden kann. Entschliesst die Witwe sich dazu ihrem Gatten als
sat7 im Tode nachzufolgen, so gilt es fiir wesentlich, dass sie sich, unter den
vorgeschriebenen Gebeten, mit seiner Leiche verbrennen lisst (saZamarana);
doch darf sie, wenn er auswirts gestorben und verbrannt ist, sich auch allein
in die Flammen stiirzen, indem sie ein Paar Schuhe von ihm an ihre Brust
driickt (enwmarapa). Fiir eine grosse Siinde gilt es, wenn die Witwe ihren
Entschluss bereut und als ¢c7#/8/7asté den Scheiterhaufen verldsst. In gewissen
Fillen, namentlich wenn sie schwanger war oder ein kleines Kind hatte,
durfte die Witwe nicht saf7 werden. Die M7t 1. c. citirt auch einen Text,
der sich bei Brahmanenwitwen iiberhaupt gegen die se#z ausspricht und die-
selbe flir Selbstmord erklirt, der weder die Witwe noch ihren Gatten in den
Himmel bringe; doch soll dieser Text, im Einklang mit einem anderen Text,
nur auf enumarapa der Brahmanenwitwen zu beziehen sein. Auch einzelne
Commentatoren wie Medhdatithi zu M. 5, 157 und Devappablafie sprechen
sich gegen die sa#z aus. Man darf hieraus wohl den Schluss ziehen, dass
sie nie eine speciell brahmanische Institution war. Auch in den beiden grossen
Epen kommt sie nur wenig vor: Das Ram. enthilt einige gelegentliche
Anspielungen darauf, aber keine der Witwen, die in der Erzihlung auftreten,
lisst sich verbrennen, und man hat diesen Umstand nicht mit Unrecht als
einen Beweis fiir das hohe Alter des Rim. verwendet. Das Mak. zeigt sich
der saf7 etwas giinstiger; so wird 1, 74, 46 das anugamana als eine Pflicht
einer treuen Witwe erklirt, und nach dem Tod des Papdu entbrennt ein
Wettstreit zwischen seinen Witwen Mdd»z und Prthd (Kuntt) um die Ehre,
sich mit ihm verbrennen zu diirfen, wobei erstere den Sieg davon trigt; doch
ist im Verhiltnis zu dem ungeheueren Umfang des @4 und dem hiufigen
Vorkommen verwitweter Fiirstinnen darin das Vorkommen der se#7 ein be-
schrinktes. Einen grossen Contrast hiezu bildet ihr Auftreten in den Ge-
schichtswerken und Romanen. So erscheint es in der Rdjafar. als etwas
Selbstverstindliches, dass bei dem Tod eines Konigs eine oder mehrere Witwen
desselben sich mit ihm verbrennen lassen. Nach dem Tode des Konigs
Semkaravarman besteigen seine Hauptgemahlin und zwei weitere Witwen so-
wie vier treue Diener des Konigs seinen Scheiterhaufen (ed. STEIN, 5, 225f).
Nach dem Tod des Kandarpasimha schreitet seine Witwe Bimba als sat7 in
das Feuer (7, 103). In einem anderen Fall stiirzt sich die verwitwete Konigin
von ihrem Wagen aus in den brennenden Scheiterhaufen, und mit ihr folgen
drei Diener und zwei Concubinen (&4s7) dem verstorbenen Konig im Tod
nach (7, 478—481). Der 5. wechvasa des Harsacarita schildert ausfiihrlich,
wie schon vor dem Ende des Konigs Prabhdkaravardhana seine Gattin
Yasomati nebst den anderen Koniginnen sich dazu riistet, ihm als se#z in den
Tod zu folgen und sich in diesem Entschluss auch durch das Zureden ihres
Sohnes Harsa nicht wankend machen ldsst. Nach der Verbrennung des Konigs-
paars geben sich auch mehrere vertraute Freunde, Minister und Diener des
verstorbenen Konigs den Tod, indem sie sich von hohen Felsen herabstiirzen.
Auch in Bapa’s Kadambari 169 lisst sich Makdsvetd einen Scheiterhaufen
aufrichten, um ihrem toten Geliebten zu folgen. In den eigentlichen Geschichts-
quellen, den Inschriften, begegnet die sa#z gleichfalls hiufig. Das anscheinend
gdlteste bis jetzt bekannte Beispiel einer zum Geddchtnis einer Witwenver-
brennung errichteten Sdule ist aus dem Jahre 5o9/1o n. Chr., also noch etwa
um ein Jahrhundert dlter als der im Harsacarita geschilderte Fall3. Die saf7
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einer Konigin von Nepal erwihnt eine nepalesische Inschrift von 7054 Von
den Nachrichten der klassischen Autoren sind diejenigen des STRABON und
Dioporus SicuLus die wichtigstens. Der Wettstreit zwischen den beiden
Witwen des indischen Truppenfiihrers Keteus um die Ehre sich mit seiner
Leiche verbrennen zu diirfen erinnert ganz an den oben erwihnten Wettstreit
im Mak. Alberini (2, 155) berichtet, dass die indische Witwe nur zwischen
Tod und Selbstverbrennung zu wihlen habe, aber ihrer schlechten Behand-
lung wegen die letztere Alternative vorziehe; die Witwen der Konige wiirden
stets verbrannt, auch gegen ihren Willen. Neuere Fille von Witwenverbren-
nung, bis zu ihrer Abschaffung durch Lord BENTINCK im Jahre 1829, sind
hiufig beschrieben, vgl. z. B. die anschauliche Schilderung der Verbrennung
seiner Tante bei I. C. Bose, The Hindoos as they are 273—277. Ausser-
halb des englischen Gebiets erhielt sich die Sitte noch linger. So verbrann-
ten sich 1839 mit dem beriihmten Ranjit Singh mehrere seiner Witwen. In
Nepal wurde noch 1877 bei dem Tod des Maharaja Jang Bahadur seine
Witwe zur sezz. Uberblickt man die gesamte Entw1cklung dieses Gebrauchs,
die spite und bedingte Sanktionirung der sesz in der Sanskritlitteratur, ihr
vorherrschendes Auftreten bei Fiirsten und Rajputenhiuptlingen — so wird
noch jetzt in Amber in der Rajputana der Platz gezeigt, wo sich die Witwen
der Fiirsten verbrennen liessen — die Opferung der Lieblingsdiener mit den
Lieblingsfrauen, so wird man zu der Vermutung gefiihrt, dass wie bei andern
Vilkern die Witwenverbrennung urspriinglich nur in flirstlichen Familien vor-
kam und erst allmihlich weitere Verbreitung fand und in dem officiellen Recht
des Brahmanen recipirt wurde.

Blieb die Witwe leben, so war ihr Loos kein beneidenswertes. Schon
die »Strohwitwe« (prositabharirka), deren Mann nur verreist ist, darf keinen
Schmuck tragen, sich nicht am Fenster zeigen, keine Salben oder andre Ver-
schonerungsmittel gebrauchen, ihren Zopf nicht aufldsen, keine Siissigkeiten
geniessen, nicht in fremde Hiuser oder zu Festen gehen u.s. w. Noch weit
strenger soll die eigentliche Wittwe (mriablkartrkd) gehalten werden. Sie soll
nur einmal am Tag essen, nicht in einem Bett (paryasiZa) schlafen, keine
Wohlgeriiche gebrauchen, tiglich ihrem Gatten opfern, Geliibde und Fasten
halten, zu heiligen Wallfahrtsorten pilgern und nicht einmal den Namen eines
andern Mannes als ihr verstorbener Gatte nennen. Hat sie erwachsene S6hne,
so steht sie unter der Obhut derselben. Wenn nicht, so kommt sie unter
die Mundschaft der niheren oder ferneren Verwandten ihres Mannes, die
ganz iiber sie verfligen kinnen, sie aber auch erhalten oder ihr eventuell sein
Erbe ausfolgen miissen (§ 24); nur wenn es ganz an minnlichen Verwandten
ihres Mannes, die sie erhalten konnen, fehlt, soll sie in die Familie ihres
Vaters zuriickkehren, eventuell unter die Mundschaft des Konigs kommen
(MVar. 13, 28—31). Allerdings sagt Vdr., der diese Grundsitze aufstellt,
auch (1, 36f.), dass nach dem Tode des Vaters die, Mundschaft iiber die
Sthne auf die Mutter iibergeht, und Sanikka oder Sarkialikiita bemerkt,
dass auch nach dem Tode des Vaters die Unselbstindigkeit der Sthne so
lange fortdauert als die Mutter am Leben ist; doch kann diese Regel nach
den Commentaren nur dann Platz greifen, wenn die Witwe im Stand ist, das
Familiengut zu verwalten; vgl. auch § 23f Der Anspruch der Witwe auf
Unterhalt und das ihr in spiteren Texten eingeriumte Erbrecht erlischt, so-
bald sie ihrem verstorbenen Gatten die Treue bricht. Sie ist dann ein »lieder-
liches Weib« (wazrm'), selbst wenn sie nur in der Hussersten Not sich einem
fremden Mann zu eigen gegeben hat (Var. 12, 51), wird, wenn sie nicht eine
der vorgeschriebenen Bussen verrichtet hat, aus der Kaste gestossen, und ihre
Beriihrung befleckt jeden, der ihr nahe kommt (Par. 10,26—35). Der Sohn
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einer Brahmanenwitwe (golaka,; randagolaka in neueren Kastenverzeichnissen)®,
gehért zu den verachteten Kasten, die man nicht zu einem §7ddd/a einladen
darf (M. 3, 156, 174). Auch heutzutage fordert die harte Behandlung der
Witwen und verwitweten Briute das Mitleid heraus. Sie miissen allen vor-
her getragenen Schmuck ablegen, an jeder eZddasz, also zweimal im Monat,
ganz fasten und erhalten auch sonst nur eine Mahlzeit am Tag, keine Fische
und keine ausserhalb des Hauses bereitete Esswaaren, werden vielfach am
ganzen Kopf kahl geschoren, tragen nur schlichte Kleider, miissen, wenn sie
reich sind, nach Benares u. a. heiligen Orten wallfahrten u. dgl. Die Schliessung
einer neuen Ehe oder Ankniipfung eines Liebesverhiltnisses wird, wenigstens
bei den hoheren Kasten, in der Regel mit dergleichen Strenge wie frither
geahndet und die von /Zsvaracandra Vidyisigara eingeleitete Reformbewegung
zu Gunsten der Witwenehen hat bisher wenig Erfolg gehabt. Doch hat die
englische Gesetzgebung die Wiederverheiratung der Witwen allgemein gestattet
und in vermdgensrechtlicher Beziehung den Grundsatz eingefiihrt, dass die
einer Witwe einmal zugefallene Erbschaft ihr nicht wegen spiterer Unkeusch-
heit wieder entzogen werden kann.

Trotz des strengenVerbots der Witwenehen empfehlen die dltern Smrtis
das Levirat, in dem einen Fall, dass die Witwe keinen Sohn von ihrem
rechtmissigen Gatten hat und daher von den Gurus, insbesondere von den
Verwandten desselben, unter deren Schutz sie lebt, den Auftrag (niyoga) er-
hilt, mit einem {iiberlebenden Bruder oder in Ermanglung eines solchen mit
einem niheren oder entfernteren Blutsverwandten desselben oder eventuell
einem Mitglied des ndmlichen gofre oder wenigstens des Brahmanenstandes
einen Sohn zu erzeugen, der 4sefraja heisst, als der Sohn des Verstorbenen
gilt und nach erreichter Miindigkeit dessen Erbe erhilt, das bis dahin von
seinem Erzeuger oder von seiner Mutter verwaltet wird (M. 9, 146, 190; Vas.
17, 65). Auch seinen Erzeuger kann der 4setraje als »Sohn zweler Viter«
unter Umstiinden beerben (Gawut. 18,13; V. 2, 127; Vas. 17, 64 u. a., vgl. u.).
Da es der ausgesprochene Zweck dieser Leviratsehe ist, fiir die Fortpflanzung
des Geschlechts zu sorgen, um dadurch der Unterlassung der Totenopfer und
den Verlust des Erbes vorzubeugen, so erscheint es nur als billig, dass auch
der noch lebende Ehemann, der wegen Impotenz oder Krankheit nicht mehr
auf Nachkommenschaft hofft, selbst das Levirat (ziyoga) veranlassen kann.
Auch den schon in § 18 besprochenen Fall der Wiederverheiratung der Gattin
eines Abwesenden, der als verschollen betrachtet wird, bringen einige Autoren
unter den Begriff des néyoga (Gawt. 18, 15—17; Vas. 17, 75—80). Dagegen
wird die Ansicht, dass im Levirat mehr als ein Sohn erzeugt werden diirfe
(Gauwt. 18, 8), von den meisten Lehrern verworfen (. 9, 61 u. a.) und iiber-
haupt die Giiltigkeit des niyoge an die Erfiillung einer Reihe strenger Be-
dingungen gekniipft: dass der Umgang zwischen den beiden Beauftragten
(niyukta) abgebrochen wird, sobald die Frau sich schwanger fiihlt, oder nur
einmal stattfindet, dass iliberhaupt der Sinnlichkeit kein Spielraum gewidhrt wird,
keine Erbschleicherei vorliegt, gewisse Férmlichkeiten beobachtet werden u. dgl.
Solche kaum erfiillbaren Anforderungen verraten schon die Tendenz, den mit
den sonstigen Grundsitzen des Brahmanismus unvereinbaren #ziyoge moglichst
zu erschweren oder ganz zu verbieten. Dies wird hiufig direkt ausgesprochen.
So rechnet NVar., der 1z, 81 sehr strenge Forderungen aufstellt, 12, 48 die-
jenige niyuktd, die in Ermanglung eines Schwagers einem entfernteren Ver-
wandten iibergeben wird, unter die verachteten pwnarbia. Har. 4,17 billigt
dem Sohn aus einer solchen Verbindung nur den 18. (nach der Lesart der
Hs. den 19.) Teil der Erbschaft zu. A4p. 2, 27, 2 ff. erklirt das Levirat wegen
der Degeneration (indriyadaurbalyar) der jetzigen Menschheit fiir nicht mehr



2. FAMILIEN- UND ERBRECHT. 71

zulissig und weist 2, 13, 6 ff. darauf hin, dass der Sohn seinem leiblichen
Vater gehort und die Siinden, welche die Minner der Vorzeit ihrer Erhaben-
heit wegen (fgovisesena) ungestraft begingen, bei den jetzigen Sterblichen
(avara) streng verpont sind; daher lisst Ap. iiberhaupt die sekundiren Sthne
unerwihnt. Die gleiche Ansicht iiber die Unzulissigkeit des Levirats und der
sekunddren Sthne hatte schon Awpajasrghani, ein alter Lehrer des weissen
Yajurveda (Bawdh. 2, 3, 33 ff.). M. 9, 64—17o0 verwirft den niyoge, unmittelbar
nachdem er ihn beschrieben hat, als eine viehische Sitte (paswdiarma), die
nur unter Konig Vepa geherrscht habe, und will ihn nur in dem speciellen
Fall einer Verlobten (vdgdatta), deren Briutigam vor der Hochzeit gestorben
ist, zulassen. JBr/4. 24, 12 hebt diesen Widerspruch bei A/, hervor und erklirt
denselben daraus, dass in dem jetzigen Zeitalter der Siinde der néyoge nicht
mehr zulissig sel. Auch sonst wird der zfyoge zu den im Kalizeitalter ab-
geschafften Gebriuchen gezihlt und macht so in den Smrtis den Eindruck
einer im Absterben begriffenén Sitte, die aber schon aus der vedischen Zeit
iiberliefert war und daher wenigstens nicht unerwihnt bleiben konnte. Auch
bemerkt Brk. 2, 31, dass die Leute von K%asz ungestraft Ehen mit der Witwe
eines verstorbenen Bruders eingehen. Eine Art von #ziyoga wird bereits RV
10, 40, 2 erwihnt, und diese Stelle war den Commentatoren wohl bekannt?.
Er gehorte auch der epischen Tradition an und wird im Ma/%. sowohl theo-
retisch empfohlen als bei den Haupthelden des Gedichts praktisch exemplificirt;
doch kommt er vornehmlich in der ja allerdings auch den Smrtis bekannten
Form vor, dass ein Brahmane, nicht der Schwager, den Auftrag dazu erhilt,
was auch auf tendenzidse Umformung durch den Brahmanismus schliessen
lasst®. Schon in den Srautasiitras kommt eine Abart des Zsetraja, der duya-
musydyana oder dvipity, der zugleich als der Sohn seines Erzeugers gilt und
in den Smrtis oft erwdhnt wird, mehrfach vor? In der Gegenwart kommen,
wenn nicht der #ziyoge, doch Ehen mit der Witwe eines verstorbenen Bruders
noch mehrfach vor. Wohl am verbreitetsten sind sie im Punjab, der iiber-
haupt so viel Altes bewahrt hat; sie heissen dort Zarewa und bewirken sehr
hiufig, dass ‘ein Mann gleichzeitig zwei Frauen hat®.
T Vgl. F. HaLy, The source of Colebrooke’s Essay »On the Duties« etc. JRAS
3, 183 ff. (1868). Was die bekannte, won COLEBROOKEials Beleg fiir die safz ange-
filhrte Rigvedastelle 10, 18, 7 betrifft, So kann von einer absichtlichen Filschung
derselben kaum die Rede sein, wenigstens miisste diese Félschung schon in sehr
alte Zeit zuriickgehen, vgl. Ratnakara 442. Urspriinglich hatte diese Stelle freilich
mit der sefz nichts zu thun, und ebenso wenig auch 4718, 3, 1, vgl. HILLEBRANDT
ZDMG 4o, 710, — 2 Vgl. M. WiLLIAMS, Indian Wisdom 3 315; HoPKINS 172f,, 371;
HovrtzMANN 28; JacoBl, Ram. 108, — 3 CII 3,92. — 4 TA 9, 164; cf. 14, 344, 350.
— 5 Vgl. M. WiLLiams L. c. 258. — 6, STEELE, Castes 91; J. WILsoN, Caste 1, 65.
— 7 Vgl. Medk., zu M. 9,66. — 8 Vgl. HoPkiNs 367 f.; HOLTZMANN 28—30. —
9 CALAND, Altind. Ahnencult 197. — 10 Census of India, 1891, 19, 222 f. Eine
Art von niyoga ist es, wenn die buddhistischen Monche in Spiti fiir einen ohne
minnliche Descendenz verstorbenen Bruder einen Sohn und Gutserben zeugen
(TupPER 2, 189 f., vgl. KoHLER ZVR 7, 209), doch ist dies wohl tibetanische Sitte.

§$ 21. Sohnschaft und Adoption. Die zwolf Arten der Sohnschaft,”
die teilweise auf illegitimen Verhiltnissen der Mutter und zum grosseren Teil
nicht auf Blutsverwandtschaft des Sohnes mit dem Vater beruhen, bilden wol
die auffallendste Erscheinung des indischen Familienrechts. Die Erklirung
dieser abnormen Wertschitzung minnlicher Nachkommenschaft wire nach den
Smrtis nur in der von derselben abhingigen Darbringung der Totenopfer zu
suchen, noch:massgebender dafiir war aber urspriinglich wohl das wirtschaft-
liche Motiv, dem Familienhaupt eine mdglichst grosse Anzahl leistungsféhiger
Arbeiter .zu verschaffen. Dem Mann als Eigentiimer der Frau gehdren von
selbst ihre Kinder, auch wenn er nicht ihr Vater ist (M. 9, 48—56), iiber-
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dies kann er bei der Adoption fremde Kinder aus der patria potestas eines
Andern in seine eigene hiniiberleiten. Doch werden in den Smrtis und Pu-
ranas solche sekundiren Sohne (pwirasthaniya, gaunaputra) von Anfang an
nicht als gleichwertig mit dem ehelichen Sohn (axrasa) betrachtet, und es wird
daher eine Stufenfolge von mindestens 12 Sthnen aufgestellt, die sich bei
der Beerbung gradatim einander ausschliessen und wobei allgemein der awrasa
an der Spitze steht, wihrend die Aufeinanderfolge und Nomenclatur der tibri-
gen je nach der individuellen Ansicht oder Schultradition des betreffenden
Lehrers variirt. Ein etwas stirker abweichendes Verzeichnis der 12 Sohne
findet sich Mak. 1,120, 32 ff.,, eine Aufzihlung von 5 Sohnen Ma/. 1, 74,99,
von 3 Sohnen in buddhistischen Werken. In den Smrtis kommt gleich nach
dem awurasa gewohnlich der »Sohn der Frau« (&sefraja), d. h. der mit ihr
von einem Bruder ihres Gatten u.s. w. im #ziyoge erzeugte Sohn (§ 20). An
dritter Stelle nennen fiinf Aufzihlungen den »Sohn einer Erbtochter« (putri-
kdputra), doch wird er M. 9, 1279—140 mit dém ehelichen Sohn auf vollig
gleiche Stufe gestellt und von andern Autoren wenigstens iiber den Zsetraja
gesetzt, von Gaut. 28, 33 allerdings erst als der 1o. in der Reihenfolge der
Sohne anerkannt. Er wird auch im Me/. 13, 44, 15 erwihnt und soll nach
einer allerdings hochst zwelfelhaften, aber alten Interpretation schon RV
1, 124, 7 vorkommen. Wie beim #ziyoga soll eine feierliche Uberweisung statt-
ﬁnden, durch welche in Ermanglung minnlicher Descendenz die Tochter
ihrem Briutigam unter der Bedingung iibergeben wird, dass ihr kiinftiger Sohn
als der Sohn seines Grossvaters zu gelten habe. Nach einer andern Auffas-
sung war eine solche Erkldrung unnétig und die Tochter als Erbtochter an-
zusehen, wenn nur die Absicht des Vaters, sie dazu zu machen, vorlag, oder
iiberhaupt, wenn sie keine Briider hatte, die ihr nach den allgemeinen Grund-
sdtzen des indischen Erbrechts selbstverstindlich vorgingen. Daher wird schon
im Nirukta 3, 5 von der Ehe mit einem Midchen, das keine Briider hat,
abgeraten, da der Sohn aus einer solchen Ehe nicht seinem Vater, sondern
seinem Grossvater gehdren wiirde. Doch konnte nach einer allerdings erst
in einigen Commentaren nachweisbaren Ansicht? dieses Anrecht auf seinen
Enkel dem Grossvater seitens des Briutigams abgekauft werden. Auch die
Erbtochter selbst kann wie ein Sohn angesehen werden, so zuerst nach Vas.
17, 15, und nimmt dann einen sehr hohen Rang in der Reihenfolge der Sthne
ein3, Uber die verschiedenen Arten des »Sohnes einer Wiederverheirateten«
(paunarbhava) s. § 15. Aus strafbaren Verhiltnissen der Frau vor und nach
ihrer Verheiratung gehen hervor der »Jungfernsohn« (4dzzna), dem vedischen
kumariputra entsprechend, der teils seinem miitterlichen Grossvater, teils dem
spiteren Gatten seiner Mutter als Sohn zugerechnet wird, der »mitgeheiratete
Sohn« (sa/odka), d.h. ein Sohn, mit dem die Frau schon zur Zeit ihrer
Hochzeit schwanger war, gleichviel ob ihre Schwangerschaft bekannt war oder
nicht, und der »heimlich geborene Sohn« (g#zdkaje, gidhotpanna), d. h. der
Sohn der Ehefrau aus ehebrecherischem Umgang, der im Hause ihres Gatten
das Licht der Welt erblickt hat; der sakodia und der gidiaja gelten als
Sohne des Gatten, nach dem Grundsatz pater est quem nuptiae demonstrant.
Der sa/kodka rangirt von diesen drei S6hnen am tiefsten und wird gewdhnlich
erst an 8. Stelle oder noch spiter genannt, wahrscheinlich weil eine Heirat
mit einer schwangeren Frau fiir schmachvoll galt; der Zanina erscheint mehr-
fach schon an 4. Stelle und wird meistens dem g#dkaja vorgezogen, dem
der Makel des Ehebruchs anhaftet. Adoptivséhne sind: der »gegebene«
Sohn (datta, dattaka), der von seinen Eltern in Adoption gegeben wird, der
ngemachte« oder »kiinstliche« Sohn (Zr¢a, 4rtrima), der schon in erwachse-
nem Alter adoptirt wird, der Sohn, der sich selbst aus eignem Antrieb adop-
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tiren lisst (svayamdatta), der »verstossene« Sohn (apaviddia), der von seinen
Eltern ohne Grund verstossen oder ausgesetzt und von Andern an Kindesstatt
angenommen wird, endlich der »gekaufte« Sohn (%77#2), den seine natiirlichen
an die Adoptiveltern verkaufen. Die Adoptivséhne werden, offenbar weil sie
mit keinem von beiden Eltern blutsverwandt sind, in den meisten Aufzihlungen
den obengenannten Sthnen nachgesetzt, der svayamdatta erscheint sogar bei
vier Autoren als der letzte aller 12 Sthne, dhnlich wie unter den 15 Arten
von Sklaven derjenige, der sich selbst verkauft, am niedrigsten taxirt wird
(NVar. 5, 37); auch der &rtrima, apaviddha und Zrite figuriren mehrfach an
letzter oder vorletzter Stelle. Mit Vorliebe, so auch im Mak., wird jedoch
der letzte Platz dem mit einer Sudrafrau oder -Concubine erzeugten Sohn
angewiesen, wenn er nicht ganz ignorirt wird, gemiss der herrschénden An-
schauung von der Verwerflichkeit solcher Verbindungen, vgl. § 18.

Schon Ap. iibergeht nicht nur die 12 S6hne mit Ausnahme des ehelichen
Sohns mit Stillschweigen, sondern erklirt sich auch ausdriicklich gegen die
Verschenkung (bei der Adoption) und den Verkauf eines Sohnes wie gegen
den niyoga (2, 13, 11; 2, 27, 2 ff), der iiberhaupt schon frithe auf Opposition
stiess, vgl. § 20. Die Bevorzugung des ehelichen Sohnes vor allen andern
Sthnen, die allen Autoren gemeinsam ist, trieb schon Awpajarghani so weit,
dass er nur den awrasa als legitimen Sohn und Erben anerkannte (Bawudi.
2, 3, 33). In den meisten Aufzihlungen der 12z Sohne (auch im Mak.) wer-
den sie in zwel Gruppen von je 6 eingeteilt, und nur die 6 ersten als Erben,
die zweiten 6 als Verwandte, aber nicht als Erben ihres gesetzlichen Vaters
anerkannt, eine Distinktion, die auch das birmanische Recht nebst den 12
Sohnen iibernahm und die, was die zweiten 6 Sthne betrifft, an die moderne
Institution des dZarmaputra erinnert, der als »Pflichtsohn« oder Stellvertreter
nur die Totenopfer darzubringen hat, frither in Ermanglung eines erbberech-
tigten Sohns auch den Scheiterhaufen einer se#7 anzuziinden hatte4. Von der
strengen Regel, dass bei der Erbteilung immer der bessere Sohn den schlech-
teren ausschliesst und letzterer nur ein subsidiires Erbrecht hat, wird allerdings
mehrfach Umgang genommen, aber den schlechteren Sohnen bei Concurrenz
mit dem axrasa nur ein verschwindend geringer Bruchteil der Erbschaft, bis
zu Y,;, oder nur Sustentation zugebilligt. Noch weiter geht Br4., der 25,
33—41 nur den ewrase und die putrika oder ihren Sohn als legitime Sohne
gelten ldsst, daneben allerdings tadellose Adoptivsohne als S6hne von mittlerer
Qualitit anerkennt, desgleichen den Sohn einer Sudrafrau, den Asefraja u. a.
Sthne der Frau aber entschieden verwirft und 24, 14 iiberhaupt alle 13 sub-
sididren Sohne fiir abgeschafft erkldrt. Sonst werden als »heutzutage verboten«
(kalivarjya) gewdhnlich alle Sohne ausser dem aewrase und daftaka genannt,
und dies ist auch der Standpunkt der spiteren Juristen, nur werden neben
dem dattaka bisweilen alle andern Adoptivsdhne und mehrfach wenigstens
noch der Zrtrima anerkannt. Als ein Uberrest der bevorzugten Stellung des
putrz.éaputra ist wohl der Vorzug zu betrachten, den im Erbrecht der Sohn
der Tochter vor allen andern Verwandten geniesst, wo agnatische Descendenz
fehlts. Heutzutage scheint, wemgstens bei den héheren Kasten, auch nur die
Adoption vorzukommen, doch ist ein interessanter Uberrest von dem alten
Gebrauch, die putrika zum Sohn und Erben zu ernennen, wobei sogar ihr
Name in ein Masculinum umgewandelt wurde, von BUHLER (zu Vas. 17, 15)
in Kashmir nachgewiesen.

Je mehr die andern Arten der Sohnschaft durch den Fortschritt der
Sittlichkeit und die zunehmende Verbreitung der Kinderhochzeiten in Abnahme
kamen, so dass man sie nur noch als ein odioses, in der Gegenwart nicht
mehr anwendbares Privileg der Rsis der Vorzeit ansah, desto mehr gelangte
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die Adoption zur Ausbildung und entwickelte sich zu einem der wichtigsten
Institute des indischen Rechts. Die datio in adoptionem eines daffaka ist
ein feierlicher Akt, bei dem die Eltern oder der Vater allein oder die Mutter
mit Zustimmung des Vaters ihren Sohn vor Zeugen einem andern Elternpaar
iibergeben, mit der Wirkung, dass er vollkommen aus seiner eignen Familie
aus- und in die Familie seiner Adoptiveltern iibertritt. Die Hingabe des Sohns
durch seine eignen Eltern wird mit ihrem Dispositionsrecht iiber den Sohn
motivirt, kraft dessen sie ihn verschenken, verkaufen oder verstossen kdnnen;
die Smrtis berufen sich hiefiir auf die bekannte Legende von Swzajsepa im
Ait. Br., den sein Vater 4/arfa aus Not an Konig Hariscandra verkaufte
und der nachmals von Visvamitra adoptirt wurde (Vas. 17, 31 ff.). Nach
dieser Legende, die als das vedische Musterbeispiel einer Adoption angesehen
wurdeS, ist wohl auch der Ausdruck apadi M. 9, 168 auf Not oder Armut
der natiirlichen Eltern, nicht, wie ein Teil der Commentatoren ihn fasst, auf
die in dem Fehlen eines Sohns bestehende Not der Adoptiveltern zu beziehen.
Ein einziger Sohn seiner natiirlichen Eltern soll keinenfalls hingegeben werden,
weil er zur Fortpflanzung ihres Geschlechts unentbehrlich ist; aus Zhnlichen
Griinden wird vereinzelt auch die Hingabe des iltesten Sohns widerraten.
Die Regel, dass die Adoption in frither Kindheit erfolgen muss, ehe an dem .
adoptandus die heiligen Gebriuche des Haarschneidens (c##2) und der Ein-
weihung (wpanayana) vollzogen sind, oder wenn er noch nicht mehr als fiinf
Jahre alt ist, beruht zwar nur auf einem Text des Kdalikdpurina, dessen Echt-
heit verschiedene Commentatoren bezweifeln, entspricht aber dem Wesen der
dattaka-Adoption im Gegensatz zu der Adoption eines schon Erwachsenen
bei der 4r¢rima-Form (arrogatio). Die heiligen Gebriuche miissen an dem
Knaben schon in der Adoptivfamilie vollzogen werden, um ihn derselben
ganz zu eigen zu machen, nach dem Grundsatz, dass der adoptandus der
Schatten eines wirklichen Sohns (pwutracchaysvara) ist (adoptio imitatur natu-
ram). Daher muss der Adoptivsohn auch dem gleichen Stand und der gleichen
Kaste angehoren wie sein Adoptivvater; insbesondere sind nichste Blutsver-
wandte zu wihlen, nach den Commentaren in erster Linie der Brudersohn,
eventuell ein entfernterer agnatischer Verwandter, aber nicht der Sohn der
Tochter oder der Schwester. Das Recht zu adoptiren hat von den Adoptiv-
eltern die Mutter allein nur dann, wenn der Vater zustimmt, eine weitere
Voraussetzung ist die, dass kein Sohn am Leben ist zur Zeit der Adoption.
Bei der Adoption soll man die Verwandten beiziehen, auch den Konig be-
nachrichtigen. Wie bei jeder Schenkung findet namentlich eine Wasserspende
(M. 9, 168) und ein dattakoma statt. Der Adoptivvater bittet um den Sohn,
und der leibliche Vater iibergiebt ihm denselben. Dann zieht ersterer seinem
kiinftigen Sohn zwei Kleider an und schmiickt ihn mit zwei Ohrringen und
einem Fingerring. Weitere Ceremonien folgen. Wird spiter noch ein ehe-
licher Sohn geboren, so erhilt der Adoptivsohn nur ein Viertel eines Sohn-
teils. Umgekehrt konnen sich seine Aussichten dadurch verbessern, dass die
iibrigen Sthne seines leiblichen Vaters sterben und er dadurch auch die An-
wartschaft auf dessen Erbe erhdlt. Er gilt dann als »Sohn zweier Viter«
(dyyamusydyana), ein Begriff, der urspriinglich nur beim #éyoga vorkam (§ 20),
schon von Kdtydyana aber ausdriicklich auch auf den Fall der Adoption aus-
gedehnt wurde.

Aus den einfachen, aber etwas vagen Regeln der Smrtis?7 haben die
spiteren Juristen ein weitschichtiges Adoptionsrecht entwickelt, iiber das eine
Menge von Monographieen existiren wie Dattaka-candrika, -darpana, -didhiti,
-mimamsa, -kalpalatd, Dattakaumudi, -siddhantamaijari, Dattarka u.a. Uber-
setzt sind von diesen Werken nur die Dattakacandrika und -mimamsa, und
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diese Ubersetzungen bilden neben den gelegentlichen Bemerkungen iiber Adop-
tion in den Werken iiber Erbrecht wie A/it. und Dayabh. die Hauptgrundlage
der englischen Rechtsprechung und der englischen Lehrbiicher iiber Adoption.
Indem ich hier im Allgemeinen auf die letzteren verweise, namentlich auf die
sehr eingehende und belehrende Darstellung Sir R. Wesr’s®, mochte ich nur
bemerken, dass manche bedenkliche Theorieen, welche die Gerichtspraxis mit
Miihe allmidhlich abzustreifen sucht, wohl nie entstanden wiren, wenn man
von Anfang an auch andre Werke als die obigzn consultirt hitte. Dahin
gehort z. B. die Lehre von der allgemeinen Notwendigkeit der in den Smrtis
erwihnten Ceremonien zu einer legalen Adoption, von der allgemeinen Un-
zuldssigkeit der Adoption erwachsener oder halb erwachsener Personen oder
des Tochter- und Schwestersohns, iiberhaupt solcher Personen, mit deren
Mutter der Adoptivvater keine Ehe eingehen kénnte, von der Unumginglich-
keit einer besondern Stipulation zwischen den beiderseitigen Eltern bei einer
dvyamusyayana-Adoption u.a.% Dass die betreffenden Vorschriften der Smrtis
mehr als Ratschlige wie als Gesetze aufzufassen sind, zeigt auch das moderne
Gewohnheitsrecht, iiber das hier noch einige Notizen folgen sollen.

Die Adoption ist auch heutzutage ungemein verbreitet, namentlich bei
den hoheren Kasten, wo der alte Glaube an die Notwendigkeit eines Sohns
zur Darbringung der Totenopfer die Gemiiter beherrscht, aber auch bei den
unteren Kasten, die sich die hoheren zum Vorbild nehmen. Freilich schiebt
ein Vater, der keine Kinder hat, die Adoption oft hinaus bis es zu spit ist,
sei es, dass er die mit der Adoptionsfeierlichkeit und dann mit der Erndhrung
des Adoptivsohns verkniipften Kosten scheut, oder dass er immer noch auf
Leibeserben hofft, oder sich, wenn er reich ist, davor fiirchtet, mit der Familie
des Adoptivsohns in nihere Beziehungen gebracht zu werden, vielleicht in
letzterem selbst einen Undankbaren zu finden, der ihm nicht anhinglich ist,
ja ithm sogar nach dem Leben trachtet™. So kommt es sehr hiufig vor, dass
erst nach dem Tod des Mannes seine Witwe adoptirt, allerdings in seinem
Namen, wobel streitig ist, ob hiezu ein vor seinem Tod seitens des Gatten
erteilter Auftrag gehort und eventuell die Witwe wenigstens an die Zustimmung
seiner Sapindaverwandten gebunden ist oder nicht; in der Regel gilt minde-
stens letztere fiir erforderlich, namentlich bei der Vererbung von grossen
Giitern und Fiirstentiimern®*. Schon die meisten Commentatoren haben aus
den Smrtis, gewiss in Ubereinstimmung mit dem Geist derselben, den Grund-
satz entwickelt, dass auch die Witwe adoptiren kann, sind aber uneinig dar-
iiber, ob sie auch ohne Auftrag ihres verstorbenen Gatten dazu schreiten
darf oder nicht; erstere Ansicht vertritt z. B. der Mayizkia®. Das Fehlen
eines erbberechtigten leiblichen Sohns gilt auch gewohnheitsrechtlich als not-
wendige Voraussetzung der Adoption, ebenso dass der adoptandus der gleichen
Kaste, ja auch dem gleichen gofra angehort, auch werden die nichsten Agnaten
bevorzugt, doch ist auch die Adoption des Tochtersohns und selbst des
Schwestersohns nicht ausgeschlossen®. Was den Adoptionsakt betrifft, so
halten die sast7in in Bombay an der Notwendigkeit der in den Smrtis vor-
geschriebenen Ceremonien, besonders des datfa/ioma fest, wenigstens bei Brah-
manen, wihrend in Madras nur die Ubergabe und Annahme des adoptandus
verlangt wird*, im Punjab schon die Thatsache der Aufnahme desselben in
die Familie seines Adoptivvaters fiir beweiskriftig gilt*s. Dass der adoptandus
als dyyamusydyana, auch ohne besondre Abrede, sein Erbrecht in seiner natiir-
lichen Familie beibehilt, kommt mindestens in Bombay, den N. W.-Provinzen
und dem Punjab vielfach vor'. Insofern liegt hier eine adoptio minus plena
vor, dhnlich wie bei dem Zr#7ima der Smrtis, der freilich nur von einem Teil
der alten Autoren erwihnt und von den spiteren Juristen meist als obsolet
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erklirt wird, aber fiir M7t4i/a (Tirhut, die' Heimat des V., der ihn 2, 131 als
einen von Jemand selbst adoptirten Sohn definirt, womit nach der /7% ein
Waisenknabe gemeint ist, den der Adoptivvater durch die Aussicht auf peku-
nidren Vorteil veranlasst, sich adoptiren zu lassen) noch jetzt officiell anerkannt
ist. Dort kommt diese Art der Adoption in der Form vor, dass der adop-
tandus durch einfache Willenserklirung sich in eine andre Familie als erb-
berechtigter Sohn aufnehmen lisst, dabei aber seine Rechte innerhalb seiner
eigenen Familie durchaus beibehilt; daher kann Jedermann ohne Unterschied
des Alters oder der Familie in dieser formlosen Weise adoptirt werden, wenn
er nur ein Mitglied der gleichen Kaste ist7. Auch von dem gekauften Sohn
(,érzta) der Smrtis haben sich noch Uberreste erhalten. So findet sich Adop-
tion durch Kauf in Guzerat, sie ist die einzige Art der Adoption bei mehreren
Kasten in Madras, und bei der bekannten Sekte der Gosavis, die sich nicht
verheiraten diirfen, werden manchmal Kinder gekauft, die als Sthne im geist-
lichen Sinn betrachtet werden™. Auch von der Legitimirung unehelicher
Sohne der Frau als Zadnina, salzodlza, gidhaja haben sich gewohnheitsrechtlich
manche Uberreste erhalten, so im Punjab®. Uber die Rechte der illegitimen
Sohne des Mannes bei den Sudras d. h. den niedrigeren Kasten, s. § 24.
1 Baudh, 2, 3, 11—35; Gaut. 28 18 f.,, 32—34, 39; Vas. 17,1—39; Vi. 15, 1—30;
M. 9, 127—147, 158—181; V. 2, 127—132; Nar. 13, 45—49; Brk. 24, 12—14; 25,
33—45; Dev., Yama, Hir., Sankhalkhita, Kalka- und Brahma-purana (nach Citaten).
Vgl. MAYNE SS 63 ff. (mit Tabellen der 12 S6hne nach obigen 14 Autoren); MAYR,
D. ind. Erbr. 86—128; Tag. Lect. 144—166; KoHLER ZVR 3, 393 ff.; WEST and
BUHLER 3 872—899; LEIsT, Altar. Jus gentium 103—111. — 2 Vgl. STENZLER und
OLDENBERG zu Par. 1, 8, 18, Sanikhk. 1, 14, 16. Mit OLDENBERG bin ich der Ansicht,
dass die Commentatoren diese Auffassung mit Unrecht in die Grhyasﬁtra.s hinein-
getragen haben und dwhitymate einfach den Brautvater bedeutet, wie auch BUHLER

an der Parallelstelle A4p. 2, 13, 12 ibersetzt. — 3 Vgl. Tag. Lect. 147—149.
4 STEELE, Castes 185, 226, cf. WEST and BUHLER 3 891 f. — 5 Vgl. MAYNE § 477
— 6 Vgl. auch Nirukta 3,4. — 7 Vgl. Vas. 15, 1—10; Baudh. Par. (SBE 14, 334

~—336); BUHLER JBAS 35; Kaudk., Gaut. u.s. w. 1. c; May ed. MANDLIK 39—46 u. a.

— 8 WEST and BUHLER 3859—-1237 — 9 Tag. Lect. 159—166. — 10 Vgl. WEST

and BUHLER 3 goif. — 11 c.; TUPPER 2, 154, 178f., 3,90f.; STEELE L c. 176,

187, 391 ff., 420ff. Vgl. KoHLER ZVR 7%, 221; 8, 111. — 12 Uber die sehr bedeu-

denden lokalen Verschiedenheiten der modernen Gerichtspraxis s. MAYNE § 99. —

13 Vgl. KoHLER 1. c. 7, 218 ff,, 8, 109 ff. — 14 WEST and BUHLER 3 1084. — 15 KOH-

LER L c. 7, 222 (nach TUPPER). — 16 WEST and BUHLER 3 898; Tag. Lect. 166; KoHLER

L c. 223 (nach T.). — 17 MAYNE §§ 81—87. — 18 WEST and BUHLER 3 1143f. —

19 TupEPR 2, 185, 203, vgl. KoHLER ZVR 7, 209.

§ 22. Die Gesamtfamilie. Die indische Gesamtfamilie beruht auf
Gemeinsamkeit der Wohnung, der Mahlzeiten, des Gottesdienstes und des
Eigentums*. Die gemeinsame Bereitung der Nahrung und das Zusammen-
speisen ist ebenso wie in den viel umfassenderen Verbinden der Kasten (/a#)
das sichtbarste dussere Zeichen der Zusammengehorigkeit, und die Mitglieder
der Familie werden daher geradezu als die Gesamtheit der ckapdkena vasatim
d. h. »gemeinsam Kochenden« bezeichnet (Br4. 25, 6). Auf den »Cult der
Manen, Gétter und Brahmanen« (pitydevadvijircanam) legen die Smrtis
begreiflicher Weise besondern Wert und empfehlen daher die Teilung des
Vermogens, weil dann dieser vorher gemeinsame Cult in jedem Haus getrennt
stattfinden muss (1. c., vgl. M. 9, 111). Die Vermigensgemeinschaft ist eine
absolute und erstreckt sich nach Nar. 13, 38 auf Geben und Nehmen, Ein-
nahmen und Ausgaben, auf Vieh und Reis so gut als auf Hiuser, Acker und
Sklaven. Auch die Errungenschaft wird bei 4p. und Baud/. von dem Erbgut
noch nicht getrennt. Vas. 17, 51 spricht von dem Selbsterworbenen (szayam-
utpaditam), wovon dem Erwerber ein doppelter Anteil gehdren soll. Nach
Vi. 17,1, Y. 2, 114 kann der Vater, was er selbst erworben hat (svayamuparjita
artha), nach Gutdiinken unter seine Sthne verteilen. Gewohnlich wird als
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nicht teilbare Einnahme der Erwerb durch Wissenschaft (bei Brahmanen) her-
vorgehoben, d. h. der Lohn fiir Unterweisung eines Schiilers, Hersagen von
Vedatexten, Vollziehung von Opfern u. dgl., ferner Kriegsbeute (bei Ksatriyas),
Geschenke von Verwandten, die Mitgift und das Sondergut einer Frau, ver-
lorene und von einem einzelnen Familienmitglied wiedererworbene Giiter u. dgl.
Doch ist auch jeder solche Erwerb an die gemeinsame Kasse abzuliefern,
wenn er auf Kosten des Familienvermdgens gemacht wurde, so z. B. wenn
ein Krieger ein Pferd oder eine Waffe der Gesamtfamilie beniitzt oder ein
studirender Brahmane seinem ungelehrten Bruder die Fiirsorge fiir seine Fa-
milie wihrend seines Aufenthalts bei einem auswirtigen Lehrer iiberlassen
hat (Vydsa; Nar. 13, 10).

Der Umfang der Gesamtfamilie war und ist hiufig ein sehr bedeutender.
Nicht bloss Eltern und Kinder, Briider und Stiefbriider leben in Vermogens-
gemeinschaft, sondern dieselbe kann sich auch auf Ascendenten, Descendenten
und Seitenverwandte aus mehreren Generationen erstrecken. Bei der Sitte
der frithen Heiraten konnte der paterfamilias noch in jungen Jahren zum
Grossvater werden und hiufig auch zum Urgrossvater avanciren. So weit,
vom Urgrossvater bis zum Urenkel in auf- und absteigender Linie, reichte
urspriinglich der Kreis der durch die Totenopfer verbundenen Sapindaverwand-
ten® Der Ururenkel gehort nicht mehr hiezu (Bawdk. 1, 11, 9), und so er-
streckt sich auch im Erbrecht nach Devale u. a. bei einer Vermbgensteilung
unter zusammenwohnenden Verwandten (4xz/yaz) die Erbberechtigung bis zur
vierten Generation, doch wird die Grenze von Andern auch noch weiter, teil-
weise auch enger gesteckt. Der Patriarch, der an der Spitze der Familie
stand, konnte in der Regel zu einer Teilung des Vermogens nicht gezwungen
werden, und so musste bis zu seinem Tod die Zahl der mit ihm in Giiter-
gemeinschaft lebenden Familienmitglieder stetig anschwellen, zumal da jeder
minnliche Descendent schon in jugendlichem Alter eine Schwiegertochter in
das Haus brachte, die Tdchter auch nach ihrer Verheiratung bis zu ihrem
13. Jahre etwa im Elternhause blieben, zu den ehelichen Sthnen adoptirte
oder illegitime Sthne jeder Art, zu den legitimen Frauen Concubinen hinzu-
kamen. Starb der paterfamilias, ohne selbst eine Teilung vorgenommen zu
haben, so ging seine Wiirde auf seinen iltesten Sohn iiber, der entweder
geradezu als der Erbe, oder wenigstens als der Haushaltungsvorstand betrachtet
wurde, der wie ein Vater fiir seine jiingern Briider und Verwandten sorgen
sollte (Gaut. 28, 3; Ap. 2,14, 6; M. 9, 105—110; Nar.13, §; Mahk. 13,105,
17 w.a.). Nach einer andern, vielleicht jiingern Ansicht gilt jedoch dieses
Vorrecht des Altesten nur fiir den Fall, dass er es auch verdient, und kann
auch ein jiingerer und selbst der jlingste Bruder an die Spitze der Gesamt-
familie treten, wenn er fihig (se4/z) ist, da das Gliick einer Familie auf der
Fihigkeit beruht (Bewdh. 2, 3, 13; Nar. 13, 5). Freilich konnten unter Brii-
dern leicht Erbstreitigkeiten entstehen und zu einer Teilung fiithren (§ 23),
doch konnte auch nach vollzogener Teilung eine neue Erbvereinigung unter
Verwandten stattfinden, die dann samusrstin heissen. Das Verhidltnis der
samsrstin zu einander (Brk. 25, 72—77) gleicht dem der noch unabgeteilten
Verwandten, nur besteht dabei kein Vorrecht.der Primogenitur. Die Regel
des Brk., dass solche Wiedervereinigung zuldssig ist mit dem Vater, Bruder
oder Vatersbruder, wird man mit einem Teil der Commentatoren dahin aus-
legen diirfen, dass diese nahen Verwandten nur beispielsweise genannt sind
und eine neue Einigung die nimlichen Mitglieder umfassen konnte wie die
urspriingliche Gesammtfamilie, vielleicht auch solche Verwandte, die urspriing-
lich nicht zur gleichen Gesamtfamilie gehort hatten, vgl § z5.

Die Stellung der einzelnen Familienglieder innerhalb des Ganzen war
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nach Alter, Geschlecht und Leistungen abgestuft. Nach Va7 1, 32—42 herrscht
der Hausvater (gr/4in) iiber seine Familie wie ein Konig iiber seine Unter-
thanen, ein Lehrer iiber seine Schiiler. Seine Frauen und Diener sind ihm
unbedingten Gehorsam schuldig, und selbst seine Sthne bleiben abhingig von
ihm so lange er lebt, selbst wenn sie mit 16 Jahren volljahrig geworden sind.
Nur der Hausvater kann giiltige Rechtsgeschiifte abschliessen und die Familie
nach aussen hin vertreten; was ein unmiindiges oder unselbstindiges Mitglied
der Familie thut, ist so gut wie ungeschehen. Allerdings hort die Handlungs-
fihigkeit des Vaters auf, wenn Zweifel an seiner Zurechnungsfihigkeit bestehen,
auch kann nach A4r. 4, 3 der ilteste Sohn an seiner Stelle die Vermiogens-
verwaltung {ibernehmen, wenn er altersschwach (v. 1. verschwenderisch), ab-
wesend oder krank ist. Uber die eheherrlichen Rechte des gr4iz s. § 19.
Uber die S6hne kann er unbedingt verfiigen, sie verschenken, verkaufen oder
verstossen (Vas. 15, 2); doch wird der Verkauf schon 4z. 2, 13, 11 verboten
und die Verstossung eines Sohns ausser wegen Begehung eines schweren Ver-
brechens strafbar gemacht (V7. s, 163; M. 8, 389; V. 2, 237). Der Erwerb
der Sthne gehort im allgemeinen dem Vater, sie stehen in dieser Hinsicht
mit Sklaven und Frauen auf gleicher Stufe (Var. 5, 41). Die vermeinte Aus-
setzung der Midchen in der vedischen Litteratur beruht auf einer irrigen Er-
klirung des Ausdrucks paerdsyanti, wie BOHTLINGK nachgewiesen hat (ZDMG
44, 494—496). Die Smrtis sagen nur, dass der Vater seine Tochter mdg-
lichst frithe verheiraten soll3, Die Schwiegertdchter hat er, auch wenn sie
verwitwet sind, zu erhalten (Var. 13, 28), kann dafiir aber von ihnen fuss-
fallige Verehrung beanspruchen, wonach ein von ihm in Anerkennung solcher
Devotion einer Schwiegertochter gemachtes Geschenk als padavandanika stri-
dhana bezeichnet wird (Kafy.). Uberhaupt steht in der Lehre von den ver-
ehrungswiirdigen Personen (gwr#) der Vater meistenteils voran, er ist der guru
schlechthin, und daher gebiihrt ihm auch in der Grussordnung die erste Stelle,
er steht nebst der Mutter an der Spitze derjenigen Verwandten, die nicht nur
durch Meldung (ebiivddana), sondern auch durch Fussverehrung (wpasasn-
grakana) zu begriissen sind (Gaut. 6, 1 ff.)4.

Wie in der Grussordnung, so wird auch sonst die Mutter oder Haus-
mutter (g7/%zzz) hiufig dem Vater an die Seite gesetzt. In den Aufzihlungen
der gurx in den Smrtis wird sie sogar teilweise dem Vater vorgezogen (M. 2,
145 u. a.), und so stellt auch Mak. 13, 105, 15 die Mutter iiber alle andern
guru (nasti matrsamo guruk). Bei der Adoption wirkt sowohl die leibliche
als die Adoptivmutter mit (§ 20). Schmihreden, in denen von der Mutter
des Beschimpften die Rede ist, werden strenger bestraft als solche, die sich
auf seine Schwester oder Tochter beziehen (77 5, 33f). Im Erbrecht ist
nach M. 9, 217 in Ermanglung minnlicher Descendenz die Mutter zur Suc-
cession berufen, eventuell die Grossmutter viterlicherseits des Erblassers, und
nach M. 9, 190 (anders 9, 146) hat die Witwe fiir einen im #iyoga erzeugten
Sohn sein viterliches Erbe zu verwalten, spiter gilt sie in Ermanglung minn-
licher Descendenz als die Erbin ihres Mannes. Nzheres iiber die Stellung der
Witwe s. §§ 20, 23f.  Freilich haben die Privilegien der Mutterschaft in der
Regel nur fiir die Miitter von Sthnen Geltung; eine Frau, die nur Tochter
hat, kann ebenso wie eine unfruchtbare Frau zuriickgestellt werden (4.9, 81).
Auch sind die allgemeinen Anschauungen iiber die Inferioritit und die schlim-
men Neigungen des weiblichen Geschlechts in Betracht zu ziehen, wonach
die Frau nie ohne Bewachung bleiben darf und in ihrem Alter ebenso von
ihren Séhnen bevormundet werden soll wie als Midchen von ihrem Vater,
als Frau von ihrem Gatten (M. 9, 2—18; Y. 1, 85; Nar. 13, 31 u. a.). Eine
zunehmende Selbstindigkeit der Frau auf dem Gebiet des Vermdgensrechts
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zeigt jedoch die Entwicklung des strzdkana (§ 25). Eine anschauliche Schil-
derung der Pflichten einer Frau giebt Hdr. 3, 3. Sie soll alle ihre Gedanken
auf ihr Hauswesen und ihren Gatten concentriren, mit Sorgfalt die Speisen
bereiten, essen, was ihr Gatte und ihre Sohne davon iibrig lassen, die Kiichen-
gerite abspiilen, den Boden mit Kuhmist bestreichen (wie noch jetzt iiblich),
den Géttern die hiuslichen Opfer darbringen, vor Schlafengehen ehrerbietig
die Fiisse ihres Gatten umfassen, ihn bedienen, in der heissen Zeit ihm Luft
zufdcheln, sein Haupt stiitzen, wenn er miide ist u. s. w. In ihrem h#uslichen
Kreise, namentlich ihren Tdchtern und Schwiegertochtern gegeniiber, wird die
Hausmutter unbedingt geherrscht haben, das Princip der Senioritit, des ya#ia-
purvam, wird auch auf die weiblichen Familienmitglieder ausdriicklich aus-
gedehnt (Gawt. 6, 3 ff; Ap. 1, 14, 9; Mah. 13, 105, 19 u. a.).

Nach diesem Princip des Altersvorrangs konnte von den Sthnen, wie
schon erwidhnt, beim Tode oder bei dauernder Verhinderung des Vaters der
dlteste an die Spitze der Gesamtfamilie treten. Wie der #lteste Sohn oder
Bruder in der Grussordnung eine hohe Ehrenstellung einnimmt$, vor seinen
jiingern Briidern heiraten darf (§ 18)5 nicht in Adoption gegeben werden soll
(S 21), bei der Erbteilung ein Voraus erhidlt (§ 23), allein die srdddia u. a.
Opfer fiir die Gesamtfamilie darbringt? u.s. w., so gilt er auch als das natiir-
liche Familienhaupt nach dem Tode des Vaters. Nach M. 9, 213 und Ma/.
13, 105, 7 kann er wegen Ubervorteilung seiner jlingern Briider sein Erst-
geburtsrecht verlieren, und nach M. 9, 214 = Mak. 1 c. 10 darf der ilteste
Bruder nichts aus dem gemeinsamen Familienvermdgen in seine eigne Tasche
fliessen lassen, ohne seine Briider dafiir zu entschiddigen. Nach Narayana
ist letztere Bestimmung auf jedes Familienmitglied anwendbar, das die Ver-
mogensverwaltung der Gesamtfamilie (Zwfumba) fihrt. Hiemit wird auf den
auch schon erwihnten Fall angespielt, dass ein jiingerer Bruder oder Seiten-
verwandter, der fiir besonders geeignet gilt, an die Spitze seines Geschlechts
tritt, was jedoch nach Sarkialikkita nur mit Einwilligung des #ltesten Bruders
geschehen kann. Ein solcher Vermogensverwalter, wer er auch sei, soll zur
Entschidigung fiir seine Bemiihung von seinen Briidern verkostigt werden und
Geschenke erhalten (Vir. 13, 35). Weitere Vorrechte kann er aber nicht
beanspruchen und teilt sich mit den andern Familienmitgliedern in die Lasten
der Erbschaft, als Sustentation der Witwen und Tochter verstorbener Briider,
Verheiratung der Tochter, Einweihung unmiindiger Briider, Bezahlung der
Schulden des Vaters u. dgl. (Var. 13, 26f, 31f u.a.). Auch die wegen
Krankheit oder kérperlicher Gebrechen u. s. w. erbunfihigen Familienmitglieder
bilden eine Last der Erbschaft (§ 23), dagegen kann ein arbeitsfihiger Bruder,
der aus Lissigkeit nicht arbeitet, mit einer kleinen Entschidigung abgefunden
und zum Austritt aus der Gesamtfamilie gezwungen werden®. Einen schwie-
rigeren Stand hatten die Sohne gegeniiber einem das Familiengut schlecht
verwaltenden Vater, daher lag es im Interesse des Familienprincips, die patria
potestas nicht in ihrer ganzen Schirfe aufrecttzuerhalten, sondern auch den
Stohnen ein direktes Eigentums- und Einspruchsrecht zu gewihren. So wurde
der Grundsatz aufgestellt, dass iiber das vom Grossvater ererbte Vermdgen
Vater und S6hne das gleiche Verfligungsrecht haben (V7. 17,2; Y. 2,121 w.a.).
Nach spiteren Texten sollen sogar Immobilien und Sklaven, die der Vater
selbst erworben hat, nicht verkauft werden, ohne dass alle Sthne dariiber
gehort worden sind, wie iiberhaupt zur Verschenkung oder Verdusserung von
Familieneigentum die Zustimmung aller Familienmitglieder einzuholen ist®.

Zu der indischen Gesamtfamilie gehort wie zu der Familie des romischen
Rechts auch das Gesinde, das zweifellos wie heutzutage oft sehr zahlreich
war. Nar. 5, 2—43 unterscheidet zwischen Arbeitern (2armakara) und Sklaven
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(dasa); zu ersteren gehort z. B. der kawtumbika, der den Vertrauensposten
eines Verwalters oder Oberknechts bekleidet, die Sklaven zerfallen in 15 Arten,
je nachdem sie gekauft, ererbt, im Haus geboren sind u.s. w. Niheres iiber
die Sklaverei, die in der Regel in sehr milder Form auftrat, soll in den
Staatsaltertiimern folgen. Hiufige Giste waren ausser den Verwandten der
dcarya, rtvij u. a. geistliche Berater und Hauptpriester, die wohl schwerlich
nach der Smrtiregel sich nur einmal im Jahr bewirten liessen .

Noch jetzt wird das Gesamteigentum der Familie als der normale Zu-
stand betrachtet, bis der Beweis einer eingetretenen Teilung erbracht ist®
Die Prisumtion des bestehenden Gesamteigentums ist um so stirker, je niher
die zusammenlebenden Familienmitglieder verwandt sind, und findet daher bei
Briidern leichter Anerkennung als bei Vettern u. s. w.™, reicht aber wie nach
den Smrtis nicht iiber die vierte Generation hinaus. In Bengalen™® {iibt der
Hausvater (4a7¢@) eine despotische Herrschaft iiber seine Familie aus; er ver-
fiigt iiber die Erziehung, Lebensweise und Verheiratung seiner Sthne und
Tochter, zieht die Einnahmen aller Familienmitglieder an sich und bestimmt
die Ausgaben. Neben ihm fiihrt die gr/4én7 ein nicht minder strenges Regi-
ment iiber die T6chter, Schwiegertdchter und Dienerinnen, besorgt die Kiiche,
begniigt sich rpit einfacher Kost, die sie nie im Beisein ihres Gatten geniesst,
meistens den Uberresten seines Mahls, lebt einfach und sparsam und ist bigott
und abergldubisch. Die Sthne werden, nachdem die aus den Smrtis bekannten
samskdra, namentlich die Umgiirtung mit der heiligen Schnur, an ihnen voll-
zogen sind, friihzeitig verheiratet und haben wenig Einfluss auf die Vermogens-
verwaltung. Von der Primogenitur hat sich nur in dem Ubergang von Ehren-
dmtern auf den #ltesten Sohn ein Uberrest erhalten. Diener und Sklaven,
auf Besuch anwesende Verwandte, oft 6—z0 an der Zahl, der Guru und
Acharji (dedrya) vervollstindigen das Personal der Gesamtfamilie in Bengalen.
Ausserhalb Bengalens herrscht der auf den oben erwihnten Texten beruhende
Grundsatz der Mif., dass jedes Familienmitglied schon durch seine Geburt
einen Anteil an dem Gesamteigentum der Familie erwirbt und daher auch
bei Verdusserungen u. a. Dispositionen gefragt werden muss*. Mit der Primo-
genitur und einer unbeschrinkten patria potestas war dieses Princip kaum
vereinbar, doch hat sich erstere namentlich in vornehmen Familien noch
mehrfach erhalten, indem nach dem Tod des Vaters der Alteste die Familien-
gotzen erhilt (wie nach Har. 4, 15), bei Totenopfern, Hochzeiten, Zeugen-
aussagen u. dgl. offentlichen Akten die Familie vertritt, oder auch wie nach
den Smrtis die Vermogensverwaltung oder sogar das ganze Erbe iibernimmt?®.
Die »joint-family« ist in ganz Indien verbreitet und findet sich z. B. auch in
dem von den Smrtis ganz unbeeinflussten Gewohnheitsrecht des Punjab .

1 Vgl. Tag. Lect. 104—106, 141 f. — 21 c. 169f. — 3 Vgl. § 17. — ¢ Vgl DEL-
BRUCK, D.indog. Verwandtschaftsnamen 556 ff. — 51. c. 560 ff. — 6 Vgl 1. c. 5781l
— 7 Gaut. 5, 7, vgl. Tag. Lect. 109. — 8 M. 9, 207; Y. 2, 116; vgl. L. c. 97f. —
9L c. 84, 8. — 1 M. 3, 119; Nar. 3, 9—11 u. a., vgl. WEBER, L. St. 10, 125;
DELBRUCK L c. 567f. — 1 WEsT and BUHLER3 601, 651f. — 12 Vgl. die Ent-
scheidung bei MAYNE § 241. — 13 B. MULLICK, Essays on the Hindu Family in
Bengal (Calc. 1882). — 14 Vgl. Tag. Lect. 109—113; MAYNE §§ 226 f. — 15 STEELE,
Castes 178 f., 228 f., 417—419. Vgl. auch TUPPER 2, 188 u. a. — 16 TUPPER 2, 70f.,
137f. u.s. w. Vgl. KoHLEr ZVR 7, 195—20I.

§ 23. Die Teilung. So lange das Vermdgen fast ausschliesslich in
Liegenschaften bestand, musste das Gesamteigentum der Familie als der nor-
male, den Skonomischen Verhiltnissen am besten entsprechende Zustand er-
scheinen. Es fehlt nicht an Spuren einer ehemaligen Feldgemeinschaft ganzer
Dorfer, wie sie noch heute im Punjab vorkommt (§ 26). Jedenfalls deuten
auf eine einstmalige Unteilbarkeit der Familiengiiter, wie bei den Tarwaads
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der Gegenwart in Malabar, die oft sehr umfassenden Aufzihlungen unteil-
barer Gegenstinde (evibidjya) in den Smrtis. So soll nach Usanas unter
Verwandten (sagora) bis in die 1000. Generation unteilbar bleiben: die Ein-
nahme aus (oder Berechtigung zu) Opfern, Felder (4se/r@), Schriften, bereitete
Speisen, Wasser und Frauen. Sasidkalikkita nennt unter den unteilbaren
Dingen u. a. ein Haus (ze vdstuvibhdgo, wofiir freilich einige Commentatoren
casti vibhdago lesen). Noch nach Brk. 25, 93 sind die Verwandten (sapinda),
ob in Giitergemeinschaft oder -trennung lebend, einander gleichgestellt was
die Liegenschaften (s#4dvara) betrifft, da die Verschenkung, Verpfindung oder
Versdusserung derselben niemals durch einen allein erfolgen kann. Sonst frei-
lich nimmt dieser Autor einen fortgeschrittenen Standpunkt ein und legt L c.
79—86 dar, wie man die von den fritheren Autoren® fiir unteilbar erklirten
Gegenstinde doch teilen konne. So sollen Kleider und Schmuck verkauft
und dann der Erlos geteilt werden, ebenso ein Schuldschein, indem man das
Darlehen einzieht, bereitete Speisen, indem man sie mit noch unzubereiteten
vertauscht; das Wasser in einem Brunnen oder Teich soll nach Bediirfnis be-
niitzt werden; Sklavinnen und Sklaven sollen verteilt werden oder abwechselnd
in den Hiusern der Verwandten arbeiten; Felder und Dimme sind pro rata
parte zu verteilen; Weideplidtze und Wege sind entsprechend zu beniitzen. Nur
die Geschenke des Schwiegervaters an seine Schwiegertochter fallen auch nach
Brk. nicht unter die Teilung.

Fand eine Teilung statt, so konnte, da das indische Recht Testamente
nicht kennt, der Vater auf die Feststellung der Teile nur dadurch einen Ein-
fluss iiben, dass er die Teilung selbst vornahm. Die Teilung durch den
Vater ist schon vedisch, und die Stelle 7S 3, 1, 9, 4, wonach Manu sein
Vermogen unter seine Sohne verteilte, wird in den Smrtis auch speciell an-
gefithrt (Baudh. 2, 3, 2; Ap. 2, 14, 11). Kraft seiner viterlichen Gewalt konnte
er in solchem Falle urspriinglich die Teile ganz nach Belieben festsetzen,
wurde aber spiter verschiedenen Beschrinkungen unterworfen s. u. Ob und
in welchen Fillen der Vater von den Sthnen auch zu einer Teilung gezwungen
werden kann, ist zweifelhaft. So soll nach Har. 4, 2 gegen den Willen des
Vaters geteilt werden, wenn er betagt, geistesverwirrt oder krinklich ist. Allein
diese Stelle fehlt in der Hs. von Har.’s dharmasitra und in mehreren Citaten
und lisst sich auch mit 4, 3, wo von der Ubernahme der Vermogensver—
waltung durch den iltesten Sohn im gleichen Falle die Rede ist, nicht gut
vereinigen. In anderen Werken, so in der Mit zu Y. 2, 114, im Ddyabhaga
41 u.s. w., wird der nimliche Text dem Sarkke oder Sankkalikhita zuge-
schrieben, aber mehrfach mit Beifiigung der Negativpartikel z2, so dass der
entgegengesetzte Sinn herauskommt und eine Teilung gegen den Wunsch des
Vaters durchaus verboten wird; und da ein anderer Text dieses Autors eben-
falls den Sthnen die Teilung zu Lebzeiten des Vaters generell untersagt, so
wird diese Lesart wohl die richtige sein®? Auch nach Gawt 15, 19 sollen
Sthne, die gegen den Wunsch ihres Vaters die Teilung des Familienguts er-
zwungen haben, von Einladungen zu einem §rddd%a ausgeschlossen sein. Daher
gestattet Gawt. 28, 2 eine Teilung durch die Sohne bei Lebzeiten des
Vaters nur mit Zustimmung des Vaters. Eine solche von dem Vater ge-
nehmigte Teilung erwihnen auch Bawdh. 2, 3, 8, Nar. 3, 3, Brk. 25, 1 u. a.
Streitig ist auch ob mit der Teilung auf den Tod der Mutter gewartet werden
muss oder nicht, wenn die S6hne nach dem Tod des Vaters teilen. Nach
M. 9, 104, Y. 2, 117, sollen die Sohne »nach dem Tode des Vaters und der
Mutter« oder »der Eltern« teilen, weil sie, wie A/. sagt, keine Gewalt iiber
das Verm{gen haben, so lange beide Eltern leben. Noch bestimmter driickt
dasselbe Saﬂk/zalz,é/ata aus mit den Worten »so lange sie einen Vater haben,

Indo-arische Philologie. IL 8. 6
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sind sie unselbstindig, dessgleichen so lange die Mutter noch lebt«; doch
scheint dieses Citat nur bei den bengalischen Autoren vorzukommen, die auch
den oben erwihnten Text iiber Teilung gegen den Wunsch des Vaters anders
lesen als die iibrigen. Auch nach Var. 1, 36 f. konnen die Séhne, auch wenn
sie schon alt sind, nie selbstindig werden, so lange ihre Eltern leben und
geht nach dem Tode des Vaters seine Wiirde auf die Mutter, erst nach ihrem
Tode auf den dltesten Sohn iiber; doch bestimmt der nimliche Autor 13, 3
in Ubereinstimmung mit Gawt. 28, 2, Brk. 25, 1 auch dass die Teilung schon
bei Lebzeiten der Mutter stattfinden kann, wenn sie zu alt ist um noch Kinder
zu bekommen und spricht 31, 28—31 von der Tutel der Verwandten und
der Sthne iiber die Witwe, vgl. § 20. Es gab also jedenfalls eine Lehr-
meinung, wonach nach dem Tode des Erblassers die Verwaltung des Familien-
guts zunichst an seine Witwe iiberging, vielleicht hatte man dabei hauptsich-
lich den Fall im Auge, dass die Sohne noch nicht erwachsen und die Tochter
noch nicht verheiratet waren, was manchmal als die notwendige Voraussetzung
fir eine Teilung unter Briidern erwihnt wird3. Die meisten Autoren betrachten
jedoch den Tod des Vaters ausdriicklich oder stillschweigend als die einzige
Voraussetzung fiir die Teilung unter Briidern oder Seitenverwandtent. Dem
natiirlichen Tod wird mehrfach auch der biirgerliche Tod des Vaters gleich-
gestellt, wenn er sich nach der Vorschrift der Smrti in den Wald oder einen
Monchsorden zuriickgezogen hat oder aus der Kaste gestossen worden istS.

Die Art der Verteilung wird, wenigstens bei den ilteren Autoren und
schon 7S 2, 5, 2, 7, zunichst durch die Riicksicht auf das Alter der Be-
rechtigten bestimmt. Die altertiimlichsten Bestimmungen sind offenbar die-
jenigen, welche jedem der S6hne nach der Reihenfolge ihres Alters, bei
Polygamie auch nach der Reihenfolge in der ihre Miitter den gemeinsamen
Vater geheiratet haben, namentlich aber dem Altesten irgendwelche speciell
benannte Stiicke aus dem Familiengut als Voraus zuerkennen. So soll nach
Gaut. 28, 5—8 der Alteste als Pricipuum (wddidra) %,, erhalten und ausser-
dem ein Paar (von Rindern u. dgl. Haustieren), einen Wagen nebst einem
Gespann von Tieren die unten und oben Schneidezihne haben, und einen
Stier; der Mittelste erhilt die eindugigen, alten, ungehtrnten und schweiflosen
Haustiere, falls eine Mehrzahl solcher Tiere vorhanden ist; dem Jiingsten ge-
biihren die Schafe, das Getreide, das eiserne Geriite, ein Haus, ein bespannter
Wagen, sowie je eines der (iibrigen) Tiere; der Rest wird in gleichen Teilen
verteilt. Wihrend die hier und in #hnlichen Aufzihlungen erwihnten Ver-
mogensstiicke auf einen ausschliesslichen Betrieb der Landwirtschaft hinweisen,
ist die rein arithmetische Feststellung der Teile in anderen Teilungsregeln wie
Gaut. 28,91, M. 9, 112 ff. u. a. auch auf commercielle und industrielle Ver-
hdltnisse anwendbar. Auch bei unebenbiirtigen und bei unehelichen und
Adoptivséhnen nach dem Schema der 12 Sthne werden analoge Verhiltnis-
zahlen in Anwendung gebracht, namentlich wird bei Sthnen eines Brahmanen
von verschiedenen Frauen aus je einem der vier Stinde nicht nur in den
Smrtis, sondern auch im Mak. 13, 47, 4 ff. ein System der Verteilung im
Verhiltnis von 4:3:2: 1 vorgeschlagen, und V7. 18, 1—4o fiihrt dieses System
casuistisch flir alle denkbaren analogen Fille durch. Doch wurden nicht nur
unebenbiirtige Ehen schon frithe missbilligt (§ 18), sondern auch das Princip
der Primogenitur und iiberhaupt der ungleichen Verteilung des Vermdgens
stiess schon frilhe auf entschiedene Opposition und wurde nur noch als Lokal-
gebrauch anerkannt (4p. 2, 14, 6 ff), neben der von allen Autoren auch er-
wihnten gleichen Teilung, spiter iiberhaupt zu den veralteten (Zalivarjya)
Gebriuchen gezihlt. Freilich kam bei einer von dem Vater vorgenommenen
Teilung auch die patria potestas in Betracht, die einen bezeichnenden Aus-
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druck findet in der Regel Har. 4, 5, dass der Vater entweder nach Verteilung
seines Vermdgens in den Stand des frommen Einsiedlers oder Bettlers iiber-
treten oder den Hauptteil seines Vermogens zuriickbehalten und auch von
dem unter die Sohne verteilten Rest nach Bediirfnis wieder etwas zuriick-
nehmen, oder auch den S6hnen noch zugeben soll. Dagegen soll nach Har.
4, 4 eine Teilung nach dem Tod des Vaters nur zu gleichen Teilen erfolgen.
Auch spitere Autoren wie Y. 2, 114, Nar. 13, 15, Brk. 25, 4 erkennen das
unbedingte Recht des Vaters die Teile der Sthne nach Belieben festzusetzen
noch an. Doch wurde der Willkiir des Vaters eine Schranke gesetzt durch
die Unterscheidung zwischen dem ererbten Familiengut und eigenen Erwerb
(vgl. § 22); nur iiber letzteren sollte der Vater frei verfiigen konnen, wihrend
auf das erstere Vater und Sohne gleiches Anrecht hatten, so dass die S6hne
bei einer Teilung gleiche Teile wie der Vater beanspruchen konnten (VZ. 17,
27, 1f; Y. 2, 114, 121; Brh. 25, 2—4). Unklar bleibt, ob die Bestimmung,
dass der Vater bei der Teilung einen doppelten Teil fiir sich zurlickbehalten
darf (Y. 2, 123; Nar. 13, 12; Brk. 25, 5) auch nur auf die Errungenschaft
des Vaters zu beziehen ist. Dass der Vater sich einen grosseren Anteil re-
servirte, war um so berechtigter, als er unter Umstinden auch fiir seine Gattin
und namentlich fiir einen nach der Teilung geborenen Sohn (vidkaktaja)
zu sorgen hatte, der trotz der Regel, dass die Teilung erst bei entsprechend
vorgeriicktem Alter der Eltern stattfinden soll (Var. 13, 3), auf die Welt ge-
kommen war; doch gingen die Ansichten dariiber auseinander, ob der vib/%ak-
tja nur auf das Vermdgen seines Vaters Anspruch haben oder von seinen
Briidern bedacht werden sollte (Gawt. 28, 29; M. 9, 216; Ndar. 13, 44;
Vi.17, 3; Y. 2, 122 u. a.). Die Enkel oder Urenkel eines gemeinsamen
Ascendenten teilen unter einander und mit den Sthnen per stirpes (Vi. 17, 23;
Y. 2, 120, vgl. § 22). Die Frauen und Midchen hatten urspriinglich ge-
wiss nur auf Alimentation Anspruch, und es war sogar streitig ob sie bei der
Teilung ihren Schmuck und die von Verwandten erhaltenen Geschenke be-
halten durften (4p. 2, 14, 9, vgl. M. 9, 200; Vi. 17, 22). Nach Vi. 15, 31
haben die Briider fiir standesgemisse Verheiratung ihrer Schwestern zu sorgen,
nach 18, 34 f miissen sie ihnen auch einen entsprechenden Teil des Ver-
mogens und der Mutter einen Sohnteil geben. Letztere Vorschrift giebt auch
Y. 2,123 und bestimmt 2, 115, dass auch wenn der Vater die Teilung vor-
nimmt, seine Frauen je einen Sohnteil bekommen sollen, ausser wenn sie
schon frilher Geschenke an s#id/ana empfangen haben; die Tochter sollen
nach z, 124 ¥, eines Sohnteils zur Bestreitung ihrer Hochzeitskosten erhalten.
Nar. 13, 12 £, 26 f. spricht nur von der Teilung unter Briidern: sie sollen der
Mutter einen vollen, der unverheirateten Schwester einen geringeren Sohnteil
geben, die Gattin und Tochter eines Bruders, der keinen Sohn hat, versorgen,
letzteres aber nur bis zu ihrer Verheiratung. A4. 9, 118, Brk. 25, 64 und
Katy. 24, 3 sprechen wieder von dem Viertel der Tochter, doch werden wohl
diejenigen Commentatoren Recht haben, die diesen Ausdruck lediglich auf
eine zur Deckung der Hochzeitskosten geniigende Summe beziehen, und so
wird auch in dem Sohnteil der Frauen, gemiss den Bestimmungen iiber ge-
schlechtliche Tutel, keinenfalls mehr als ein Leibzuchtsrecht zu erblicken sein,
vgl. § 24.

Ausgeschlossen sind nach Gaut. 28, 43, Baudh. 2, 3, 37 ff. u. a. solche,
die wegen korperlicher, geistiger oder moralischer Gebrechen arbeits- oder
verkehrsunfihig sind, wie z. B. Blinde, Stumme, Taube, Lahme, Impotente
und Castraten, Schwachsinnige, Verriickte, unheilbar Erkrankte, Aussitzige,
solche die sich mit ihrem Vater verfeindet oder ihre Briider iibervorteilt oder

iiberhaupt ein schweres Vergehen begangen haben, das Ausstossung aus der
6%
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Kaste zur Folge hat u.s. w. Solche erbunfihigen Familienmitglieder haben
fiir ihre Person nur auf Unterhalt Anspruch, und auch dieser Anspruch ist
bei dem Ausgestossenen (patita) bestritten; doch kann der patita nach Voll-
ziehung der vorgeschriebenen Busse wieder Zutritt zu seiner Kaste erhalten,
und so sollte die weite Ausdehnung der Ausschliessungsgriinde wohl iiberhaupt
nur dazu dienen, den Brahmanen durch die von ihnen zu diktirenden Bussen
Vorteile zu verschaffen®.

Eine Beurkundung der stattgehabten Teilung durch einen Teilungs-
vertrag (vibhagapattra) erwihnen erst spite Autoren wie NVdr. 13, 40, Brk. 8, s.
Auch durch Indicienbeweis kann eine bestrittene Teilung festgestellt werden,
so wenn Verwandte die hiuslichen Opfer und ihre Geschifte getrennt be-
treiben, jeder seinen eigenen Haushalt haben, liegende oder fahrende Habe
und Sklaven getrennt besitzen, fiir einander Zeugnis ablegen oder sich ver-
biirgen, was nur bei in Giitertrennung lebenden Verwandten zulissig ist u. dgl.

In der Commentatorenepoche treten sehr bedeutende lokale Verschieden-
heiten hervor, namentlich zwischen Bengalen und den iibrigen Provinzen?’.
Man darf hieraus wohl einen Fingerzeig entnehmen, dass die vielen Differenzen
in den Smrtis betreffs des Teilungsrechts auch grossenteils oder iiberwiegend
auf der Verschiedenheit des desad/iarma beruhen. Auch das Gewohnheits-
recht zeigt sehr mannigfache Gestaltungen, die oft ganz mit den Smrtis iiber-
einstimmen. So besteht in dem Punjabrecht eine Dispositionsbeschrinkung
des Vaters durch die Séhne u. a. agnatische Verwandte bald in Bezug auf
Liegenschaften im Gegensatz zu fahrender Habe, bald in Bezug auf ererbtes
Vermogen im Gegensatz zu der Errungenschaft. Zur Erhebung eines Ein-
spruchs gegen Verdusserungen durch den Vater sind meistens nur die Schne
oder nichsten Erben, in Sialkot aber alle Nachkommen des gemeinsamen
Urgrossvaters berechtigt. Zu einer Teilung des Familienguts kann der Vater
bei Lebzeiten nicht gezwungen werden, doch gilt es seinem Tod gleich, wenn
er in einen religivsen Orden eintritt, teilweise auch wenn er seine Religion
dndert oder seine Kaste verliert. Das Familienhaupt kann das Familiengut
nach Gutdiinken verteilen, einerlei ob noch weitere Nachkommenschaft er-
wartet werden kann oder nicht, nur braucht, wenn die Verteilung ungleich
war, dieselbe meistens nach seinem Tod nicht anerkannt zu werden. Nach
seinem Tod kann in allen Fillen jedes erbberechtigte Familienmitglied eine
Teilung verlangen. Die Frauen erhalten keinen Teil, ausser wenn minnliche
Descendenz fehlt, s. § 24.

T Vgl. M. 9, 219; Vi. 18, 44; Ganut. 28, 46 . — 2 Vgl. Tag. Lect. 98 f. — 3 Nar.

13, 3; Har. 4, 7. — 4 Gaut. 28, 1; Har. 4, 4; Bawudh. 1, 11, 11; Vi. 17, 23; Vas. 17,

41,81 u. a. — 5 Har. 4, §5; Nar. 13, 3, vgl. Dayabk. 34 (COLEBROOKE 1, 32 f.); Nar.

13,25 w.a. — 6 Vgl. Tag. Lect. 271—282. — 7 1. c. 107—143. — 8 TUPPER 2,
163—171, 206. Vgl. KoHLER ZVR 7, 195—201.

§ 24. Die Erbfolge. In der Gesamtfamilie riickt jedes vollberechtigte
Mitglied schon durch seine Geburt in die Rechte eines Familiengenossen ein,
und die beiden Ausdriicke ddydda »Teilgenosse, Erbe« und sapinda »Teil-
nehmer am Opferkloss, Agnat« werden daher hiufig mit einander vertauscht.
Der letztere Ausdruck kennzeichnet eine weitere Eigentiimlichkeit des indischen
Erbrechts, seinen engen Zusammenhang mit den Totenopfern. »Wer das
Vermogen erbt, opfert auch den pipdac, sagt Vi. 15, 40. Umgekehrt wird
wer den pinda giebt, d. h. mit Zustimmung seiner Verwandten die Toten-
gebriuche fiir einen Verstorbenen vollzieht, hiufig nach der Volksanschauung
als sein Erbe betrachtet. Die juristische Bedeutung dieser Anschauung darf
jedoch nicht iiberschitzt werden. Es ist eine Ubertreibung das Erbrecht als
einen geistlichen Handel aufzufassen, bei dem die Darbringung der iiblichen
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Totenopfer mit der Erbberechtigung belohnt wird®: Hiufig fillt allerdings
beides zusammen, man widmet aber den pizde z. B. auch den drei weiblichen
Ascendenten und den drei mdtamata, d. h. dem Vater der Mutter und dessen
beiden minnlichen Ascendenten, obschon man diese Verwandten nicht beerbt?

Das nichste Anrecht auf den Nachlass (7i4¢4a) des Vaters haben die
Sohne, zundchst die ehelichen, dann bei denjenigen Autoren, welche den
niyoga, die Adoption u. a. Formen der Substitution anerkennen, d1e sekundiren
Sohne. Uber die Teilung unter Briidern und den Anteil eines nach erfolgter
Adoption geborenen ehelichen Sohnes s. §§ 23, 21. Bel Stdras kann der
Vater auch einem illegitimen Sohn einen vollen Sohnteil geben, aber nach
dem Tod des Vaters brauchen die Briider ihm nur einen halben Teil zu
geben; ist er der einzige Sohn und sind auch keine Enkel von einer Tochter
des Erblassers vorhanden, so erhilt er das Ganze (M. 9, 179; Y. 2, 133f).
Der Grund dieser Bestimmung ist in der verachteten Stellung der Siudras zu
suchen, die dazu fiihrte ihnen nur die niedrigsten Heiratsformen zuzuweisen
und ihre Ehen nicht hoher als regellose Verbindungen zu stellen (Bawdh. 1,
20, 14—16 u. a.).

Nach den Sthnen kommen die Sohne der S6hne, nach diesen ihre S6hne;
die drei Descendenten und die drei Ascendenten bilden mit dem Erblasser
zusammen die engere Gemeinschaft der Sapindaverwandten (Bawdh. 1, 11, 9;
M. 9, 137, 186 f. u. a.), was den Zusammenhang des Erbrechts mit den Toten-
opfern illustrirt. Doch wird unter sapinda hiufig auch die Gesamtheit der
Agnaten verstanden, (so wohl Vas. 71, 81; Ap. 2, 14, 2), und so sind auch
die anderen Ausdriicke, mit denen die erbberechtigten entfernteren Verwandten
und Geschlechtsgenossen bezeichnet werden, wie sakulya, sagotra, gotraja,
bandlie, bandhava, jidtiu.a. (M. 9, 187; Baudh. 1, 11, 12; Gaut. 28, 21;
Vi.17, 10f; Y. 2, 135; Nar.13, 51; Bri. 25, 59, 62 u. a.) mehr oder weniger
unbestimmt., Die nihere Parentel schliesst die entferntere aus (M. 9, 187;
Ap. 2, 14, 2). Daher werden an der Spitze der Agnaten nicht selten aus-
driicklich der Vater oder beide Eltern oder die Briider genanut (4. 9, 185;
Vi.1q, 6ff; Y. 2, 135; Brk 25, 67, 63 u.a.). Nach Gawt. 28, 27 ist unter
nicht wiedervereinigten Briidern der ilteste als Erbe zu betrachten.

Eine Streitfrage bildete die Beteiligung der weiblichen Familien-
mitglieder, insbesondere der Witwe des Erblassers, an der Erbschaft eines
ohne minnliche Descendenz Verstorbenen. Nach Bawd/. 2, 3, 46 (und schon
Nirukta 3, 4) sind die Frauen unfihig zu erben, was mit einer Vedastelle
7S 6, 5, 8, 2 bewiesen wird, die freilich in der That auf die Somaopfer Bezug
hat. Auch A4p. 2, 14, 2—4 erwihnt die Witwe gar nicht und die Tochter nur
subsidiir nach den Sapindas. Gawt. 28, 21 fiigt zu den oben genannten Erben
noch die Witwe hinzu, womit aber nach Haradatte nur gesagt sein soll, dass
die Erben fiir die Frauen sorgen oder eventuell ihnen einen fiir ihren Unter-
halt ausreichenden Anteil an den Feldern u. s. w. anweisen sollen3, Eine
andere Moglichkeit besteht nach Gawt. 28, 22 darin, dass die Witwe durch
niyoga (§ 20) einen Sohn bekommt. Vas. 17, 55—66 fasst diese Moglichkeit
allein in das Auge. Auch Hgr. 4, 9 spricht der Witwe nur Unterhalt zu.
Sankkalikhita dagegen beruft direkt nach den Briidern die Eltern oder die
dlteste Frau zur Erbschaft. Vi 17, 4ff und Y. 2, 135f nennen sogar die
Witwe und dann die Téchter — wohl ein Uberrest von dem Vorrecht der
Erbtochter, s. § 21 — als die nichsten Erben beim Fehlen minnlicher Des-
cendenz; es ist auch vielleicht kein blosser Zufall, dass gerade diese beiden
Autoren auch die dandAu nach oder vor den entfernteren Geschlechtsgenossen
einschieben. Der Ausdruck dand/u ist allerdings unbestimmt und kann Ver-
wandte im Allgemeinen bezeichnen. Doch wird hdufig darunter in erster Linie
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der Mutterbruder verstanden, und nach einem oft citirten Text* giebt es ins-
besondere 9 bandiu: die Séhne der Vatersschwester, die Schne der Mutter-
schwester, die Sohne des Mutterbruders, dann die S6hne der Vatersschwester,
Mutterschwester und des Vatersbruders des Vaters, endlich die Sthne der
Vatersschwester und der Mutterschwester der Mutter und ihrer Mutterbriider.
Die Beteiligung der Cognaten an der Succession ist offenbar ein mindestens
ebenso sekundires Princip wie die Beteiligung der Frauen. Nach M. 9, 217
(vgl. Brk. 25, 63) ist in Ermangelung minnlicher Nachkommen die Mutter,
eventuell die Grossmutter viterlicherseits erbberechtigt, doch ist diese den
obigen Successionsregeln direkt widersprechende Vorschrift wohl ein spiter
ZusatzS. Nach MNar. 13, 28f, 51f hat die Witwe nur auf Unterhalt Anspruch
und zwar nur wenn sie ziichtig lebt, dagegen kann die Tochter erben, auch
nennt er die ddndiava als Erben. Auch die Schwester wird mehrfach neben
den Briidern als Erbin genannt, doch ist die Meinung wohl nicht die, dass
sie einen vollen Teil erhalten soll, s. § 23. In den fragmentarischen Smrtis
wird das Erbrecht der Witwe mehrfach anerkannt, jedoch an gewisse Be-
dingungen gekniipft. So soll nach Vyddha-M. (ed. HERBERICH) 92 die sohn-
lose Witwe den ganzen Erbanteil ihres Gatten erhalten, wenn sie einen ziich-
tigen und streng religivssen Lebenswandel fiihrt. 574 25, 46—71 giebt eine
Reihe sehr ausfiihrlicher, freilich auch héchst widerspruchsvoller Bestimmungen
iiber das Erbrecht der Witwe, Tochter und Mutter. Die Witwe ist die iiber-
lebende Hilfte ihres Gatten und soll daher sein ganzes Vermogen erben,
aber nur unter der Bedingung, dass sie ihm die srddd/a darbringt und andere
fromme und Wohlthitigkeitsakte verrichtet, oder sie soll nur die fahrende
Habe erben, und auch diese nur, wenn ihr Gatte nicht mehr in Giitergemein-
schaft mit seinen Agnaten lebte, oder sie soll iiberhaupt nur Unterhalt em-
pfangen. Nach Ka#y. 24, 55ff. soll die ziichtige Witwe beim Fehlen minn-
licher Descendenz ihren Gatten beerben, doch darf sie seinen Anteil an dem
Familiengut nicht verschenken, verpfinden oder verkaufen, muss bei den
Agnaten ihres Gatten leben, und diese erhalten das Vermégen nach ihrem
Tod. Zeigt sie sich ungefiigig, so brauchen die Agnaten ihr nur diirftigen
Unterhalt zu reichen. Wahrscheinlich sind diese starken Differenzen grossen-
teils mehr scheinbar als wirklich. Nachdem der ziygge abgekommen war,
musste fiir die Witwe in anderer Art gesorgt werden. Auch wenn sie zur
Erbin ihres Gatten erklirt wurde, so konnte sie doch iiber sein Vermdgen
nicht unbeschrinkt verfiigen, sondern stand ganz unter der Controle seiner
nichsten Agnaten, unter deren Schutz sie lebte, vgl. § 23.

Wo Verwandte fehlen, fillt das Erbe an den Konig (Gaut. 28, 42 u. a.).
So soll auch in dem speciellen Fall, dass ein von auswirts zugereister Kauf-
mann in seinem Reich stirbt, der Konig auf sein Eigentum Beschlag legen;
meldet sich binnen 1o Jahren kein direkter Erbe (dayada) oder Verwandter
(bandiu, j7iati) des Kaufmanns, so darf der Konig es behalten (NVar. 3,
16—18). Wahrscheinlich machten die indischen Fiirsten von diesem Heim-
fallsrecht einen noch weit ausgedehnteren Gebrauch als die Smrtis gestatten.
So wird es in der Sakuntali 138f (ed. PiSCHEL) als selbstverstindlich be-
trachtet, dass der Millionennachlass eines auf der See verungliickten reichen
Kaufmanns dem Konig zufillt, da derselbe keine Sthne hatte. Der Konig
Kumarapala verzichtet nach seiner Bekehrung freiwillig auf sein Recht das Ver-
mogen ohne S6hne verstorbener Erblasser einzuziehen (BUHLER, Hemacandra 30).
Das Erbe eines Brahmanen soll nach den Smrtis diesem Heimfallsrecht iiber-
haupt nicht unterworfen sein, sondern an den geistlichen Lehrer oder Schiiler
oder die Mitschiiler des Verstorbenen oder an die Gesamtheit der Brahmanen,
namentlich an gelehrte Brahmanen, gelangen, vgl. § 25. Der zum Beleg hiefiir



2. FAMILIEN- UND ERBRECHT. 87

citirte Vers (Bawdh. 1, 11, 16; Vas. 17, 86), wonach Brahmanengut schlimmer
als Gift ist, kommt auch in den Inschriften hiufig vor. Der hier den Brah-
manen gewidhrte Vorzug erinnert an ihre Bevorzugung bei gefundenen Schitzen,
die sonst auch dem Kbonig zufallen (7. 8, 30 ff. u. a.). Vielleicht hingt die
Unbestimmtheit der Smrtiregeln iiber das Erbrecht der entfernteren Verwandten
mit dem Heimfallsrecht des Konigs zusammen, zum Teil gewiss auch mit
der Seltenheit der Teilungen in Hlterer Zeit, da in ungeteilten Familien beim
Fehlen minnlicher Descendenz die mit dem Erblasser in Giitergemeinschaft
lebenden Verwandten auch seine Erben waren. Auch mochte es bei der
Weitherzigkeit des indischen Rechts in Bezug auf den Begriff der Sohnschaft
nicht allzuhiufig vorkommen, dass gar kein Sohn von irgend einer Art da
war. Erst die mittelalterlichen Juristen sind an die Aufstellung eines voll-
stindigen Systems der Erben gegangen, weichen dabei aber sehr bedeutend
von einander ab, namentlich tritt hier wieder wie bei der Teilung (§ 23) ein
sehr starker Unterschied zwischen dem bengalischen System und den iibrigen
hervor, der sich besonders auf die Stellung und Rechte der Frauen bezieht.
Um wenigstens eines dieser Systeme teilweise anzufiihren, so ist die Tabelle
der minnlichen Agnaten (gofraja) nach der M3t so aufzustellen®.

N oCon W
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Das Gewohnheitsrecht des Punjab stimmt auch hier wieder mehrfach mit
den Smrtis iiberein, obschon ihm der Zusammenhang des Erbrechts mit den
Totenopfern fremd ist?. Die Erbfolge ist streng agnatisch geordnet, nach
Parentelen und mit unbedingtem Reprisentationsrecht; nie geht das Familien-
gut aus dem gof (gotra) hinaus. Sind gar keine minnlichen Descendenten
vorhanden, so erbt die Witwe, aber sie kann das Familiengut nicht veriussern,
da es nach ihrem Tod wieder an die Agnaten ihres Gatten fillt, und kann
durch die Agnaten iiberhaupt in ihren Dispositionen mehr oder weniger be-
schrinkt werden. Die Tochter hat nur Anspruch auf Unterhalt bis zu ihrer
Verheiratung, doch finden sich auch Ansitze zu einem Erbrecht der Tochter,
wogegen anderwirts auch der Witwe nur Sustentation gewihrt wird®

1 GOLDSTUCKER, On the deficiencies in the present administration of Hindu

Law 19 ff. — 2 Vgl. Tag. Lect. 168—175; CALAND, Altind. Ahnencult 163. — 3 Vgl

Tag. Lect. 193, 286. — 4 Mit. zu Y. 2, 136 (COLEBROOKE 2, 6, 1). — § BUHLER

SBE 25, LXX. — 6 WEST and BUHLER3 123."— 7 TUPPER 2, 142. — 8 L c. 2,

101, 142, 258 u.s. f. Vgl. KoHLER ZVR 7, 201—217.

$ 25. Besondere Formen des Erbgangs. 1. Das Frauengut (s#7-
dhana), d. h. das peculium der weiblichen Familienmitglieder, und die besondere
Erbfolge in dasselbe® kommt teils der Sache, teils auch dem Namen nach
schon in den ilteren Dharmasiitras vor, namentlich bei Gaxt. 28, 24 ff., doch
giebt zuerst 7. 17, 18 eine Aufzihlung der verschiedenen Bestandteile des
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stridhana. Als solche nennt er die Geschenke, welche die Frau von ihren
Eltern, Sohnen, Briidern oder Verwandten erhalten hat, was ihr bei und nach
der Hochzeit geschenkt worden ist, das sw/éa und die von ihrem Gatten im
Fall ibrer Zuriickstellung hinter eine zweite Frau erhaltene Entschidigung
(adhivedanika). Unter sulka ist die nach einer auch bei anderen Viélkern vor-
liegenden Entwicklung? aus dem Brautpreis entstandene Zuwendung des Gatten
an die Frau vor oder bei der Hochzeit zu verstehen (§ 16). Das stridiana
soll, wenn die Eigentiimerin desselben Kinder hat, auf die Tdchter vererbt
werden, also eine ausschliesslich weibliche Erbfolge wie bei der beriihmten
»Gerade« des deutschen Rechts; doch darf man wohl annehmen, dass in
Ermanglung von Tochtern die Sthne erben sollen. Bei einer kinderlos ver-
storbenen Frau ist dagegen zu untersuchen, ob sie nach einer der vier htheren
oder der vier niederen Formen (§ 16) verheiratet war; im ersteren Falle fillt
ihr stridiana an ihren Gatten, im letzteren an ihren Vater. Der Gatte soll
hienach Vermdgensnachteile erleiden, wenn er nicht nach einer der orthodoxen
Formen heiratet, oder seine Ehe (vgl. Var. 12, 29) gilt in solchem Falle nicht
fiir so fest geschlossen als sonst; auch kann daran erinnert werden, dass die
gebriuchlichste der niederen Formen die Asurache ist und das aus dieser
Heiratsform stammende s#/Za urspriinglich dem Vater zukam, an den es so
durch Vererbung zuriickfallen soll. V. 2, 142—144 (vgl. 117) stimmt mit
Vi.in der Hauptsache iiberein, auch M. 9, 131, 194, 196 f., Vdr. 31, 8 f. u. a.
verfligen #hnlich, desgleichen Ma/k. 13, 45, 12 (= M. 9, 131). Die weibliche
Erbfolge in den Schmuck und die Ausstattung der Mutter oder iiberhaupt
thr stridhana, erwihnen auch Bawdlh. 2, 3, 43, Vas. 17, 46, Gaut. 28, 24,
Gaut. (vgl. Brh. 25, 86; M. 9, 131) mit dem interessanten Zusatz, dass es
zunichst an die unverheirateten und daher einer Versorgung bediirftigen, erst
subsididr an versorgungsbediirftige verheiratete Tochter gelangen soll. Bei
einer Teilung des Vermidgens soll der Schmuck der Frauen nicht mit zur
Teilung gebracht werden, sondern ihnen reservirt bleiben (Ap. 2, 14, 9; Vi
17, 22; M. 9, 200). Ebenso soll auch das sw/ée nach der allerdings viel-
deutigen und vielfach gedeuteten Stelle Gawt. 28, 24 f. zuerst auf die Mutter
und erst nach deren Tod auf die Briider vererbt werden. Jiinger ist wohl
die Auffassung, dass das s##d/ana zwischen den Sohnen und Téchtern geteilt
werden soll, so nach M. 9, 192, 195, Nar. 31, 9, Brk 25, 87 u. a. Katy. 24,
94—097 ldsst das von Verwandten geschenkte s#zd/ana wieder an dieselben
zuriickgehen, das iibrige sollen zunichst die (unverheirateten) TSchter, eventuell
die Sthne und die verheirateten Tochter erhalten; hat die Erblasserin keine
Kinder, so erben, falls sie nach einer niedrigen Form verheiratet war, ihre
Eltern, jedoch sollen Liegenschaften stets an die Briider kommen. Die Be-
riicksichtigung des Mannesstamms und die Unterscheidung verschiedener Arten
des stridhana einschliesslich Immobilien -bei der Vererbung deuten auf eine
Epoche, in der dasselbe sich weit iiber blosse Schmuck- und Gebrauchs-
gegenstdinde hinaus entwickelt hatte. Eine solche Entwicklung verraten auch
die namentlich bei Kd#y. 24, 80—92 wieder sehr complicirten Bestimmungen
tiber das Dispositionsrecht der Frau iiber ihr s###dkana. Ganz nach Belieben
soll sie die Geschenke liebender Verwandten (sewddyika) verwenden, ver-
schenken oder verdussern diirfen, selbst wenn sie in Immobilien bestehen.
Weder ihr Gatte, noch ihre Blutsverwandten haben ein Recht auf ihr st#ridiana
und sollen es ihr bei gewaltsamem Gebrauch mit Zinsen zuriickerstatten und
eine Busse bezahlen; doch wird auch der Fall in Betracht gezogen, dass sie
freiwillig ihrem Gatten ihr s#77d%ana leiht, etwa zum Betrieb seiner Geschiifte.
Selbst von dem Gatten nur versprochenes s#id/ana miissen ihr die Sohne
nach seinem Tod auszahlen, jedoch nur wenn sie bei seiner Familie, nicht
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bei ihrem Vater lebt. Uberhaupt soll man den Frauen mbglichst viel st7idkana
schenken, jedoch nicht iiber 2000 pane und keine Immobilien. Nicht unter
den Begriff des s#7idiana fillt das von einer Frau durch ihre Kunstfertigkeit
Erworbene oder ihr von Fremden Geschenkte; sie kann hieriiber nur mit
Zustimmung ihres Gatten verfiigen. Solche Vorschriften waren nétig in einer
Zeit als das stidhana einen grosseren Umfang angenommen hatte; da die
Frau den Haushalt fiihrte und die tiglichen Einnahmen und Ausgaben durch
ihre Hinde gingen (M. g, 11), so fehlte es ihr nicht an Gelegenheit zu Uber-
griffen, die das ganze Familienvermdgen untergraben konnten (Ndr. 12, 92).
Als ebenso bedenklich musste es erscheinen, nach ihrem Tod die etwa in
ihrem Besitz befindlichen Liegenschaften auf ihre Tochter iiber- und dadurch
aus dem go/re hinausgehen zu lassen.

Die vielfach divergirenden Angaben der Smrtis iiber das s#id/ana und
seine Vererbung haben dem Scharfsinn und der Spitzfindigkeit der indischen
Commentatoren, und die oft noch stirker differirenden Lehren der letzteren
der Auslegungskunst der englischen Richter ein reiches Feld zur Bethitigung
geboten. So hat sich z. B. eine fast endlose Diskussion an die freilich héchst
sophistische Deduktion der /7 gekniipft, dass unter s#7diana der etymo-
logischen Grundbedeutung dieses Worts gemiss jeder beliebige Besitz einer
Frau zu verstehen und daher jeder solche Besitz nach dem besonderen Erb-
gang zu vererben sei, den die Smrtis fiir das s#idkana d. h. das peculium
der Frau aufstellen.

2. Mehrere abgeteilte Verwandte (vibhakia dayida) kdnnen unter 51ch
wieder eine neue Erbvereinigung eingehen. Sie heissen dann samsrstin, sam-
s7sta und beerben sich in Ermanglung minnlicher Descendenz gegenseitig,
mit Ausschluss der iibrigen Verwandten (Gawt. 28, 28; M. 9, 212; Vi. 17, 17;
Y. 2, 138; Brk. 25, 76). Doch tritt auch die Ansicht hervor, dass eine solche
Wiedervereinigung sich nur auf fahrende Habe beziehen konne, weil auf die
Liegenschaften alle Sapindaverwandten gleiches Anrecht haben (Hdr. 4, 22;
Prajapati). Die beriichtigten Dunkelheiten der viel commentirten3 Stelle
Y. 2, 139 beruhen wohl nur auf einer schlechten Lesart der A/7%; liest man
mit Apar. nanyodaryadhanam haret und sodaryo nanyamatykal, so kommt der
einfache Sinn heraus, dass Stiefbriider sich nie beerben konnen, selbst wenn
sie »wiedervereinigt« sind4. Zweifelhaft bleibt nach den Smrtis die Stellung
der anderen Erben, namentlich der Witwe, bei einem ohne minnliche Des-
cendenz verstorbenen (samsrstin), weshalb diese Frage von den spiteren
Juristen lebhaft diskutirt wurde und einen der Streitpunkte zwischen /77 und
Dayabh. bildet. Heutzutage scheint die »Wiedervereinigung« im Ganzen wenig
vorzukommensS,

3. Die geistliche Verwandtschaft, die bei der gewdhnlichen Erbfolge
nur bei dem ginzlichen Mangel verwandter Personen in Betracht kommt (§ 24",
kann bei Mitgliedern eines geistlichen Standes oder Ordens ein direktes Erb-
recht begriinden. So soll nach V7. 17, 15f. die Habe eines Einsiedlers im
Walde (vanaprast)ia) nach seinem Tod auf seinen Lehrer, eventuell auf seinen
Schiiler iibergehen. Y. 2, 137 dehnt diese Erbfolge auch auf die Habe eines
Asketen (ya#/) und (lebenslinglichen naisthika) -Brahmanenschiilers (brama-
¢drin) aus und nennt als deren Erben den geistlichen Lehrer, einen tugend-
haften Schiiler, ein Mitglied der gleichen frommen Bruderschaft und einen
der die gleiche heilige Stitte bewohnt (so nach Apaer.). Freilich ist die
praktische Bedeutung dieser Regel nicht gross, da man beim Eintritt in den
Monchsstand (pravrajyd) in der Regel alles weltliche Vermogen aufgab und
dasselbe unter die Verwandten verteilt wurde (§ 24). Noch heutzutage kommt
dieses geistliche Erbrecht nicht selten vor, am bekanntesten ist wohl der Fall
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der Gosavisekte. Bei den Gosavis ernennt der gwrx hiufig schon bei Leb-
zeiten einen seiner Schiiler zu seinem Nachfolger und Erben, aber auch ein
Schiiler eines Schiilers, ein Lehrer, Mitschiiler und andere geistliche Verwandte
konnen ihn beerben.

1 Vgl. Tag. Lect. 226—270. — 2 Vgl. KoHLER ZVR 3, 431; SCHRADER, Sprach-
vergl. u. Urgesch. 552f. — 3 Vgl. GOLDSTUCKER, On the deficiencies 7 f.; RoTH
bei MAYR, D. ind. Erbrecht 134; MAYNE § 502 u. a. — 4 Tag. Lect. 194 f,, 286. —
5 MAYNE L c.; Tag. Lect. 224. — 6 WEST and BUHLER3 550—567.

3. SACHEN- UND OBLIGATIONENRECHT.

§ 26. Besitz, Eigentum und Ersitzung. Eigentum und Besitz
werden im indischen Recht bestimmt unterschieden. Wihrend der Besitz
durch Ableitungen von &4z »geniessen, beniitzen, besitzen« wie biukti, bhoga,
upabhoga »Besitze, bhoktr, upabhokty »Besitzer« ausgedriickt wird, dient zur
Bezeichnung des Eigentums das Pronomen szam »suum« nebst Ableitungen
davon wie svamin »Eigentiimer«, svatva, svamya, svamitva »Eigentumsrechtc,
ferner Substantive in der Bedeutung »Habe, Gut, Erbe« wie dZana, dravya,
viktha u. a. Wesen und Entstehung des Eigentums haben schon in sehr alter
Zeit den Gegenstand philosophischer Erorterungen gebildet. So bestehen nach
Gaut. 10, 39 die Quellen des Eigentumsrechts in Erbschaft, Kauf, Teilung,
Besitzergreifung (von herrenlosem Gut) und Finden, wozu bei Brahmanen noch
der Empfang von Geschenken, bei Ksatriyas die Kriegsbeute oder Eroberung,
bei Vaisyas und Stdras der Lohnerwerb kommt. Von besonderem Interesse
ist hier die Occupation einer res nullius als Begriindung des Eigentums. Daher
entsteht Grundeigentum dadurch, dass man ein unbebautes Stiick Land urbar
macht, indem man die Biume fillt (4. 9, 44). Ebenso gehort das erlegte
Wild demjenigen der es zuerst getroffen hat; wer es nachher noch trifft, hat
seine Pfeile vergeblich versendet. Selbst durch die Bestellung eines nur voriiber-
gehend brach gelegenen Grundstiicks erwirbt man gewisse Rechte auf dasselbe.
In den indischen Inschriften begegnet hiufig der Ausdruck, dass ein Dorf
oder Grundstiick &4amicchidranydyena geschenkt sei. Damit ist offenbar ge-
meint, dass dem Beschenkten alle Rechte desjenigen zustehen sollen, welcher
ein Grundstlick zuerst urbar gemacht hat; also ganz die nimliche Auffassung
wie in den Gesetzbiichern®. Nach den letzteren erwirbt man einigermassen
dhnliche Rechte auch auf ein Grundstiick das 5 oder 3 Jahre oder wenigstens
1 Jahr lang brach gelegen hat (afazz, kkila, ardhakhila). Zwar darf der
rechtmissige Eigentiimer es von dem Besteller reclamiren, aber letzterer darf
den Ertrag behalten und muss fiir seine Mithe von dem Eigentiimer entschidigt
werden (/Vdr. 11, 23—27). Andere Autoren lassen als die allen Stinden ge-
meinsamen legitimen Arten des Erwerbs nur die drei: Erbschaft, Geschenke
und Kauf oder Mitgift der Gattin gelten. Diese Einteilung der Erwerbsarten
wird von einer wohl jiingeren durchkreuzt, wonach es 1., sieben weisse Arten
von Erwerb giebt, nimlich religivsses Wissen, Tapferkeit, Kasteiungen, (die
Mitgift einer) Braut, Unterricht, Opfer und Erbschaft, 2., sieben gefleckte
Arten, nimlich Geldverleihen, Ackerbau, Handel, der Preis (fiir ein Middchen),
Kiinste, Dienst, Vergeltung (fiir erwiesene Wohlthaten), 3., sieben schwarze
Arten, nimlich Bestechung, Spiel, Botendienst, (Zufiigung von) Schmerz,
Filschung, Raub, Betrug (Nar 1, 44—49, vgl. V7. 58). Die Friichte, die,
man aus der Anwendung seines Vermogens zieht, besonders bei Opfern u. a.
religivsen Handlungen, entsprechen der Art wie man es erworben hat. Wie
wenig blosser Besitz Eigentumsrechte verleihen kann, ist in einem oft citirten
Texte des Smyrtisamgraia ausgedriickt: »Wenn Einer etwas in Hinden hilt,
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so wird er dadurch noch nicht zum Eigentiimer davon; liegt denn nicht z. B.
bei gestohlenem Gut der Fall vor, dass das Eigentum des Einen sich in der
Hand eines Andern befindet?« »Daher«, fihrt der Text fort, »ist das Eigen-
tumsrecht nur durch die Wissenschaft (sd@s#7e), nicht durch blosse natiirliche
Wahrnehmung zu erkennen, denn sonst kdnnte man nicht mit Grund sagen,
dass das Eigentum des Einen von einem Andern weggenommen worden sei.
Die legitimen Erwerbsarten, nimlich Geschenke, Beute, Handel und Dienst
nach der Reihenfolge der Stinde, sind in der Wissenschaft einzeln aufgezihlt.«
Diese Auffassung, dass das wahre Eigentumsrecht nur mit Hiilfe der Wissen-
schaft erkannt und festgestellt werden konne, hat frithe in der indischen Juris-
prudenz und Philosophie Wurzel geschlagen, aber auch schon frithe eine
Reaktion erzeugt seitens derjenigen, welche darauf hinwiesen, dass auch die
in den Smrtis aufgezihlten Erwerbsarten lediglich aus Beobachtung des tig-
lichen Lebens abstrahirt seien und iiberhaupt die gesetzlichen Bestimmungen
der Smrtis wie die Regeln der Grammatik nur das von jeher Ubliche dar-
stellen und bekriftigen sollen, dass daher das Eigentumsrecht etwas auf der
tiglichen Erfahrung, nicht auf der Wissenschaft oder heiligen Lehre (séstra)
Beruhendes sei. Wihrend der religits-wissenschaftliche Charakter des Eigen-
tums besonders von Jimuatavikana, Raghunandana u. a. Bengalen verteidigt
wurde, wird die Lehre »das Eigentum ist weltlich« svefvam lawkikam schon
in der Mitiksara, dann in der Swmrticandrika, im Viramitrodaya, Vyava-
haramayikha, Searasvativilisa u. a. Werken des Siidens und Westens vertreten.
Das zuletzt genannte siidindische Werk geht vielleicht am weitesten in dieser
Richtung, indem es die Entstehung des Eigentums aus rein weltlichen Akten
betont, wihrend in der Mifdksara nur die weltlichen Wirkungen des Eigen-
tums hervorgehoben werden.

Von der oben als eine der Erwerbsarten erwihnten Occupation einer
herrenlosen Sache ist die Ersitzung zu unterscheiden, die vor Augen des
Eigentlimers und mit seiner Zulassung stattfindet. Die allgemeine Regel geht
dahin, dass nach zehn Jahren dem rechtmissigen Eigentiimer, der, obwohl er
zugegen ist, keinen Einspruch erhebt, sein Recht auf das von einem Andern
occupirte Gut verloren geht (Gawut. 12, 37; M. 8, 147; Vas. 16, 17 u.a.),
wie ein Zeitraum von 1o Jahren iiberhaupt die gewdhnliche Verjihrungsfrist
zu sein scheint (Vdr. 13, 41). Doch galt dies offenbar fiir ein gefdhrliches
Princip, da das Bestreben unverkennbar ist, seine Wirksamkeit durch Statuirung
moglichst vieler Ausnahmen zu beschrinken. So findet, da die Ersitzung die
Moglichkeit eines Einspruchs seitens des Berechtigten voraussetzt, dieselbe
nicht statt, wenn derselbe geistesschwach oder minderjihrig, d. h. weniger als
16 Jahre alt ist (Gaxt. 1l c. u. a.). Ebenso sollen die Rechte Abwesender
gewahrt werden, weshalb z. B. ein geistlicher Schiiler, der auswirts eine 36
Jahre in Anspruch nehmende Observanz verrichtet, oder ein reisender Kauf-
mann bei ihrer Heimkehr ihr Eigentum reclamiren konnen; erst nach 5o Jahren
soll ihr Eigentumsrecht erloschen, wenn Fremde sich ihres Guts bemichtigen,
und Freunden oder Verwandten gegeniiber cessirt es iiberhaupt niemals (Quot.
fr. Nar. 4, 7—10; Katy. 8, 7). Demgemidss wird auch im Erbrecht betont,
dass ein aus der Fremde kommender Erbe jeder-Zeit den ihm gebiihrenden
Anteil an dem Familiengrundstiick gegen seine Geschlechtsgenossen (gofraja)
. geltend machen kann, selbst wenn er im 3., 5. oder erst im 7. Glied von
dem ausgewanderten Erblasser abstammt (B7%. 25, 22—26). Wesentlich ist
auch, dass der Besitz ununterbrochen ausgeiibt wurde; die Ersitzung findet
nur dann statt, wenn durch Urkunden oder Zeugen bewiesen werden kann,
dass das beanspruchte Haus oder Feld nicht cAinnabkoga, d.h. der Besitz
desselben nicht unterbrochen war (Br4. 9, 15; Nar. 13, 48). Gewissen Kate-
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gorien von Eigentiimern wird die Rechtswohlthat erwiesen, dass ihr Eigentum
iiberhaupt keiner Ersitzung unterworfen ist; diesen Vorzug geniessen ausser
den schon erwihnten unmiindigen oder schwachsinnigen Personen auch Fiirsten
und ihre Beamte, Frauen, Srotriyas und Asketen (Gawut 12, 38; Y. 2, 25;
Brh. 9, 21 u. a.). Natiirlich gilt die Ersitzung auch nicht bei Gegenstinden,
die man leihweise oder durch Hinterlegung oder Verpfindung in Besitz be-
kommen hat (Vas. 16, 18; Nar. 1, 81 u. a.), auch nicht bei Sklavinnen (/7.
8, 149 u. a.), worunter vielleicht Concubinen zu verstehen sind, die auch bel
einer Vermogensteilung ihrem Gewalthaber verbleiben sollen (Gawt. 28, 47).
Ganz besonders aber kommt es bei der Ersitzung darauf an, ob sich der
Besitz auf Liegenschaften oder auf fahrende Habe erstreckt. Nach Gauwt.
12, 39 sollen ausser Sklavinnen auch Tiere und Grundstiicke der Ersitzung
nicht unterworfen sein; man wird durch diese Bestimmung an die erbrecht-
lichen Texte erinnert, welche die Unteilbarkeit der Immobilien aussprechen
($ 23). Die Immobilien, urspriinglich der einzige wertvolle Besitz, sollten der
Familie unter keinen Umstinden entfremdet werden. Bei jiingern Autoren ist
jedoch auch von der Ersitzung von Immobilien hiufig die Rede, nur soll
dieselbe nach Y. 2, 24 zwanzig Jahre, also doppelt so lange als bei Mobilien
wihren. Die spiteren Smrtis sind iiberhaupt fiir lingere Ersitzungs- und Ver-
jahrungsfristen, so spricht Br/Z. 9, 7 allgemein von 30, Kafy. 8, 6 sogar von
6o Jahren. Auch wird die Lehre vom Erwerbs- oder Besitztitel (dgama) aus-
gebildet. Kann der Besitzer beweisen, dass er das Streitobjekt durch Kauf,
Schenkung oder sonst in rechtmissiger Weise erworben hat, so muss er im
Besitz desselben belassen werden (/7. 5, 185); hingegen ist derjenige, welcher
sich nicht durch eine Urkunde oder sonst als rechtmissiger Besitzer ausweisen
kann, wie ein Dieb anzusehen und zu bestrafen, wenn er das Objekt auch
noch so lange in Besitz gehabt hat (MVar. 1, 85—87). Doch giebt es auch
nach den spiteren Autoren eine legitime Ersitzung ohne Erwerbstitel. So soll
schon bei dem Sohn des ersten Besitzers der Besitz mehr gelten als ein Er-
werbstitel, falls nicht etwa schon zwischen dem ersten Besitzer und einem
andern Pritendenten ein ungeschlichteter Streit iiber das Objekt geschwebt
hat; ganz unanfechtbar und unabhingig von einem Erwerbstitel aber wird
der Besitz (b/ukti), der als tripurusigatc drei Generationen {iberdauert
hat. Hierauf beziehen sich die Bezeichnungen pawrusi, dvipaurust, tripauruse
bhukti »Besitz von einer, zwei oder drei Generationen«, wobei die Generation
zu 30 Jahren gerechnet wird. Der »Besitz von drei Generationen« soll be-
sonders flir unvordenkliche Zeiten (asmdrte %dle) in Betracht kommen; die
Mit. u. a. Commentare erkliren diesen Ausdruck als das, was einen Zeitraum
von 1oo Jahren iibersteigt (VzZ. 5, 186 f.; Y. 2, 29—29; MNar. 1, 88—91; Bri.
9, 23—29; Kdty. 8, 1—8). Eine Begiinstigung frommer Stiftungen involviren
die Regeln, dass gegen eine Stiftungsurkunde (sdsana) selbst der Besitz von
drei Generationen nicht aufkommen kann, und dass ein Complex von Liegen-
schaften, der in einer solchen Urkunde vorkommt, demjenigen rechtmissig
gehoren soll, der auch nur einen Teil davon wirklich besitzt (Br4. 9, 30, 18).

Die Tendenz, einer Occupation und Ersitzung des Familienguts durch
Fremde vorzubeugen, hiingt mit der urspriinglichen Unteilbarkeit desselben
(S 23) zusammen und ldsst sich noch in dem heutigen Gewohnheitsrecht des
Siidens beobachten3). Dabher tritt auch Ersitzung erst nach 1oo Jahren ein,
und auch dann wie nach den Smrtis nur, wenn der Besitz ununterbrochen
war (»Nywedbhogy« = niravadkiblioga?); bei unterbrochenem Besitz (»Su-
wedhbhogy« = sqvadhibhoga?) muss der Besitzer das Besessene an den Eigen-
timer herausgeben, wird aber entschiddigt*. Wer verpfindete Immobilien von
dem Pfandgldubiger kauft, kann sie nach 6o Jahren als sein freles Eigentum
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betrachten, ausser wenn der urspriingliche Eigentiimer wiederholt sein Anrecht
darauf geltend gemacht und dadurch die Verjihrung unterbrochen hats Auch
der Ausdruck 44z fiir Brache (= 4/%#/a) hat sich noch erhalten, im 3. Jahr
nach der Urbarmachung heisst das Land 4kef = Zsetra®. Die Rechte ab-
wesender Erben werden besonders im Punjab sorgfiltig gewahrt, doch miissen
die heimkehrenden Erben ihren Verwandten ihre Auslagen zurlickerstatten?.
Uber die sdsana s. § 35.

t BUHLER EI 1, 74. — 2 Mit. (Bomb. 1882) 189; VPiram. (ed. G. Sarkar) I,12;

May. (ed. Mandlik) 32; Sarasvativilase §§ 401 fl. — 3 WEST and BUHLER 3 692. —

4 STEELE, Castes 282 f, — 5 1. ¢. 253. — © GRIERSON, Bihar Peasant Life § 797. —

7 TUPPER 3, 145 ff.

§ 27. Feldgemeinschaft und Grenzstreitigkeiten. Wichtiger als
iiber die »religivse« oder »weltliche« Entstehung des Eigentums wire es fiir
den Historiker, iiber die Frage Aufschluss zu erhalten, ob Gesamt- oder Privat-
eigentum die vorherrschende Form des Eigentums war. Das Gesamteigen-
tum ausgedehnter Familienverbinde war zweifellos sehr verbreitet (§ 22), weit
weniger deutlich und sicher sind die Spuren eines Gesamteigentums der Dorf-
gemeinden in den Smrtis. Wohl bilden die Dorfer in politischer Beziehung
eine Einheit, die kleinste in dem bekannten Schema, das die Smrtis (V7. 3, 7 ff.
u. a.) fiir die Verwaltung eines indischen Fiirstentums aufstellen. An der
Spitze des Dorfs steht der gramadkiipa, gramani, der gramakita, gramapati,
pattakila der Inschriften, der moderne pafi/, der gamabhojaka der Jatakas,
ein vom Konig eingesetzter, jedoch erblicher Beamter, der die Criminalpolizei
ausiibt und den Bauern die Steuern auferlegt und abnimmt, die er nach Ab-
zug seines Anteils seinen Vorgesetzten iibermittelt’. Die Einwohner eines
Dorfs tragen auch gemeinsam die Verantwortlichkeit fiir vermutete Viehdieb-
stihle eines der Einwohner, wenn nimlich die Spur des gestohlenen Viehs in
thr Dorf fiihrt und sich von dort nicht weiter verfolgen ldsst (NVar. 14, 23).
Gegen die Nachbardorfer ist das Dorf nach allen Seiten hin sorgfiltig abge-
grenzt, s. u. Im weiten Umkreis um das Dorf dehnt sich das Weideland aus,
dessen Breite 1oo Bogenlingen, d.h. etwa 600 Fuss betragen soll, bei grosse-
ren Dorfern oder »Stidten« entsprechend mehr (M. 8, 237; V. 2, 167). Auf
dem Weideland, das daher zu den unteilbaren Gegenstinden gerechnet wird
(M. 9, 219; Vi. 18, 44), grast und tummelt sich das Vieh der Dorfbewchner
unter der Aufsicht der Hirten, die es davon abhalten miissen, auf den an-
grenzenden Feldern Schaden anzurichten (M. 8, 240 u. a.). Die Felder hin-
gegen, meist mit Einzdunungen versehen, scheinen durchweg einzelnen Eigen-
tiimern (ksetrin, ksetrika, ksetrasvamin) zu gehoren, die daher fiir den auf
ihrem Eigentum angerichteten Schaden Ersatz verlangen konnen (M. 8, 241 u.a.).
Auch zu Vergleichen wird das Privateigentum an Feldern beniitzt und z. B.
darauf hingewiesen, dass der Same, der durch Wasser oder Wind in ein
fremdes Feld gefithrt wird und dort aufgeht und Frucht trigt, lediglich dem
Eigentiimer dieses Feldes zu gute kommt (M. 9, 54; Nar. 12, 56). Die Friichte
solcher Biume, die auf dem Grenzrain zwischen zwei Feldern emporgewachsen
sind, sollen den Eigentimern der beiden Felder gemeinsam gehoren (Var.
11, 13). Ein Pichter eines fremden Feldes, der dem Eigentiimer die Hilfte
des Ertrags als Pacht zahlt, heisst ardkika, ardhasirin (Vi. 57, 16 u. a.); ein
fauler Pichter ist strafbar und muss das gepachtete Land einem Andern zur
Bestellung iiberlassen (Y. 2, 158). Auch die von Brk. 14, 21—26 erwihnten
Genossenschaften zu gemeinsamer Bodenbestellung sind offenbar nicht auf
urspriingliche Feldgemeinschaft zu beziehen, da er besondre Vorsicht in der
Auswahl der Teilnehmer empfiehlt und diese lindlichen Genossenschaften in
Zusammenhang mit der Lehre von den Handelsgesellschaften bespricht. Eher
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konnen zwei in der A7 191 f. (1, 1, 31 f. COLEBROOKE) citirte anonyme Texte
auf ein Gesamteigentum und Retractrecht der Dorfgemeinde bezogen wer-
den. Der eine Text erklirt den Verkauf von Liegenschaften iiberhaupt fiir
unzuldssig und selbst eine Verpfindung nur mit Zustimmung (der Berechtigten)
als moglich; der andre macht die Besitziibergabe von Grundstiicken von sechs
Bedingungen abhingig, nidmlich der Zustimmung der Dorfgemeinde (svagréma),
der Verwandten (;7a#i), der Nachbarn (:amam‘a) und der Erben und der
Ubergabe von Gold und Wasser (Zeichen einer Schenkung). Die Commen-
tatoren nehmen freilich diesem Text jede Bedeutung, indem sie die Mitwir-
kung der Dorfgemeinde u. s. w. auf eine blosse Beurkundung des Akts be-
zichen; doch kann die Stelle ein Uberrest aus einer Zeit oder Gegend sein,
wo ein wirkliches Einspruchsrecht der Gemeinde bei Besitziibertragungen
bestand.

Dass im Allgemeinen zwar die Dorfer sich nach aussen hin abschlossen,
aber innerhalb der einzelnen Dorfer Privateigentum der Felder bestand, be-
weisen am besten die Regeln der Smrtis iiber Grenzstreitigkeiten, welche
einen der gewdhnlichsten Processgriinde gebildet haben miissen. Es ist die
Rede von Grenzen (simd, maryada) sowohl zwischen zwel Lindern und zwel
Dérfern als zwischen zwei Feldern und Hiusern. Die Grenze ist entweder
sichtbar (prakasa) oder geheim (aprakdsaz). Unter den sichtbaren Grenzen
sind im Allgemeinen die Grenzzeichen (sef) zu verstehen, die nach A 8, 245
im Sommer, wenn die Sonne alle Griser und Kriuter versengt hat, am besten
zu sehen sind; die eigentliche Bedeutung von sefx ist »Damme«, wie die Dimme
auch speciell als Grenzzeichen erwihnt werden und noch heutzutage z. B. in
Behar zur Bezeichnung der Grenzen eines Feldes dienen® Zu den sichtbaren
Grenzzeichen gehoren auch natiirliche Grenzen, namentlich Berge und Stréme,
die dazu dienen, zwei Nachbarlinder oder Nachbardorfer gegen einander ab-
zugrenzen. Hohe Biume, wie z. B. heilige Feigenbiume, Palmen, Bambus,
Banianen, werden ebenfalls hervorgehoben, ferner Striucher und Gestriipp,
Steinhaufen, kiinstliche und natiirliche Erhhungen, Ameisenhaufen, Seen, Teiche,
Brunnen, Cisternen, Kanile, Strassen, Vertiefungen, Griben, Heiligtiimer,
Tempel u. a. Geheime Grenzzeichen sind Steine, Knochen, Kohlen, Scherben,
Sand, Asche, getrockneter Kuhmist u. a. durch die Erde nicht leicht angreif-
bare Gegenstinde, die man in Kriige fiillt und auf der Grenze vergribt, wes-
halb eine solche Grenze eine Vergrabungsgrenze (naidiianz simé) genannt wird.
Die geheimen Zeichen sollen besonders den Kindern gezeigt werden, und
diese sollen sie, wenn sie zu Minnern herangewachsen sind, wieder ihren Kin-
dern zeigen, damit sich die Kenntnis der Grenze von einer Generation zur
andern fortpﬂanzt (Br/z 19, 6 f.). Auf Verrlickung einer Grenze, wie auch
auf Ubergriffen in ein Nachbargebiet, z. B. indem man iiber die Grenze hinaus
ackert, stehen strenge Leibes- und Geldstrafen (Vi. 5, 172; M. 9, 291; Y. 2,
155). Bei den Gesetzen iiber die Schlichtung von Grenzstreitigkeiten wird
hauptsichlich der Fall eines Streits zwischen zwei Nachbardorfern in Betracht
gezogen. Es miissen die Grenzzeichen untersucht und Zeugen vernommen
werden, und zwar gilt als besonders massgebend das Zeugniss alter und an-
gesehener Einwohner, solcher, die von Alters her ortsansissig (mawla) sind,
auch wenn sie zur Zeit in einer andern Gegend wohnen, dann der Nachbarn
oder iiberhaupt solcher, die sich hiufig in der Nihe der streitigen Grenze
aufhalten, sel es um zu ackern, oder als Hirten, Vogelsteller, Schlangenfinger,
Jager, Fischer, Wurzelgriber, Waldbewohner jeder Art. Solche Leute sind
nach den Commentaren vermdge ihrer unstet umherschweifenden Lebensweise
in der Lage, die Grenzen des Dorfs, die hiufig durch eine Odung oder Wild-
nis filhren mochten, am besten zu kennen. Zur Erhohung der Feierlichkeit



>

3. SACHEN- UND OBLIGATIONENRECHT. 95

sollen die Zeugen oder als Schiedsrichter gewihlten Nachbarn rote Kleider
anziehen, rote Krinze aufsetzen, ihr Haupt mit Erde bestreuen und in diesem
Aufzug die Grenze begehen und festsetzen; oder ein einzelner Mann, der das
allgemeine Vertrauen geniesst, soll hiemit beauftragt werden (M. 8, 256; Y. 2,
152; MNVdr. 11, 10). Ein solcher Akt hat den Charakter eines Gottesurteils;
es wird daher abgewartet, ob nicht etwa dem, der die Grenze festsetzt, binnen
kurzer Zeit irgend ein Ungliick zustdsst, in welchem Fall seine Festsetzung
fiir falsch gilt (Ka#y. 18, 19). Verlassbare Zeugenaussagen werden besonders
durch die Androhung hoher Geldstrafen fiir falsches Zeugnis zu erzielen ge-
sucht. Sind die Angrenzer bestochen und machen eine wissentlich falsche
Aussage, so sollen entferntere Nachbarn gehort werden (Kda#y. 18, 10). In
letzter Instanz soll der Konig die Grenze bestimmen, er soll nach M. 8, 255
iberhaupt bei allen Grenzstreitigkeiten angerufen werden und die Namen der
vernommenen Zeugen in eine Urkunde eintragen lassen, wie die Grenzvertrige
(stmapattra) auch sonst erwdhnt werden. Fiir Streitigkeiten iiber ein Haus
oder Feld wird auch ein ganzer Instanzenzug aufgestellt, nimlich 1) Entschei-
dung des Grenzstreites durch die Nachbarn; wenn diese uneinig sind, 2) durch
Urkunden; 3) durch die Altesten oder sonstige Vertreter der Dorf- oder Stadt,
gemeinde; 4) durch zehnjihrigen ununterbrochenen Besitz (Sanklzalz,é/zzta)
Auch Differenzen iiber Girten, Pflanzungen, Brunnen, Tempel, Teiche, Her-
bergen, Paldste, Leitungen fiir Regenwasser u. a. Immobilien finden Erwihnung-
was fiir ein sehr ausgebildetes Individualeigentum spricht. An die Hiufigkeit
grosser Uberschwemmungen in Indien erinnern die Bestimmungen iiber Ver-
dnderungen eines Flussbetts und der lings desselben laufenden Grenze zwi-
schen  zwei Nachbardorfern oder -feldern: der hiedurch entstehende Gewinn
oder Verlust ist als eine gottliche Fiigung ruhig hinzunehmen, gerade wie man
sich gegen eine konigliche Verordnung nicht auflehnen darf, doch soll ein
schon bestelltes Feld, das von den Fluten fortgerissen und anderswo ange-
schwemmt wurde, bis zur Ernte dem urspriinglichen FEigentiimer iiberlassen
werden (Br/. 19, 16—21).

Dimme (sef#) und Brunnen (Z#pa) geben ihrer Wichtigkeit fiir die
Bewisserung wegen Anlass zu besonderen Gesetzesbestimmungen, die nebst
einer Reihe anderer polizeilichen Bestimmungen gewdhnlich an die Lehre von
den Grenzstreitigkeiten angeschlossen werden. Der Anlegung eines Dammes
auf seinem Feld durch einen Nachbar soll sich der Eigentimer des Grund-
stiicks nicht widersetzen, wenn dadurch nur wenig Land verloren geht und
der Gewinn an Wasser den Verlust an Boden iiberwiegt. Wer dagegen ohne
den Eigentiimer zu fragen einen in Verfall geratenen alten Damm wiederher-
stellt, soll denselben nicht beniitzen diirfen; erst nach dem Tod des Eigen-
tiimers und seiner Erben kann dergleichen nach Einholung der koniglichen
Erlaubnis gestattet werden (MVar. 11, 17—22; V. 2, 156). Die Eigentiimer
zweier Nachbarhiduser miissen sich gegenseitiger Riicksicht befleissigen; so ist
es verboten, eine Veranda, ein Fenster, eine Abzugsrohre, einen Laden u.dgl
zu verbauen oder zu beschidigen, oder in unmittelbarer Nihe des Nachbar-
hauses einen Abort, einen Herd, eine Grube oder einen Platz fiir Abfille
anzulegen, oder ein Fenster zu offnen oder emen Abzugskanal zu fiihren
(Katy. 18, 20f.; Brh. 19, 24—26). Es muss eine Distanz von mindestens
drei Fuss oder zwel aratni gehalten werden (Vas. 16, 12; Katy. 18, 22). Auch
offentliche Strassen, Badeplitze, Girten u. dgl. diirfen nicht zu dhnlichen Zwecken
missbraucht oder verunreinigt oder versperrt werden (Var. 11, 15f.; Brk. 19,
27 f.; Katy. 19, 23—26).

Die Feldgemeinschaft kommt heutzutage hiufig vor, namentlich imn
Punjab. Dort werden die Dorfer nach der Gestaltung des Bodenrechts in
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drei Gruppen eingeteilt, die nach dem officiellen Jargon als Zamindari-, Patti-
dari- und Bhayacara-Dorfer bezeichnet werden. Bei dem Zamindarisystem
herrscht vollkommene Giitergemeinschaft, indem der ganze Ertrag der Grund-
stiicke in eine gemeinsame Kasse gelegt und nach Abzug der Kosten unter
den Familienvorstinden verteilt wird. Bel dem Pattidarisystem ist der gemein-
same Grundbesitz in Loose (pa#fz) aufgeteilt, die sich im Privatbesitz befinden,
aber periodisch wiederverteilt werden konnen. Bei dem Bhayacara- (b%rdtra-
cara-) system cultivirt jede Familie ihren Grundbesitz als freies Eigentum,
Man hat in diesen drei Systemen oft eine historische Stufenfolge von der
absoluten Bodengemeinschaft zum reinen Privateigentum erblickt3. Hiegegen
ist jedoch BADEN-PoweLL der Ansicht, dass vielleicht einige, aber keinenfalls
alle Bhayacara-Dorfer durch Verfall der urspriinglichen Feldgemeinschaft aus
Dorfgemeinden mit Gesamteigentum hervorgegangen seien. Die bei M. ge-
schilderten Verhiltnisse findet er in dem Landsystem der N. W.-Provinzen
erhalten: das Land in kleine Fiirstentiimer geteilt, in den Dorfern reines Privat-
eigentum der einzelnen Familien, das nur durch die Verleihung der Dorfer
als Lehen an einzelne michtige Gutsbesitzer, Adlige u.s. w. und Vererbung
dieser Lehen auf die Familien derselben nachmals hiufig zum Gesamteigentum
geworden ist, bis es spiter auch wieder aufgeteilt wurdet. Im Punjab scheinen
dagegen gemeinsame Ansiedlungen einzelner Stimme die gewdhnliche Quelle
der Feldgemeinschaft zu bilden$; vielleicht sind hiemit die von B74. erwihnten
lindlichen Genossenschaften zu combiniren. Gemeinsame Weiden finden sich
wie nach den Smrtis hiufig auch da, wo die Felder sich in Privatbesitz befin-
den. Die Inschriften nehmen hidufig auf Felder Bezug, die besondere Namen
haben oder durch die Namen ihrer Eigentlimer bezeichnet werden, so dass
also hier reines Privateigentum herrscht wie nach den Smrtis. Die Grenzen
der Dorfer werden in den Stiftungsurkunden (s@seza) nach den vier Himmels-
richtungen sorgfiltig beschrieben, weshalb ein so beschriebenes Dorf catura-
ghdatavisuddha »durch vier Grenzen bestimmt« heisst. Zur Markirung der
Grenze werden Fliisse, Berge, Bdume, Hiigel, Teiche u. s. w. beniitzt, wenn
nicht einfach die Namen der Nachbardérfer angegeben werden. Auch die
Grenzen von Feldern werden beschrieben; so wird in einem §dsaza von 1091
n. Chr. die Grenze eines geschenkten Feldes in der Weise bestimmt, dass die
Namen der Ostlich und siidlich davon gelegenen Felder, resp. der Eigentiimer
dieser Felder, genannt werden und als die westliche und nordliche Grenze
die Grenze_eines gewissen Dorfs angegeben wird®. Uber Ziehung der Grenze
s. § 34. Uber die Notwendigkeit, die Grenzdimme in Ordnung zu halten,
giebt es noch jetzt in Behar ein Sprichwort, das einen Bauersmann, der sich
nicht um seine Grenzdimme bekiimmert, mit einem von einem Ast gefallenen
Affen vergleicht?”.

1 Niheres in den Staatsaltertimern. — 2 GRIERSON, Bihar Peasant Life § 833.

3 TUPPER 2,2; MAYNE § 197 u. a. — 4 BADEN-POWELL, A Manual of the Land

Revenue Systems and Land Tenures of British India (Calc. 1882) 395f. — 5l c.

393—399. — 6 EI 1, 317 f. — 7 GRIERSON L c. § 834.

§ 28. Zinsen. Von den Liegenschaften oder Immobilien (stZdvara),
eigentl. »feststehendes, unbewegliches Gut«, das in Grundstiicken, Pflanzungen,
Feldern, Wildern, Hiusern u. dgl., aber auch in Renten aus einem Grundstiick
oder einer Stiftung (nibandia, vrtti [j. vattan]), bestehen kann, wird die
fahrende oder bewegliche Habe (/ja7igama) unterschieden, als deren urspriing-
lichster Bestandteil wohl das Vieh anzusehen ist, namentlich milchgebende
(dokya) und Zug-, Last- oder Reittiere (vdkya, vitana). Der Standpunkt der
Vedas, wonach die Kiihe der eigentliche Wertmesser sind, tritt namentlich
noch bei verschiedenen prayascitta und beim Wergeld, dann auch in der
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Eheform (arsa, § 16) hervor. Doch herrscht Metallgeld, namentlich der
schon sehr alte 4arsipana®, vor, so bei der Bemessung der Strafen, die mei-
stens Geldstrafen sind (47. 8, 131—138 u. a.). Die Schwurformeln und Gottes-
urteile sollen nach dem in Gold abgeschitzten Wert des Streitobjekts in
Anwendung gebracht werden (V7. 9, 4), also die reine Goldwihrung. Die
griechischen Bezeichnungen dindra = Syvdpioy und dramma = dpayuy finden
sich erst in spiteren Werken, auch wird der schon frithe vorkommende sxvarpa
spiter dem dmdra an Wert gleichgesetzt. Neben dem Geld und dem Haus-
vieh erscheinen Sklaven und Sklavinnen, die unter dem Namen »Zweifiissler«
(dvipada) zusammengefasst werden, Schmucksachen, Getreide, Frtichte, Metalle
u. a. Rohprodukte, Waffen und Gewinder als die hauptsichlichsten Bestand-
teile der fahrenden Habe.

Dem Vermogen (d/ana) steht die Schuld (774) gegeniiber, deren Be-
griffsentwicklung die gleiche ist wie beil debitum und unserem Sc/wuld (von
skulan). Die allgemeine Bedeutung »Verpflichtunge« hat sich auch in den
Smrtis noch erhalten, so namentlich in der Lehre von den drei Schulden, in
Opfern, Erzeugung eines Sohns und Recitation des Veda bestehend, die man
an die Gotter, Ahnen und Rsis zu entrichten hat. Umgekehrt kennt schon
der Veda das Wort rza in der Bedeutung einer Zahlungsverpflichtung, wie
auch die indische Arithmetik den Begriff »minus« durch zze (»plus« durch
dhana oder sva) ausdriickt. Die »Eintreibung einer Schuld« (rradina) ist
die erste der achtzehn Rechtsmaterien, und bei den meisten processualischen
Vorschriften wird in erster Linie auf Schuldklagen Bezug genommen, ja das
ganze Beweisverfahren bildet bei A/, und Ngr. nur einen Teil des Schuld-
rechts. Das hohe Alter des letzteren zeigt sich auch in der starken Betonung
des religiosen Motivs; unbezahlte Schulden verfolgen den Schuldner noch in
einer kiinftigen Geburt, indem er als Sklave in dem Haus seines Gldubigers
wiedergeboren wird, um. die Schuld durch seine Arbeit abzuverdienen und
das religivse Verdienst seiner Opfer und Bussiibungen lediglich seinem Gldubiger
angerechnet wird (Vdr. 1, 7—9). Andrerseits gilt, ebenfalls vom religidsen
Standpunkt aus, das Gewerbe des Geldverleihers (Zusidin) und besonders des
Wucherers (v@rdiusin) als unmoralisch. Selbst in der dussersten Not soll ein
Brahmane keinen Wucher treiben (NVar. 1, 111); der Wucherer wird mit dem
Dieb auf gleiche Stufe gestellt (Y. 1, 132) und in einer kiinftigen Existenz
als Epileptiker wiedergeboren (V7. 45, 26). Auch das Zinsennehmen (4usida)
an und fiir sich, ohne Uberschreitung des erlaubten. Zinsfusses, ist eine Er-
werbsart von zweifelhafter Qualitit (NVar. 1, 46), und Awusida soll nach Bri.
11, 2 der Zins heissen, weil man ithn von einem verachteten Awufsifa und in
Bedringnis befindlichen szdes (Mann) erhebt. Dem VaiSya ist jedoch diese
Erwerbsart gestattet, und was den dpaddiarma, das Recht in Zeiten der Not,
betrifft, so findet sich neben dem obigen Verbot auch die laxere Anschauung,
dass in solchen Zeiten selbst der Brahmane vom Geldverleihen leben darf
(M. 10, 116f; V. 3, 42).

Da der Wucher nicht ganz verhindert werden konnte, so sollte er wenig-
stens nach Moglichkeit eingeschrinkt werden, was die Smrtis besonders durch
Bestimmungen iiber die Hohe des zulissigen Zinsfusses und die Dauer des
Zinsenlaufs zu erreichen suchen. Allgemein herrscht die Ansicht, dass bei
Golddarleihen die riickstindigen Zinsen nicht iiber den Betrag des Kapitals
hinausgehen diirfen und der Zinsenlauf stockt, sobald dieses Maximum erreicht
ist. Betreffs des Maximums bei anderweitigen Darleihen gehen die Ansichten
auseinander, was auf der von MVar. 1, 105 f. hervorgehobenen Verschiedenheit
der Ortsgebriuche beruhen mag. Der Zins wird in natura bezahlt. Nach
den besonders eingehenden Bestimmungen bei Br4. 11, 13—16 diirfen die

Indo-arische Philologie. II. 8, 7
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riickstindigen Zinsen bei Kleidern und unedeln Metallen das Dreifache, bei
Getreide, Frucht, Lasttieren und Wolle das Vierfache, bei Gemiisen das Fiinf-
fache, bei Samen und Zuckerrohr das Sechsfache, bei Salz, Ol, berauschenden
Getrinken, Zucker und Honig das Achtfache des urspriinglichen Darlehens
erreichen, wihrend bei Gras, Holz, Ziegelsteinen, Faden, G#hrungsstoffen zu
geistigen Getrinken, Blittern, Knochen, Leder, Waffen, Blumen und Friichten
entweder (nach einer Lesart) die Zinsen unbegrenzt anwachsen kdnnen oder
(nach einer andern Lesart) gar kein Zins erhoben werden soll. Dieses starke
Anwachsen der Zinsen wird dadurch ermoglicht, dass der Zinsfuss sehr hoch
ist und nach einer Regel, die M. 8, 140 dem Vas. zuschreibt und die sich
bei Vas. 2, 51 auch wirklich findet, 1/, im Monat, also 15°, im Jahr,
betragen soll, aber wenn der Schuldner der untersten Kaste gehort und bei
ungeniigender Sicherheit bis zu 5°/, im Monat, also 60°, im Jahr, steigen
kann, was nach AZ. 8, 152 allgemein das Maximum ist. Schuldner héheren
Standes sollen begiinstigt werden und der Zinsfuss je nach dem Stande des
Schuldners in der Weise abnehmen, dass der Brahmane bei Darlehen ohne
Unterpfand nur 2 °/, im Monat zu zahlen hat. Bei besonderem Risiko kdnnen
aber auch noch hohere Zinsen stipulirt werden; so sollen Kaufleute, die eine
Wildni§ durchziehen wollen, 10, solche, die eine Seereise vorhaben, 20°/,
bezahlen (Y. 2, 38), weil bei solchen Darlehen auch das Kapital gefdhrdet
erscheint (M7t); iiberhaupt soll ein freiwillig versprochener Zins von Jeder-
mann entrichtet werden (/7. 6, 3 u. a.).

Eine Beschrinkung des Wuchers suchen die Gesetzbiicher auch dadurch
herbeizufiihren, dass gewisse besonders driickende Formen des Zinses verboten
und gewisse Schulden fiir der Natur der Sache nach unverzinslich erklirt
werden. So verpont M. 8, 153 Zinsen, die iiber ein Jahr hinausgehen, un-
erlaubte, d. h. nach den iltesten Commentaren ganz kurzfristige Zinsen, Zinses-
zins, periodische d. h. monatlich fillige Zinsen, auf besondere Vereinbarung
beruhende Wucherzinsen und Korperzinsen, d. h. solche, die mit dem Korper
eines Menschen oder Tieres abzuverdienen sind (Zdyi4d, nach einer andern
Erkldrung tiglich fillige Zinsen). Freilich stehen dieser und #hnlichen Stellen
die Bestimmungen andrer Gesetzbiicher entgegen. /. selbst 155 billigt den
Zinseszins in der verschleierten Form, dass in einem neuen Schuldschein die
riickstindigen Zinsen zu dem Kapital geschlagen werden, und das nimliche
Verfahren wird heutzutage beobachtet. Auch das Abverdienen einer Schuld
erkennt M. selbst an (8, 177). Als unverzinslich werden u. a. hervorgehoben?:
Lohn, Spielschulden, ungiiltige (z. B. einer Buhlerin gemachte) Versprechungen,
ein Depositum, der Preis fiir eine gekaufte Waare, freundschaftliche Darlehen,
insbesondere ausdriicklich als zinslos gegebene Darlehen (xddidra, was mit
nisphalam rpam erklirt wird), und zum Gebrauch geliehene Gegenstinde
(yacitaka), sodann Sondergut einer Frau (s#7dkana), welches von den minn-
lichen Verwandten mit ihrer Zustimmung beniitzt wurde, Biirgschaftsverpflich-
tungen, Geldbussen und die in der oben erwihnten Bri.-stelle 11, 16, deren
Lesart freilich unsicher ist, genannten meist wenig wertvollen Gegenstinde wie
Holz, Gras, Faden u. a. Doch sollen bei einigen dieser Kategorien unter
gewissen Voraussetzungen, z. B. wenn der Schuldner die Riickgabe verweigert,
oder iiberhaupt nach Ablauf einer kurzen Frist doch Zinsen (Verzugszinsen)
berechnet werden, und zwar zu 5°, im Monat, was einen weiteren Beweis
fir die Allgemeinheit dieses Zinsfusses abgiebt. Unverzinslich wird ein Dar-
lehen auch, wenn der Gldubiger die Annahme der filligen Zinsen verweigert,
besonders wenn der Schuldner die Zinsen bei einem Vertrauensmann deponirt
hat (Y. 2, 44).

Die Ausdriicke 4usida, Ausidin kommen schon in der 7'S und im Nirukta
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vor, und die bei A 8, 142 vorliegende Bezeichnung der Procente durch
Zahlenadjective kennt schon Panini 5, 1, 47, wie er auch schon den Ausdruck
vrddhi »Zins« gebraucht, andrerseits auch schon von zinslos zum Gebrauch
geliehenen Gegenstinden (ydcita, yacitaka) spricht (4, 4, 21). Hienach ist
auf die Angabe des Megasthenes fr. 27 B, wonach den Indern der Begriff der
Zinsen unbekannt sein soll (oBte 3aveifoust olte {oast daveifesdar), offenbar
kein Gewicht zu legen. Alte inschriftliche Belege fiir Zinsen und die Hohe
des Zinsfusses in der Zeit vom ersten Jahrhundert n. Chr. ab bieten die Nasik-
Inschriften3. So ist dort die Rede von Zinsen im Betrag von 100 fiir 2000
und 75 flir 1000 Zdkdapana (karsapana), d. h. da es sich wohl um monatliche
Zinsen handelt, von 60 und 9o0°/,; der erstere Ansatz entspricht dem Zinsfuss
der Smrtis. Der Zinsfuss ist auch heutzutage noch sehr hoch, namentlich auf
dem Lande. So miissen in Bengalen die Bauern dem Mahajan (matdjana)
»Dorfbanquier«, der dem ZAuszdin oder vardiusin der Smrtis entspricht, fiir
Vorschiisse an Getreide zur Zeit der Aussaat 50°/, vergiiten; der Zins wird,
wie nach den Smrtis, in natura gezahlt, und der Mahgjan hat ein Pfandrecht
auf das geerntete Getreide. Fiir Vorschiisse an Geld werden 2°/, per Monat
berechnett. In Behar, wo sich auch die alten Ausdriicke ma#/ fiir »Kapital«
(mila), khaduka fir »Schuldner« (Zhadaka), udhar (wddhare) fir unverzins-
liche Darlehen erhalten haben, giebt es eine ganze Reihe provinciell verschie-
dener Ausdriicke fiir die nach der Ernte in natura zahlbaren Zinsen fiir
Saatkorn und fiir jede Abstufung des Zinsfusses, der auch hier hiufig 50°/,
betrdgts. In Bombay wurden nach SteeLE fiir Darlehen gegen Unterpfand
an wohlhabende Bauern ¥,—1°/, im Monat beansprucht, aber es kam in
Puna und im siidlichen Ma/érastra auch vor, dass ein Bauer am Schluss
des Jahres 1"/, mal so viel oder selbst den doppelten Betrag des gelichenen
Getreides zuriickerstatten musste. Fiir das durch die aufgelaufenen Zinsen
verdoppelte Kapital hat das Mahratti einen besondern Ausdruck (d@mdupat);
ist diese Verdoppelung eingetreten, so hort wie nach den Smrtis der Zinsen-
lauf in der Regel auf, doch ist bei Getreidedarlehen Verdreifachung (¢7zpat)
zulissig.  Kleine Kaufleute miissen bis zu 6%/, %, in der Woche zahlen, wie
iberhaupt die Hohe des Zinsfusses von den Verhiltnissen und der Kaste des
Schuldners abhingt. Die Geldverleiher sind hidufig Brahmanen. Unverzins-
liche Darlehen kommen auch vor®). Dusors berichtet von 20°, als dem
Minimum, 100°/, als dem Maximum, 50°/, als dem gewdhnlichen Zinsfuss
in Mysore?’.
1 CUNNINGHAM, Coins of ancient India (Lond. 1891) 1—3, 42—354. — 2 Vgl
mein ind. Schuldrecht, Sitzungsber. d. b. Ak. d. W. 1877, 295f. — 3 Arch. Surv.

W. L 4, 101 ff. — 4 PHEAR, The Aryan Village (Lond. 1880) 62—64. Vgl. auch

KonLErR ZVR 9, 352 (nach Hunter). — 5 GRIERSON §§ 1475—8I. — 6 STEELE,

Castes 266 ff., 247. — 7 Duols, People of India 496.

§ 29. Schulden, Pfinder und Biirgen. Die Haftung fiir Schulden
erstreckt sich nach den frither entwickelten Grundsitzen des Familienrechts
und Gesamteigentums (§ 23), wenn die Schulden zum Besten der Gesamt-
familie (Zutumbirthe) gemacht sind, auf alle Mitglieder derselben, insbesondere
aber auf den Haushaltungsvorstand (Zwfumbin) und geht auch auf die Erben
tiber, wobei, wie im Erbrecht, der Eintritt in einen religiosen Orden oder die
Verschollenheit dem Tod des Erblassers als gleich geachtet wird (V7 6,
27—39 u. a.). Wie weit die Schulden des Erblassers sich in seiner Descen-
denz vererben, ist streitig, indem z. B. nach 77 L c. und Nar. 1, 4 nur die
Schne und Enkel, nach B4 11, 49 die Enkel nur fiir das Kapital ohne
Zinsen, dagegen nach Nir. 1, 6 auch die Urenkel zahlungspflichtig sind. Die
nimliche Meinungsverschiedenheit lisst sich auch durch die Commentare ver-
folgen. So schliesst sich die M. zu V. 2, 50 der Ansicht des B7Z. an, dass

T*
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die Haftung fiir Schulden sich nicht auf die Urenkel erstreckt und selbst die
Enkel nur fiir das Kapital ohne die Zinsen aufkommen miissen. Dagegen
sind nach AseZdya zu Nar. 1l c. auch die Urenkel haftbar, was er durch
einen angeblich in einem Gerichtshof zu Pataliputra verhandelten Fall illustrirt,
wo der Sohn und Enkel des Schuldners rasch nach einander weggestorben
waren und der Urenkel sich vergebens seiner Zahlungspflicht zu entziehen
suchte. Bis zum Urenkel erstreckt sich auch der engere Kreis der Sapinda-
verwandten, und so tritt hier wie im Erbrecht das religiose Motiv, der Zu-
sammenhang mit den Totenopfern, bedeutsam hervor. Daher Defreit auch
das Fehlen von Activvermdgen die Sohne nicht von der Haftbarkeit fiir die
Passiva des Vaters. Andrerseits verpflichten aber unmoralische Zahlungsver-
sprechen wie z. B. Spiel- oder Zechschulden des Vaters die Sohne nicht,
ebenso wenig die Schulden eines wegen korperlicher oder geistiger Gebrechen
handlungsunfihigen Vaters (B7/%. 11, 51; Kdty. 10, 53f. u. a.). Das Familien-
haupt ist im Allgemeinen haftbar fiir solche Schulden, welche die Sthne, die
Frau oder andre Familienmitglieder fiir andre als Haushaltszwecke contrahirt
haben; nur bei denjenigen Berufen, wo der Mann sich nur mit Hiilfe der
Frau ernihren kann, z. B. bei Wischern, Hirten, Schauspielern, Schiffern, sollen
die Schulden der Gattin stets auch den Gatten verpflichten (V7. 6, 37 u. a.).
Die Frau haftet fiir Schulden ihres Mannes, die sie mit ihm zusammen ge-
macht oder ausdriicklich anerkannt hat, nach seinem Tod auch dann, wenn
sie ihn beerbt oder auf seinem Totenbett von ihm Auftrag zur Zahlung
erhalten hat; sind weder Activa noch S6hne vorhanden, so kann die Haftung
auch auf den iibergehen, bei dem die Witwe lebt, indem derselbe gewisser-
massen der Erbe ist (Var. 1, 16, 22).

Bei der Zahlung einer Schuld sind, ebenso wie Dbei der Riickgabe eines
Depositums (§ 30), die gleichen Formen wie bei der Eingehung derselben zu
beobachten (V7. 6, 1). Daher miissen, wenn sie miindlich oder schriftlich
vor Zeugen contrahirt wurde, die ndmlichen Zeugen auch bei der Riickzahlung
zugegen sein (V. 6, 29; Y. 2, 94). Wurde ein Schuldschein ausgestellt, was
wohl das Gewohnliche war, wenigstens in der spiteren Zeit, so muss der
Gldubiger denselben zurlickgeben oder zerreissen oder dem Schuldner eine
Quittung ausstellen; ebenso miissen Ratenzahlungen jedesmal auf der Riick-
seite der Schuldurkunde vermerkt oder, wenn dieselbe nicht zur Hand ist,
besonders quittirt werden (VZ. 6, 25f.; Y. 2, 93). Weigert sich der Gliubiger,
eine geleistete Zahlung zu quittiren, so soll er den Rest seiner Forderung
einbiissen, auch soll der zuriickgezahlte, aber nicht quittirte Betrag fortan dem
Schuldner wie bis dahin dem Gldubiger Zinsen tragen (/Vdr. 1, 115). Nimmt
der Gldubiger die angebotene Zahlung (aus Habgier, um auch weiterhin
Zinsen zu erhalten, sagen die Commentatoren) nicht an, so stockt nur der
Zinsenlauf; doch tritt nach Y. 2, 44 diese Wirkung nur dann ein, wenn der
Schuldner das Geld bei einem Unparteiischen deponirt. Unter mehreren con-
currirenden Forderungen ist nach Ka#y. die #lteste am ersten zu befriedigen,
mit Ausnahme der Forderungen eines Brahmanen oder Konigs, welche allen
andern vorausgehen sollen. Die Brahmanen erscheinen auch darin begiinstigt,
dass nach dem Tod eines dieser Kaste angehorigen Gliubigers der Schuldner
das Darlehen nicht nur an seine Nachkommen, oder nihere und entferntere
Verwandte, sondern in Ermanglung solcher an andre Brahmanen zuriickerstatten
und wenn auch diese fehlen, es ins Wasser werfen soll (Var. 1, 112 £). Uber
Eintreibung einer Schuld s. § 53.

Zwei Sicherungsmittel, sagt Nar. 1, 117, giebt es (fir den Gliubiger):
Biirgen und Pfinder. Sach- und Personenhaftung erscheinen gleichmissig aus-
gebildet, doch wird das Pfandrecht ausfiihrlicher behandelt und spielt auch
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in der Gegenwart die Hauptrolle. Das Pfand heisst @@%: »Hinterlegunge« oder
bandha, bandhaka »Bindung, Band«. Hypotheken werden in der alten Litte-
ratur nicht erwiihnt, es giebt nur Besitzpfinder, gleichviel ob die verpfindeten
Objekte Liegenschaften oder mobile Werte sind. Besonders wichtig ist von
den verschiedenen Einteilungen der Pfinder diejenige in Beniitzungspfinder
(bhogya) und nur zur Aufbewahrung ausgehiindigte Vermdogensstiicke (gopya)
(Nar. 1, 125 u. a.). Beniitzbare liegenschaftliche Pfinder, wie z. B. ein Haus,
Feld, Obstwald, scheinen in der Regel auch wirklich beniitzt worden zu sein;
die damit erzielten Einnahmen vertraten die Stelle der Zinsen. Auch Sklaven
und Sklavinnen, Ochsen, Kiihe u. a. Haustiere werden als beniitzbare Pfinder
erwihnt. Fiir Beschidigung, Verlust oder Entwertung eines Pfandes hat der
Gldubiger aufzukommen, von vis major abgesehen, Dbiisst bei unerlaubter Be-
niitzung eines bloss aufzubewahrenden Pfandes Zinsen ein und ist fiir Miss-
handlung eines verpfindeten Sklaven strafbar; andrerseits muss der Schuldner
ein ohne culpa des Gldubigers wertlos gewordenes Pfand durch ein anderes
ersetzen, wenn er nicht vorzieht, die Schuld abzuzahlen. Pfandrechte ver-
schiedenen Rangs sind natiirlich ausgeschlossen, da ein Pfand nur dann rechts-
giiltig ist, wenn es sich im faktischen Besitz des Gliubigers befindet; daher
gilt von wiederholten Verpfindungen des ndmlichen Objekts an verschiedene
Gldubiger nur die erste, bei gleichzeitiger Verpfindung ist die Prioritit des
Besitzers oder der bessere Rechtstitel massgebend, oder das Pfand wird geteilt.
Die Riickgabe seines Pfandes konnte im Allgemeinen der Schuldner jeder
Zeit beanspruchen gegen Erstattung der Schuld nebst den aufgelaufenen Zinsen,
die nach der frither erwidhnten Regel nicht iiber den gleichen Betrag wie das
Kapital hinaus anwachsen diirfen; denn im Princip konnen »Pfinder nicht
verjihren«. Dieses Princip gilt insbesondere flir die Nutzpfinder, die dem-
gemiiss dem Schuldner zurlickzugeben sind, sobald durch das Anwachsen der
Zinsen die Verdopplung der Schuld eingetreten und der ganze fillige Betrag
durch den Fruchtgenuss hereingebracht ist. Eine andere, vielleicht jiingere
Ansicht ist die, dass auch bei Nutzpfindern entweder der Verfall derselben
oder das Aufhoren der Beniitzung nach Ablauf einer bestimmten Frist stipulirt
werden konne. Allgemein iiblich waren Stipulationen iiber Verfall, z. B. fiir
einen Termin von 2, 5 oder 10 Jahren, bei Aufbewahrungspfindern; auch
ohne solche Stipulation sollten dieselben verfallen, sobald die riickstindigen
Zinsen bis zur Hohe des Kapitals angewachsen waren, oder nach 2o Jahren,
doch wird zu Gunsten des Schuldners eine zehn- oder vierzehntigige Frist,
oder eine gerichtliche Ermichtigung das Pfand zu verdussern, teilweise auch
die Herausgabe des bei einem solchen Verkauf erzielten Uberschusses ver-
fiigt. Die Befriedigung des Gldubigers konnte auch dadurch erfolgen, dass
er von der blossen Aufbewahrung des Pfands zur Beniitzung desselben iiber-
ging. Als Aufbewahrungspfinder werden besonders Gold und Pretiosen, Klei-
der und Stoffe erwihnt, aber auch Sklaven, Pferde, kupferne Kiichengerite
u. s. w. konnten in dieser Weise verpfindet werden. Anstatt von dem Gldu-
biger selbst, konnten solche Pfinder auch von einem Pfandbewahrer (ddkipala)
verwahrt werden®.

Biirgen, pratibhiz »Stellvertreter« oder /agnaka »haftbar« genannt, kon-
nen nicht nur fiir die Bezahlung einer Schuld (dina) gestellt werden, sondern
auch fiir das Sichstellen des Schuldners (darsana oder wpasthana), fir Aus-
lieferung seines Vermdgens (ruidravyirpapa), fir die Auslieferung eines
Pfandes (griitabandhopasthana), fir Vertrauen (visvasa oder pratyaya), d.h.
fir das Wohlverhalten oder die Zahlungsfihigkeit des Schuldners, in einem
Process (vdde) fiir den Kliger oder Beklagten, im gleichen Fall fiir Vollziehung
eines Gottesurteils (d7zya oder sapatia), fiir Sicherheit (abliaya), d.h. zum
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Schutz gegen einen Uberfall, fiir einen schriftlichen Vertrag (l&/ye Zrte). Die
finf ersten Arten von Biirgen konnen eventuell zur Bezahlung des filligen
Darlehens angehalten werden, wobei aber der Gldubiger mit thunlichster Milde
verfahren und Aufschub gewdhren muss. Betreffs der Vererbung der Biirg-
schaftsverpflichtungen scheint eine historische Entwicklung vorzuliegen von
ginzlicher Unvererblichkeit derselben zu einer auf die Séhne und bei diesen
auf das Kapital beschrinkten Vererblichkeit, die sich indessen nur auf die
Zahlungsbiirgschaft und die Uberlieferungsbiirgschaft erstreckt. Die Wahl eines
Biirgen darf niemals auf solche Personen fallen, die ihrer Stellung und ihren
Eigenschaften nach oder wegen ihrer speciellen Beziehungen zu dem Schuldner
oder Gldubiger sich nicht zur Biirgschaftsleistung qualificiren; ausgeschlossen
sind daher z. B. Unselbstindige, konigliche Beamte, Asketen, unverméogende
oder unbekannte Personen, Freunde oder Feinde. Auch die nichsten Ver-
wandten konnen, wenn sie in Giitergemeinschaft leben, sich nicht fiir einander
verbiirgen. Ist mehr als ein Biirge vorhanden, so hingt es von der Art der
iibernommenen Verpflichtung ab, ob sie solidarisch fiir das Ganze oder jeder
nur fiir den von ihm garantirten Teil der Schuld haften. Der Regress des
Biirgen gegen den Schuldner geht im Allgemeinen auf das Doppelte, soll aber
bei Naturalien unter Umstinden bis auf das Achtfache steigen kénnen™

Noch heute besteht im Siiden nach STeeLE die gegenseitige Haftung der
Familienmitglieder fiir Schulden fort, wobei der Gliubiger sich zunichst an
den Verwalter hilt?; doch ist durch die englische Gesetzgebung die Haftbar-
keit des Erben fiir dle Schulden des Erblassers auf den Betrag der von ihm
ererbten Activa eingeschrinkt worden. Uber moderne Schuldscheine s. § 35.
Bei den Pfindern treten noch gegenwirtig verschiedene Arten des Nutzpfan-
des besonders hervor, fiir das sich auch der alte Name d4ogyadii in Kanara
noch erhalten hat. Auch die Ersatzpflicht des Pfandgldiubigers fiir ein ver-
lorenes Pfand ist geblieben, ebenso die Befreiung von dieser Pflicht bei Feuers-
briinsten, Uberschwemmungen und sonstiger force majeure Pretiosen, Baum-
woll- und Seidenstoffe, metallene Gefisse, Geld in einem versiegelten Sack
u. dgl. Gegenstinde werden nur zur Aufbewahrung, nicht zur Beniitzung an
den . Gldubiger iibergeben3. In Behar heisst das Pfand im Allgemeinen noch
jetzt bandhif = bandha der Smrtis; bei Verpfindung von Immobilien unter-
scheidet man zwischen dem fiir eine bestimmte Zeit eingerdumten Niessbrauch
eines Grundstiicks, aus dem Kapital und Zinsen getilgt werden, demjenigen
Niessbrauch, der zur Befriedigung der Zinsen allein dient, und derjenigen Ver-
pfaindung, wobei das Pfand zum Eigentum des Gliubigers wird, wenn er inner-
halb einer bestimmten Frist das Kapital nicht heimzahltt. Auch im Punjab
ist das Nutzpfand die gewohnlichste Form der Verpfindungs. Auch von den
alten Bestimmungen iiber Biirgschaft hat sich im Siiden nach STEELE noch
Manches erhalten®. So giebt es vier Arten von Biirgen: fiir Bezahlung, fiir
Stellung, flir loyales Verhalten und gegenseitige Biirgschaft. Vererbung der
Biirgschaftsverpflichtung auf die Sohne tritt bei der ersten, unter Umstinden
auch bei der zweiten und dritten Art ein; die Zahlungsverpflichtung erstreckt
sich meistens nur auf das Kapital. Asketen, Agenten, Frauen, die nichsten
Verwandten konnen sich nicht verbiirgen.

1 Uber die Belegstellen zu Obigem siehe mein ind. Schuldrecht L c. 298—307.

— 2 STEELE, Castes 265 f. — 3 1. c. 247—257. — 4 GRIERSON § 1481 f. — 5 TUPPER

3, 218fl. — 6 L c. 274—27%6.

§ 30. Hinterlegung und gefundene Schitze. Bezeichnend fiir die
allgemeine Unsicherheit der Person und des Eigentums ist die Ausbildung des
Depositenrechts. Als Motive fiir eine Hinterlegung gibt Br4. 12, 2 die
Furcht vor dem Konig, Riubern u. dgl. und die Absicht, seine Miterben zu
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iibervorteilen an. Ein Depositum (niksepa, wpanidhi, nyisa) kann entweder
offen oder verschlossen sein; der Verschluss erfolgt gewohnlich durch Ver-
sieglung und Verwahrung in einer Cassette oder einem Sack. Auch eine
Hinterlegung aus zweiter Hand (anzvadhi, anvakita), ein in Abwesenheit des
Hausherrn seiner Familie oder Dienerschaft iibergebenes Depositum (zydsa),
ein zum Gebrauch bei einem Feste u. dgl. entliechener Gegenstand (yacita,
yacitaka), was einem Kaufmann zu geschiftlichen Zwecken oder einem Hand-
werker zur Bearbeitung {ibergeben wird, gegenseitige Hinterlegungen (pratinyisa)
u. a. Unterarten des anvertrauten Guts werden genannt (Nar. 2, 14f.; Brk.
12, 15; Katy. 11, 1). Der Depositar ist strafbar im Fall der Aneignung oder
nicht ausdriicklich gestatteten Beniitzung der hinterlegten Sache, auch haftet
er fiir durch seine Schuld verursachten Verlust des Depositums. Bei Unter-
suchung der Schuldfrage kommt es besonders darauf an, ob er das Depositum
getrennt von seinen eigenen Wertsachen aufgehoben, also nicht mit der gleichen
Sorgfalt wie die letzteren behandelt hat, iiberhaupt ob er es an der notigen
Achtsamkeit fehlen liess; kein Verschulden trifft ihn, wenn das Depositum
durch eine Feuersbrunst oder Uberschwemmung, durch D1ebe, durch (Confis-
cation durch) den Konig oder iiberhaupt durch vis major (deiva) abhanden
gekommen ist, oder wenn er den Deponenten von der bestehenden Gefahr
rechtzeitig in Kenntnis gesetzt hat. Am Kkliigsten ist es, ein Depositum iiber-
haupt nicht anzunehmen; doch kann man sich durch getreuliche Bewahrung
eines Depositums hohes religivses Verdienst erwerben, wihrend dagegen die
Veruntreuung desselben eine ebenso grosse Siinde ist wie der Mord naher
Verwandten (Br/%. 12, 6—8). Erfinderisch sind die Gesetzbiicher in der An-
gabe von Mitteln, um der wahrscheinlich hiufigen Unterschlagung eines Depo-
situms seitens des Depositars vorzubeugen und entgegen zu wirken: man soll
als Depositar nur einen zuverldssigen und wohlhabenden Mann wihlen; ‘man
kann Zeugen beiziehen, die dann auch bei der Riickgabe des Depositums
zugegen sein miissen; auch der Verschluss u. s. w. muss bei der Riickgabe
intakt sein; wo Zeugen fehlen, soll der Richter die Redlichkeit des Depositars
dadurch auf die Probe stellen, dass er durch Geheimpolizisten einen anderen
Gegenstand bei ihm hinterlegen lisst und zusieht ob er ihn zuriickgiebt oder
nicht; im &dussersten Fall kann zu einem Gottesurteil gegriffen werden, be-
sonders bei heimlichen Hinterlegungen (M. 8, 179—184; Nar. 2, 4; Brk. 12,
14). Die Veruntreuung oder filschliche Beanspruchung eines Depositums wird
streng bestraft.

Durch #hnliche Motive wie die Hinterlegung wertvoller Gegenstinde bei
zuverldssigen Personen wird die Vergrabung eines Schatzes in der Erde ver-
anlasst. Wird ein solcher Schatz (nidki) irgendwo gefunden, so gilt als
Eigentiimer desselben der Konig, weil er der Herr des Bodens ist mit allem
was sich darin befindet; oder der Finder darf */s behalten (Gawut. 10, 43, 45;
Vas. 3, 13; M. 8, 39; Nar. 7,6). Ein Brahmane, namentlich ein gelehrter,
pllichttreuer Brahmane darf einen Schatz, den er findet, ganz behalten (Gaus.
10, 44 u. a.). Dies scheint die urspriingliche Lehre zu sein, gewdhnlich aber
wird der Konig geringer bedacht. Findet ein Mitglied eines anderen Standes
als der Brahmanenstand einen Scha.tz, so muss er dem Konig Anzeige er-
statten und darf nach Abgabe eines Sechstels — der gewdhnliche Anteil des
Konigs, auch bei der Besteuerung — das Ubrige fiir sich behalten; wer die
Anzeige unterlisst, muss den ganzen Schatz abgeben und kann auch noch
ausserdem gestraft werden; findet der Konig selbst einen Schatz, so darf er
ihn zur Hilfte behalten, dxe andere Hilfte muss er den Brahmanen geben
(M. 8, 35—39; V. 2, 341.; Vi. 3, 56ff). Vi 3, 59ff fiihrt die Beriicksichtigung
des Standesunterschiedes bei dem Finder casuistisch durch: ein Ksatriya muss
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]e */, des gefundenen Schatzes an den Konig und die Brahmanen abgeben,
ein Vaisya */, an den Konig, */, an die Brahmanen, ein Stdra 5/;, an den
Konig und 5/,, an die Brahmanen. Im Zusammenhang mit diesen Bestimmungen
steht das Verfahren bei verlorenen Gegenstinden, die gefunden und an den
Konig abgeliefert worden sind; auch von solchen Funden kann der Konig
einen Anteil beanspruchen, ja sie nach Ablauf einer gewissen Frist ganz be-
halten (47. 8, 3off. u. a.). Dagegen muss er gestohlenes und durch seine
Hischer beschlagnahmtes Gut den rechtmissigen Eigentiimern unverkiirzt aus-
liefern (M. 8, 40; Y. 2, 36).

Aus der poetischen Litteratur bietet ein bekanntes Beispiel eines Depo-
situms die Hinterlegung des Schmucks (alamkdranyasa) in der Myech.; der
Schmuck wird dann gestohlen, und der Depositar hilt sich fiir verpflichtet
ihn zu ersetzen. In der Rijatar. 8, 123 ff. wendet ein durch seine gerechten
Urteile beriihmter Konig eine List nach Art der in den Smrtis empfohlenen
Kunstgriffe an, um der Veruntreuung einer grossen Summe, die der Eigen-
timer bei einem Kaufmann deponirt hat, auf die Spur zu kommen; die Uber-
fihrung des ungetreuen Depositars (nydsadidrin) erfolgt dadurch, dass er als
zu den Uberresten des Depositums gehorig ganz neue Miinzen vorweist, die
nur durch den Umtrieb der urspriinglich deponirten Summe hineingekommen
sein konnen. Der Unterschied zwischen den offenen und verschlossenen oder
versiegelten Depositen wird im Bihari noch jetzt durch besondere Ausdriicke
bezeichnet, die aber nicht mit den Smrtis iibereinstimmen?®. Das Gewohnheits-
recht in Bombay weist die Ersatzpflicht des Depositars fiir unerlaubte Be-
niitzung und Verlust einer hinterlegten Sache u. a. Grundsitze des alten Rechts
auf?, Schitze fallen auch nach einem in der Rajatar. 7, 499 vorkommenden
Beispiel vollstindig an den Konig; doch kann er das Recht auf dieselben bei
Schenkung eines Dorfs als besonderes Privileg an den Beschenkten verleihen
nach EI 1, 400, 27. Auch das Gewohnheitsrecht in Bombay verfiigt bei
Schitzen, die auf herrenlosem Land gefunden sind, deren Heimfall an die
Regierung; in anderen Fillen kommt auch eine Quote der Regierung von /s
oder ¥/, vor wie in den Smrtls, in der Mahrattenzeit durften angeblich Brah-
manen u. a. vornehme Leute einen gefundenen Schatz ganz behalten3.

T GRIERSON § 1480, — 2 STEELE 242—246. — 3 L. c. 283—285.

§ 31. Geschenke und Stiftungen. Geschenke (dina) spielen nicht
nur im weltlichen Leben eine bedeutende Rolle, wie sie z. B. den Ausgangs-
punkt fiir die Entwicklung des Sonderguts der Frauen gebildet haben (§ 23),
sondern sie sind noch wichtiger fiir die Religion (@Zarma), da die Berech-
tigung zum Empfang von Geschenken (pratigraza) das w1cht1gste Privileg der
Brahmanen bildet. In profaner Beziehung fallen die Geschenke in das Gebiet
der Rechtsmaterie dattasyd ‘napakarma oder dattapradanikam »Zuriicknahme
von Geschenken oder Versprechungen« (M. 8, 212—214; Nar. 4, 1—12)
oder, wie Brk. 15, 1 sagt, der Lehre von den zuldssigen und unzuldssigen,
giiltigen und ungiiltigen Geschenken. Weit umfangreicher sind schon in den
Smrtis und Puranas die Bestimmungen iiber Schenkungen und Stiftungen reli-
gidsen Charakters (a%armartﬁam), die dann z. B. bei Hemadri einen starken
Band fiillen; schon in der vedischen Litteratur splelt der Opferlohn (daksind)
wie iiberhaupt die Beschenkung der Brahmanen eine grosse Rolle. Je wert-
voller das Geschenk, desto grosser der Himmelslohn. Besonders hervor-
gehoben werden die 1o oder 16 grossen Geschenke (ma/dddna): die 10 Ge-
schenke bestehen nach dem Blavisyapurdna in Gold, Pferden, Sesam,
Elephanten, Sklavinnen, Wagen, Land, Hiusern, Middchen und einer braunen
Kuh; an der Spitze der 16 wird der #/apurusa genannt d. h. Gold oder
andere Kostbarkeiten die so viel wiegen als ein Mann® Neben Gold war
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den Brahmanen Grundbesitz besonders erwiinscht. Schon V7. 3, 81 f. ridt dem
Konig den Brahmanen Land zu schenken und zur Beglaubigung der Schenkung
einen Stiftungsbrief auf Baumwollzeug oder einer Kupferplatte anfertigen zu
lassen, zur Benachrichtigung kiinftiger Herrscher, der den Namen und Stamm-
baum des Stifters, eine Beschreibung der Stiftung und einen Hinweis auf die
Verdienstlichkeit der Stiftung und die Siindhaftigkeit jeder Antastung derselben
enthalten soll. Sehr eingehend #ussern sich spitere Smrtis iiber die Aus-
fertigung dieser Stiftungsbriefe (§ 35). Ausser Land, insbesondere Feldern,
Hiusern oder ganzen Dérfern, worunter jedoch nur das Recht auf den Steuer-
ertrag aus denselben zu verstehen ist, werden auch Renten (nzbandia), z. B.
die monatlichen oder jihrlichen fixen Beitrige einer Kaufmannsgilde zur Unter-
haltung eines Tempels, verschenkt. Auch fiir Korporationen von gelehrten
Brahmanen soll der Konig bestens sorgen, ihnen Unterhalt schaffen und in
seiner Hauptstadt ein Gebiude fiir sie errichten (V. 2, 185—191, vgl. Bri.
17, 2ff.). Auch eigentliche Kloster (mazia) werden erwihnt, die man den
Brahmanen oder Asketen schenken soll. Fiir nicht minder verdienstlich gelten
gemeinniitzige Werke (parfa) wie die Anlegung von Unterkunftshiusern fiir
Arme und Reisende (dkarmasila), von Brunnen, Cisternen und Wasserstationen
(prapa), Teichen, offentlichen Girten u. dgl. Sehr ausfiihrlich handeln hievon
die Purinas?, denen auch zu entnehmen ist, dass in solchen Fillen in der
Regel keine Schenkung, sondern nur eine Eigentumsaufgabe (wfsarga) statt-
findet, wie z. B. auch die Freilassung eines Stiers wzrsofsarga (Vi. 86 u. a.) bei
den Totenopfern unter diesen Begriff fillt. Ferner gehort zu solchen Be-
thitigungen frommer Gesinnung die Aufrichtung (pratistid) von Géotterbildern
und Tempeln und die Wiederherstellung derselben, wenn sie verfallen oder
beschidigt sind (/i7noddiira). Mit den Schenkungen sind wichtige Immuni-
titen und Vorrechte verkniipft. So wird den Beschenkten Steuerfreiheit zu-
ge51chert (vgl. § 35); ein einem Brahmanen versprochenes Geschenk ist klagbar
wie eine Schuld (Ka#y. 14, 4) u.s. w. Die willkiirliche Anderung oder Filschung
eines koniglichen Stiftungsbriefs soll mit der hochsten Geldstrafe, resp. mit
dem Tod bestraft werden (VY. 2, 295; M. 9, 232); wer ein Versprechen sich
an der Errichtung eines Versammlungshauses, einer Wasserstation, eines Tempels,
der Ausgrabung eines Teichs, der Anlegung eines Gartens, Wegs u. dgl. ge-
meinniitzigen oder frommen Werken zu beteiligen nicht hilt, soll verbannt
und sein Vermdgen eingezogen werden (Br/4. 17, 11—13). Andrerseits soll
auch daflir Sorge getragen werden, dass Gaben nicht an Unwiirdige ver-
schwendet werden; ungiiltig sind daher Geschenke, die zu einem frommen
Zweck gemacht sind, aber anders verwendet werden, oder bei denen Betrug,
Bestechung, Angst, Feindschaft u. a. unerlaubte und unlautere Motive zu Grunde
liegen (M. 8, 212; Nar. 4, 9—12; Brk 15, 8—11 u. a.). Bezeichnend ist
der Umstand, dass es fiir notig gilt, dem frommen Eifer eine Grenze zu setzen,
indem Schenkungen des ganzen Vermogens, wenigstens bei minnlicher Des-
cendenz, fiir ungiiltig erklirt werden (Vir. 4, 4 u. a.); alles was iibrig bleibt,
nachdem fiir die Verkostigung und Kleidung der Familie gesorgt ist, soll
man verschenken diirfen, nur wenn man noch mehr verschenkt, wiirde sich
»was zuerst wie Honig schmeckte nachher in Gift verwandeln« (Br4. 135, 3)-
Ist einmal eine Schenkung gemacht, so kann sie nie durch fremde Usurpation
verloren gehen; daher wird das Eigentum eines gelehrten Brahmanen unter
den Gegenstinden aufgezihlt, die nicht durch Ersitzung in fremdes Eigentum
iibergehen konnen (M. 8, 149 u. a.).

Ein historisches Belsplel eines Zuldpurusa liefert der Minister Ca;zdz.r’wra
von Mithili, der im J. 1314 n. Chr. einer Versammlung von Brahmanen sein
eigenes Gewicht in Gold schenkte3. Sein eigenes Gewicht in Silber verschenkte
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ManpLik, der bekannte Verfasser des »Hindu Law«, 1875 oder 76 in Wai
bei Sattara (BtiHLER). Die reichlichsten Belege fiir Stiftungen und Schenkungen
jeder Art bieten die Inschriften. Schon Konig Asoke riihmt sich der An-
legung von Mangowildern u. a. Pflanzungen, von Brunnen, Serais und Wasser-
stationen an den Strassent Die Stiftung eines Klosters fiir Asketen (Z3pasa-
matha) wird z. B. in einer Inschrift von 1114 erwihnts, Tempelgriindungen
und Errichtungen von Géotterstatuen werden hiufig von besonderen Stiftungen
zur Instandhaltung derselben und zu Cultuszwecken begleitet, die von be-
sonderen Ausschiissen (gos#iyana) verwaltet werden, namentlich aber werden
Dorfer, Felder und Grundstiicke jeder Art an Brahmanen verschenkt. Auch
Hiuser, Girten, Liden, Teiche und Kaniile u. s. w. erscheinen in den Stiftungs-
urkunden. Den #nibandia der Smrtis entsprechen die zu bestimmten Terminen,
oft tiglich, zahlbaren Renten® Uber die Formulirung der Schenkungsurkunden
s. § 35. Ein sehr altes Specimen aller moglichen Arten von Schenkungen
bieten die Hohleninschriften des Usavadata in Nisik7, etwa aus dem 1. Jh.
n. Chr., der darin u. a. von sich berichtet, dass er jihrlich 100000 Brahmanen
gespeist, den Brahmanen 1ooooo Kiihe und 16 Dorfer geschenkt, acht Brah-
manen Frauen gegeben, eine Treppe zu einem heiligen Badeplatz im Banas,
viereckige Herbergen (Serais), Girten, Teiche, Trinkbrunnen, Fihren, Her-
bergen, Wasserstationen, Cisternen, eine Hghle fiir Monche angelegt, den in
der Hohle lebenden Monchen ein Feld zu ihrem Unterhalt angewiesen, bei
Kaufmannsgilden Geld verzinslich angelegt habe u. dgl. Viele Stiftungen fiir
religiose und wohlthitige Zwecke bestehen noch heutzutage fort; sie heissen
in Behar® samialp = samkalpa »der einleitende, die Absichten des Stifters
verkiindende Teil des Stiftungsrituals«, die geschenkten Lindereien heissen
iiberall devotar, devasthan »einem Gott gehoriges Land« (letzterer Ausdruck
schon inschriftlich). Die Verwaltung dieser dezofar kann je nach dem Wort-
laut der Stiftungsurkunde entweder in der Familie des Stifters vererbt werden,
oder an den Vorsteher der Tempelpriesterschaft oder Sekte, nach dessen
Tod an seinen Nachfolger iibergehen. In Top’s Rajasthan finden sich inter-
essante Angaben iiber den Umfang der devofar in Rajputana im Anfang dieses
Jahrhunderts; so gehorte damals ein grosser Teil des Staates Mewar (Udaipur)
den Bettlerorden. Bei den Klostern (matia) ist der Vorstand entweder wiihl-
bar, oder er wird von seinem Vorginger bestimmt oder von der Regierung
oder dem Stifter und dessen Familie ernannt. Bei den vor 1765 zu religivsen
Zwecken gestifteten Lindereien wird die Steuerfreiheit noch jetzt respektirt®.

r Hemadri 1, 19. — 2 Vgl. MANDLIK 333—344. — 3 Vgl. WZKM g4, 72. —
4 EI 2, 270—274. — s EI 1, 36. — 6 Vgl. ZDMG 44, 355 fl.; EI 1, 288, —
7 Arch. Surv. WL 4, 99 ff. — 8 GRIERSON § 1209. — 9 H. CoweLL, Tagore Law

Lectures (Calc. 1870) 65—69.

§ 32. Lohn, Miethe und Schadenersatz. Unter den Bestimmungen
iiber Lohndienst werden die iltesten diejenigen sein, die sich auf lindliche
Arbeiter beziehen. Hirten (pala) werden gewdhnlich in Naturalien bezahlt,
indem sie einen Teil der Milch erhalten, nach Anderen auch jihrlich einen
gewissen Procentsatz der ihnen anvertrauten Tiere, z. B. ein Kalb fiir je roo
Kiihe, wofiir sie dann aber auch fiir boswilliges Verlassen der Herde und fiir
unerlaubtes Melken strafbar sind. Sie haben bei Tagesanbruch das Vieh auf
die Weide zu treiben und es bei Eintritt der Dunkelheit wieder vollzihlig und
unversehrt in den Stall zuriickzubringen. Fiir allen wihrend dieser Zeit dem
Vieh zugestossenen Schaden ist der Hirte ersatzpflichtig, ausser wenn er nach-
weisen kann, dass er es an der notigen Achtsamkeit nicht fehlen liess, indem
er z. B. seine Herde gegen die sie angreifenden Wolfe nach Kriften ver-
teidigte oder bei einem Angriff von Riubern um Hiilfe rief. Fiir Feldschaden,
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den seine Herde angerichtet hat, treffen ihn je nach der Schwere des verursachten
Schadens und seines eigenen Verschuldens abgestufte Strafen, aber die Ersatz-
pflicht fillt in diesem Falle auf seinen Dienstherrn; doch giebt es auch Fille,
in denen beiden Straflosigkeit zugesichert wird, z. B. wenn das Feld unein-
geziunt, der Hirte krank oder von einem Unfall betroffen war, die Kuh soeben
erst gekalbt hatte oder besonders storrig war (Gawt. 12,18—26; ¥V.2,159—165;
Vi. 5, 137—150; M. 8, 229—244; Ndr. 6, 10—17; 11, 28—41 u. a.). Eine
Differenz besteht dariiber, ob der Eigentiimer abgesehen von seiner Ersatz-
pflicht fiir den von seinem Vieh angerichteten Schaden auch noch die ver-
hingte Geldstrafe zu bezahlen hat, in welchem Fall dann der Hirte mit einer
Priigelstrafe davon kommt; allgemein anerkannt scheint der Grundsatz zu sein,
dass der Eigentiimer allein verantwortlich ist, wenn bei dem Vieh kein Hirte
war. Die Priigelstrafe ist nach 4p. 2, 28, 2 f. liberhaupt bei einem Vieh-
hirten oder Feldarbeiter (4zndsa), der seine Arbeit nicht thut, in Anwendung
zu bringen. Die Lohnung soll bei dem Feldarbeiter oder Ackersmann (%7sz-
vala), wie bel den Hirten, wenn keine andere Verabredung getroffen wurde,
in einem Gewinnstanteil bestehen (vgl. 4p. 2, 28, 1). So soll er nach Br#. 16,
11—13 nur */; des Ertrags erhalten, wenn er ausserdem freie Station hat,
*/y wenn er nichts frei hat; MNdr. 6, 3 und Y. 2, 194 sprechen nur von */io;
dagegen leistete der ardhika, ardhasirin (M. 9, 253; Vi. 57,16; Y. 1, 166)
wie der Name sagt, seine Dienste fiir die Hilfte des Ernteertrags.

Spitere Autoren stellen eine Classification der verschiedenen Lohnarbeiter
auf. Am hochsten steht der Krieger, nach ihm kommt der Feldarbeiter, der
Lasttriiger und der Hausdiener nehmen die unterste Stelle ein (Var. 5, 22—24;
Brk. 16, 101.). Bel allen solchen Dienstverhiltnissen, auch bei einem Kauf-
mannsdiener, kann statt des Lohns auch ein Anteil an den Einnahmen ver-
abredet werden; bei kiirzerer Dienstzeit wurde wohl in der Regel ein Fixum
stipulirt (Br4. 16, 9). Faule Bedienstete, die ihre Arbeit nicht leisten oder
nicht vollenden, sollen keinen Lohn empfangen, oder den schon empfangenen
Lohn doppelt zuriickerstatten, oder auch eine Geldbusse bezahlen; doch wird
Krankheit als legitimer Verhmderungsgrund anerkannt. Andrerseits kann der
Arbeitgeber, der sich ohne Grund welgert den bedungenen Lohn zu bezahlen,
dazu gezwungen und ihm noch eine Geldstrafe auferlegt werden; besondere
Leistungen seines Bediensteten kann er nach Belieben honoriren. Die Geriite
ihres Dienstherrn miissen die Arbeiter in Acht nehmen und fiir etwaige Be-
schidigungen derselben und iiberhaupt des Eigentums ihres Herrn Ersatz
leisten, ausser bei force majeure (da/za). Ahnliche Bestimmungen gelten fiir
Transportvertrige. So sind die Transporteure fiir Beschidigungen der Fracht
verantwortlich und strafbar, wenn dieselben durch ihre Nachlissigkeit ent-
standen sind; bei unmotivirter Vernachlissigung ihrer Vertragspflichten miissen
sie eine Entschidigung bezahlen, deren Hohe von den Umstinden abhingt.
Andrerseits muss aber auch der Eigentiimer der Fracht Ersatz leisten, wenn
er einseitig von dem Transportvertrag zuriicktritt und einen unterwegs er-
krankten Diener verpflegen; bei unverschuldeter Unterbrechung des Trans-
ports, z. B. durch einen riuberischen Uberfall, muss er den Transporteur fiir
den zuriickgelegten Teil der Reise bezahlen (V7. 5, 153—159; M. 8, 215—217;
Nar. 6, 4—9; Y. 2, 193—198; Katy. 15, 16—18 u. a.). In dem Lichte eines
Dienstverhiltnisses wird auch die Stellung des Schiilers (sisye) zu seinem Lehrer
und des Lehrlings (antevdsin) zu seinem Meister betrachtet (Var. 5, 3, 8—21).
Die Verhaltungsregeln fiir den éra/macirin, der seine Schulzeit bis zur Ab-
solvirung seines Vedastudiums bei einem gwrz zubringt und wihrend dieser
Zeit seinem Lehrer und sogar der Familie desselben auch Husserlich jede Art
von Ehrerbietung zu erweisen hat, werden gewohnlich im religidsen Recht,
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und zwar mit der grossten Ausfiihrlichkeit, gegeben; sie bilden einen der
Hauptbestandteile des dsramadiarma®. Auch der Lehrling muss bel seinem
Meister bis zum Ablauf der Lehrzeit ausharren und ihm seinen Verdienst iiber-
lassen; der Meister soll ihn wie einen Sohn behandeln und nicht zu ander-
weitiger Arbeit verwenden. Am Schluss der Lehrzeit soll der Schiiler seinen
Lehrer und der Lehrling seinen Meister entsprechend honoriren. Auch bei
Prostituirten (vesya) wird ein Dienstvertrag angenommen, der dhnlichen Grund-
sitzen wie die obigen unterliegt (Vdr. 6, 18f). Ein Pietitsverhiltnis besteht
zwischen dem Opferpriester (7#v7/), namentlich dem erblichen Familienpriester
(pirvajusta), und dem ihn beschiftigenden und bezahlenden Laien (y@jya);
jede einseitige Losung dieses Verhiltnisses ist strafbar (V7. 5, 113 f. u. a.).

Unter den Begriff der Miete fillt ausser dem schon erwihnten Fall
der Beniitzung von Lasttrigern und Last- oder Zugtieren oder Wagen auch
die Miete eines Hauses, einer Cisterne, eines Ladens u. dgl. Wer dieselben,
oder gemietete Elephanten, Kameele u. a. Lasttiere nicht zur bestimmten Zeit
zurlickgiebt, muss entsprechend dafiir zahlen (Ka#y. 15, 19f.). Etwaige Sach-
beschidigungen miissen dem Eigentiimer, ausser im Fall von force majeure,
vergiitet werden (MNVar. 6, 22). Hat sich Jemand auf einem fremden Grund-
stiick ein Haus gebaut, so darf er das dafiir verwendete Baumaterial beim
Verlassen des Hauses nur dann mitnehmen, wenn er dem Grundeigentiimer
Miete gezahlt hat; andernfalls muss er das Baumaterial als Entschidigung
zuriicklassen (MNVar. 6, 20f.).

Die Ersatzpflicht fiir Beschidigungen jeder Art wird im weitesten Um-
fang anerkannt, wofiir schon das Vorstehende Belege bietet. So miissen auch
fiir getotete Haustiere, gefillte Biume, ausgerissene oder beschidigte Pflanzen
die Eigentiimer entschidigt, fiir verwundete Menschen oder Haustiere die
Kurkosten bezahlt, zerstorte oder beschidigte Mauern, Dimme oder Hiuser
wiederhergestellt, verunreinigte Strassen rein gefegt werden (V7. s, 51, 59, 75f.,
106—109 u. a.). Hieher gehort -auch der Ersatz, den ein Metallarbeiter beim
Schmieden von Eisen, Kupfer, Blei, Zinn, Silber oder Gold dem Eigentlimer
dieser Metalle, der sie bei ihm bearbeiten lisst, fiir den beim Schmelzen iiber
einen gewissen, erfahrungsgemiss angenommenen Betrag hinaus eingetretenen
Verlust zu leisten verpflichtet ist, wie auch die Ersatzpflicht eines Webers fiir
das von ihm gewobene und dadurch schwerer oder wertvoller gewordene Garn.
(MVar. 9, 12—15; V. 2, 178; M. 8, 397). Bel einem Wischer nimmt man an,
dass die Wische beim ersten Waschen /s, beim zweiten Waschen */, ihres
urspriinglichen Wertes verliert u. s. w., wesshalb der Wischer jeden iiber diese
Betrige hinausgehenden Schaden seinem Kunden ersetzen muss (/Var. 9, 81f.).
Es liegt daher auch in seinem eigenen Interesse, die Wische miglichst vor-
sichtig auf einem Brett von weichem Holz zu waschen (7. 8, 396). Uberhaupt
kommt es bei der Beurteilung der Ersatzpflicht durchaus darauf an ob bose
Absicht oder strafbare Nachla551gke1t vorliegt oder nicht. So zihlt M. 8, 290ff.
beim Uberfahren zehn Fille auf, in denen der Fuhrmann straflos blelben soll,
so wenn er die Voriibergehenden angerufen hat Platz zu machen, wenn ein
Rad, eine Achse oder das Joch gebrochen ist u.s. w.; andernfalls sind der
Fuhrmann oder die Insassen des Wagens strafbar. So ist auch der Eigen-
timer eines Pferdes, Hundes oder Affen nicht verantwortlich fiir den etwa
von diesen Tieren angerichteten Schaden, ausser wenn er sie aufgehetzt hatte;
Schiffer sind haftbar fiir jede Beschidigung der Ladung, die sie durch Nach-
ldssigkeit verursacht haben, aber nicht haftbar bei force majeure (Var. 15, 32;
M. 8, 408f.). Uber das Wergeld s. S 44.

Schon das Makdabhdsye nimmt auf die Strafen Bezug, welche der Konig
fiir die Beschiddigung des Korns. durch Kiihe verhingt?. Die um die Hilfte
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des Ertrags dienenden Feldarbeiter (addkika = ardiika) finden sich schon in
einer alten Pallavainschrifts. Noch jetzt giebt es im Behari besondere Aus-
driicke fiir den dem Hirten und Ackerknecht als Lohn iiberlassenen Anteil
an der Milch und dem Getreidet.” Im Siiden kommt die Bezahlung der
Hirten durch Uberlassung der jungen Tiere an dieselben in der Weise vor
dass der Hirte eine trichtige Kuh weidet und dafiir nach zwei Jahren das
Kalb erhidlt. Lohnarbeiter, die ihre Arbeit im Stich lassen, erhalten keinen
Lohn, Transporteuren, welche die Fracht verziogern, konnen Abziige auferlegt
werden. Die Baumaterialien eines Hauses, das Jemand auf einem fremden
Grundstiick erbaut hat und zur Miete bewohnt, darf er beim Verlassen des-
selben mitnehmen. Bei Sachbeschiddigungen jeder Art wird sorgfiltig zwischen
culpa und casus unterschieden. Die Wischer (dkobi = dhavaka) erhalten
noch jetzt alle Wische zum Waschen und werden dafiir in den Dorfern mit
einem Anteil an der Ernte bezahlt, iiber ihre Misshandlung der ihnen anver-
trauten Wische giebt es mehrere Spriichworter®.

T Vgl. 2. B. Ap. 1, 2—12. Uber Sklaverei s. die Staatsaltertimer. — 2 WEBER

I St. 13, 466. — 3 EI 1, 9. — 4 GRIERSON § 1205. — 5 STEELE 192 f., 258—262,

280 f. — 6 GRIERSON § 393.

§ 33. Handels- und Gesellschaftsrecht. Im Handelsrecht, das im
Ganzen eine spite Entwicklung ist, fillt zundchst der Kauf auf Probe auf
Der Kiufer darf und soll die Ware personlich einer genauen Priifung unter-
ziehen und sie Anderen zeigen, ehe der Kauf als abgeschlossen gilt. Worauf
sich die Priifung erstreckt, hingt von der Natur des verkduflichen Gegen-
stands ab, der entweder nach der Zahl verkauft wird wie z. B. Betelniisse,
oder nach dem Gewicht wie Gold oder Sandelholz, nach dem Mass wie Ge-
treide, nach den Leistungen wie Zugtiere oder Milchkiihe, nach der Schénheit
wie z. B. eine Sklavin, nach dem Glanz oder Feuer wie ein Edelstein (Var. 8, 3).
Der Verkiufer ist strafbar, wenn er falsches Mass gebraucht, etwaige Mangel
kiinstlich verdeckt, Ol, Salz, Getreide u. dgl. mit minderwertigen Artikeln auf-
mischt, Edelstemen Eisen u. s. w. einen falschen Glanz verleiht, oder iiber-
haupt den Wert seiner Waren in betriigerischer Weise zu erhShen sucht, oder
gar einen anderen Gegenstand als den anfinglich vorgezeigten dem Kiufer
aushindigt. (M. 8, 203; Y. 2, 244—248; Nir. 8, 7; Brk. 18, 4 u.a) Uber
die Priifungszeit gehen die Angaben auseinander, was zum Teil auf lokalen
Verschiedenheiten beruhen mag, hauptsichlich aber von dem Wert des Gegen-
standes, seiner Dauerhaftigkeit, der Schwierigkeit der Untersuchung u. s. w.
abhingt. So soll nach NVar. g, 5f. die Priifungszeit bei Eisen und Kleidern
einen Tag, bei Milchkilhen 3 Tage, bei Lasttieren 5 Tage, bei Edelstemen,
Perlen und Korallen 7 Tage, bei Getreide 1o Tage, bei Sklaven einen halben
Monat, bei Sklavinnen einen ganzen Monat dauern. Auch ein abgeschlossener
Kauf kann nach Var. 9, 3 gegen Bezahlung eines Reugelds riickgingig ge-
macht werden, das am 2. Tage */,,, am 3. '/;; des Preises betragen soll;
nach 3 Tagen wird jedes Kaufgeschift definitiv. Wurde von dem Kéufer
ein Handgeld (satyamkidra) gezahlt, so verfillt dasselbe, wenn er den Kauf
riickgingig macht; dagegen ‘muss der etwa zuriicktretende Verkdufer dem
Kiufer das Doppelte des Handgelds erstatten (FVyase; Y. 2, 61). Bei Ver-
weigerung oder Verzug der Annahme geht das Risiko betreffs Beschidigung
oder Verlust der verkauften Sache durch Feuersbrunst, Diebstahl u. s. w. auf
den Kiufer iiber, und die Sache kann anderweitig verkauft werden; dagegen
ist das Risiko von dem Verkiufer zu tragen, wenn er sich nach Empfang
des Preises weigert die Sache auszuliefern (Gawt 12, 42; Vi. 5, 127—129;
Y. 2, 254f u a)* Auch fiir den etwaigen Entgang an Nutzen, z. B. an Milch
von einer verkauften Kuh, ferner fiir einen etwa nach dem Verkauf einge-
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tretenen Preisriickgang, oder bei einer Exportware fiir den beim Export erwachsen-
den Gewinn, muss der Verkiufer in solchem Fall den Kiufer entschidigen (Var.
8, 4—10 u. a.). Die Mit. (zu Y. 2, 258) hat unter Beriicksichtigung der verschie-
denen einschligigen Texte die Grundsitze entwickelt, dass bei schon gepriiften
Waren ein iibermissig hoher Preis den Kiufer, ein iibermissig niedriger Preis
den Verkidufer zum Riicktritt innerhalb drei Tagen, bei noch ungepriiften Waren
die Entdeckung eines Fehlers den Kiufer zum Riicktritt innerhalb der Priifungs-
frist berechtigt, dass aber in Ermanglung solcher Griinde schon innerhalb der
bestimmten Frist, und nach Ablauf derselben in allen Fillen, fiir Annullirung
von Kauf oder Verkauf ein Reugeld von /s des Preises zu zahlen ist.

Nicht nur gegen falsche Vorspiegelungen u. a. betriigerische Manipulatio-
nen des Verkidufers muss sich der Kiufer zu schiitzen suchen, sondern er
muss auch auf seiner Hut sein, damit er nur von dem wirklichen Eigentiimer
kauft. Der »Verkauf fremden Eigentums« (asvamivikraya), der schon
bei M. eine der 18 Rechtsmaterien bildet, ist ungiiltig, und der rechtmissige
Eigentiimer kann die verkaufte Sache jederzeit von dem zeitigen Besitzer
reclamiren. Wie es scheint, fanden regelmissige Mirkte statt. Nur auf diesen
soll man kaufen, und zwar vor Zeugen, zu der iiblichen Marktzeit, bei ehren-
haften Verkdufern und zu entsprechenden Preisen; andernfalls soll der K#ufer
in Strafe genommen werden, wenn es ihm nicht gelingt, den Verkiufer nach-
zuweisen, der ihm dann den bezahlten Kaufpreis zuriickerstatten muss, wih-
rend die gekaufte Sache ihrem rechtmissigen Eigentiimer restituirt wird. Auch
wenn der Verkdufer nicht mehr auffindbar ist, der Kauf aber wenigstens auf
offenem Markt stattgefunden hat, trifftt den Kiufer keine Strafe, doch muss
er dem Eigentiimer die Sache zuriickgeben. Der Verkiufer ist auf jeden Fall
strafbar, sei es, dass er ein Verwandter des Eigentiimers ist oder nicht, und
gleichviel, ob es sich um ein veruntreutes Pfand oder Depositum, oder um
einen gefundenen oder gestohlenen Gegenstand handelt (V7. 5, 164-—166;
M. 8, 197—z02; V. 2, 168—170; Nar. 7, 1—5 u. a.). Auch der Eigentiimer
muss sein Anrecht auf die Streitsache durch Zeugen oder andre anerkannte
Beweismittel erhirten; kann er den Beweis nicht fiihren, so muss er den
doppelten Wert der filschlich von ithm beanspruchten Sache als Busse be-
zahlen. Auch wenn er den Beweis gefiihrt hat, muss er die Hilfte des Preises
dem Kiufer gegen Riickgabe der Sache erstatten, wenn der Kiufer sie in
einem Bazar (vapigvithz) und vor den Augen koniglicher Beamten, also voll-
kommen bona fide gekauft hat (Br4. 13, 4—09).

Die hier angedeutete Controle und das Eingreifen des Konigs macht
sich iiberhaupt in dem ganzen Handelsrecht sehr bemerkbar. Der Koénig
soll alle 5—14 Tage, oder je nach der Raschheit der Preisbewegung, die
Marktpreise festsetzen, wobei der Gewinn der Hindler an inlindischer Waare
5°/0, an auslindischer 10°/, betragen soll; er soll nach Erwdgung der Markt-
preise und der Kosten fiir Reisen, Unterhalt der Diener und Eskortirung der
Transporte eine Abgabe erheben, die je nach Umstinden */,, oder sogar */;,
des Wertes betragen soll; er soll an den Zollstitten (s#/Zastiana) und Fihren
(tara) Zolle und Fihrgeld erheben und Kaufleuten, welche die Zollstitten
umgehen, eine hohe Geldstrafe auferlegen; er soll Mass und Gewicht aichen
und zweimal im Jahr verificiren lassen, Filschungen von Mass, Gewicht und
Miinzen streng bestrafen; die Bildung von Ringen in der Kaufmannschaft zur
Erzeugung eines kiinstlichen Steigens oder Fallens der Preise soll er zu ver-
hindern suchen (M. 8, 398—4o05; Y. 2, 249—253, 261—263; Vi. 3, 20—31;
5, 130 f. u. a). Auch die Spielhduser soll der Konig iiberwachen und von
ihnen seine Procente beziehen (Y. 2, 200; Nar. 17, 8). Niher ist auf diese
und #hnliche, wahrscheinlich sehr ergiebige Einnahmequellen des koniglichen
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Schatzes in den Staatsaltertiimern einzugehen, ich erwdhne nur noch, dass der
Konig selbst als Industrieller auftritt, indem ihm nicht nur der Ertrag der
Bergwerke ganz oder wenigstens zur Hilfte gehoren soll (V7. 3, 55; M. 8, 39),
sondern auch Faktoreien von ihm betrieben werden (4. 7, 62) und die Ge-
winnung und der Verkauf z. B. von Saffran in Kashmir, Edelsteinen im Siiden,
Pferden im Westen, feinen Zeugen und Wolle im Osten, Elephanten allerwirts
zu den koniglichen Monopolen gehort (Medk. zu M. 8, 349).

Auch die Genossenschaften, Gilden, Korporationen jeder Art sollen den
besonderen Schutz des Konigs geniessen. Das Gesellschaftsrecht ist aller-
dings erst in den spiteren Smrtis ausgebildet worden, anscheinend im An-
schluss an die religiosen Bruderschaften und Associationen, die schon in den
dlteren Werken erwihnt werden. So spricht V7. 5, 167 von der Strafe fiir
Veruntreuungen von Gegenstinden, die einer religivsen Korporation (gana)
gehoren. M. erbrtert 8, 206—211 im Anschluss an die Srautasiitras die Ver-
teilung der Opferldhne (daksind) im Verhiltnis von 48:24:16:8 unter den
vier Rangklassen der Opferpriester und erklirt dieses Schema fiir allgemein
anwendbar; ausserdem bespricht er 8, 218 ff. kurz die Strafe fiir Ubertretung
der Regeln einer Genossenschaft. Dagegen werden bei Nar., Y., Brk. u. a.
jiingeren Autoren die Rechte der Handelsgesellschaften u. a. Genossenschaften
ausfiihrlich erdrtert, und man gewinnt durch diese Erorterungen, die weit mehr
auf realer Grundlage beruhen als die Lehre von den vier zarna, einen inter-
essanten Einblick in die Entwicklung des Kastenwesens. Allgemein wird vor
einer Verbindung mit unfihigen, kranken oder unthitigen Personen gewarnt,
nur zu vornehmen, klugen, thitigen, unternehmenden, ehrlichen, erfahrenen
Minnern soll man in Beziehung treten. Die Verteilung des Gewinns bei einer
Handelsgesellschaft soll nach dem Verhiltnis der Einlagen erfolgen, ebenso
sind die Auslagen und etwaigen Verluste zu teilen. Wer jedoch durch Nach-
lissigkeit oder eigenmichtiges Handeln die Gesamtheit schidigt, muss Ersatz
leisten; andrerseits soll demjenigen, der durch seine Thatkraft die Giiter der
Genossenschaft vor einer Gefahr bewahrt hat z. B. durch Abwehrung eines
riuberischen Uberfalls, */,, der geretteten Giiter als Voraus gehoren. Gesell-
schaften zur Bodenkultur miissen besondere Achtsamkeit auf die Auswahl eines
geeigneten Terrains und kriftigen Viehs verwenden; Verluste an Vieh oder
Ernteertrag muss der sie verschuldende Teilhaber den andern vergiiten. Wenn
unter Handwerkern ein Lehrling, ein Geselle, ein geschickter Arbeiter und
ein Meister zusammenwirken, so soll der Gewinn im Verhiltnis von 1:2:3:4
unter ihnen geteilt werden, also genau nach der oben nach AZ. berichteten
Proportion bei Opferpriestern. Ebenso sollen Freibeuter oder Riuber ihre
Beute verteilen. Bei Bauhandwerkern, Teichgribern und Gerbern soll der
Leiter oder Meister einen doppelten Anteil erhalten, bei Musikern 1/, Teile
(Nar. 3, 2—7; Brh. 14, 1—32; Katy. 13, 1—6 u. a.).

Der Kauf auf Probe ist nach STEELE im Siiden noch jetzt sehr gebriuch-
lich, zum Teil mit dhnlichen Priifungsfristen wie nach den Smrtis, z. B. einer
" Frist von einer Woche bei Edelsteinen, Gold- und Silberartikeln. Verzogerung
der Auslieferung oder Annahme einer verkauften Sache wird entsprechend
gestraft. Bei Verkauf einer fremden Sache muss der Kiufer dem rechtmissi-
gen Eigentlimer die Sache restituiren, falls der Verkdufer im Bazar nicht mehr
zu finden ist oder der Preis unverhiltnismissig niedrig war. Handelsgesell-
schaften mit Verteilung von Gewinn, Verlust und Auslagen im Verhiltnis der
Einlagen oder nach besonderer Verabredung kommen vielfach vor, z. B. bei
Tuch-, Getreide-, Butterhindlern, Wechslern, MaklernZ2

* In STENZLER’s Ubersetzung 2, 255 steht irrig »Verkaufer« fiir nKaufer« (éretur).
— 2 STEELE, Castes 276—281.
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§ 34. Form der Vertrige. Wichtig fiir die Giiltigkeit der Vertriige
war in vielen Fillen nicht nur ihr Inhalt, sondern auch die Beobachtung ge-
wisser Formen bei der Vertragsschliessung Feierliche und symbolische Hand-
lungen und certa verba sind iiberhaupt mit den meisten Rechtsgeschiften ver-
kniipft, besonders wenn sie irgendwie einen religivsen Charakter haben. Uber
die Ceremonien bei der Hochzeit und der Adoption s. §§ 16, 21.  Solche
Feierlichkeiten (samskara) finden bei allen bedeutsamen Lebensabschnitten
statt und werden in den Grhyasiitras ausfiihrlich beschrieben. Schenkungen
jeder Art werden durch eine Wasserspende ratificirt. Daher begleitet eine
Wasserspende auch die Ubergabe der Braut an den Briutigam, die Besitz-
iibergabe eines Grundstiicks (§ 27). Viele und eingehende Angaben iiber das
Ceremoniell bei der Einweihung von Tempeln, Teichen, Brunnen, Serais u. a.
frommen und gemeinniitzigen Stiftungen enthalten die Puranas®. Die Begehung
einer bestrittenen Grenze ist ein feierlicher Akt, bei dem derjenige oder die-
jenigen, die durch das Vertrauen der beiden streitenden Parteien dazu berufen
werden, nach vorherigem Fasten einen Kranz von roten Blumen aufsetzen,
einen roten Mantel anziehen und Erde auf ihr Haupt streuen miissen; die so
gezogene Grenze soll als definitiv anerkannt werden, wenn dem Vertrauens-
mann nicht binnen kurzer Zeit irgend ein Ungliick zustosst (§ 27). Haben
die Diener des Konigs in einem Wald oder anderswo herrenloses Gut gefun-
den, so soll der Fund unter Trommelschlag, der iiberhaupt alle koniglichen
Proclamationen begleitet, bekannt gemacht werden, damit sich der Eigentiimer
melden kann (Medh. zu M. 8, 30). Hat Jemand Geld von einem Brahmanen
geliehen und der Brahmane und alle Rechtsnachfolger desselben sind gestorben,
s0 soll er das Geld ins Wasser werfen (Va7 1, 113), wie auch der Konig
eine unrechtmissig von ihm erhobene Geldstrafe ins Wasser wirft (M. 9, 244;
Y. 2, 307). Die Sklaverei kann u. a. dadurch begriindet werden, dass ein
freier Mann sich Jemand zu eigen giebt mit den Worten Zawva/am »Ich bin
dein«. Bei der Freilassung eines Sklaven giesst sein Herr einen Topf mit
Wasser nebst unenthiilstem Getreide und Blumen iiber dem Kopf des Sklaven
aus, wobei er ihn dreimal fiir einen freien Mann erklirt; der Krug wird auf
die Erde geworfen, so dass er zerbricht (Var. 5, 27, 34, 43f.). Gegen einen
renitenten Schuldner kann ein Gldubiger das Zwangsmittel praya, prayopa-
vesana, dcarite in Anwendung bringen, welches darin besteht, dass er so
lange vor dem Haus seines Schuldners sitzt und fastet, bis seine Forderung
befriedigt ist; stirbt der Gldubiger hiebei, so gilt der Schuldner als sein Mor-
der (M. 8, 49 u. a.). Eidliche Beteuerungen und Versprechungen, deren
bindende Kraft durch das Weihwasserordal erhoht werden kann, sind in vielen
Fillen iiblich und spielen namentlich in Zeugenaussagen vor Gericht eine
Rolle. Zeugen werden bei Transactionen jeder Art gerne zugezogen, so bei
Darlehen, Hinterlegung, Kauf und Verkauf besonders von Immobilien, Ver-
pfindung, Stiftungen, Beurkundungen, Verstossung einer Ehefrau u.s. w. Die
Zuziehung von Zeugen kann auch heimlich geschehen, indem man sie von einem
Versteck aus eine miindliche Verabredung belauschen lisst, fiir die man spiter
einen Beleg haben mochte (Var. 1, 150).

Die Wasserspenden bei Schenkungen werden auch in den Inschriften
hiufig erwdhnt. Nicht minder bekannt und verbreitet ist die Institution des
Dharnasitzens der Gldubiger, die sich auch bis auf die Gegenwart erhalten
hat (§ 53). Grenzstreitigkeiten konnen noch jetzt dadurch entschieden wer-
den, dass die streitenden Parteien sich iiber einen Schiedsrichter einigen, der
sich nach einem Bad in einem heiligen Strom (rotes) Basilienkraut oder andre
heilige Blumen um den Hals legt, ein Gotterbild anbetet und sich mit (rotem)
Sandelholz die Stirne bestreicht. Er begeht dann das bestrittene Terrain, und
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wo er gegangen ist, da soll kiinftig die Grenze sein. Doch gilt seine Bestim-
mung fiir falsch, wenn kurze Zeit nachher ihm oder seiner Familie irgend ein
Ungliick zustosst ™.

1 MANDLIK 332—344. — 2 STEELE, Castes 288.

§$ 35. Das Urkundenwesen. Vielleicht wire die Uberlieferung noch
reicher an Formen und symbolischen Gebriuchen, wenn nicht schon friihe
schriftliche Vertrige in Aufnahme gekommen wiren. In den dlteren
Dharmasiitras findet sich die Schrift tiberhaupt noch nicht erwihnt, was aber
mit BUHLER wohl nur auf den mehr religiosen Charakter dieser Werke zuriick-
zufiihren ist, der sie von profanen und mehr zum aer#Zasistra gehorigen Gegen-
stinden wie das Urkundenwesen absehen liess. Dagegen nehmen bereits
Vas.*, Vi. und M. mehrfach auf geschriebene Vertrige und Urkunden Bezug,
und die spiteren Smrtis enthalten eine Fiille detaillirter Angaben iiber die-
selben. Hienach ist zunichst zwischen koniglichen und Privaturkunden (rdja-
kyam und lawkikam oder janapadam leklyam) zu unterscheiden. Die Privat-
urkunden zerfallen in Teilungs-, Schenkungs-, Kauf-, Pfand-, Vereinigungs-,
Knechtschafts-, Grenz-, Friedens-, Cessions- und Schuldvertrige (vibhaga-, dana-,
kraya-, adhi-, samvit-, dasa-, sima-, samdhi-, anvadhi-, ypa-pattra oder -lekhya,
selbst iiber eine vollzogene Busse kann eine Bescheinigung (visuddhipattra)
ausgestellt werden. Schuldvertrige, die gebrduchlichsten von allen, sollen das
Datum (4a/z) enthalten, ferner den regierenden Konig (r@jen), das Land
(sthana), die Ortschaft (nivasana), den Gldubiger (ddyaka), den Schuldner
(grataka), sowie die Namen ihrer Viter, die Kaste des Schuldners (sd#),
sein Geschlecht (go#ra), sein Vedastudium (s¢4%4), den Gegenstand des Dar-
lehens (dravya), das Pfand (adki), den Wert beider (samk/ya), den Zinsfuss
(vrddhi), die Unterschrift des Schuldners (gra/aka/asta), endlich zweier kun-
diger Zeugen (viditarthaw saksinawn)?. Der Schuldner soll sich am Schluss
der Urkunde unterschreiben und dazu bemerken: »Ich, der Sohn von dem
und dem, bin mit dem Obigen einverstanden«; dann sollen die Zeugen ihren
eigenen Namen und denjenigen ihres Vaters unterschreiben, mit der Bemer-
kung: »Hierin bin ich, der und der, Zeuge«; am Schluss soll der Schreiber
bemerken: »Obiges habe ich, N. N,, der Sohn von N. N, im Auftrag beider
Parteien geschrieben« (Y. 2, 84—88). Ein des Schreibens unkundiger Schuld-
ner oder Zeuge kann einen Andern fiir sich schreiben lassen. Ein durchaus
von dem Schuldner selbst geschriebener Schuldschein ist auch ohne Zeugen-
unterschriften giiltig, jedoch nur dann, wenn er nicht durch Nétigung des
Schreibers zu Stande gekommen oder Betrug, Bestechung, Feindschaft u. dgl.
dabei im Spiele gewesen ist, wie auch die Unterschrift eines bestochenen oder
sonst anfechtbaren Zeugen ungiiltig ist. Uberhaupt hat im Fall einer Anfech-
tung jede Urkunde eine strenge Priifung zu bestehen, die sich sowohl auf den
Inhalt und die Form des Dokuments, als auf die Handlungsfihigkeit und den
Charakter des Ausstellers und der Zeugen und die Verhiltnisse im allgemeinen
erstreckt. Besonders wird auf die Geschicklichkeit der Schriftfilscher hinge-
wiesen, welche Handschriftenvergleichung und genaueste Untersuchung der
Dokumente notwendig macht. Erschwert wird der Nachweis der Echtheit
durch das Alter einer Urkunde, namentlich wenn die darin unterschriebenen
oder erwihnten Personen simtlich oder teilweise nicht mehr am Leben sind;
daher wird empfohlen, die Urkunde bei jeder Gelegenheit vorzuzeigen und
vorzulesen und den Schuldner wiederholt zu mahnen, da sonst nach 3o Jahren
die Urkunde ungiiltig wird, selbst wenn die Zeugen noch am Leben sind.
Geht eine Urkunde verloren, z. B. durch eine Feuersbrunst, oder wird sie
beschidigt, so muss der Aussteller dafiir ein neues Dokument liefern. (7%, 7,
6—13; M. 8, 168; Y. 2, 89—92; Nar. 1, 135—146; Brk. 8, 20—31).

Indo-arische Philologie, II. 8. } 8
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Von offentlichen oder kdniglichen Urkunden3 werden folgende Arten
erwihnt: sdsane Stiftungsurkunden, Dokumente iiber einem Beamten oder
Offizier u. a. Leuten als Zeichen der koniglichen Huld geschenkten Lindereien
u. dgl. (prasadalikhita), Urteilsausfertigungen, die nach Entscheidung eines Pro-
cesses der siegreichen Partei gegeben werden (jayapattra oder pascatkira),
Edicte, die an Vasallen, Gouverneure u. a. Untergebene gerichtet werden
(ajfiapattra), hofliche Aufforderungen oder Proclamationen, die an Priester,
geistliche Lehrer u. a. verehrungswiirdige Personen ergehen ( pgrajiiapanapattra).
Auch »vom Konig attestirte« (rdjasiksika) Privaturkunden werden erwihnt,
sie sind in einem koniglichen Gerichtshof von einem koniglichen Schreiber
abzufassen und von dem Richter zu unterzeichnen (V7 7, 3). Weitaus am
ausfiihrlichsten verbreiten sich die Gesetzbiicher iiber die Stiftungsurkunden
($asana). Als Schreibmaterial sind Kupferplatten (tamrapatta) oder Baumwoll-
zeug (pata) zu verwenden. Das konigliche Siegel (mwudra) darf nicht fehlen,
es soll ein Tier, z. B. einen Eber (vard/a) oder den mythischen Vogel garuda,
darstellen. Inhaltlich soll das f@sena, analog den Privaturkunden, aber ausfiihr-
licher als dieselben, in der Regel iiber folgende Punkte Auskunft geben oder
dieselben enthalten: 1) den Ort der Ausfertigung, 2) den Stifter und seine Vor-
fahren, 3) das geschenkte Dorf u.s. w. und die Provinz, in der es liegt, 4) die ver-
sammelten Zeugen, 5) den frommen Zweck der Stiftung, 6) die genaue Lage
und die Grenzen der Stiftung, 7) den Empfinger der Stiftung, 8) die Dauer der
Stiftung, 9) ihre Vererbung, 1o) ihre Unentreissbarkeit, 11) ihre Steuerfreiheit
u. a. Privilegien, 12) die Benachrichtigung kiinftiger Herrscher durch die Urkunde,
13) entsprechende Gesetzesstellen, 14) die Unterschrift des Konigs, 15) den
Verfasser der Urkunde, 16) das Datum. Die Filschung eines solchen sisana,
wie iiberhaupt einer Urkunde, wird als ein todeswiirdiges Verbrechen bezeichnet.

BUHLER hat nachgewiesen, dass die Entlehnung des nordsemitischen
Alphabets, auf welches die indische Brahmaschrift zuriickgeht, um 8oco v. Chr.
zu setzen ist®. Es kann daher nicht iiberraschen, dass schon in den Jatakas
Schuldscheine (7napannani) und auf goldenen Tafeln eingegrabene konigliche
Proclamationen und lehrreiche Spriiche Erwdhnung findens. Auch die beriihm-
ten Edikte des Konigs Aso4a sind solche Proclamationen und lassen sich mit
den prajiidgpana- und djfiapattra der Smrtis vergleichen. Weitaus am hiufig-
sten treten aber die sdsana inschriftlich auf, die gewdhnlich auf Kupferplatten
eingegraben und genau nach dem oben erwihnten Formular der Smrtis ab-
gefasst sind. Auch die dabei befindlichen Siegel entsprechen der Vorschrift,
indem 2z B. die Siegel der Calukyas den Eber, dicjenigen der Guptas den
garuda zelgen6 Uber das auf der Insel Java gefundene alte inschriftliche
Specimen einer Urteilsausfertigung (sayapattra) s. § 13. Auch das semdii-
und danapattra lassen sich durch Inschriften belegen. Filschungen, nament-
lich von Stiftungsurkunden, kamen auch schon frilhe vor, wie z. B. schon
Konig Harsa in einem Edikt von 631/32 eine gefilschte Stiftungsurkunde
(katasasanam) erwihnt, die ein Brahmane als Besitztitel beniitzt hatte’. Bei-
spiele moderner Schuldscheine fithrt STEELE an, sie erinnern ganz an die Smrtis.
So heisst es darin: »N. N. bekennt von N. N. so und so viele Rupees zu
x °/, Zinsen, riickzahlbar am so und so vielsten, empfangen zu habenc; folgen
das Datum, die Unterschrift oder ein Zeichen, dann die Unterschriften der
Zeugen. Auch ganz von dem Schuldner geschriebene Schuldscheine sind
giiltig, doch muss ihre Echtheit durch Schriftvergleichung festgestellt werden,
wie iiberhaupt jede Urkunde einer strengen Priifung unterzogen wird8,

* BUHLER, Ind. Studies 3, 6 f. (1895). — 2 ZDMG 44, 359f. — 3 L. c. 350—359.

— 4 BUHLER L. c. 80. — 5 Jatakas 4, 256, 7; 2, 371, 381; BUHLER 1 c. 10f. —
6 ZDMG L ¢. — 7 L. c. 360. — 8 STEELE, Castes 272—274.
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4. VERGEHEN, BUSSEN UND STRAFEN.

§ 36. Religiose Vergehungen. Die Ausdriicke fiir den allgemeinen
Begriff »Verbrechen, Vergehen« sind sehr zahlreich, aber meist religioser Natur,
ich' erwihne beispielsweise agZa, dgas, enas, papa, papman »Ubel, Siindec,
asubka, kalmasa, paika, male »Schmutz, Siinde«, adiarma »Unrecht«, zilbisa,
dosa, dusta »Verfehlung, Vergehen«, wnmarga »Abwege, limsa, aparadia,
apakara »Verletzung, Vergehenc, atikrama, d/zarmm atikrama, apacara, dus-
krta, vikarman, vikrta »Ubertretung, Ubelthat«, pataniya, saméarz,éarana,
Jatibhramsakara, pataka nebst den Ableitungen atzpata,éa, mahapataka, anu-
pataka, upapateka »zum Verlust der Kaste fithrendes Verbrechen«, Die letzte
Gruppe von Ausdriicken ist besonders wichtig, da sie den engen Zusammen-
hang des Criminalrechts mit dem Kastenwesen zeigt. Die unbussfertigen Siin-
der und diejenigen, deren Verbrechen iiberhaupt unsiihnbar ist, kommen nicht
nur in die Hoélle und haben spiter schlimme Wiedergeburten durchzumachen,
sondern sie werden auch aus der Kaste gestossen. Auf dem Gesichtspunkt,
ob die Wiederaufnahme in die Kaste leichter oder schwerer oder gar nicht
durch Vollziehung gewisser Bussen zu erlangen ist, beruhen die systematischen
Zusammenstellungen der Verbrechen in den Smrtis, von denen diejenige bei
Vi. 33—42 als die vollstindigste hier Platz finden mag. 1) Todsiinden (a#-
pataka), nimlich unerlaubter Umgang mit der Mutter, Tochter oder Schwieger-
tochter; 2) schwere Siinden (makapataka), ndamlich Brahmanenmord, Genuss
geistiger Getrinke (s#7a@), Diebstahl von Gold, das einem Brahmanen gehort,
unerlaubter Umgang mit der Frau eines Lehrers (gxrux), Verkehr mit solchen,
die eines dieser Verbrechen begangen haben; 3) einer schweren Siinde gleich-
kommende Verbrechen (anupdtaka), und zwar gleichen dem Brahmanenmord:
der Mord eines gerade mit einem Opfer beschiftigten Ksatriya oder Vaisya,
einer menstruirenden, oder eben erst menstruirt habenden oder schwangeren
Frau, eines Embryo, dessen Geschlecht noch nicht unterscheidbar ist, oder
eines Schutzflehenden; dem Genuss von Spirituosen gleichen: falsches Zeugnis'
und Mord eines Freundes; dem Golddiebstahl gleichen: die Usurpation von
Land, das einem Brahmanen gehort und die Unterschlagung von anvertrautem
Gut; dem unerlaubten Umgang mit der Frau eines Lehrers gleichen: Umgang,
mit der Frau eines Vatersbruders, eines Grossvaters miitterlicherseits, eines
Schwiegervaters, eines Konigs u. a. Inceste; 4) kleinere Siinden (wpapataka),
ndmlich lignerisches Prahlen, Denunciation beim Kénig, falsche Beschuldigungen
gegen einen Lehrer, Schmihung oder Vergessen des Veda, boswilliges Ver-
lassen der Eltern, des Sohns, der Gattin oder des heiligen Feuers, Genuss
verbotener Nahrung, Wegnahme fremden Eigentums, Ehebruch, Opfern fiir
Unwiirdige, unerlaubter Erwerb, Annahme verbotener Geschenke, Tétung eines
Ksatriya, Vaisya, Stdra oder einer Kuh, Verkauf verbotener Waare, Verhei-
ratung eines jiingeren Bruders vor dem ilteren, sowie jede Mitwirkung bei
diesem Vergehen, die Lebensweise eines Ausgestossenen (zrdfya), Lehren und
Lernen des Veda um Lohn, die Arbeit in Bergwerken, die Anfertigung grosser
Maschinen, Beschddigung von Bidumen oder Pflanzen, Gewinnung des Lebens-
unterhalts durch die Gattin, Zauberei, Gewaltthitigkeit, Vernachlissigung des
Opferns, Vedastudiums u. a. religioser Pflichten, das Lesen schlechter Biicher,
Atheismus, das Gewerbe eines Tinzers oder Singers, Verkehr mit Frauen, die
geistige Getrinke geniessen; 5) Vergehen, die Ausstossung aus der Kaste zur
Folge haben (jatibhramsakara), nimlich Verletzung eines Brahmanen, das
Riechen an ekelerregenden Dingen und geistigen Getrinken, Unredlichkeit,
verbotener Umgang mit Tieren oder Minnern; 6) Vergehen, die den Thiter

g*
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in eine Mischlingskaste hinabstossen (saykarikarana), nimlich Verletzung von
Haus- oder Waldtieren; 7) Vergehen, die den Thiter unwiirdig machen (Ge-
schenke zu empfangen, apdatrikarapez), nimlich Annahme von Geschenken
oder Almosen von verdchtlichen Leuten, Handel, Geldverleihen, Liigenhaftig-
keit, Bedienung eines Stdra; 8) Vergehen, die Verunreinigung herbeifiihren
(malivata), nimlich das Té6ten von Vogeln, Amphibien, Wassertieren, Wiir-
mern oder Insekten und der Genuss von Substanzen, die mit Spirituosen in
Berithrung gekommen (oder denselben #hnlich) sind; 9) vermischte Vergehungen
(prakirpaka), nimlich alle nicht besonders aufgefiihrten. Schon dieser letzte
Ausdruck zeigt, dass VZ’s Aufzihlung auf Vollstindigkeit keinen Anspruch
macht, und in der That lassen sich aus den Parallelstellen der andern alten
Autoren noch viele weitere Vergehungen entnehmen, wie z. B. Seereisen, Aus-
iibung #rztlicher Praxis, Gattenmord, Konigsmord u. a. schwere Fille von Tot-
schlag, boswillige Verlassung der ndchsten Angehorigen, verschiedene Fille
von Diebstahl u.s. w. Weitere Siinden und Verfehlungen ergeben sich nament-
lich aus der Lehre von den Bussen (77 5o ff. w. a.), aus der Lehre von der
Wiedervergeltung (4ermavipaka), wo besonders die verschiedenen Arten des
Diebstahls mit spielender Symbolik erortert werden (der Fleischdieb wird als
Geier wiedergeboren Vi. 44, 21 u. dgl.), aus dem szdatakadharma (Vi. 71 u. a.)
und aus den Aufzihlungen derjenigen Brahmanen, die man nicht zu einem
Sraddha einladen darf (V7. 82 u. a.).

Vieles in diesen Siindenregistern macht einen befremdlichen, selbst phan-
tastischen Eindruck, iiber manche der darin vorkomimenden Ausdriicke sind
sogar die Commentatoren geteilter Ansicht. So wird die Siinde der Gewinnung
des Lebensunterhalts durch die Gattin (4. 11, 64 u. a.) auf Preisgebung der-
selben, aber auch auf Aneignung ihres Erwerbs, oder ihres Sonderguts, oder
auf den Verkauf der Gattin bezogen. Im Grossen und Ganzen giebt es jedoch
keinen Teil des brahmanischen Sittencodex, dessen Wurzeln so weit in das
hochste Altertum hinaufreichen und der sich zugleich mit allen seinen Sonder-
barkeiten so zihe bis auf die Gegenwart behauptet hat, als die Lehre von
den Siinden und den Bussen fiir dieselben. Bis in die vedischen Sambhitas
lassen sich der saryablyudita und -mimrukta, die brakmakhan, bhranahan,
parivitta, didhisipati, agredidhisié u. a. charakteristischen Kategorieen von
Siindern zuriickverfolgen (Katt. 31, 5; AV 6, 112, 3 u.a.)*. Das Zaitt. Brakm.
3, 2, 8, 11 ff. enthilt eine Aufzihlung der Siinder, die fast wortlich mit 4p.
2, 12, 22 {bereinstimmt. Zu den Siihnevorschriften des Samavidhanabrak-
mana hat Konow in seiner Ubersetzung desselben viele Parallelen in den
Smrtis nachgewiesen. Ich vergleiche noch Samav. 1, 5, 6—9 (unehrerbietige
Anreden an Brahmanen oder Verwandte) mit M. 11, 205, Y. 3, 292; 1,5, 12
(Riechen von unreinen Dingen) mit V7. 38, 2, M. 11, 68; 1, 6, 7 (Unterdriickung
des Atems als Busse) mit V7. 55, 8; 1, 8, 2 (Verkauf von Tieren, die oben
und unten Schneidezihne haben) mit V7. 45, 23; 1, 8, 5 (Raub eines Middchens)
mit der Raksasaheirat der Smrtis. Auch im Mak. 12, 165, 34 ff. werden die
Todsiinden und viele kleinere Siinden der Smrtis erwihnt, ebenso in den In-
schriften z. B. EI 1, 366, 39 (gokatyabrakmahatyadi makapatakam). Manche
Beriihrungspunkte mit den Smrtis bieten auch die buddhistischen Stindenregister 2.
Noch jetzt werden in Bombay bei vielen Kasten als die Haupsiinden folgende
betrachtet: Brahmanen-, Frauen- und Kindermord (érasma-, stri- und bala-
hatyz), Incest, Genuss geistiger Getriinke oder verbotener Speisen, Unterlassung
der Bestattungsgebrduche bei dem Tod eines Verwandten, dann auch jeder
Verkehr mit Leuten niedrigeren Standes und Mohammedanern. Auch die
Totung einer Kuh (gokatya) wird als eine besonders schwere Form des Tot-
schlags, Golddiebstahl als die schwerste Form des Diebstahls hervorgehoben3.
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Ahnlich sind in Nepal die finf Hauptverbrechen (pafic Z4at) aus den finf
Todsiinden der Rechtsquellen hervorgegangen, ndmlich érakmaiatya, strikatya,
balakatya, gohatya, agamyagamana®. Ebenso galten nach Albériini in Indien
im Mittelalter als Todslinden: die T6tung eines Brahmanen oder einer Kuh,
Weingenuss und Incest, besonders mit der eigenen Mutter oder der Gattin
des Lehrerss. Wie sehr die Ubertretung der Speiseverbote, namentlich der
Genuss von Rindfleisch, stets den religiosen Fanatismus der Hindus entflammt
hat, ist aus der indischen Geschichte bekannt; noch jetzt nimmt sich die
Society for the Protection of Cows (goraksint sabha) der Kiihe sowohl gegen
die Mohammedaner als gegen die Europier in Indien an.

1 Vgl. WEBEr I Str. 2, 210f. — 2 KgrRN, Der Buddhismus 2, 100—138. —

3 STEELE, Castes 147—152. — 4 HoDGSON, Ess. 2, 215. — 5 Alb. 2, 162.

§ 37. Die Bussen. Ebenso alt als die Siindenregister ist 'die Lehre
von den Bussen (prayascitta), deren Festsetzung und Verhingung eines der
wesentlichsten Mittel fiir die Behauptung des Einflusses der Brahmanen und
hiufig auch eine ergiebige Einnahmsquelle fiir dieselben bildete. Es ist nicht
unwahrscheinlich, dass das Princip der geistlichen Strafen schon in die ipdo-
iranische Epoche zuriickgeht, da die hiufige Anwendung von Gebeten, Ge-
schenken jeder Art an die Priester und Kuhurin bei Siihnungen auch im
Vendidad auftritt. Auf indischem Boden scheint das schon erwihnte Sama-
vidhanabrahmana die ilteste eingehende Darstellung der Bussen zu enthalten.
Seinem Zusammenhang mit dem Sa@maveda entsprechend erwidhnt es nament-
lich viele Samans, deren Absingung eine busskriftige Wirkung haben soll,
beschreibt aber in'1, 3 auch die drei Kasteiungen (4rcchra). Das krechra
im engern Sinn besteht darin, dass man die ersten drei Tage lang nur Morgens
ungewiirzte Speise geniesst, an den drei nichsten Tagen ebenso nur Abends,
an drei weiteren Tagen nur unerbetene Speise geniesst, an den drei letzten
Tagen aber ganz fastet. Eine Steigerung dieser Busse ist das aZikrec/ra, bei
dem man bei jeder Mahlzeit nur soviel geniessen darf, als man auf einmal
in den Mund nehmen kann; als der Gipfelpunkt der Kasteiung aber ist das
krechratikyechra anzusehen, bei dem man nur von Wasser leben darf.

Von den Smrtis hat Gawut. 26 die drei Arcchra wortlich aus dem Samav.
iibernommen, und sie kommen auch in anderen Werken vor, namentlich das
krechra im engeren Sinn, das aber gewdhnlich prajgpatya, die von Prajapati
erfundene Busse heisst. Andere 4rcc/ra sind: die heisse Busse (faptakrechra),
bei der man je drei Tage lang nur heisses Wasser, heisse Milch und heisse
zerlassene Butter geniesst und die drei letzten Tage ganz fastet; die kalte
Busse (s7fakrechra), bei der man die nimlichen Fliissigkeiten kalt geniesst, die
Blitterbusse (parnpakrechra), Wasserbusse (wdakakrechra), Wurzelbusse (mala-
krechra), Viertelsbusse (padakyrechira) u. a. (Vi. 46, 10—23 w. a.). Hervorzu-
heben ist ferner die Mondbusse der Smrtis (auch Ma/. 12, 165, 69) mit
ihren Abarten yati-, $isu-, samanyacandrayanpa, so genannt, weil man mit dem
ab- und zunehmenden Mond tiglich seine Nahrung vermindert resp. vermehrt
(Vi. 47 w a.)). Die Parakabusse besteht in zwolftigigem vollstindigen Fasten
(Y. 3,321 u a). Bei der Busse samtapana, die in verstirkter Form ma-
hasamtapana genannt wird, darf man einen Tag lang nur Kuhurin, Kuhmist,
Milch, saure Milch, zerlassene Butter und eine Brithe von Ku$agras geniessen
und muss den zweiten Tag fasten (Y. 3, 315f u a.). Die hier erwihnten
»finf Dinge von der Kuh« (pasicagavya) kommen auch bei andern Bussen
vor, und so kann iiberhaupt alles, was von diesem heiligen Tier herriihrt,
auch wenn es an und fiir sich noch so unrein ist, als Reinigungs- und Siihne-
mittel dienen. Bel dem govrata (Vi. 50, 24 u. a.), der Busse fiir die T6tung
einer Kuh, soll man die Kithe auf die Weide begleiten und sie auf jede Weise
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bedienen, den von ihnen erregten Staub einschliirfen, sie bei Unwetter und
Gefahr mit Preisgebung des eigenen Lebens in Sicherheit bringen und von
nichts als pasicagavya leben. Selbst wenn man nur einer Kuh den Riicken
kratzt oder sich mit den von ihren Hornern herabfallenden Wassertropfen
benetzt, kann man dadurch eine siihnende Wirkung erzielen (V7. 23, 59 f.).
Eine noch wichtigere Rolle als der Cultus der Kuh spielen bei den Bussen
die Gebete, unter denen besonders die Samans hervortreten, auf deren buss-
briftige Wirkung schon das S@mawv. hinweist. Die wichtigsten Gebete haben
besondere Namen (/% 56 u.a.). Je Ofter man sie wiederholt, desto grossere
Wirkungen erzielt man damit; so kann nach Bawud’. 4, 5, 31, wer beim Sonnen-
aufgang 1008 mal die Gayat7z murmelt, dadurch Befreiung von allen Siinden
mit Ausnahme des Brahmanenmords erlangen. Hiufig wird das Hersagen
von Gebeten mit andern Observanzen combinirt, so z. B. bei dem anasnas-
pardyana, der mit Fasten u. a. Kasteiungen verbundenen Recitation des ganzen
Veda (Bawdh. 3, 9). Eine andere, den Verfassern der Smrtis natiirlich beson-
ders sympathische Art der Siihnung besteht in Geschenken, die den Brah-
manen gegeben werden. Als passende Gegenstinde fiir Geschenke nennt
Baudh. 3, 10, 14 im Allgemeinen Gold, Kiihe, Kleider, Land, Sesam, zerlassene
Butter und Speise, Gawnt. 19, 16 ausserdem noch Pferde, es werden aber bei
den einzelnen Vergehen noch viele zur Siihnung derselben geeignete Geschenke
namhaft gemacht. So wird bei den Bussen fiir die T6tung von Tieren be-
stimmt, dass man fiir eine getttete Schlange einen eisernen Spaten geben soll,
fiir einen Eber einen Topf zerlassene Butter, fiir ein Rebhuhn einen drona
Sesam, fiir einen Papagei ein zweijihriges Kalb, fiir einen Pfau u. a. Vogel
oder fiir einen Affen eine Kuh, fiir ein Pferd ein Kleid, fiir einen Elefanten
fiinf dunkelfarbige Stiere, fiir einen Esel ein einjihriges Kalb, fiir ein Kameel
einen &rspale Gold, fiir ein Raubtier eine Milchkuh, fiir Entwendung von
Gold eines Brahmanen ebensoviel Gold als man selbst wiegt u. dgl. (/7. 5o,
25 ff. u. a.). Dass diese Geschenke fiir Brahmanen bestimmt sind, in erster
Linie wohl fiir den dcdrya, der die Busse diktirt hat, wird zwar nur an eini-
gen Stellen (V7. 50, 31, 33; M. 11, 131 u. a.) ausdriicklich gesagt, ergiebt sich
aber aus dem Zusammenhang. Bei Bawdi. 1,19, 6 werden allerdings die
Siihngeschenke fiir die T6tung eines Schwans u. a. Tiere der Entschidigung
gleichgestellt, die fiir den Totschlag eines Stdra zu entrichten ist, und die
Quelle der sehr bedeutenden, bis zu 1000 Kiihen gehenden Bussen, die fiir
Totung eines Menschen zu leisten sind, ist jedenfalls in dem Wergeld zu
suchen (§ 44). Doch treten Schenkungen und Stiftungen jeder Art von An-
fang an in dem religiosen Recht sehr bedeutsam hervor, vgl. § 30. Andere
Siihnemittel sind: der Besuch von Wallfahrtsorten (#77#4a), deren Vi. 85 allein
51 aus allen Teilen Indiens aufzihlt, ein Bettelleben, wobei man sich nur
durch Almosen erhilt, Baden, besonders mit den Kleidern, Opfer, auf dem
Boden zu schlafen, in der Sonne zu sitzen, Scheren der Haare, Wohnen im
Walde, demiitige Entschuldigungen und Verneigungen u. s. w. Eine besondere
Kategorie bilden die Bussen fiir heimliche Vergehen (rakasyaprayascitta);
diese zumeist in Gebeten bestehenden Bussen soll nach At zu Y. 3, 301
ein mit dem dZarmasistra vertrauter Siinder sich selbst auferlegen, ein un-
gelehrter dagegen soll sich an einen Sachverstindigen wenden und unter dem
Vorgeben, dass irgend ein Anderer die betreffende Siinde begangen habe, die
dafiir geeignete Busse zu erkunden suchen.

Je schwerer die Siinde, desto schwerer die Busse; daher kann die Be-
gehung einer Todsiinde nur durch Selbstmord gesiihnt werden. Nach Mak.
12, 165, 46 ff. soll der Morder eines gelehrten Brahmanen (b/Zr@na/an) sich
in das Kampfgetiimmel begeben, um durch den Tod von Feindeshand Ab-



4. VERGEHEN, BUSSEN UND STRAFEN. 119

solution zu erlangen, oder sich in das Feuer stiirzen. Wer ein berauschendes
Getriank getrunken hat, wird rein wenn er so lange heisses Wasser geniesst,
bis er durch Verbrihung den Tod findet. Wer das Ehebett seines Lehrers
befleckt hat, soll eine aus Eisen geformte, gliihend gemachte Frau umarmen,
bis er daran zu Grunde geht, oder sein Glied und seine Hoden abschneiden
und diese abgeschnittenen Korperteile in der Hand tragend so lange nach
Siidwesten vorwirts schreiten, bis er tot zu Boden stiirzt, oder er soll sein
Leben lassen, indem er einen Brahmanen aus Todesgefahr errettet. Doch
werden neben diesen todlichen Bussen fakultativ auch gelindere zugelassen,
wie z. B. der Genuss von Spirituosen auch durch Fasten, Keuschheit und
Schlafen auf der Erde gesiihnt werden kann. Obige und dhnliche Arten des
Selbstmords zur Abbiissung von Todsiinden kommen auch in den meisten
Smrtis vor, doch werden spiterhin die zum Tod fiihrenden Bussen unter den
im jetzigen Weltalter nicht mehr zulissigen Gebriuchen (Zelfvarjya) aufgezihlt.

Im Ubrigen zeigen sich die spiteren Smrtis bestrebt, Liicken in der Lehre
von den Bussen auszufiillen und die Casuistik weiter auszubilden. So wird
nun neben der Totung einer Kuh auch der Fall einer mehr oder minder
schweren Verletzung derselben in Betracht gezogen. Haben Kinder, Frauen
oder Kranke sich vergangen, so sollen sie die entsprechende Busse nur halb
vollziehen. Die zu consultirenden Brahmanen sollen ihr Gutachten iiber das
fir den betreffenden Fall geeignete prdayascitta schriftlich abgeben (Brz.,
Kay. u. a.). Die Bussen konnen allgemein in Geld und Geldeswert verwandelt
werden.

Schon Albérani 2, 172 f. erwidhnt die Fastengeliibde &rcchra, pardka, can-
drayana u. a. Auch heutzutage sind fiir die Bussen, die noch immer von
rechtsgelehrten Brahmanen (dharmadhikarin), meist in schriftlichen Gutachten,
festgesetzt werden, die Grundsitze des dkarmasdastra in Geltung geblieben.
Am allgemeinsten finden sich Geldstrafen oder Geschenke, sei es, dass die-
selben direkt eingetrieben werden, oder dass, was das Gewdhnliche ist, der
zu Biissende den simtlichen Mitgliedern seiner Kaste ein Gastmahl mit vor-
geschriebener Bewirtung geben muss. = Doch spielt auch das paiicagayya und
iiberhaupt der Cultus der Kuh noch eine bedeutende Rolle bei religiosen
Siihnungen, wie u. a. DuBois berichtet, der auch von einer mit dem govrata
der Smrtis vergleichbaren Observanz erzihlt, wobei man die Kiihe auf der
Weide begleitet und ihren Urin in eigens dazu mitgebrachten Gefissen auf-
fingt®. Fiir schwerere Vergehen gelten Wallfahrten (/77¢4ayatra) als die ge-
eignete Siihne? Auch die ratasyaprayascitta, entweder von dem Schuldigen
selbst oder von dem Familienhaupt festgesetzt, kommen wenigstens in Kashmir
noch vor3,

1 DuBoIS 29. — 2 STEELE -150. — 3 BUHLER, Ka$mir Report 22.

§ 38. Ausstossung aus der Kaste. Der Vollbringung der vorge-
schriebenen Bussen kann sich Niemand entziehen, der nicht Gefahr laufen
will aus seiner Kaste ausgestossen zu werden. Der Hergang bei der Aus-
stossung (#ydga), die in dem gefiirchteten Umwerfen oder Zerbrechen des
Wassertopfs (ghataparyasana, ghatasphota) ihr sichtbares Zeichen hat und den
davon Betroffenen zu einem Gefallenen (patita) und dadurch vollig Rechtlosen
macht, ist nach M. 11, 183—188 nebst Parallelstellen und Commentaren etwa
folgender. Hat Jemand eine schwere Siinde (ma/dpataka) begangen und ist
deshalb bei seinem Guru, seinen Verwandten oder dem Konig verklagt worden,
so wird er, wenn er ein Gestindnis ablegt, aufgefordert einen dcdzya an-
zunehmen, der die entsprechende Busse bestimmen soll. Weigert er sich
dieser Aufforderung nachzukommen oder die verhingte Busse zu vollziehen,
so findet die Ceremonie der Umstiirzung des Wassertopfs statt. Seine Ver-
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wandten und geistlichen Lehrer halten an einem ungliickverheissenden Tag
eine Versammlung, bei der sie, gerade als ob er gestorben wire, alle Be-
stattungsceremonien, von der Wasserspende angefangen, fiir ihn vollziehen.
Hierauf bringt ein Sklave oder Diener, oder ein Verwandter von niedriger
Herkunft, aus einem Kehrichthaufen einen zerbrochenen Topf oder eine un-
reine Schiissel herbei, fiillt sie aus dem Wassertopf einer Sklavin mit Wasser
und stosst sie mit dem linken Fuss um, wobei die Verwandten des Auszu-
stossenden, nachdem sie ihre Haare aufgeldst, ihn beriihren; oder die Sklavin
oder die Verwandten selbst besorgen das Umstossen des Topfes. Bei diesem
Akt wird der Name des Auszustossenden ausgerufen und gesagt, dass die
Spende fiir ihn bestimmt ist und man ihm fiir die Zukunft das Wasser ent-
zieht (anudakam karomi). Beim Verlassen der Stitte sollen die Verwandten
zum Zeichen ihrer Geringschitzung derselben ihre linke Seite zuwenden, dann
nach einem Bad nach Hause gehen. Fortan ist es verboten, mit dem Aus-
gestossenen zu sprechen, neben ihm zu sitzen, oder irgendwie mit ihm zu
verkehren; wer doch mit ihm spricht, muss Busse thun, und wer ein Jahr lang
fortgesetzt mit ihm verkehrt, wird selbst ausgestossen. Der patiza ist von allen
religiosen Gebrduchen und den Beschiftigungen seiner Kaste ausgeschlossen,
ja er wird enterbt (vgl. § 24) und geht, wenn er der ilteste Bruder ist, der
Primogenitur und der damit verbundenen Vorrechte verlustig. Nach seinem
Tod kommt er in die Holle (Gawut. 21, 6), auch empfingt er keine Toten-
opfer, sondern anstatt der Totenspende stdsst an seinem Todestag eine Sklavin
einen Krug mit Wasser um, mit den Worten »Trink du dies« (V7 22, 57).
Ausgestossene Frauen sind ebenso wie die Minner zu behandeln, doch soll
man ihnen Unterhalt reichen und eine Wohnung m der Nihe des Familien-
hauses anweisen (Y. 3, 297 u. a., vgl. § 19).

Die Wiederaufnahme des Ausgestossenen in seine Kaste kann auf
Beschluss derselben in dem Fall erfolgen, dass er die vorgeschriebenen Bussen
vollzogen hat. Es finden dann Ceremonien statt, die das genaue Gegenstlick
zu den Ausstossungsgebriuchen bilden. Man holt einen neuen Topf von
Thon oder von Gold, fiillt ihn mit Wasser aus einem heiligen Teich oder
Fluss und wirft ihn um oder giesst ihn iiber dem Ausgestossenen aus, wih-
rend auch seine Verwandten in dem ndmlichen Wasser baden. Spriiche aus
dem Veda, Geschenke an Brahmanen und die gleichen Feierlichkeiten wie
bei der Weihung eines Neugeborenen begleiten die heilige Handlung. Doch
soll, ehe der Ausgestossene wieder zu Gnaden aufgenommen wird, noch eine
Probe stattfinden, indem er Kiihen Gras zum Futter vorwirft; erst wenn die
Kiihe davon gefressen haben, gilt er wieder fiir gesellschaftsfihig (Y. 3, 300;
M. 11, 19%7). Nach seiner Wiederaufnahme in die Kaste darf man ihn nicht
mehr zurticksetzen, sondern muss in jeder Weise mit ihm verkehren (Y. 3, 296).
Bezeichnend ist der Spruch, dass man den die Wiederaufnahme in die Kaste
vornehmenden Verwandten unter Scherzen und Spriingen vorausgeht, den die
Ausstossung vornehmenden unter Jammern und Wehklagen nachfolgt (Vas. 15,18).

Noch heute wird die Ausstossung aus der Kaste durch die Ceremonie
des ghataspiota bewirkt, noch heute ist sie allgemein gefiirchtet, wenn auch
die civilrechtlichen Folgen durch ein englisches Gesetz von 1850 aufgehoben
worden sind und die Wiederaufnahme des Schuldigen ausser in den schwersten
Fillen durch seine Unterwerfung unter das gefillte Urteil und Bezahlung einer
Geldbusse erreicht werden kann. So lange die Ausschliessung dauert, darf
der Ausgestossene mit keirem Mitglied seiner Kaste zusammen essen, den
geistlichen Berater wie den Wischer und Barbier des Dorfs nicht in Anspruch
nehmen und ist nebst seiner ganzen Familie von dem connubium mit seiner
Kaste ausgeschlossen? Dusols 28 f. schildert anschaulich die demiitigenden
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Proceduren, denen ein Ausgestossener sich unterwerfen musste, um seine
Wiederaufnahme in die Kaste zu erreichen. Im Mittelalter mussten Hindus,
denen es gelungen war aus der Sklaverei bei einem mohammedanischen Volk
zu entspringen, in ihrer Heimat fasten, sich lingere Zeit in eine Mischung von
Kuhmist, Kuhurin und Milch stecken lassen und davon geniessen, ehe sie
wieder in ihre Kaste aufgenommen werden konntens.

* WEesT and BUHLERS 58. — 2 IG 6, 199 f. — 3 Albérani 2, 162 f.

$ 39. Verhiltnis der geistlichen zu den weltlichen Strafen. Ist
das weltliche Strafrecht in Indien jiinger als das geistliche, und hat ersteres
sich aus letzterem entwickelt? BURNELL® hat diese beiden Fragen bejaht, es
ist aber gewiss richtiger mit WeBER, BARTH und Konow eine im Ganzen selb-
stindige Entwicklung der beiden strafrechtlichen Systeme anzunehmen. Ist
die Lehre von der religivsen Siihnung als ein wichtiger Bestandteil des diarma
auch frither zu litterarischer Fixirung gelangt als die Lehre von den Strafen,
so hat doch die Strafgewalt von jeher eines der wesentlichsten Attribute des
Kénigtums gebildet. Es stand auch nichts im Wege, dass geistliche und welt-
liche Strafen cumulirt wurden und der bestrafte Verbrecher auch noch die im
dharmasastra vorgeschriebenen Bussen vollzog, um die Wiederaufnahme in
seine Kaste zu erlangen?

Darin hat jedoch BURNELL Recht, dass in allen Smrtis eine weitgehende
Vermischung der geistlichen mit den weltlichen Strafen vorliegt. So sollen
nach M. 9, 240 Verbrecher jeden Standes der Brandmarkung im Auftrag des
Konigs entgehen und nur eine Geldstrafe bezahlen, wenn sie die vorgeschriebe-
nen Bussen vollziehen. Umgekehrt heisst es: »Die Siinder, die ihre Strafe
von dem Konig empfangen haben, gehen rein von Schuld wie heilige Midnner
in den Himmel ein« (M. 8, 318; Vas. 19, 45; Nar. App. 48). Daher ist der
Dieb, der mit einer Keule vor den Konig tritt, sein Verbrechen bekennt und
den Konig auffordert ihn zu Boden zu schlagen, gereinigt, gleichviel ob der
Konig dieser Aufforderung nachkommt oder ihm Verzeihung gewihrt; aller-
dings {iibertrigt sich im letzteren Fall die Siindenschuld des Diebs auf den
Konig (M. 8, 314 ff. u. a.). Nach Nar. 14, 11 ist bei sd/asa des ersten und
zweiten Grades der bestrafte Verbrecher wieder in seine Kaste aufzunehmen;
nur wer sé/asa des hochsten Grades begangen hat, soll dauernd ausgeschlossen
bleiben. Unter den prayascitta erwihnen Gaut. 23, 14f. und Mak. 12, 165, 64 1.
eine Busse fiir Ehebruch, wobei die Frau von Hunden zerrissen, der Mann
auf einem Bett von gliihendem Eisen gerdstet werden soll. Gewdhnlich (M.
8, 371 f. u. a.) ist von dieser Strafe im Strafrecht die Rede. Auch die Brand-
markung der grossen Siinder (ma/apatakin), z. B. des Brahmanenmorders mit
dem Brandmal eines Mannes ohne Kopf, erscheint iiberall unter den Konigs-
strafen (Baudh. 1,18, 18; Vi. 5, 3—7 u. a.), soll aber nach M. 9, 236 nur
subsidiir an Stelle einer Busse eintreten. Urspriinglich haben die ma/apatakin,
wie schon der Name zeigt, gewiss nur dem geistlichen Recht angehort. Andrer-
seits ist das Wergeld (§ 44) aus dem weltlichen in das geistliche Recht iiber-
gegangen.

Auch sonst bestehen zwischen dem beiden Strafsystemen vielfache Wechsel-
beziehungen und Analogieen. So ist ihnen die durchgreifende Beriicksichtigung
der Standesunterschiede und Bevorzugung der Brahmanen gemeinsam, die
besonders in den Strafen und Bussen fir Mord, Korperverletzung, Ehebruch,
Diebstahl, Injurien u. a. schwere Verbrechen hervortritt. Auch im Civilrecht
lisst sich z. B. die schon Samav. 1, 6, 8 vorliegende Abstufung der Bussen
fiir Vorenthaltung der Zinsen fiir ein Darlehen, je nachdem der Gldubiger ein
Brahmane ist oder nicht, mit der Verschiedenheit des Zinsfusses je nach dem
Stand des Schuldners und den Vergiinstigungen fiir die Brahmanen bei Ein-
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treibung einer Schuld vergleichen. Ferner wird bei den Siihnungen wie bei
den Strafen das Vorhandensein oder Fehlen des verbrecherischen Willens
in Betracht gezogen. Zwar stellen Y. 3, 226 u. a. den Gesichtspunkt auf, dass
bei unwissentlich begangenen Siinden Bussen, bei wissentlich (&dmatal) be-
gangenen Strafen am Platze sind, und es entspricht der religissen Anschauung,
dass fiir das Bestehen einer Siindenschuld, die gesiihnt werden muss, nur der
objektive Thatbestand, nicht der dolus in Betracht kommt. Doch ist hiufig
auch von der Siihnung wissentlich begangener Siinden durch prdyascitta die
Rede. So sind nach M. 11, 46 als Busse fiir unwissentliche Siinden Gebete,
fiir wissentliche Siinden die verschiedenen prayascitfa in Anwendung zu bringen.
Im Allgemeinen wird die Regel aufgestellt, dass die Bussen fiir unabsichtliche
Vergehen zu verdoppeln sind, wenn bose Absicht vorliegt (Mit. zu Y. 3, 226).
Nach Visvamitra ist die absichtliche Totung einer Kuh durch 4, die unab-
sichtliche durch 2 Zrcchra zu sithnen. Raghunandana (228 ed. Calc.) erldutert
dies dahin, dass es z. B. nicht als absichtliche T6tung einer Kuh anzusehen
ist, wenn Jemand sie in der Meinung einen bos gavaeus zu treffen erlegt, oder
wenn ein auf ein anderes Ziel abgeschossener Pfeil zufillig eine Kuh getroffen
hat. Die Commentatoren wie z. B. Nandapandita wissen von allen in den
Smrtis erwihnten Bussen anzugeben, ob dieselben auf absichtliche oder un-
absichtliche Vergehen zu beziehen sind. Hienach sind die Begriffe von dolus
und culpa dem religitsen ebenso geldufig wie dem weltlichen Recht, vgl. § 32.
Ahnlich- verhilt es sich mit dem Begriff der erlaubten Notwehr. Fiir die
Totung eines Angreifers (dfatdyin), selbst wenn er ein im Veda gelehrter
Brahmane wire, sind weder Strafen noch Bussen festgesetzt; der Wut des
Angreifers begegnet in solchem Fall die Wut des Verteidigers (7. 8, 350f. u. a.).
Doch gehort der Totschlag eines Brahmanen im Fall der Notwehr zu den
jetzt abgeschafften Bestimmungen (4a/ivarjya). Die Teilnahme an einem
Verbrechen wird ebenfalls im geistlichen und weltlichen Recht nach gleichen
Gesichtspunkten beurteilt. So begeht wer das Fleisch eines getdteten Tieres
isst oder auftrigt, kocht oder verkauft, eine ebenso grosse Siinde wie der,
welcher das Tier selbst getdtet oder zerlegt hat (V% 51, 74 u. a.). Die Mit.
citirt zu VY. 3, 227 in der Lehre von den Bussen einen Text, angeblich von
M., dem zufolge bei einer Schar von Waffentragenden nicht nur derjenige,
welcher den totlichen Streich fiihrt als Morder zu betrachten ist, sondern seine
Genossen ebenso schuldig sind als er. Ahnlich spricht dp. 2, 29, 1 im welt-
lichen Recht von dem Himmelslohn und den Hbollenstrafen, welche dem An-
stifter (prayojayity), Helfer (mantr) und Thiter (Zartr) einer That gemeinsam
zu Teil werden. Auch der Wiederholung eines Verbrechens wird bei den
Bussen und Strafen in gleicher Weise Rechnung getragen. So soll nach Ap.
2, 27, 11 ff. bel wiederholtem Ehebruch die Busse des Ehebrechers entsprechend
verschirft werden. Ahnlich' bestimmt A7, 9, 277 im Strafrecht, dass Beutel-
schneider, wenn sie das erste Mal ertappt werden, zwei Finger, das zweite
Mal eine Hand und einen Fuss, das dritte Mal ihr Leben verlieren sollen,
und erkldrt V7. 3, 93, dass der Konig ein zum zweiten Mal begangenes Ver-
brechen Niemand hingehen lassen soll. Bei Diebstihlen werden die Bussen
wie die Strafen nach dem Wert des gestohlenen Gegenstandes abgestuft. So
heisst es auch von den Bussen im Allgemeinen z. B. Y. 3, 294, dass in den
nicht speciell im Gesetz vorgesehenen Fillen die Busse nach Erwigung von
desa, bala, vayak, sakti und papa festzusetzen ist, gerade wie nach Y. 1, 367
der Konig unter Berlicksichtigung von aparddia, dese, kdla und bala die
Strafe bestimmen soll.

Bei diesem durchgreifenden Parallelismus der beiden Systeme ist es auch
natiirlich, dass sie sehr viele einzelne Siinden und Vergehen mit einander ge-
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mein haben. Man muss in solchen Fillen, wie schon erwihnt, im Allgemeinen
annehmen, dass Bussen und Strafen cumulirt wurden, was auch mehrfach aus-
driicklich ausgesprochenn wird. So soll nach Bawdki. 1, 19, 4 wer eine Milch-
kuh oder einen Stier erschlagen hat, schliesslich, d. h. nach Bezahlung einer
Geldstrafe noch die Busse candrdyana verrichten. Nach Nar. 12, 77 soll bei
schweren sexuellen Verbrechen (agamydgamana) der Konig eine Strafe ver-
hingen, zugleich aber die Siinde durch prayascitta getilgt werden. Doch deutet
die ebenfalls schon erwihnte Vermischung zwischen geistlichen und weltlichen
Strafen darauf hin, dass hdufig auch nur weltliche Strafen oder Bussen in
Anwendung kamen. Im Mittelalter waren nach Albértini 2, 162 f. bei Bestrafung
von Mordthaten Bussen und Strafen in der Weise verteilt, dass bei Ermordung
von Leuten niedrigeren Standes durch einen Brahmanen nur Busse, bestehend
in Fasten, Beten und Almosengeben, bei Mordthaten begangen unter Leuten
aus niedrigerem Stande sowohl Busse als Strafe, bei Mordthaten u. a. schweren
Verbrechen unter Brahmanen und Ksatriyas nur Strafe, bestehend in Confis-
«cation und Verbannung, stattfand. Wahrscheinlich waren die Grenzen zwischen
Staat und Kirche niemals fest gezogen, es ist auch daran zu erinnern, dass
glaubenseifrige Fiirsten die Vollziehung der im diarmasastra festgesetzten
Bussen selbst zu erzwingen pflegten, vgl. § 47.
1 Samay. XIV ff. — 2 Vgl. BUHLER in »Festgruss an R. v. RoTH« 47 Anm.

§ 40. Weltliche Vergehen und Verbrechen. Die weltlichen, d. h.
von dem Konig zu bestrafenden Vergehen und Verbrechen werden in den
Dharmasiitras noch ohne jede Spur einer systematischen Anordnung nebst den
entsprechenden Strafen im Konigsrecht abgehandelt. Bei A7. bildet das Criminal-
recht, eingeteilt in Real- und Verbalinjurien, Diebstahl, Gewaltthiitigkeit und
sexuelle Vergehen, den Inhalt der 11.—15. seiner 18 Rechtsmaterien. Bei
NVar. erscheint das Strafrecht als die 14.—16. Rechtsmaterie, bestehend aus
Gewaltthitigkeit oder schweren Verbrechen (séZasa), Real- und Verbalinjurien,
diese 3 Materien zerfallen in 15 Unterabteilungen; ausserdem enthalten bei
ihm Strafrechtliches die 12. und 18. Materie, »Pflichten der Ehegatten« und
»Vermischtes« betitelt, und ein Anhang, der ihnlich wie A#7. 9 von Diebstahl
und Raub und der Ausrottung von Ubelthitern (/éa;zz‘aéa:’oa’ﬁana) handelt.
Auch enthdlt ein Citat aus Ndir. (Quot 1, 11f) eine Zusammenfassung der
10 Hauptverbrechen (dasaparadia) wie folgt Ubertretung eines koniglichen
Befehls, T6tung einer Frau, Kastenvermischung, Ehebruch, Diebstahl, von straf-
barem Umgang herriihrende Schwangerschatft, Verbalinjurien, grobe Schmihung,
Realinjurien, Abtreibung der Leibesfrucht. Aber erst Brk. 2, 5—1o0 unter-
scheidet ausdriicklich zwischen Civil- und Criminalfillen (@Zanodbiavani und
Aimsodbhavant); letztere bestehen auch bei ihm aus Real- und Verbalinjurien,
Gewaltthitigkeit und Ehebruch, wobei jedes dieser vier Verbrechen wieder in
drei Grade zerfillt. Nach Kd#y. soll der Konig die 10 Hauptverbrechen
(dasaparadia), ferner die chalani und die padini nyppatel selbst priifen und
entscheiden, auch ohne dass er durch einen Ankliger davon Kenntnis erlangt
hat. Die ckalani nrpasamnidhan sind nach Pitamaia 1, 8—18 folgende s50:
(x) Versperrung des Wegs; (2) drohendes Aufheben der Hand; (3) Uber-
springen einer Emzaunung, (4) Zerstorung einer Cisterne oder ( 5) eines Tempels;
(6) Auffiillung eines Grabens; (7) Verratung der Schwichen eines Konigs (an
seine Feinde); (8) unerlaubtes Betreten des Harems, (9) des Schlafgemachs,
(r0) der Schatzkammer, (r1) der Kiiche, (12) Zusehen bei Mahlzeiten (des
Konigs); (13—16) in Gegenwart des Konigs absichtlich seinen Leib zu ent-
leeren, sein Wasser zu lassen, die Nase zu schniuzen oder Winde abgehen
zu lassen; (17, 18) (vor dem Konig) mit untergeschlagenen Beinen zu sitzen,
oder den vordersten Platz einzunehmen; (19—z22) die Audienzhalle in ge-
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schmiickterem Anzug\ als der Konig oder allein oder anders als durch die
Thiir oder zu unpassender Zeit zu betreten; (23—25) auf des Konigs Lager
zu liegen, auf seinem Sessel zu sitzen, oder seine Schuhe anzuziehen; (26) dem
auf einem Lager ruhenden Konig nahe zu treten; (27) seinen Feinden zu
dienen; (28) sich auf einen nicht angebotenen Sitz zu setzen; (29, 30) an
Kleidern oder Schmucksachen Gold zu verwenden (?); (31) Betel ohne Auf-
forderung zu nehmen und zu geniessen; (32) unaufgefordert das Wort zu er-
greifen; (33) den Konig zu beleidigen; (34) nur ein einziges Kleid zu tragen;
(35) sich zu salben; (36) seine Haare aufzulgsen; (37) sein Gesicht zu ver-
hiillen; (38) sich zu bemalen; (39) einen Kranz zu tragen; (40) sein Kleid
zu schiitteln; (41) seinen Kopf zu bedecken; (42) die Schwichen (des Konigs)
aufzuspiiren; (43) ihn zu beriihren (?); (44) sich das Haar zu scheren; (45—47)
auf die Nase, die Ohren oder Augen hinzuweisen; (48) in den Zihnen zu
stochern; (49, 50) sich die Ohren oder die Nase zu reinigen. Diese Verbote
enthalten zumeist Etikettenregeln fiir das Verhalten am Hof des Konigs.
Ernsterer Natur sind die gleichfalls den K6nig zu direktem Einschreiten be-
rechtigenden 22 padani nypatek, nimlich (1) Totung (eines Tiers); (2) Zer-
storung von Getreide; (3) Brandlegung; (4) Defloration einer Jungfrau; (5)
Aneignung eines Depositums oder Schatzes; (6) Zerstorung eines Damms oder
(7) einer Dornenhecke; (8) Vieh auf einem fremden Felde grasen zu lassen;
(9) einen Wald zu fillen; (10) Giftmord; (11) Verrat gegen den Konig;
(12) Zerbrechen des koniglichen Siegels; (13) Durchkreuzung seiner Pline;
(14) Befreiung eines Gefangenen; (15—18) Unterschlagung einer Steuer oder
Geldbusse oder eines Geschenks oder verkaufter Sachen; (19) einen Trommel-
wirbel unhérbar zu machen; (20, 21) Unterschlagung herrenlosen oder vom
Konig confiscirten Gutes; (22) Verhinderung einer vom Konig befohlenen
Verstimmelung eines Verbrechers (Pitam. 1, 19—23).

Die Ausrottung der Ubelthiiter, wortl. »Beseitigung der Dornen« (Zanfa-
kasodhana), erscheint auch in den Inschriften als eine Hauptaufgabe eines
tiichtigen Herrschers, so in Inschriften des 12. und 13. Jahrhunderts EI 1,
198, 210, 334. Auch mit den dasiparadia oder dasipacara (IA 15, 306)
zeigen sich die Inschriften vertraut, und wie sehr dieser Begriff gang und
gibe war, beweist die darauf beruhende Benennung eines Beamten, des dasa-
parddhike (IA 14, 167; 15, 306).

§ 41. Verbrechen gegen das Eigentum. Manche Gesichtspunkte
sprechen dafiir, dass Verbrechen gegen das Eigentum am {frithesten und
schirfsten verfolgt wurden. So liegt vielleicht schon X2V 6, 45, 1 eine An-
spielung auf Viehdiebstihle und eine den modernen Khojis entsprechende
Klasse von Spihern vor® Jedenfalls waren solche in der Verfolgung von
Fuss- und Hufspuren erfahrene Spiher den Verfassern der Smrtis bekannt.
Dieselben sollen, wenn Vieh u. a. Habe geraubt worden ist, die Spur bis zu
ihrem Ausgangspunkt verfolgen; die Bewohner oder Vorsteher oder Eigen-
tiimer des betreffenden Dorfes oder Weideplatzes miissen dann entsprechenden
Ersatz leisten, ausser wenn sie nachweisen konnen, dass die Spur weiter fiihrt
(Var. 14, 221f,, App. 16—18; V. 2, 271f). Gelingt es nicht die Diebe zu
fangen, so wird der Konig in Person ersatzpflichtig gemacht (V7. 3, 67 u. a.);
doch kann sich der Konig an seine Beamten und Diebswichter (cauragriia,
cauroddharty, die cauroddiarapika der Inschriften) halten, in deren Bezirk
der Raub vorkam (NVér, V.1l c.). Der den Dieben abgenommene Raub ist
den Eigentiimern zu restituiren, wenn sie ihn binnen eines Jahres reclamiren;
nach Ablauf dieser Frist soll er dem Konig zufallen (Y. 2, 173). Zu dem
dltesten Strafrecht gehort offenbar auch der reuige Dieb, der mit fliegendem
Haar als Zeichen seiner Unterwerfung und eine Keule tragend vor den Kénig
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tritt, ihm seine That gesteht und ihn auffordert ihn niederzuschlagen; also eine
personliche Ausiibung der Justiz, wie sie nur bei dem Hiuptling eines kleinen
Stammes denkbar ist (Gawt. 12, 43—45 u. a.). Bezeichnend ist auch, dass
in der Lehre vom Beweis (NVar. L, 1, 42; Brk. 2, 13) und von den Strafen
der Diebstahl als das typische Verbrechen erscheint. »Wie ein Dieb« (cax-
ravat) ist z. B. zu bestrafen wer freilaufendes Vieh anbindet oder angebundenes
freildsst (M. 8, 342), wer Vieh auf ein fremdes Feld treibt (Y. 2, 162), wer
ohne Erlaubnis fremdes Eigentum benutzt (Var. Quot. 7, 10), wer einen ge-
fundenen Schatz unterschligt (NVar. 7, 7), wer fahrlidssig einen Mann totet
(M. 8, 296) u. a. Daher werden die verschiedensten Vergehen unter den
Begriff des Diebstahls gebracht. »Offene Diebe« oder Riuber (prakisataskara)
sind die Betriiger jeder Art, insbesondere Filscher von Waren, Mass und Ge-
wicht oder Miinzen, Wahrsager, von Bestechung oder Erpressung lebende
Leute, Quacksalber, Gaukler, betriigerische Schiedsrichter (madiyastha), falsche
Zeugen — sie werden als »Wortdiebe« betrachtet (Vdr. 1, 228) — ungerechte
Richter, Spieler u. a. (M. 9, 256 ff.; Nar. App. 1—3; Brk. 22, 2—4). Uber
die Zulidssigkeit oder Verwerflichkeit des Spiels sind jedoch die Ansichten
geteilt, wie schon BrZ. 26 hervorhebt. So betonen auch M. 9, 221—228,
Gaut. 12, 41, Baudh. 2, 2, 16 u. a. stark die Siindhaftigkeit des Spiels, wahrend
dagegen Ap. 10, 25, 12 ff. das Spiel als eine erlaubte Unterhaltung der hdheren
Stinde betrachtet und Nar. 17, Y. 2, 199 ff. nur die Forderung aufstellen, dass
der Konig seine Procente bekommt und nicht falsch gespielt wird. Auch in
den Vedas wird das Spiel mehrfach erwihnt (RV 10, 34; 1, 41, 9; AV 7, 50 u. a.),
und im Mak. bildet eine Spielscene den Mittelpunkt der Handlung2 Als
ngeheime Diebe« (aprakasataskara) gelten die eigentlichen Diebe, Einbrecher,
Strassenrduber, Beutelschneider u. dgl. (Br%. 22, 5 u. a.). Die Unterarten der
Diebe sind nach Brk. 22, 2 tausendfach.

Die Aufspiirung von Diebstihlen und Betriigereien und die Uberwachung
der Diebe ist nach den Smrtis eine der wichtigsten Pflichten der Fiirsten.
Namentlich in den Spielhdusern soll man den Dieben nachgehen (Y. 2, 203;
Brhk. 26, 2), auch in Schenken, verrufenen Hiusern, Liden, Wildern, Fest-
versammlungen u. s. w. soll sie der Konig durch Spione und agents provo-
cateurs (¢dra) liberwachen lassen und zur Ausiibung ihres Gewerbes veranlassen,
um sich ihrer bemichtigen zu konnen (M. 9, 261—269). Schon ein blosser
Verdacht, z. B. wenn Jemand auffallend grosse Ausgaben macht, mit Ver-
brechern verkehrt, trinkt oder spielt, in Verkleidung oder unter falschem
Namen umhergeht Erkundigungen iiber die Vermogensverhiltnisse” und die
Wohnung anderer Leute einzieht, abhanden gekommene Gegenstinde verkauft,
in einem verdichtigen Hause wohnt, als ein gewohnheitsmissiger Verbrecher
bekannt ist, vor Gericht sich in auffallender Weise benimmt u. dgl. geniigt
um ihn zu verhaften, und er muss sich dann durch menschlichen oder gott-
lichen Beweis reinigen, um nicht als Dieb bestraft zu werden (Y. 2, 266—269;
Nar. App. 8—12; Brh. 22, 6). Als sicherer Schuldbeweis gilt der Besitz der
gestohlenen Sache (/optm ﬁoa’/za), oder auch eine Fussspur (Y. 2z, 266; Var.
App. 6).

Die Strafen fiir Diebstahl sind sehr streng. In allen schwereren Fillen
soll die Todesstrafe eintreten, durch Pfihlen, Hingen, Ertrinken u. s. w., manch-
mal verschirft durch Abhacken der Hinde u. a. Martern, so bei Einbruchs-
diebstahl, ofter wiederholtem Taschendiebstahl, Menschenraub, Entwendung
von Kiihen, Pferden oder Elephanten, von mehr als 1o Zwmbia an Getreide,
mehr als 100 pa/z an Edelmetallen, besonders wertvollen Kleinodien oder
Stoffen u. dgl. (Y. 2, 273; M. 8, 320f; 9, 276 f.,, 280; Brk. 22, 17—19 W a.).
Auch auf Filschung von koniglichen Schenkungsbriefen und selbst von Privat-
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urkunden steht die Todesstrafe (7Z. 5, 9f.; M. 9, 232); einen unehrlichen,
d. h. nach den Commentaren mit falschen Gewichten, Probirsteinen, Legi-
rungen u. dgl. Betrug veriibenden Goldschmied soll der K&nig sogar mit Scher-
messern in Stiicke schneiden lassen (M. 9, 292). Bei dem Ausmass der Strafe
nach dem Wert des gestohlenen Gegenstands werden mehrfach drei Ab-
stufungen unterschieden. So spricht Y. 2, 275 von dem Diebstahl kleiner,
mittlerer und grosser Gegenstinde, #hnlich Nér. 14, 13; 15, 6; App. 29;
Brk. 22, 24. Allgemein werden Aufzihlungen der Gegenstinde von ungefihr
gleichem Wert gegeben, mit Angabe der Strafen fiir Entwendung derselben,
die abgesehen von den schon erwihnten Capitalfillen in Abhacken einer Hand
und eines Fusses u. a. Verstimmelungen und in Geldstrafen bestehen, die
meistens ein Vielfaches des Wertes der gestohlenen Sache betragen. Raub
und Diebstahl stehen sich an Strafbarkeit gleich, auch Teilnahme an diesen
Verbrechen, Vorschubleistung jeder Art und Unterlassung der Hiilfeleistung
wird der Thiterschaft gleich geachtet (Vdr. 14, 12, 19f; Y. 2, 276 u. a.).
Der Stand, welchem der Dieb und der Bestohlene angehoren, sind bei der
Bemessung der Strafe ebenfalls in Betracht zu ziehen. So bleibt der Brah-
mane straflos, der seinem Sudrasklaven seine Habe wegnimmt (/. 8, 417),
oder der auf Reisen zwei Stengel Zuckerrohr und zwei essbare Wurzeln aus
einem Feld nimmt (M. 8, 344; Nar. 18, 39). Gold zu stehlen, das einem
Brahmanen gehort, ist dagegen eine Todsiinde. Andrerseits wichst aber mit
dem Rang und der Einsicht des Schuldigen auch seine Verantwortlichkeit und
Strafbarkeit fiir einen von ihm begangenen Diebstahl (7. 8, 337 f.; Gawut. 12,
15—17; Nar. App. 51 f.). Fiir Betrug werden meist Geldstrafen festgesetzt,
je nach dem Betrag des zugefligten Schadens (Br4. 22, 13 f. u. a.).

Die Pfihlung als Strafe fiir Diebstahl kommt auch sonst in der Litteratur
vor, so Mah. 1,63, 92. Die Abstufung der Bestrafung je nach dem Wert
des gestohlenen Gegenstandes und die drei Grade der Strafbarkeit kennt auch
Albériini 162; er fligt hinzu, dass bei Diebstahl besonders wertvoller Gegen-
stinde Verbrecher aus dem Brahmanenstande mit Blendung und Abhackung
einer Hand und eines Fusses, Ksatriyas mit Verstimmelung ohne Blendung,
Verbrecher aus niedrigerem Stande mit dem Tod bestraft werden. In Nepal
hat sich nach Hopgson die Todesstrafe bei schwerem oder wiederholtem
Diebstahl und Unterschlagung eines gefundenen Schatzes erhalten, in leichteren
Fillen tritt Verstimmelung oder eine hohe Geldstrafe ein. In Mysore trat
nach Dusols ebenfalls Verstiimmelung ein; von dem einem Dieb abgenomme-
nen Raub erhielt der Eigentiimer nur einen Teil zuriick, wihrend der Lowen-
anteil dem Konig und seinen Beamten zufiel. In Bombay hat sich die Ersatz-
pflicht der Ortsvorsteher fiir das in ihrem Distrikt Gestohlene bis auf die
Gegenwart erhalten*.

1 ZAL 182f., vgl. ELLIoT, Memoirs (Lond. 1869) 1, 276 ff. — 2 Vgl. HOPKINS

R. C. 122f. — 3 People of India 499. — 4 BUHLER zu Ap. 2, 26, 8.

§$ 42. Andere Verbrechen. Neben dem Diebstahl und Raub werden
als Hauptverbrechen Mord und Totschlag nebst Brandlegung, Hochverrat,
Real- und Verbalinjurien, Notzucht, Ehebruch u. a. sexuelle Verbrechen ge-
nannt. Hiufig werden die Capitalverbrechen, insofern es sich dabei um Gewalt-
akte handelt, unter dem Namen »Gewaltthitigkeit« (séZasa) zusammengefasst,
der das weltliche Correlat zu den Todsiinden (makdapitaka) des geistlichen
Rechts bildet. So giebt es nach Nadr. 14, 2—6 vier Arten von sd@/asa, nimlich
Totschlag, Raub, Notzucht und Real- oder Personalinjurien; doch unterscheidet
er hievon zwei geringere Grade, die nur in Sachbeschiddigungen bestehen.
Die Strafen fiir sd%ase werden nach der Schwere des Verbrechens, aber
auch nach den Standesunterschieden abgestuft, insbesondere geniessen die
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Brahmanen das Vorrecht, dass sie nie an Leib und Leben gestraft werden
diirfen (V%. 5, 2 f. u. a.).

Fiir Mord und Totschlag tritt die Todesstrafe keineswegs in allen
Fillen ein, vielmehr herrschte urspriinglich das Compositionssystem (§ 44),
wonach die als Busse zu gebenden Kiihe der Familie des Erschlagenen zu-
fielen. An die Stelle dieses Wergelds traten spiter teils weltliche, teils geist-
liche Strafen, deren Festsetzung in letzterem Fall den Brahmanen zufiel, die
sich dabei selbst nicht vergassen; vgl. § 37. Von den weltlichen Strafen tritt
nach Bawdk. 1,18 f. u. a. die Todesstrafe nebst Vermdgensconfiscation nur
dann ein, wenn der Getttete ein Brahmane und der Angreifer aus niedrigerem
Stande ist; ist der Thiter ein Brahmane, so soll man ihn brandmarken und
verbannen; gehort der Erschlagene einem anderen als dem Brahmanenstande
an, so soll er eine entsprechende Busse an Geld oder Geldeswert entrichten.
Nach Y. 2, 279 soll eine Giftmischerin oder Brandstifterin, dann eine Morderin
ihres Gatten oder ihres Kindes auf grausame Weise hingerichtet werden. Nach
Y. 2, 273, Brk. 22, 27 f. u. a. sollen iiberhaupt alle Morder, offene wie ge-
heime, mit dem Tod und Einziehung ihres Vermdgens bestraft werden. Die
Todesstrafe wird auch besonders fiir die Ermordung von Frauen und Kindern
bestimmt (M. 9, 232 w a.).

Der.Hochverrat (nrpadroka) wird sehr streng bestraft. Ein todeswiir-
diger Verbrecher ist, wer ein konigliches Edikt tilscht, die Minister des Konigs
besticht, seinen Feinden dient oder mit ihnen Einverstindnis pflegt, wer, ob-
schon von niedriger Herkunft, nach der Konigswiirde strebt, wer sich gegen
seine Gebote auflehnt (. 9, 232, 275; Vi. 5, 14). Wer gegen einen Konig
die Hand erhebt, auch wenn derselbe ein Ubelthiter ist, soll gepfihlt und
verbrannt werden, denn seine Siinde ist schlimmer als hundertfacher Brah-
manenmord (Na’r. 15, 31). Wer sich in feindseliger Weise gegen den Konig
dussert (z. B. indem er seine Feinde lobt, A%£) oder ihn tadelt oder seine
Pline verrdt, soll mit Abschneidung seiner Zunge und Verbannung bestraft
werden; wer des Konigs Reittier oder seinen Thron besteigt, soll verurteilt
werden, die hochste Geldbusse zu bezahlen (Y. 2, 302 f). Hochverrat und
selbst eine Verletzung der sehr zahlreichen Etikettenregeln iiber das an dem
Hof des Konigs zu beobachtende Verhalten gehdrt auch zu den Vergehen,
die der Konig, auch ohne dass sie ihm durch einen Ankliger hinterbracht
worden sind, verfolgen und aburteilen kann (§ 40). Auch kann den Ver-
ddchtigen in solchen Fillen ohne weiteres die Vollziehung eines Gottesurteils
auferlegt werden (§ 52). Vergehen gegen die offentliche Ordnung unterliegen
gleichfalls strengen Strafen, so steht auf der Durchbrechung eines Damms die
Todesstrafe (Vi. s, 15; V. 2, 278; M. 9, 279.)

Bei Verbal- und Realinjurien (va%4- und depdapirusya) wird ganz
besonders auf den Stand des Beleidigers und Beleidigten Riicksicht genommen
die Strafe ist festzusetzen nach zarpa und ja# (Y. 2, 206). So soll ein Ksa-
triya um 100 pana geblisst werden, wenn er einen Brahmanen schmiht, um
200, wenn er ihn thitlich insultirt; ein VaiSya soll 1*/, mal so viel als ein
Ksatriya zahlen; dagegen soll ein Brahmane, der einen Ksatriya beleidigt, nur
50 bezahlen, fiir Beleidigung eines Vai$ya nur 25, und fiir Beleidigung eines Siidra
nichts (Gawt. 13, 8—13 u. a.). Besonders strenge Strafen stehen auf Injurien
eines Sidra gegen die hoheren Stinde; so soll man einem Stidra, der einen
tugendhaften Arier listert, die Zunge ausschneiden, wenn er den Namen oder
die Kaste (eines Zweimalgeborenen) schmiht, ein zehnzélliges gliihendes Eisen
in den Mund stossen, wenn er sich erfrecht, Vedatexte auswendig zu lernen,
seinen Korper in zwei Teile spalten (4p. 2, 27, 14; M. 8, 271; Gaut. 12,6 u.a.).
Im Allgemeinen soll der Beleidiger oder Angreifer aus niedrigem Stande das-
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jenige Glied verlieren, mit dem er ein Mitglied eines hohen Standes beleidigt
oder angreift (V7. 5, 19 u.a.); so soll er, wenn er sich auf den gleichen Sessel
setzt, auf dem Hintern gebrandmarkt werden; wenn er ihn anspeit, sollen ihm
die Lippen abgeschnitten werden. Auch kann sich in solchen Fillen der
Angegriffene selbst auf der Stelle Recht verschaffen, indem er den Angreifer
auspeitscht, denn durch Einziehung einer Geldstrafe von so unreinen Leuten
wiirde der Konig nur sich selbst verunreinigen (MNVar. 15, 11—14). Bei Ver-
letzung eines Gleichstehenden sind nur kleinere und grossere Geldstrafen zu
bezahlen, je nachdem nur die Haut geritzt wurde, oder auch Blut geflossen
ist, oder ein Knochenbruch stattgefunden hat, beide Augen ausgeschlagen
wurden u. s.w. (Vi. 5, 66—72 u. a.); noch geringer sind die Geldstrafen bei
Beleidigungen von Gleichstehenden. Bei gegenseitiger Beleidigung kommt es
darauf an, wer angefangen hat (/Var. 15, 9). Bei Sachbeschiddigungen ist in
der Regel eine Geldstrafe zu bezahlen (NVér. 14, 4f). Uber Ersatzleistung
s. § 32.

Auch bei den Strafen fiir Ehebruch (s#zsemgrakana) sind die Standes-
unterschiede von der grdssten Bedeutung, ausserdem kommt es darauf an, ob
die Ehebrecherin bewacht war (gupfa) oder nicht, indem das Fehlen der
notigen Aufsicht strafmildernd wirkt, und ob Gewalt angewendet wurde. So
soll ein Stdra als Strafe fiir Ehebruch mit der Frau eines Ariers Abschneidung
seines Zeugungsorgans und Einziehung seines Vermogens erleiden; stand die
Frau unter Aufsicht, so soll er ausserdem hingerichtet werden (Gawt. 12, 2 f. u. a.).
Dagegen braucht ein Brahmane fiir das gleiche Verbrechen nur eine Busse .
von 500 pana zu zahlen, wenn die Frau eingewilligt hatte, von 1000 pana
bei gewaltsamer Schindung (7. 8, 378 u. a.); bei einem Ksatriya und Vai$ya
treten entsprechend hohere Geldstrafen ein, verschirft durch Einkerkerung,
Scherung der Haare und Begiessung des Kopfes mit Urin (M. 8, 375 ff. u. a.).
Eine #dhnliche Abstufung findet bei den Strafsitzen fiir Defloration einer Jung-
frau statt; am niedrigsten sind die Geldstrafen bei erzwungenem Umgang mit
Buhlerinnen oder Sklavinnen, hoher bei unnatiirlichen Verbrechen mit einer
Kuh (Y. 2, 288—291 u. a.). Als ehebrecherische Akte werden schon einsame
Unterredungen an einem Badeplatz, in einem Walde, oder iiberhaupt an einem
unpassenden Ort oder zu unpassender Zeit betrachtet, namentlich aber die
Zusendung von Blumen, Schmuck u. a. Geschenken, Beriihrungen, Spielen und
Scherzen u. dgl. (Var. 12, 62—68 u. a.). Ein besonders schweres, mit Castra-
tion des Schuldigen zu bestrafendes Verbrechen ist der Umgang mit der Frau
des geistlichen Lehrers, dem auch Incest mit der Mutter, Schwester u. a. weib-
lichen Verwandten, dann auch Umgang mit einer Konigin, einer Nonne (pra-
vrajitd), einer Amme, einer frommen Frau, einer Brahmanin u.s. w. gleich-
gestellt wird (Vé7. 12, 73—75 u. a.), freilich gehort dieses Vergehen mehr in
das geistliche Recht. Auch der Umgang mit einer Frau niedrigster Herkunft
gilt fiir besonders strafbar (Y. 2, 289, 294 u. a.), auch die Abtreibung der
Leibesfrucht (Y. 2, 277); milder sind die Strafen fiir widernatiirliche Unzucht
(Var. 12, 76 u. a.). Von Offentlichen Strafen fiir Ehebrecherinnen ist meist
nur in besonders flagranten Fillen die Rede, sie sollen dann eine verschirfte
Todesstrafe erleiden (M. 8, 371; V3. 5,18 w. a.); in gewdhnlichen Fillen griff
hier nur die Jurisdiktion des beleidigten Ehegatten oder der Familie ein
(vgl. § 19).

' In Mysore wurden zur Zeit von DuBois® fast nur Hochverriter mit dem
Tode bestraft, sonst traten in der Regel nur Geldstrafen ein, bis zu Confis-
cation des ganzen Vermogens. In Nepal steht oder stand die Todesstrafe
auf Totschlag des Vaters, ilteren Bruders, Lehrers, der Frau, eines Kindes
oder einer Kuh, nach einer andern Quelle iiberhaupt auf Totschlag ohne Unter-
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schied der Person, ferner auf Hochverrat, Incest, Ehebruch oder Unzucht eines
Mannes aus niedrigem Stande mit einer vornehmen Frau, namentlich einer
Brahmanin, Giftmord, Brandstiftung. Doch werden Brahmanen nicht hinge-
richtet, -sondern nur verbannt, nach Einziehung ihres Vermdgens und verschie-
denen entehrenden Proceduren wie Scherung der Haare, Zerreissung ihrer
Brahmanenschnur2.  Uber Alberiint’s Nachrichten s. $§ 36, 39. In der Mrech.
154 empfiehlt der Richter dem Konig, den des Mords iiberfiihrten Brahmanen
Carudatta nach M. (etwa M. 9, 241) nicht hinrichten zu lassen, sondern
nur ohne Vermdogensconfiscation zu verbannen.

1 People of India 499. — 2 HopGsoN, On the Administration of Justice in

Nepal AR 20, 1, 94—134 und Ess. 2, 235.

§ 43. Die Strafen. Die Niitzlichkeit und Notwendigkeit der Strafe
(dapda) wird in nachdriicklicher, oft iiberschwinglicher Weise hervorgehoben.
Das Wort dapda, eigentl. »Stocke, soll von dam »bindigen« herkommen
(Gaut. 11, 28), und die Bindigung der Menschen durch die Strafe erscheint
als die Hauptaufgabe eines guten Herrschers, der daher dendadiara »der
Inhaber des danda« d. h. der Strafgewalt genannt und als eine Incarnation
des Totenrichters Yama bezeichnet wird. Unterliesse es der Konig, seine
vom Pfade der Pflicht abgewichenen Unterthanen zu strafen, so wiirden alle
Geschopfe zu Grunde gehen, ein Brahmane, ein Ksatriya wiirde den anderen
verlassen, die VaiSyas wiirden ihre Arbeit im Stich lassen, die Siidras alles
beherrschen und die Starken die Schwachen wie Fische am Spiess braten.
Die Strafe ist identisch mit dkarma, sie ist der schwarze, rotiugige Gott, der
Sohn des Weltenschopfers, unter dessen michtigem Walten die Welt sich
sicher fiihlt. Die Strafe beschiitzt die Menschen und wacht, wenn sie schlafen.
Die ganze Welt wird durch die Strafe in Ordnung gehalten, denn ein schuld-
loser Mann ist schwer zu finden; selbst die Gotter und Halbgdtter werden
nur durch die Furcht vor der Strafe zur Erfiillung ihrer Pflichten getrieben
(M. 4, 14—30; Vi. 3, 95; Y. 1,353—356; Var. 1, 1,1 u a.).

Eine Einteilung der Strafen in Tadel, Verweis, Geld- und Leibes-
strafen giebt M. 8, 129. Var. App. 53 ff. unterscheidet nur Kérper- und Geld-
strafen; erstere gehen von Haft bis zur Hinrichtung, letztere von einer Zdkan?
bis zur Confiscation des ganzen Vermogens. Nach M. 8, 124f. (= Nar.
App. 36 f.) giebt es 10 Stellen, an denen bei den drei niedrigeren Stinden
— denn Brahmanen unterliegen keiner Korperstrafe — Bestrafung eintreten
kann, nidmlich das Zeugungsorgan, der Bauch, die Zunge, die Hinde, die
Fiisse, das Auge, die Nase, die Ohren, das Vermégen und der Korper, d. h.
das Leben. Die Geldstrafen zerfallen nach der gewthnlichen Einteilung in
die drei Stufen p@rva- oder prathamasiiasa zu 250 (oder 270), madhyamas.
zu 500 (oder 540), wttamas. zu 1000 (oder 1080) pana (Vi. 4, 14 u. a.). Nach
Brk. 27, 4—12 sind die nimlichen vier Arten der Strafe wie nach M. zu
unterscheiden, doch hebt er besonders die Haft (dandiarz) und die Verban-
nung (nirvasana) hervor, empfiehlt bei schweren Verbrechen eine Cumulation
der verschiedenen Strafarten und nennt 14 anstatt der 1o traditionellen Stellen
fiir die Verhingung von Korperstrafen, wobei in seiner Aufzihlung ausser den
obigen Korperteilen noch der Hals, ein halber Fuss, der Daumen und Zeige-
finger, die Stirne, die Lippen, der Hintere und die Hiifte erscheinen.

Thatsichlich kommen bei den Strafbestimmungen der Smrtis Geldstrafen
am _hiufigsten vor, entweder nach den erwihnten Graden abgestuft, oder sonst
in bestimmten Betrigen, oder ohne Angabe des Betrags, oder in relativ be-
stimmten, d. h. von dem Wert des Streitobjekts abhingigen Betrigen. Schwere
Verbrecher erleiden Einziehung ihres ganzen Vermogens, doch sollen in sol-
chen Fillen die Waffen eines Kriegers, die Instrumente eines Musikers u. a.

Indo-arische Philologie, IL 8. 9
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zur Gewinnung des Lebensunterhalts notwendige Gerite nitht mit Beschlag
belegt werden (NVar. 18, 10f.). Bei den Verstimmelungen und Hinrich-
tungen kommt, wie in andern alten Strafsystemen, das Princip der Wieder-
vergeltung (Talion) und der symbolischen Strafen zur Anwendung. Dasjenige
Glied, mit dem ein Beleidiger oder Riuber Jemand angegriffen oder beschi-
digt hat, soll er verlieren. Die schmihsiichtige Zunge soll ausgerissen, das
ehebrecherische Zeugungsglied abgeschnitten, die zum Schlag, erhobene Hand,
der zum Treten erhobene Fuss abgehauen, dem listernden Sidra ein glithen-
des Eisen in den Mund gestossen oder siedendes Ol in Mund und Ohren
gegossen, fiir gestohlenes Gut ein Vielfaches desselben erstattet werden. Die
aus Hass Jemand anspeienden Lippen und die diebischen Finger des Taschen-
diebes werden abgeschnitten. Der Ehebrecher wird auf einem Bett von gliihend
gemachtem Eisen gerostet, der Durchstecher eines Damms ertrinkt. Symbolisch
ist auch die Brandmarkung des Brahmanenméorders mit dem Bild eines Mannes
ohne Kopf, des Trinkers mit der Fahne einer Schenke, des Blutschinders mit
dem Zeichen einer weiblichen Scham. Nicht minder haben die Ehrenstrafen,
der Eselritt, das Scheren der Haare, Besprengen des Kopfes mit Urin, die
Behingung der Falschspieler mit einem Kranz von Wiirfeln u. dgl. und viele
prayascitta symbolischen Charakter. Grausame Formen der Hinrichtung sind
das Pfihlen, Rosten, Verbrennen, in Stiicke Schneiden, Niedertrampeln durch
Elephanten, Zerreissen durch Hunde, Ertrinken u. a. Priigelstrafen werden
besonders bei Frauen, Kindern und Personen niederen Standes erwihnt.
Zwangsarbeit kommt sowohl als oOffentliche Strafe wie zum Abverdienen
einer Schuld vor. Gefingnisstrafen finden sich bei den ilteren Autoren
ziemlich selten vorgeschrieben. Die Gefingnisse sollen nach 7. g, 288 an
offentlichen Strassen angelegt werden, damit Jedermann die leidenden und
entstellten Verbrecher erblicken kann, die, wie dies die Commentare ausfiihren,
mit ithren von Hunger und Durst ausgemergelten Gestalten, ungepflegtem Haar
und Bart, Fesseln tragend, oft durch Abhackung der Hinde oder in andrer
Weise verstiimmelt, einen abschreckenden Eindruck hervorbringen sollen. Ver-
bannung wird meistens, jedoch nie bei Brahmanen, mit Einziehung des Ver-
mogens verbunden, wie auch andre Strafhiufungen vielfach vorkommen.
Schon Megasthenes fr. 27 berichtet von der Talion durch Abschneidung
des Gliedes, das man einem Andern verstimmelt hat, und von der Abhackung
der Hinde, wie auch die Strafe des Scherens der Haare den Alten (vgl. LIA
3, 344) bekannt war. Hiouen Thsang® nennt als in Indien iibliche Strafen
die lebenslingliche Einkerkerung, besonders bei Rebellen, das Abschneiden
der Nase und der Ohren, der Hinde und Fiisse, die Verbannung und das
hiufig an die Stelle einer Strafe tretende Losegeld. Albériini 2, 162 erwihnt
u. a. die Verbindung der Vermdgensconfiscation mit der Verbannung und ver-
schiedene Verstimmelungen. Von den Todesstrafen war die auch im Meai.,
der Rdjatar. und der Mirchenlitteratur hdufig erwdhnte Pfihlung u. a. in Gol-
konda noch im 17. Jahrh.?, in Kolhapur bis zur Zeit der englischen Herr-
schaft3, und das auch Myech. 144, Jatakas (FAusBOLL) 1, 199 ff. erwihnte
Niedertrampeln durch Elephanten in den Mahrattenstaaten* allgemein gebrduch-
lich. Sonst werden als unter der Mahrattenherrschaft, speciell in Centralindien,
iibliche Strafen erwdhnt: Geldstrafen, Auspeitschung, Gefingnis, Stockung, Ein-
ziehung und Verkauf aller Besitzungen, Abschneiden der Hinde, Finger oder
der Nase u. a. Korperstrafen; Falschmiinzern wurde mit einem Hammer die
Hand zerschmettert, also eine symbolische Bestrafungs. Die Geldstrafen (dand)
warén auch nach Top® in Rajputana, nach Dusois? in Mysore, nach dem
Gazetteer in Kolhapur® besonders gebriuchlich, wie auch unter den prayascitta
Geldstrafen noch jetzt die Hauptrolle spielen, vgl. § 37. In Nepal haben sich
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neben den sehr hiufigen und bis zur Confiscation des ganzen Vermiogens
gehenden Geldstrafen, der Verbannung und den Strafen an der Ehre wie
z. B. Scherung der Haare (§ 42) auch die grausamen Verstimmelungen und
Todesstrafen der Smrtis erhalten. Die Kerkerhaft ist voriibergehender Natur,
indem von Zeit zu Zeit die Kerker ausgeleert und die Gefangenen zur Voll-
ziehung der verhingten Strafen an Leib und Leben den Scharfrichtern iiber-
geben werden®, Entehrende Strafen kommen in Indien selbst noch jetzt als
durch die Kaste verhiingte prayascitta nicht selten vor. So muss bei den
Bedars in Bijapur eine aus der Kaste gestossene Ehefrau sich mit einem Rasir-
messer die Haare abrasiren lassen und mit der Zunge eine glilhende Kohle
beriihren, ehe sie wieder Aufnahme in ihrer Kaste finden kann’.

r Mém. 1, 83f. — 2 FRYER bei WHEELER, Hist. 4, 487. — 3 BG 24, 267. —

4 L c. — 5 GranT, C. P. Gazetteer 70 f.; MAaLCOLM, A Memoir of Central India2z

1, 558. — 6 Annals of Rajasthan 1, 142f. — 7 People of India 499 f. — 8 HopG-

soN AR 20, 1, 94—134. — 9 BG 23,93f. Vgl. KonLer ZVR 10, 174—177.

S 44. Das Wergeld. So entschieden das weltliche Strafrecht der Smrtis
dem Princip der staatlichen Justiz huldigt, so haben sich doch Spuren eines
dlteren Zustandes erhalten, wo die Sithnung von Mord und Totschlag noch
Privatsache war und ein Wergeld® gezahlt wurde. RotH hat an den vedi-
schen Ausdriicken sefeddye und vairadeya nachgewiesen, dass in der vedischen
Epoche fiir einen getdteten Mann ein Wergeld von 100 Kiihen an seine Ver-
wandten als Entschidigung gezahlt wurde. Bawdh. 1, 19, 1 schreibt fiir die
Totung eines Ksatriya, VaiSya oder Stdra eine in 1000, 100 oder 1o Kiihen
und einem Stier bestehende Busse an den Konig vor., Fiir eine Frau ist im
Allgemeinen die gleiche Entschidigung wie fiir einen Stdra zu leisten, ebenso
fiir ein Rind ausgenommen eine Milchkuh oder einen Zugstier, sowie fiir einen
Schwan, Pfau u. a. Tiere. Nach BUHLER’s wahrscheinlicher Vermutung behielt
der Konig diese Bussen nicht fiir sich, sondern zahlte sie an die Familie des
Erschlagenen aus. Das Wergeld von 100 Kiihen erinnert an die 1oo Kiihe,
die als Kaufpreis fiir einen adoptandus und als Brautpreis zu entrichten sind.

Wihrend die obigen Bussen bei Bawdk. einen Teil des »Konigsrechts«
bilden, stehen sie bei Ap. 1, 24, 1 ff. an der Spitze der prayascitte, und der
Stier wird prayascittarthak (v. . prayascittartham) gegeben, sollte also jeden-
falls dem die Busse bestimmenden dcarya oder dharmdadkhikarin zufallen, wih-
rend die Kithe wohl auch nach 4p. als Composition der Familie des Er-
schlagenen gehdren. Zweifelhafter ist Gawt’s Stellung zu dieser Frage (22,
14—18).%|Nach V. 3, 266 f, M. 9, 128—131 werden auch die Kiihe als
prayascitta einem Brahmanen geschenkt, d. h. das Wergeld ist ganz und gar
zu einer geistlichen Busse geworden. Vas. und Vi. scheinen das Wergeld auch
in dieser Form nicht mehr zu kennen, sondern lassen andere prayascitta dafiir
eintreten.

Noch in neuerer Zeit kam das Wergeld als mund-Zati (mundakatz »Kopf-
abschneiden«), bestehend in Grundstiicken oder Dérfern, in Rajputana vor.
Aus der neuesten Zeit berichtet Sir A. LyaLL von einem Raubzug eines halb-
wilden Grenzstamms in Rajputana, der damit endigte, dass derselbe sich
bereit erklirte, fiir einen im Kampf erschossenen Brahmanen »das iibliche
Blutgeld« zu bezahlen. In einem andern Teil des Rajputana finden regel-
missige Zusammenkiinfte unter den Grenzstimmen statt, wobei die erschlage-
nen Minner, Knaben, Greise, alte und junge Frauen, Kiihe u.s. w. nach
bestimmten Sitzen taxirt und hienach die herauszuzahlenden Entschidigungen
bemessen werden2 Auch in Centralindien war der Blutpreis bekannt3, doch
mussten die Verwandten ihre Zustimmung zu einer solchen Abfindung geben*.

In Kolhapur wurden in der Mahrattenzeit die Morder bisweilen gezwungen,
9k
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die Familie des Erschlagenen zu entschidigen; das als Composition gegebene
Land hiess Akzunkats.
1 RotH, Wergeld im Veda ZDMG 41, 672—676; BUHLER, Das Wergeld in
Indien und L. vON SCHRODER, Indogermanisches Wergeld in Festgr. an R. v. Roth
44—52; LEIST, Altar. jus gentium 294—307; ZDMG 44, 339 f. — 2 ToD, Annals of
Rajasthan 1, 161—164, 209, App. XVIII; LvaLL, As. Stud. 159; BUHLER L c. —
3 MALcoLM 1, 557 f., 576 f. — 4 GranT, C. P. Gazetteer 70f. — 5 BG 24, 267.

5. DAS GERICHTSVERFAHREN.

§ 45. Der Konig als Richter. Die Auslibung der Justiz®, die Be-
strafung der Verbrecher erscheint als eine Hauptaufgabe eines guten Konigs.
Wenn ein Strafwiirdiger unbestraft bleibt, soll der Konig einen Tag lang,
wenn ein Unschuldiger bestraft wird, drei Tage lang fasten (Vas. 19, 40—43).
Um gerechte Urteile fillen zu konnen, soll er sich bei den massgebenden
Leuten dariiber informiren, was bei jeder Kaste geltendes Recht ist, und in
Zweifelsfillen sich von gelehrten Brahmanen beraten lassen (Gawt. 11, 22—26).
Tiglich soll sich der Konig in Begleitung kundiger Brahmanen und erfahrener
Rite und Beisitzer in die Gerichtshalle begeben und dort sitzend oder stehend
die Anliegen der Kldger priifen (M. 8,11.; Y. 1, 359 u. a.). Diese patriarcha-
lische Ausiibung der Rechtspflege kann sogar dazu filihren, dass der Konig
in hochsteigener Person einen gestindigen Dieb ‘mit einer. eisernen Keule
niederschligt (Gawt. 12, 43—45 u. a.). Dem Konig wird auch empfohlen,
nicht selbst Processe zu veranlassen (M. 8, 43), da die Geldstrafen eine
ergiebige Einnahmsquelle der Fiirsten bildeten. Unrechtmissig erhobene Bussen
muss er in das Wasser werfen oder, um das Dreissigfache vermehrt, den Brah-
manen geben (M. 9, 244; Y. 2, 307). Auch die Vollziechung der pgrayascitta
des geistlichen Rechts uberwachte der Konig (§ 47).

An dem Unrecht, das der Konig durch Fillung eines ungerechten Urteils
begeht, haben auch seine Rite Anteil. Von der so entstandenen Siinden-
schuld fillt je ein Viertel auf den mit Unrecht Verurteilten oder Freigesproche-
nen, auf einen falschen Zeugen, auf simtliche Beisitzer des Gerichts und auf
den Konig (Gawt. 13, 11; M. 8, 18 u. a.). Die Beisitzer (sabhya, sabhasad)
sollen selbst unaufgefordert (aniyufta) ihre Meinung offen heraussagen und
nicht aus Berechnung einem ungerecht urteilenden Konig beistimmen, da sie
sich sonst zu Mitschuldigen desselben machen und mit ihm in die Holle
fahren wiirden (MVar. 1, 3, 2; Ka#. 1, 7£). Einen hervorragenden Platz nimmt
unter den Beisitzern der Hauspriester (pwroZita). des Konigs ein, der daher
die durch ein ungerechtes Urteil des Konigs entstandene Siindenschuld durch
entsprechendes Fasten siihnen muss (Vas. 19, 40 f). Ferner nennen spitere
Smrtis als Begleiter des Konigs den Oberrichter, die Minister, die Altesten,
die Brahmanen und das Gefolge (Ka#. 1, 3; Brk. 1, 23). Der Gerichtshof
wird dann mit dem menschlichen Korper verglichen, wobei der Konig der
" Kopf, der Oberrichter der Mund, die Beisitzer die Arme sind u.s. w. Niher
wird die Funktion der als 1o gerechneten Glieder oder Bestandteile (aziga)
eines Gerichtshofs so definirt: der Oberrichter fillt das Urteil, der Kénig ver-
hingt die Strafe, die Beisitzer oder Richter untersuchen den Thatbestand, das
Gesetzbuch (smr#7) liefert das Urteil, Gold und Feuer dienen zur Anwendung
von Ordalien, das Wasser ist zur Erfrischung da, der Rechner berechnet den
Wert des Streitobjekts, der Schreiber protokollirt die Verhandlung, der Ge-
richtsdiener hat den Angeklagten, die Beisitzer und die Zeugen vorzuladen
und die beiden Parteien, falls sie keine Biirgen gestellt haben, in Gewahrsam
zu halten (Br4. 1, 4—10). Ausserdem werden von Fydse noch erwihnt der
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»Bewahrer der Streitobjekte« (s@diyapdla), ein Stdra, der als eine Art Biittel
oder Gerichtsvollzieher die Zwangsvollstreckung des Urteils zu besorgen hat,
und der sabiistdra, der zur Erbauung der Anwesenden Reden iiber Moral
(dharmavdkya) halten soll. Im Mak. 4,1, 24 erscheint allerdings der sadka-
stira nur als ein Hofling (seblya NVil.), der sich besonders am Spiel beteiligt;
‘doch ist von Vorlesungen aus den purdne, den dhiarma- und aerthasistra
im Gerichtshof auch sonst die Rede (B7/4. 1,23). Auch einige angesehene
Kaufleute (vanis, naigama Katy. 1, 12; Mahk. 16, 7, 8) sollen zu dem Gericht
zugezogen werden, um das Volk zu gewinnen (lokaraijanirtham Mit. zu Y.
2, 2). Das Gericht soll in einem mitten in der Festung (durga) des Konigs
gelegenen Gebidude stattfinden, die Gerichtshalle soll nach Osten liegen und
mit Statuen, Bildern, Gétzen, Juwelen, Krinzen und einem Thron geschmiickt
sein (Brk. 1, 19). Als die geeignete Zeit fiir Abhaltung eines Gerichts gilt
der Vormittag, genauer das 2.—4. Achtel des Tags (Kaz. 1, 19). Der Konig
soll sich bei der Fillung des Urteils an das diaermasastra halten und der
Ansicht seines Oberrichters folgen (Var. 1, 1, 35).

Schon MEGASTHENES fr. 28 hebt hervor, dass die indischen Fiirsten in
Friedenszeiten ihren Palast ausser zum Opfern und Jagen nur zum Zweck der
Rechtsprechung verlassen und dabei den ganzen Tag iiber ausharren, selbst
wihrend sie sich von vier Dienern mit holzernen Walzen massiren lassen.
Auch in den Inschriften erscheint die Priifung der Processe als eine wichtige
Regententugend, so bei einem nepalesischen Kénig IA 9, 170, und die Rdjatar.
erwihnt verschiedene Beispiele von. salomonischen Urteilen kashmirischer
Fiirsten (6, 14 ff.,, 42 ff.; 8, 123—156). So fungirt in Nepal noch jetzt der
Staatsrat (bkdradar sabkd) unter dem Vorsitz des Konigs teils als hochste In-
- stanz in Processen, teils verhingt er schwere Strafen in erster Instanz? Ebenso
war es in der Mahrattenzeit in Centralindien, wo Processe iiber hhere Betriige
als 1000 Rupees direkt an den R&ja gingen, in anderen Fillen sein Hof die
hichste Instanz bildete. Der Konig urteilte meist nach dem Rat eines sastrins.
Eine Art Cultusdepartement (dkemmamakamati) fir Uberwachung des frommen
Wandels seiner Unterthanen eingesetzt zu haben, riihmt sich schon Konig Asoka
in seinen Inschriften4.

1 Vgl. CoLEBROOKE, On Hindu Courts of Justice (Ess. I, 490—527); ZDMG 44,
342—362; KoHLER, Altindisches Prozessrecht (Stuttg. 1891). — 2 HobgsoN, Ess. 2,
213—215. — 3 GrRANT, C. P. Gazetteer 70 f.; MaLcoLM, Central India 1, §557. —
4 BUHLER ZDMG 48, 53.

$ 46. Andere staatliche Gerichte. Schon die Hlteren Smrtis lassen
eine Stellvertretung des Konigs durch einen gelehrten Brahmanen zu, der fiir
ihn die Processe untersuchen und entscheiden soll (Gawt. 13, 26; Vi. 3, 73;
Vas. 16, 2 u. a.). Niheres iiber die Stellung und Thitigkeit des Oberrichters
(pradvivika, adkikrta, adhyaksa, dharmadhyaksa, sabhapati), der dem an-
wesenden Konig zur Seite steht, den abwesenden vertritt, ist den spiteren
Quellen zu entnehmen. Der Name praguvivaka wird davon abgeleitet, dass
er die Parteien verhort (preckat) und dann sein Urteil abgiebt (vivecayati).
Wie ein geschickter Wundarzt den Stachel oder Krankheitsstoff aus einer Wunde
entfernt, so soll der pradvivaka durch Untersuchung und Verhor den Stachel
des Unrechts aus einem Process entfernen. Dem Stand nach soll er ein
Brahmane sein, oder wenigstens einer der hoheren Kasten angehdren, wihrend
Stdras von dem Richterstand ginzlich ausgeschlossen werden. Sein Wissen
soll sich nicht nur auf die 18 Rechtsmaterien nebst ihren Unterabteilungeny
sondern auch auf die Logik u. a. Wissenschaften, auf die srw# wie auf die
smrti erstrecken; auch soll er entschlossen, fest, geduldig, tugendhaft, un-
parteiisch, fromm, sanft, thitig und von guter Familie sein. Als Zeichen seiner
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Wiirde fiihrt er den Siegelring (mwudra) des Konigs, der besonders fiir die
Vorladung der Parteien notig ist; das von ihm geleitete Gericht heisst daher
mudyité »mit dem koniglichen Siegel versehen« (Br/. 1, 3, 12, 24; Katy. 1, 51,
31; Nar. 1, 3, 16; Quot. 1, I u. a.).

Die Beisitzer des Oberrichters miissen wie der Oberrichter selbst an-
gesehene, fromme, gelehrte, wahrheitsliebende, unparteiische, unbestechliche
Minner aus einem der drei hoheren Stinde sein (V7. 3, 74 u. a.). Sie sind
dem Oberrichter ebenso wie dem Konig untergeordnet, doch konnen die
sabkya unter Umstinden auch selbstindige Richtercollegien gebildet haben,
deren Beschliisse mit Stimmenmehrheit oder Einstimmigkeit gefasst wurden.
So wird nach Ndr. I, 3, 17 nur dann der Stachel der Ungerechtigkeit aus
einem Process entfernt, wenn das ganze Richtercollegium (sadZyo janak sarvak)
sich iiber die Entscheidung desselben geeinigt hat. Auch wird ein Instanzen-
zug von den sablya zu dem Oberrichter und von diesem zu dem Konig
aufgestellt (Br4. 1, 30 f), oder von dem Dorfgericht zu dem Stadtgericht und
von diesem zu dem Konig (Pitam.). Diese drei Instanzen der staatlichen Ge-
richte unterscheiden auch dié Commentatoren, dagegen kennen Y. 2, 30, NVar.1,
1, 7 u. a. nur die beiden Instanzen der komiglichen Richter und des Konigs
selbst, was den einfacheren Verhiltnissen einer ilteren Periode zu entsprechen
scheint. Eine andere Einteilung der Gerichte ist die in stindige (pratisthita),
die in einer Stadt oder einem Dorf tagen, und ambulante (apratistiita), die
keinen festen Sitz haben (Br/. 1, 2f.), doch mogen hiemit private Schieds-
gerichte gemeint sein. Als Dorfrichter fungirten die koniglichen Dorfvorsteher
(gramanz, gramadhipa, gramapati), deren Wiirde eine erbliche war. Die
Competenz der unteren Instanzen beschrinkt sich nach Fyase auf Erteilung
von Verweisen, indem die Verhingung von Vermigens- oder Korperstrafen
ein Reservatrecht des Konigs bildet. Nach Br/4. 1, 6 soll iiberhaupt nur der
Konig Strafen diktiren konnen. Doch schloss wenigstens in den Dérfern die
Verfolgung der Verbrecher, die eine Hauptaufgabe der Dorfvorsteher bildete
(Vi. 3, 11 u. a.), jedenfalls eine weitgehende Strafgewalt in sich. Ungerechte
Richter sollen das Doppelte der Streitsumme als Strafe zahlen (Y. 2, 4, 305;
Nar. 1, 1, 66), konnen aber auch noch hirter bestraft werden, namentlich mit
Einziehung ihres Vermodgens und Verbannung (/77 5, 180; M. 9, 231, 234;
Brk. 22, 10 u. a.).

Die Beauftragung einsichtiger Minner mit der Priifung der Processe an
Stelle des Konigs wird auch Mak. 12, 69, 27 empfohlen. Eine von dem
Oberrichter (adiikaranika) des Konigs in dessen Hauptstadt abgehaltene Ge-
richtsverhandlung schildert der neunte, der Process (wyavahdra) betitelte Akt
der Mycch. Die Zusammensetzung des Gerichtshofs ist hier wesentlich die
ndmliche wie bei den koniglichen Gerichten der Smrtis (§ 45), selbst die
Terminologie stimmt iiberein. Das Collegium der Richter (edkikaranika,
niyukta, adhikrta, drastr) versammelt sich in der Gerichtshalle (edkikarana-
mandapa, adkikarana, ebenso Vi. 7, 3), die einen Teil des koniglichen Palastes
zu bilden scheint. Auch die Bezeichnung »d/akaranam® in dem ersten Monolog
des Cirudatta scheint auf die Gerichtsversammlung zu gehen, als deren Mit-
glieder genannt werden (144, 12 ed. STENZLER): die in tiefes Nachdenken ver-
sunkenen Minister (mantrin), die hin und her eilenden Boten (d#fz), die ge-
frissigen Krokodilen gleichenden Spiher (cdére, in den Smrtis besonders bei
der Aufspiirung von Dieben und Rebellen erwihnt), die geschwitzigen Reiher,
d. h. die Angeber .(entsprechend den stbdiake und swcaka der Smrtis), das
Schlangengeziicht der Schreiber (4dyastia); auch die zum Zertreten der Ver-
brecher beniitzten Elephanten und Pferde finden Erwdhnung (vgl. § 43). Die
Funktionen des Oberrichters beschrinken sich (wie nach § 45) auf die Fithrung
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der Untersuchung, wobei ihm die Beisitzer zur Seite stehen, und die Fillung
des Urteils, wihrend die Strafe von dem Konig Palaka bestimmt wird. Unter
den Beisitzern werden speciell der Zunftmeister und der Schreiber genannt
(Sresthikayasthadibhife parivrto 'dhikaranikal), die ungefihr den Kaufleuten
(naigama) und dem Schreiber (Jed/aka) der Smrtis entsprechen. Als Diener
erscheint der sodkanaka »Reiniger«, der die Gerichtshalle fegt und die Sitze
bereit stellt, dann die Richter, Parteien und Zeugen einfiihrt wie der 7dja-
purusa der Smrtis. Die 7djapurusa treten im Drama noch ausserdem auf]
als Hischer, die den verurteilten Verbrecher ergreifen. Aus der Mirchen-
litteratur erwidhne ich Padic. 1, 21 (dhnlich Zatha 4 und 19; 5, %athd 1 und
sonst), wo die streitenden Parteien sich an das Konigsgericht (r»djaula) wenden
und von den Richtern (diarmadhiikirinalh, sabhyik) verhort werden. Auch
die Polizisten (rdjapurusa) kommen in den Mirchen vor. In Nepal hat der
oberste Criminalgerichtshof, der aber fiir schwere Fille zugleich die erste In-
stanz ist, ausser dem Richter 251 Beamte, die grosstenteils Polizisten oder
Biittel sind. Der Oberrichter (Zit4a) prisidirt in diesem und den drei anderen
Gerichtshofen (zyayasabia) der Hauptstadt, die ausser ihm noch je 2 Richter
haben. Die hochste Instanz bildet der Staatsrat des Raja (bkaradar sabha).
In den Provinzen giebt es vier weitere Gerichtshofe, doch liegt die Jurisdiktion
zumeist in den Hinden der Gouverneure und Dorfvorsteher? In Indien selbst
waren in der Mahrattenzeit die Verwaltung und die staatliche Justiz meistens
nicht getrennt, sondern auf dem Dorfe dem Dorfvorsteher (paz/) anvertraut,
dem sein Sekretir (4w/karni), meist ein Brahmane zur Seite stand; iiber dem
patil stand der Gouverneur (kamavisdar oder mamlatdar), iiber ihnen der
Hof des Fiirsten. Auch die Lehensherren (jagirdar) konnten Recht sprechen,
ausser in Capitalfillen. Es gab auch eigentliche Richter (nyayadiisa), doch
war ihre Competenz gering3. Schon in den Jatakas (1, 199 ff.) bezieht der
Dorfschulze ein bedeutendes Einkommen aus Geldstrafen die er verhiingt
(dandabali).

* So wohl besser nach den Calcuttaer Ausgaben und dem Commentar als 7a-
Jjabkavanam nach STENZLER, da 4aranz in der Bedeutung »Gerichtshof« auch in den
Smrtis vorkommt und der Zusammenhang zeigt, dass von einem Gericht die Rede
ist. — 2 HopGsoN AR 20, 1, 94 ff.; Ess. 2, 212—216. — 3 BG 10, 305 ff.; 24,
266—268; MaLcoLM, Central India 1, 557 ff., 563, 567; GRANT, C. P. Gazetteer
70 f.; DuBols 499 ff.

§ 47. Die Privatgerichte und die Bussen. Bei der Ohnmacht und
Schwiche der meisten Regierungen, besonders in den lindlichen Distrikten,
und den Bedriickungen und Erpressungen, denen das Volk seitens der konig-
lichen Beamten ausgesetzt war, konnte es nicht ausbleiben, dass man sich,
wenigstens in Civilfillen, mit Vorliebe an die Entscheidungen der ad hoc ein-
gesetzten oder stindigen Schiedsgerichte hielt. Nach Vi 3, 12 ff. sollen
die Dorfvorsteher, wenn sie der Verbrecher in ihrem Dorf nicht Herr werden
konnen, sich an die Distriktsvorsteher und Statthalter wenden, was demnach
wohl oft vorkam. Die Bedriickung des Volks durch die Zdyast%a, die Rivalen
der Brahmanen, wird z. B. Y. 1, 335 und Rdjatar. 4, 351 £, 621 ff,, 5, 439 u. a.
erwihnt. Die partikulare Gerichtsbarkeit der Korporationen jeder Art wird
auch in den Smrtis im vollsten Masse anerkannt, vgl. § 1. Den Bauern so
gut als den Gewerbtreibenden, den Viehhirten, Geldverleihern, Mitgliedern
einer Sekte, Riubern, Schauspielern, Handwerkern u. s. w. wird das Recht zu-
erkannt das Recht fiir ihre Verbinde selbst festzusetzen und Streitigkeiten zu
entscheiden. Dem Konig wird besonders empfohlen, die vori den Vorstinden
eines Geschlechts, einer Zunft oder Korporation getroffenen Verfiigungen und
verhingten Strafen anzuerkennen und zu bestitigen; nur wenn zwischen den
Vorstinden und ihren Untergebenen ein Streit ausbricht, soll der Konig da-
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gegen einschreiten, ausserdem bei schweren Verbrechen (sa%asz). Bei Wald-
bewohnern soll das Gericht im Walde, bei Kriegern im Lager, bei Kaufleuten
in der Karawane stattfinden (Gawt. 11, 20—22; Brk. 1, 25—28; 17, 17—20
u. a.). Es wird auch ein Instanzenzug von den Geschlechtern oder Familien
(#ula) zu den Ziinften oder Innungen (s7eni), z. B. von Pferdehindlern, Betel-
verkiufern, Webern, Schuhmachern (M7 zu Y. 2, 30), von diesen zu den
Ortsausschiissen oder -Gerichten (gana, piga) aufgestellt; von dem Ortsgericht
kann man dann weiter an die koniglichen Richter und an den Konig in
Person appelliren (Br4. 1, 20—32). Die ganze, oft missverstandene Rechts-
materie von dem »Bruch von Vertrigen« (M. 8, 218—221; Nar. 10; Brk. 17)
hat den Zweck die Rechte der Korporationen, besonders der religidsen, unter
den weitgehendsten staatlichen Schutz zu stellen.

Als die legitimen Organe der Genossenschaften, denen daher auch die
Jurisdiktion obliegt, erscheinen die gewihlten oder erblichen Vorsteher (7a-
hattama, mukhya), denen Ausschiisse von drei oder finf Médnnern zur Seite
stehen sollen (Brk4. 17, 91f). Doch ist auch von Schiedsrichtern die Rede,
iiber deren Wahl sich die beiden Parteien geeinigt haben (#bZayasammata),
namentlich bei den hidufigen Grenzstreitigkeiten (Br%4. 19, 11). Auch die
Bussen des geistlichen Rechts werden von solchen stindigen oder speciell
gewidhlten Richtern diktirt. Die aus drei bis zehn gelehrten und erfahrenen
Brahmanen, eventuell auch nur aus einem einzigen Brahmanen, bestehende
parisad, die in Zweifelsfillen bestimmen soll was Rechtens ist (Gawz. 28, 48 ff.
u. a.), wird in den spiteren Werken iiber prdyascitta als die eigentliche Instanz
fir die Bestimmung der in jedem Fall geeigneten Bussen bezeichnet. Die
Hauptstelle iiber das bei der Auferlegung einer Busse zu beobachtende Ver-
fahren ist Ap. 2, 10, 12—16 nebst Commentar. Hat ein erwachsener Mann
sich vergangen, so soll ihm sein geistlicher Berater (sds#) eine den Bestim-
mungen des dkarmasastra entsprechende Busse diktiren. Vollzieht er die
Busse nicht, so soll der sas# ihn dem Konig vorfiihren, und der Konig soll
thn an seinen rechtsgelehrten pwro/ita verweisen, mit dem Auftrag an letzteren
eine geeignete Busse anzugeben. Zeigt er sich auch hiegegen widerspenstig,
so soll er durch Einsperrung, Fasten u. a. Zwangsmittel, jedoch unter Aus-
schluss korperlicher Ziichtigung und Verknechtung falls er ein Brahmane ist,
zu dem Entschluss gebracht werden die Busse zu vollziehen. Natiirlich schliesst
diese Intervention des Konigs ein Eingreifen des Kastenvorstandes nicht aus,
der iiber den unbussfertigen Siinder die Ausstossung aus der Kaste (Zydga)
verhingen konnte (§ 38).

Die makattara oder malattama der Dorfer kommen auch in den In-
schriften hiufig vor. Ein dramatisches Beispiel eines gewihlten Schieds-
richters bildet der Richter Asajjatimisra in der Posse Diartasamagama, der
als Unparteiischer (madkyastha) das Streitobjekt, die Hetire Anasigasend, bei
sich behilt, wie auch nach Y. 2, 44 die Streitsache bei einem madiyastia
deponirt werden kann. Ein anderer ungetreuer Schiedsrichter (ar#4apati) kommt
im Paiicat. 3, katha 4 vor. Die Kastenvorstinde und die Dorfvorsteher iiben
noch heutzutage eine sehr weitgehende Jurisdiktion aus® Daneben bilden
die pasic, paficiyat »Fiinferausschiisse«, so genannt, weil sie aus mindestens
5 Mitgliedern bestehen, eine volkstiimliche Institution und sind im Dekhan
durch den Deccan Ryot Act neuerdings wieder eingesetzt und unter die Auf-
sicht eines speciellen Richters gestellt worden? Der »Fiinferausschuss« setzte
sich in Rajputana aus den Vorstehern und Sekretiren von je 2z beliebigen
Doérfern zusammen, die der Kliger und Beklagte nennen durften; das Urteil
versah der /Zakim mit seinem Siegel3. Auch in den Mahrattenstaaten durften
beide Parteien die gleiche Anzahl Mitglieder in die pa#ic wihlen, in der dann
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ein Regierungsbeamter das Prisidium fiihrte, doch gab es auch stindige paiic,
aus den angesehensten Leuten bestehend*, gemiss dem alten Rechtsspruch,
dass das keine sabZa ist, wo die Altesten (v7dd4dj) fehlen (Nar. 1, 3, 18; Mah.
5, 35, 58). Auch in Nepal entscheiden die von den Parteien oder auf ihren
Wunsch von der Regierung bestellten pasiciyat die Hilfte aller Processes.
In Kolhapur galt eine Weigerung, sich dem Ausspruch einer paficayat zu
unterwerfen, als Schuldbeweis®.

Die geistlichen Gerichte der parisad leben noch fort in den erblichen
dharmadhikarin u. a. Rechtsgelehrten, welche die Bussen zu bestimmen haben.
In Kashmir gab es noch 1875 5 erbliche diarmadiikarin, welche die prayas-
citta festsetzten, die Vollziehung derselben iiberwachte der Raja’. Auch in
Nepal miissen alle, die sich durch verbotenen Verkehr mit anderen Kasten
oder sonst gegen die Kastenordnung vergehen, den dharmadhikarin con-
sultiren und die von ihm verhiingten Bussen vollziehen® Die glaubenseifrigen
Mabhrattenfiirsten in Indien pflegten selbst Bussen fiir religisse Vergehen zu
diktiren9.  Jetzt sitzt in Indien iiber solche Vergehen die Kastenversammlung
zu Gericht und fordert den Unschuldigen auf sich an einen geistlichen Rat-
geber zu wenden und Busse zu thun mit der alten Formel: dcaryam labhasve
prayascitiam samdcara*®.

1 Vgl. STEELE, Castes 79—156; BG 23, 241, 244 u. a.; o. §46. — 2 BUHLER
(briefliche Mitteilung). — 3 Top, Rajasthan 2, 171f. — 4 MALcoLM I, 558, 570;
BG 16, 304 ff.; 24, 266. — 5 HopgsoN AR 1. c. — 6 BG 24, 267. — 7 BUHLER,
Ka$mir Report 21 f. — 8 HopGsoN, Ess. 2, 214. — 9 TELANG, Gleanings from

Maratha Chronicles in Transact. 9. Congr. I, 255, 257. — 1° BUHLER ZDMG 48, 53.

Vgl. ELLioT, Memoirs 1, 281.

§$ 48. Gerichtskosten, Appellation, Wetten. Nicht bloss die zahl-
reichen und betrichtlichen Geldstrafen (danda) bildeten eine ergiebige Einnahms-
quelle der Kénige und koniglichen Richter, sondern es wurden zur Deckung
der Gerichtskosten auch von der obsiegenden Partei Sporteln erhoben. So
sollen nach 7% 6, 20, V. 2, 42 die Gerichtskosten im Verhiltnis von 1o und
5°/o der Streitsumme zwischen dem Schuldner und Gliubiger geteilt werden.
Die Succumbenzbussen, die ein der Falschheit iiberfiihrter Kliger oder Be-
klagter oder Ordalleistender zu bezahlen hat, gehen auf das Einfache oder
Doppelte des streitigen Betrags (Y. 2, 11; M. 8, 59; Nar. Quot. 6, 86). Nach
einer anderen Ansicht hat allerdings nur der Schuldner eine Geldstrafe zu
bezahlen, die auf das Doppelte steigt, wenn er leugnet und iiberfiihrt wird
(MVar. 1,133; M. 8,139 u. a.). Auch der Brahmane, welcher die Busse fiir
einen Mord festsetzt, erhilt einen Stier als Honorar (§ 44). Nach anderen
Texten, die Raghunandana 226 citirt, sollen iiberhaupt die eine Busse be-
stimmenden Brahmanen von dem der sie vollzieht eine Milchkuh, einen Stier
oder wenigstens eine Kleinigkeit empfangen. Ob die koniglichen Richter
ausser den Gerichtssporteln auch ein fixes Einkommen (2724, nibandia) be-
zogen, wird nicht gesagt; die Analogie der Verwaltungsbeamten, die ja auch
richterliche Funktionen ausiibten, spricht dafiir (4. 7, 118 f). Die Gerichts-
kosten steigen bei einer Appellation. Wer ein gegen ihn ergangenes Urteil
fiir ungerecht hilt, kann eine Erneuerung des Processes verlangen, muss sich
aber verpflichten im Fall des Unterliegens das Doppelte der in dem ersten
Urteil erkannten Geldstrafe zu bezahlen; gewinnt er den zweiten Process, so
trifft diese poena dupli seinen Gegner und zugleich die ungerechten Richter
(Y. 2, 4, 305f; Nar. 1, 1, 65 f, vgl. Brk. 6, 5t).

Auch die Processwetten bildeten eine Einnahmegquelle fiir die Richter,
wenigstens ist nach Mit, Apar., Viram. zu V. 2, 18 die verwettete Summe an
den Konig oder Richter zu zahlen, wihrend allerdings nach dem aus dem
indischen abgeleiteten birmanischen Recht nur 10°/, an den Richter und die
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Anwilte gehen, der Rest dagegen an die obsiegende Partei®. Die Wette (pana)
ist nach NVar. I, 1, 4 nebst Comm. schriftlich zu stipuliren. Sie soll erst dann
erfolgen, wenn die Klage und die Antwort vorliegen und das Beweisverfahren
begonnen hat. Entweder wettet nur die eine Partei, indem sie sich in der
Hitze des Streits verbindlich macht im Fall des Unterliegens eine gewisse
Summe zu zahlen, oder beide Parteien wetten, wobei der Betrag des Einsatzes
ganz verschieden sein kann; auch von der Hohe der Streitsumme ist der
Betrag der Wette ganz unabhingig, z. B. sind auch bei bedeutenden Streit-
objekten ganz niedrige Einsiitze zulissig.

In der Mahrattenzeit hatten in Centralindien beide Parteien je ein Viertel
der Streitsumme als Gerichtskosten zu bezahlen® In Nepal miissen bei Schuld-
klagen noch jetzt die Parteien s, resp. 10°/, der Streitsumme bezahlen. Leugnet
der Schuldner, so kommt es zur Processwette. Der Kliger und der Beklagte
nehmen jeder eine Rupie in die Hand, machen eine Faust und klopfen damit
auf den Boden, indem sie die Wahrheit ihrer Aussagen beteuern. Die beiden
Rupien erhilt der Gerichtshof, desgleichen weitere 5 Rupien als Zeichen, dass
die Parteien sich der Entscheidung durch ein Gottesurteil unterwerfen. Diese
Betridge erhalten die Gerichtsbeamten; nach der Entscheidung des Ordals sind
vier weitere Gebiihren zu zahlen, welche die Regierung erhilt3. Die diarma-
dhikarin, welche die Bussen diktiren, sind meist erbliche Inhaber einer zr##
(vattan).

T RICHARDSON, Dhammathat 73. — 2 GraNT, C. P. Gaz. 70f.; BG 16, 87 fl. —

3 HobgGsoN, Ess. 2, 220—223. — 4 BUHLER ZDMG 48, 53f.

§$ 49. Civil- und Criminalprocess. Die Rechtsfille (zyavaiara) zer-
fallen in Civil- und Criminalprocesse (d%ana- und Zimsasamudblhava), deren
Behandlung in wichtigen Punkten eine verschiedene ist. So soll bei Fillen
von Ehebruch, Diebstahl, Real- und Verbalinjurien, Gewaltthitigkeit u. a. schweren
Verbrechen Jedermann Zeugnis ablegen diirfen (Gawt. 13, 9; Nar. 1, 189 u. a.),
wihrend sonst die Qualification der Zeugen einer sehr strengen Priifung unter-
zogen wird. Eine dhnliche Ausnahme zu Gunsten schwerer Criminalfille wird
bei den Gottesurteilen gemacht, die sonst nur dann bei einem Angeklagten
in Anwendung kommen sollen, wenn die andere Partei sich im Fall des Unter-
liegens zur Strafe bereit erklirt (§ 52). Die Antwort des Beklagten hat im
Strafprocess sofort zu erfolgen, wihrend ihm sonst ziemlich lange Fristen zu-
gestanden werden (Gawt. 13, 28—30; Y. 2, 12; Nir. 1, 1, 44 1f). Dagegen
darf er eine Gegenklage vorbringen, z. B. zur Compensation einer Beleidigung
mit einer anderen (Y. 2, 9). Die sonst zuldssige Stellvertretung des Angeklagten
vor Gericht ist in Criminalfillen unstatthaft (Ka#. 2, 11—13). Bei den 10
Hauptverbrechen und 72 anderen Vergehen darf der Konig einschreiten, auch
wenn kein Ankliger vorhanden ist (§ 40), wihrend sonst im Strafprocess das
Accusationsverfahren herrscht®. Nur auf den Criminalprocess bezieht sich auch
die Aufzihlung der Fille wo Jemand auch ohne Zeugenaussagen durch den
Augenschein iiberfiihrt werden kann; so gilt als Brandstifter, wer mit einem
Feuerbrand, als Morder, wer mit einer Waffe, als Ehebrecher, wer mit der
Gattin eines Anderen, als Waldfrevler, wer mit einer Axt in der Hand betroffen
wird (Vdr. 1, 172—176). Die niedere Gerichtsbarkeit der Kasten, Innungen,
Geschlechter, Schiedsrichter u. dgl. hatte mit schweren Criminalfillen wohl
iiberhaupt nichts zu thun.

Im Allgemeinen ist jedoch der Gang des Criminal- und Civilprocesses,
wie er in den jiingeren Smrtis beschrieben wird, der gleiche. Der Richter
fragt den bescheiden vor das Gericht tretenden Kliger: »Was ist dein An-
liegen, welches Unrecht ist dir widerfahren? Von wem, wie, wann und wess-
halb?. Habe keine Angst, dussere dich.« Die nun erfolgende Klage wird
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seitens des Richters einer vorldufigen Priifung unterzogen. Ist z B. der Kliger
wahnsinnig, betrunken, eine Frau, unmiindig oder {iberhaupt handlungsunfihig,
so kann sie a limine abgewiesen werden. Auch eine Klage zwischen Vater
und Sohn, Mann und Frau, Herrn und Diener, Lehrer und Schiiler ist nicht
zuldssig. Ist die Anklage angenommen, so soll der Richter den Beklagten
durch ein gesiegeltes Schreiben (mudra) oder durch einen Gerichtsboten
(purusa) vorladen (Katy. 2, 1—3; V. 2, 32; Nar. Quot. 1, 6 f. u. a.).

Bis zur gerichtlichen Vorladung (Vér. I, 1, 47), oder schon ehe er vor
Gericht geklagt hat (Vzram.), kann seitens des Kligers eine Verhaftung
(asedha) der anderen Partel vorgenommen werden, darin bestehend, dass man
unter Berufung auf den Konig (i) dem Beklagten verbietet auszugehen oder
eine Reise oder religivse Handlungen zu unternehmen; die Ubertretung eines
solchen Verbots zieht gerichtliche Strafen nach sich ausser in Notfillen, z. B.
wenn Jemand in einer gefihrlichen oder bedringten Lage verhaftet wird; auch
Jemand der gerade im Begriff steht sich zu verheiraten oder ein Opfer dar-
zubringen oder Almosen zu geben, ein Hirte der sein Vieh weidet, ein Krieger
in der Schlacht u. a. dringlich beschiftigte Personen diirfen nicht verhaftet
werden (Var. I, 1, 48—54 u. a.).  In den gleichen Fillen ist auch von einer
gerichtlichen Ladung abzusehen, auch vornehme Frauen, Idioten u. a. nicht
processfihige Personen diirfen nicht vorgeladen werden; hievon abgesehen,
verfillt wer einer Ladung nicht folgt Geldstrafen, deren Betrag nach der
Schwere des Falls variirt, und verliert auch den Process. Den Gerichtsboten
(dita), der den Beklagten aufsucht, muss der Kliger so lange verkostigen
(Kay. 2,7, 141, 25; Nar. 1, 2, 32 u. a.).

Erst wenn beide Parteien oder wenigstens ihre Vertreter zur Stelle sind,
kann das eigentliche Verfahren beginnen, das bei den spiteren Autoren, zuerst
bei V., in vier Teile zerfillt: Klage, Antwort, Untersuchung und Urteil. Die
schriftliche Klage oder Deklaration (64dsa, pratijiia, paksa, piarvapaksa,
-vada) wird als der Kern (s@re) der Processe bezeichnet, auf ihre Abfassung
daher besondere Sorgfalt verwendet. Der Richter lisst die Aussagen des
Kligers zuerst auf einer Schreibtafel, wohl von schwarzem Holz? protokolliren,
die Reinschrift kommt dann auf ein Blatt; oder die Klage wird auf dem Fuss-
boden niedergeschrieben und die ganze Verhandlung in der gleichen Weise
protokollirt. Die Klage kann auch nachtriglich noch modificirt und verbessert
werden, so lange bis die Antwort erfolgt ist. Eine unklare, Widerspriiche ent-
haltende, ungereimte, der guten Sitte widersprechende oder sonst .zu bean-
standende Klage soll der Richter zuriickweisen. Der Kliger gelangt zuerst
zum Beweis, und seine Zeugen sind zuerst zu vernehmen; daher kann leicht
ein Priorititsstreit zwischen ihm und dem Beklagten entstehen, der dann nicht
nur nach der zeitlichen Prioritit, sondern auch nach dem Inhalt der beider-
seitigen Klagen oder nach dem Rang der Parteien zu entscheiden ist. Beide
Parteien miissen leistungsfihige Blirgen stellen, eventuell nimmt sie der Ge-
richtsdiener in Gewahrsam, wie auch die Verwahrung der Streitsache durch
einen sadiyapiala verfigt werden kann (Vér. I, 2, 7—z20; Quot. 2, 1—20;
Brh. 3, 4—14; Y. 2, 10; Katy. 2, 23 f. u. a.).

Die Antwort (uftara, pratipaksa, -vada), ebenfalls schriftlich, braucht
nur in schweren oder dringenden Fillen sofort zu erfolgen, wihrend sonst je
nach der Natur des Falls lingere oder kiirzere Fristen bis zu einem Jahr
oder ganz nach Belieben gewihrt werden (s. 0.). Die schriftliche Antwort soll
genau dem Inhalt und Gedankengang der Klage entsprechen und klar, pricis,
nicht verschwommen oder ausweichend sein. Es werden 4 Arten der Ant-
wort unterschieden: Leugnung (mithyd), Gestindnis (sampratipatti), Einrede
oder Berufung auf einen besonderen Umstand (4drana, pratyavaskandana),
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Berufung auf ein fritheres Urteil in gleicher Sache (prd7sinydya). Die Leugnung
zerfillt in die 4 Unterarten: »Es ist nicht wahr, ich weiss es nicht, ich war
nicht dabei zugegen, ich war damals noch nicht am Leben«. Ein Beispiel
einer Einrede ist wenn der Beklagte sagt: »Ich habe allerdings 100 erhalten,
dir aber diesen Betrag zuriickgezahlt« (NVar. I, 2, 2—6; Quot. 3, 1—7; Bra.
4, 8 f.; Har. 1, 2z0—25 u. a.). Schweigen oder Verweigerung der Antwort gilt
dem Gestindnis gleich. Ein solches wird in erster Linie herbeizufiithren ge-
sucht, indem dem gestindigen Beklagten die Hilfte der Strafe erlassen wird
(WVar. 1, 2, 32 f; Quot. 3, 10 u. a.).

Ehe der dritte Teil des Processes, die Beweisfilhrung, folgen kann, hat
der Richter zu entscheiden, welcher Partei die Beweislast zufallen soll. Im
Allgemeinen hat im Fall der Leugnung der Kliger, bei Einrede oder Berufung
auf ein frilheres Urteil der Beklagte den Beweis (477yd) anzutreten, bei Ge-
stindnis findet {iberhaupt kein Beweisverfahren statt (Har. 1, 29 u. a.). In
zweifelhaften Fillen wird den Parteien ein Vergleich empfohlen, der sogar
durch konigliches Mandat (r@/q/7a@) befohlen werden kann, aber rechtzeitig
geschlossen werden muss, wenn die Zahlung des doppelten Betrags der Streit-
summe als Strafe vermieden werden soll (Br/. 5, 10—13).

In der Mrech. wird der Kldger (2dryarthin) von dem Richter aufgefordert
seine Anklage vorzubringen, die der Gerichtsschreiber auf dem Fussboden
protokollirt (ebenso im D/artasamagama), der des Mords bezichtigte Carudattia
von dem Gerichtsdiener hoflich vorgeladen und bei der Verhandlung, selbst
unter Androhung von Peitschenhieben, vor allem ein Gestindnis von ihm zu
erpressen gesucht. Die schriftlichen, mit Angabe der Beweise versehenen
Klagen erwdhnt auch Albéruni 2, 158. Auch in der Mahrattenzeit waren
mehrfach schriftliche Klagen und Antworten iiblich3. Dusois 497 berichtet
von einem dem dsedza analogen Rechtsbrauch, wonach der Kliger zu seinem
Gegner trat mit den Worten: »Ich verhafte dich im Namen von dem und
deme«, wobei er den Fiirsten oder Statthalter nannte; der so Angeredete musste
alles gehen und stehen lassen, bis er sich verantwortet hatte. In Nepal fragt
bei Civilklagen der Richter den Kliger nach seinem Anliegen und giebt ihm
gegen Bezahlung einen Gerichtsdiener mit, um den Beklagten zu holen. In
Criminalfillen sucht man dem Beklagten durch Peitschenhiebe ein Gestindnis
zu entreissen, in Civilfillen wird ein Vergleich zu bewirken gesucht, meistens
mit Erfolg4. Auch die Gerichtsscene Padic. 1, Zatha 21 endigt mit einem
Vergleich.

1 Vgl. KOHLER, Altind. Processrecht (Stuttg. 1891) 15. — 2 BURNELL, Palaeogr. 87. —

3 BG 16, 304 fl.; 24, 266. — 4 HODGSON, Ess. 2, 220—224.

§ 50. Zeugenbeweis. Die Beweisfiihrung (477y3) beruht, namentlich
in den ilteren Quellen, vornehmlich auf dem Zeugenbeweis. Der Zeuge ist
ein Zuschauer (saksin), Anwesender (desya, anubhavin) oder Wissender (jiiatr),
insbesondere ein Augen- oder Ohrenzeuge, doch wird auch der indirekte Zeuge
(uttarasaksin) anerkannt, der von einem direkten Zeugen instruirt worden ist
oder die Aussagen desselben irgendwie in Erfahrung gebracht hat (Nar. 1,
147f, 150 u. a.). Der indirekte Zeuge gehdrt zu den »gemachten« oder
Solennititszeugen (47fz), die zu Beurkundungen von Kauf und Verkauf, Dar-
lehen, Hinterlegung u. a. Rechtsgeschiften von den Parteien zugezogen wurden.
Solche »gemachte« Zeugen sind ferner noch der Zeuge in einer Urkunde, der
heimliche Zeuge, den man hinter einer Wand ohne Vorwissen der anderen
Partei eine Unterredung anhoren lisst, ein zufillig anwesender und ein er-
innerter Zeuge (smdrita), den man um seiner Vergesslichkeit zu begegnen
wiederholt an das in seiner Gegenwart Vorgefallene erinnert. Als ungemachte
Zeugen (akrta) gelten ein Richter und der Konig fiir das was vor ihnen
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verhandelt wurde, die Dorfgemeinde fiir das im Dorf Geschehene, besonders
bei Grenzstreitigkeiten, Familienmitglieder, Bekannte und Angestellte fiir das
ihnen durch ihr Verhidltnis zu den Parteien bekannt Gewordene (NVar. 1, 149
—152; Brh. 7, 1—17; Katy. 6, 5—10).

Die Mindestzahl der Zeugen wird gewdhnlich auf drei festgesetzt. Brk.
7, 16 ff. spricht von 9, 7, 5, 4, 3 oder 2z Zeugen, macht dabei aber Unter-
schiede. So sollen schon 2 Zeugen ausreichend sein, wenn es gelehrte Brah-
manen, oder heimliche Zeugen, oder Zeugen in einer Urkunde sind, wihrend
dagegen von freiwilligen, erinnerten, Familien- und indirekten Zeugen je 3—5
erforderlich sind. Auf einen einzigen Zeugen soll man im Allgemeinen keine
‘Riicksicht nehmen, doch soll ein Bote, Rechner, zufilliger Zeuge, K6nig und
Oberrichter auch fiir sich allein giiltiges Zeugnis ablegen konnen. Andere
lassen als einzigen Zeugen auch einen von beiden Parteien anerkannten Zeugen
zu; nicht minder soll ein einzelner Zeuge vernommen werden, wenn es sich
um ein Depositum oder einen geborgten Gebrauchsgegenstand (yadeite) oder
um den Verfertiger der Streitsache handelt oder der Zeuge sonst besonderes
Zutrauen verdient, sowie namentlich in Criminalfillen, wo iiberhaupt die Priifung
der Zeugen eine weniger strenge ist (V% 8, 5f, 9; Gaut. 13, 9; Y. 2, 72;
Katy. 6, 16 f. u. a.). Wenn die Zeugenaussagen differiren, soll man die Ma-
joritit entscheiden lassen, bei Stimmengleichheit kommt es auf die Aussagen
besonders ehrenwerter oder mit einem besonders guten Gedichtnis begabter
Zeugen an (Vi. 8, 39; IVar. 1, 229; Brk. 7,35 W. a.).

Uberhaupt sollen in der Regel nur ehrenwerte, angesehene, fromme, zu-
verldssige Leute, wenn moglich aus der gleichen Kaste wie der Angeklagte,
zum Zeugnis zugelassen werden. Unzuldssige Zeugen (asdsin) sind Freunde
oder Feinde, Verwandte oder Diener einer Partei, an dem Ausgang der Sache
Beteiligte, Leute von schlechtem Ruf oder Lebenswandel oder verachteter
Stellung wie z. B. Bescholtene, Spieler, frither als meineidig Befundene, notorische
Verbrecher und Betriiger, aus ihrer Kaste Gestossene, Schauspieler oder Singer,
Schlangenfinger, Sklaven, ferner processunfihige oder weltfremde Personen
wie Frauen, Kinder, Wahnsinnige, Asketen, Kenner oder Studirende des Veda
(Gaut. 13, 1—4; M.8,61—72; Nar.1,177—187 u. a.; Mahk. s, 35, 44). Wer
ungeladen oder ungefragt eine Aussage macht, ‘gilt als unglaubwiirdig, aber
auch Unterlassung oder Verweigerung eines Zeugnisses und Ausbleiben eines
geladenen Zeugen ist strafbar (Gaut. 13, 5f.; Nar. 1, 161; Brk. 7, 31 W a.).
Die Recusation unglaubwiirdiger Zeugen ist zunichst Sache der Gegenpartei,
deren rechtzeitig erfolgten Einspruch sowie die Replik des Kligers der Richter
zu priifen hat (B74. 7, 24—26). Doch ist es auch natiirlich eine Hauptauf-
gabe des Richters, sich in jedem Fall iiber die Glaubwiirdigkeit eines Zeugen
ein Urteil zu bilden, wobei Zeichen des Schuldbewusstseins wie korperliche
Unruhe, Angstschweiss, Erbleichen, unzusammenhingendes Sprechen u. dgl
besonders zu beachten sind (V7. 8, 18; Nar. 1, 193—196, 230—234 U a.).

Schon die iltesten Smrtis enthalten lange Ermahnungen, welche die
Richter an die Zeugen richten sollen, um sie von falschen Aussagen abzu-
halten. Mehrfach wird auch eine Vereidigung der Zeugen vorgeschrieben, mit
Schwurformeln, welche je nach ihrem Stande wechseln (77 8, 19—23 u. a.;
anders Gawut. 13, 12). Zur Erhohung der Feierlichkeit kann das Zeugenverhor
vor einem lodernden Feuer und bei (einem Krug mit) Wasser, in Gegenwart
des Konigs, der Brahmanen und der Géotter d. h. Gétterbilder stattfinden
(Ap. 2, 29, 7; Gaut. 13, 13). Auch soll der Zeuge die Schuhe ausziehen, den
Turban ablegen, Gold, Kuhmist oder heilige Grashalme in die rechte Hand
nehmen und sie ausstrecken (Br4. 7, 23). Ein dem Zeugen binnen sieben
Tagen zustossendes Ungliick, insbesondere Krankheit, Feuersbrunst oder der
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Tod eines Verwandten, gilt als Zeichen von Meineid. Bei Zeugenaussagen in
einem Grenzstreit wird diese Frist auf 6 Wochen erstreckt (Kay. 18, 19).

Falsche Zeugen werden mit Geldbussen und Verbannung bestraft.
Speciell haben bestochene Zeugen hohe Geldstrafen zu bezahlen; und Be-
stechung oder Verleitung zu falschem Zeugnis wird ebenfalls mit schweren
Geldstrafen, auch mit Vermdgensconfiscation und Verbannung bestraft und
filhrt zum Verlust des Processes. Letztere Strafe trifft auch denjenigen, der
die Zeugen der Gegenpartei zu seinen Gunsten zu beeinflussen versucht (M. 8,
120—123; Y. 2, 81; Katy. 6, 26; Nar. 1, 165). Zu den zeitlichen Strafen fiir
falsches Zeugnis gesellen sich die furchtbarsten Hollenstrafen und schlimme
Wiedergeburten, ja selbst ganze Rethen von Vorfahren oder Verwandten, deren
Anzahl von dem Wert des Streitobjekts anhingt, stiirzt der Meineidige durch
sein falsches Zeugnis in die Holle, eine Anschauung, die sich nicht nur in
den dltesten Smrtis und Mar. 5, 35, 32—34, sondern schon im Vendidad
findet, also in die arische Zeit zuriickzugehen scheint. Die Stufenfolge pas-
vanrta, gavinrta, purusinrta, bhamyanyta entspricht genau dem pasw-mazo,
staorg-mazo, virg-mazo, daniu-mazo des vierten Fargard, auch der wmithro
atwidrukbito lisst sich mit dem mitradru/e der Smrtis vergleichen, insoferne
die Schuld des letzteren mit derjenigen des falschen Zeugen auf gleiche Stufe
gestellt wird”. Einen einzigen Fall von erlaubtem Meineid statuiren die
Smrtis, ndmlich wenn ein Menschenleben, besonders das Leben eines Brah-
manen, auf dem Spiel steht; doch muss die durch eine solche Unwahrheit
begangene Siinde durch ein Opfer gesithnt werden (VZ. 8, 15—17; Gawt 13,
24; Brh. 7, 34 u. a.).

Schon MEGASTHENES fr. 27 spricht von der Verstimmelung als Strafe fiir
falsches Zeugnis, wie auch nach M7t zu Y. 2, 81 bei falschen Zeugen niedri-
gen Standes auch Korperstrafen eintreten konnen. Nach Albérini 2z, 158
sollten mindestens 4 Zeugen vernommen und als einziger Zeuge nur ein be-
sonders glaubwiirdiger Mann zugelassen werden. Nach STEELE 285 ff. galten
unmiindige, altersschwache, taube, geisteskranke, besonders zinkische, hab-
sichtige, dem Trunk oder Opiumgenuss ergebene, mit einer Partei verwandte,
befreundete oder verfeindete Personen, Frauen und Sklaven als unzulissige
Zeugen, doch sollte bei Mord u. a. schweren Criminalfillen jeder zufillig An-
wesende verhort werden. Die Mindestzahl der Zeugen sollte zwei betragen,
jedoch in Notfillen und bei besonders guter Qualification auch ein einzelner
Zeuge zugelassen werden. Auf falschem Zeugnis standen Geld- und Ehren-
strafen, ausser wenn dadurch ein Menschenleben gerettet oder iiberhaupt Gutes
gestiftet wurde. Nach DuBols 497 wurden die Zeugen stets vereidigt, gewShn-
lich unter Auflegung der Hand auf den Kopf eines Gotzen, doch kamen
Meineide hiufig vor. In Nepal wird der falsche Zeuge an seinem Vermdgen,
ja an Leib und Leben gestraft?.

1 Vgl. SPiEGEL ZDMG 29, 566 ff. — 2 HoDGsoN, Ess. 2, 226.

§ 51. Andere Beweismittel. Schon Ap. 2, 29, 6 spricht von dem
gottlichen Beweisverfahren (desza) neben dem Indlclenbewels (Ziniga). Spétere
Autoren stellen ein ganzes System der Beweismittel auf, ndmlich a) mensch-
licher oder weltlicher Beweis (mdnusi oder lawkiki kriya), bestehend in Ur-
kunden-, Zeugen- und Indicienbeweis, oder Urkunden, Zeugen und Besitz, oder
bloss Urkunden und Zeugen, b) gottlicher Beweis (dasviks 4riyd), bestehend
in Eiden und Gottesurteilen (Var. I, 1, 3; 1, 69, 235—239, 247 ff.; Brk. 5,18;
9, 32; Y. 2, 22 u. a.). Nach Br/. 9, 32 stehen von den menschhchen Bewels-
mitteln Zeugen iiber Indicien, Urkunden iiber Zeugen, entscheidend aber ist
der Besitz von drei Generationen. Der gottliche Beweis soll in der Regel
nur beim Fehlen menschlicher Beweise zur Anwendung gelangen (Y. 2, 22 u.a.).
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Bei der Wahl der Beweisarten ist auch auf die Natur des Falls und die Com-
petenz des Gerichtshofs Riicksicht zu nehmen. So soll bei Bruch eines Ver-
sprechens, Annullirung einer Schenkung, eines Kaufs oder Verkaufs, Eigentums-
streitigkeiten, Spiel und Wetten nur der Zeugenbeweis in Anwendung kommen.
Dagegen soll bei Streitigkeiten iiber die Anlegung und Beniitzung einer Pforte
oder eines Wegs oder Kanals nur der Besitz entscheiden. Die Schiedsgerichte
der Kasten, Innungen u.s. w. sollen nur Urkunden als Beweismittel zulassen.
In schweren Criminalfillen oder wenn es sich um Aufhellung im Verborgenen
oder vor langer Zeit geschehener Verbrechen, Ableugnung eines Depositums,
Giiltigkeit einer Urkunde oder Zeugenaussage u. dgl. handelt, soll nur ein
Eid oder Gottesurteil stattfinden. Bei Schuldklagen sollen Urkunden, Zeugen,
Indicienbeweis oder Gottesgericht zuldssig sein, bei Immobilien keine Ordalien
(Katy. 9, 1 fl; Nar. 1, 241f; Brk 1o,2f, 17 w a.). Natiirlich sind diese
Regeln nicht buchstiblich zu nehmen, sondern nur als Ratschlige fiir die
Richter aufzufassen. »

Uber den Zeugenbeweis s. § 5o, iiber das Urkundenwesen § 35, iiber
den Besitz § 26. Auch Paiic. 1, 86 liegt die Reihenfolge: Urkunden, Zeugen,
Gottesurteile vor. Urkunden sind auf ihre Echtheit hin sorgfiltig zu priifen.
Der Beweis der Echtheit kann dadurch erleichtert werden, dass der Eigentlimer
sie von Zeit zu Zeit vorzeigt oder vorliest. Auch unter Anwendung von Zwang
oder Betrug oder von einer nicht handlungsfihigen Person ausgestellte oder
schlecht abgefasste Urkunden gelten fiir unecht (NVdr. 1, 135—146; Vi. 7,
y—13; Brk. 8, 20—26 u. a.).

Der Indicienbeweis oder die Argumentation (yukti, lirga, tarka, anu-
mana, upadid) beruht auf einer sorgfiltigen Erwigung und Zusammenfassung
aller auffallenden und verdichtigen Umstinde. In erster Linie kommt der
Augenschein in Betracht (§ 49), so wenn bei einem des Mords Verdichtigen
ein blutiges Schwert, bei einem des Diebstahls Verddchtigen das gestohlene
Gut gefunden wird. Doch muss der Richter hiebei gegen Betrug auf der
Hut sein, da z B. Jemand sich kiinstlich eine Wunde beibringen und vor
Gericht seinen Feind als den Thiter denunciren konnte (NVar. 1, 176). Auch
in dem Benehmen der Parteien vor Gericht kann sich wie bei falschen Zeugen
($ 50) ihr Schuldbewusstsein manifestiren (Y. 2, 13—15 u. a.; Padc. 1, 35 1.).
Diebe konnen nicht bloss durch den Besitz des gestohlenen Guts iiberfiihrt
werden, sondern auch durch auffallend grosse Ausgaben, Verkehr in schlechter
Gesellschaft, diebische Neigungen, ein scharfes Kreuzverhor u. dgl. (Var. App.
8—12). Auch die den Parteien etwa im Affekt unabsichtlich entfahrenen
Ausserungen sollen sorgfiltig protokollirt werden (Ndr. T, 2, 18). Freilich
kann auch der Augenschein triigen, etwa wie am Glihwurm kein Feuer ist,
obschon er wie Feuer leuchtet. Liigner kénnen den Eindruck machen, als
sprichen sie die Wahrheit, wahrhaftige Leute konnen in den Verdacht des
Liigens kommen. Urkunden konnen gefilscht, Gottesurteile umgangen wer-
den. Daher diirfen die Richter selbst dem Augenschein nicht trauen und
miissen ihr ganzes Geschick (yw#i) aufbieten, um der Sache auf den Grund
zu kommen (Var. 1, 1, 30, 40, 68—73; 1, 238f). Wie sogar ein heiliger
Mann in den Verdacht kommen kann, ein Dieb zu sein, wird an der Ge-
schichte des frommen Mandavya exemplificirt (Ndr. 1, 1, 42), die im Mak.
erzdhlt wird. Fliichtende Riuber haben in seiner Hiitte sich und ihre Beute
versteckt. Die Hischer finden den Raub und fiihren den heiligen Mann dem
Kénig vor, der ihn als Riuber pfihlen, spiter aber, da er am Leben bleibt,
wieder in Freiheit setzen lisst und um Verzeihung bittet. In der Myeck. wird
eine verdichtige Ausserung, die dem Klagenden (Samsthinaka) entschlipft,
sofort auf dem Fussboden protokollirt. Die ungerechte Verurteilung des Caru-
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datta erfolgt auf eine ganze Reihe geschickt aufgebauter Verdachtsmomente
hin, unter denen der Besitz des scheinbar geraubten Schmucks die Haupt-
rolle spielt.

Das Gottesgericht (divya, daiviks kriya, samayakriya, daiva) beruht
auf dem Glauben an ein unmittelbares Eingreifen der Gottheit, um Schuld
oder Unschuld an den Tag zu bringen und den geschehenen Rechtsbruch zu
siihnen. Bei leichteren Fillen kommt zunichst ein Eid (sapatha) in Anwen-
dung, d.h. eine je nach den Umstinden, der Kaste des Schworenden, der
Landessitte u. s. w. verschieden formulirte feierliche Verwiinschung, durch die
der Vereidigte auf sich selbst oder das, was ihm am teuersten ist, Ungliick
und Untergang herabbeschwort fiir den Fall, dass sich seine Aussage als un-
wahr erweisen sollte. Die Smrtis berufen sich darauf, dass schon in der Vor-
zeit von den Gottern und Rsis solche Eide geschworen worden seien und
filhren hierauf den Namen der Gottesgerichte (dizya) zuriick (NVir. 1, 243 f;
M. 8, 110; Pitam. 2, 1). Wirklich kommt schon A7 7,104, 15 eine Schwur-
formel vor, die mit dem von Medh. zu M. 8, 110 iiberlieferten Eid des Vas.
genau iibereinstimmt. Zahlreiche Schwurformeln finden sich Ma4.13, 93,115
—135 in der auch von M. und NVar. erwdhnten Legende von den sich gegen-
seitig der Entwendung von Lotusstengeln beschuldigenden Rsis. Der Schwo-
rende kann den Kopf oder die Fiisse eines Brahmanen oder seiner Frau oder
seines Sohns oder die Fiisse eines Gotterbildes anfassen oder Halme von
Dirvagras oder Sesam, oder Silber, Gold, oder Erde aus einer Ackerfurche
in die Hand nehmen, je nach dem Wert des Streitobjekts, oder die Hand in
das Feuer oder Wasser strecken; auch das Weihwasserordal wird in dieser
Reihe erwidhnt (V7. 9, 4—10; Brk. 10,6 £.; M. 8,114; Mahk. 3,10, 32; Raghun.
u. a.). Das Entscheidende bleibt immer, dass dem Schworenden nicht in
Bilde irgend ein Ungliick oder eine Heimsuchung (@7#/) zustdsst, d. h. eine
Krankheit, Feuersbrunst, der Verlust seines Vermdgens, der Tod eines Sohnes
u. dgl. (M. 8, 115 und Comm.). Die hiebei abzuwartende Frist soll nach Az
zu Y. 2,113 je nach der Schwere der Anklage auf 1, 3, 5 oder mehr Tage
bemessen werden, vgl. § 5o. Ein Eid darf auch nicht leichtsinnig und ohne
Aufforderung des Richters geleistet werden; andrerseits gilt ein Meineid wegen
einer Kuh, einer Heirat, zu Gunsten eines Brahmanen, einer Frau gegeniiber
und in Zhnlichen Fillen fiir entschuldbar (M. 8, 111 f w a.; Vi 5, 118; vgl
den Zeugeneid § 50). Auch Albérini 2, 158 f. spricht von »vielen Eidenc,
je nmach dem Wert des Streitobjekts, und zihlt als solche den Eid vor fiinf
gelehrten Brahmanen und sechs Arten des Gottesurteils auf. Noch jetzt schwort
man auf den Harivamsa, auf Gangeswasser, einen Ammonit (s@/agréma), einen
Gotzen, die Fiisse eines Brahmanen, den Kopf eines Sohnes, den Schweif einer

Kuh u.s. w.; auch wird abgewartet, ob dem Schworenden ein Ungliick zu-
stosst ™.

t GRIERSON § 1451; HopGsoN, Ess. 2, 226; STEELE 155 f.; BG 18, 3, 8.

$ 52. Ordalien. Zwischen Eiden und Ordalien® besteht nur ein Grad-,
kein Artunterschied, daher die Bezeichnung dizya »Gottesurteil« auch die Eide
umfassen kann und mit sepatse »Eid« auch die Gottesurteile bezeichnet wer-
den? In leichten Fillen ist ein Eid zu leisten, in schwereren Fillen findet
ein Gottesurteil statt, weshalb der Wert der gestohlenen oder unterschlagenen
oder sonst streitigen Sache in Gold abzuschitzen ist, um danach zu entschei-
den, ob und welche Eide oder Gottesurteile in Anwendung zu bringen sind
(Vi. 9, 2—17; Nar. 1, 250; Brk.10,7). Zu einem Gottesurteil gehort auch,
dass die andere Partei die eventuell zu verhingende Geldbusse oder sonstige
Strafe auf sich nimmt; das Ordal vollzieht in der Regel der Beklagte, doch
kann es nach besonderer Abrede auch der Kliger vollzichen. Einseitige
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Ordalien, wo keine Gegenpartei die Strafe auf sich nimmt, finden ausnahmsweise
bei schweren Verbrechen, namentlich Hochverrat, statt, auch wenn der Konig
einen seiner eigenen Diener im Verdacht hat oder Jemand sich selbst durch
ein Ordal von Verdacht reinigen will (Vi 9, 22; Nar. 1, 257, 269 f.; Quot.
6, 3; Y. 2, 95f). Nach Pitam. 2, 11 darf als einseitiges Ordal iiberhaupt nur
das Weihwasserordal, das leichteste von allen, vcllzogen werden. Kd#y. 9,18
lisst in gewissen Fillen auch eine Stellvertretung des Ordalleistenden zu. Bei
allen Gottesurteilen finden, ihrem religivsen Charakter gemiss, besondere Feier-
lichkeiten statt, namentlich Anrufungen und Gebete, durch welche der Richter
oder der Angeklagte sich der Mitwirkung der Gottheit zu versichern suchen.
Der Oberrichter soll im Auftrag des Ko6nigs die ganze Procedur leiten und beauf-
sichtigen, wie ein Priester eine Opferhandlung. Auf dem Kopf des Angeklagten
wird ein Blatt befestigt, auf dem die Anklage und ein Gebet geschrieben steht
(Pitam. 2, 26—28; Nar. 1, 276, 295 u. a.). ~ Die Ordalien sollen in der Offent-
lichkeit stattfinden, am besten in der Gerichtshalle, oder am Thor des konig-
lichen Palastes, oder vor einem Tempel, oder an einem Kreuzweg (Var. 1, 265).

Von den beiden Hauptformen des Gottesurteils, durch Wasser und Feuer,
die bei M. 8, 114 f vorliegen, -ist man allmdhlich durch eine Zwischenstufe
von 5 Ordalien dazu gelangt, 9 verschiedene Ordalien zu unterscheiden, woraus
jedoch keineswegs geschlossen werden darf, dass ein Teil dieser Ordalien jlinger
ist als die anderen3. Die 9 Ordalien sind¢: 1) Die Wage (dkata, f2/3). Der
das Ordal Bestehende wird zweimal auf einer Wage gewogen; erscheint er
beim zweiten Mal als leichter wie vorher, so gilt er fiir unschuldig, ist er
schwerer geworden, so ist er schuldig. Streitig ist wie man es aufzufassen
hat, wenn sein Gewicht sich gleich geblieben oder die Wage entzwei gegangen
ist. 2) Das Feuer (agnZ). Eine gliihend gemachte eiserne Kugel muss eine
gewisse Distanz weit getragen werden; doch darf der Beschuldigte vorher zum
Schutz seine Hand mit einer Schicht von Blittern umwickeln. Er gilt fiir
unschuldig, wenn die Hand frei von Brandwunden bleibt; ldsst er die Kugel
zu frithe fallen, oder bleibt es zweifelhaft, ob er sich verbrannt hat oder nicht,
so ist die Probe zu wiederholen. 3) Das Wasser (sa//z). Der zu Priifende
taucht in einem See oder Fluss unter und muss so lange unter dem Wasser
aushalten konnen, bis ein gleichzeitig abgeschossener Pfeil von einem schnellen
Liufer zuriickgebracht worden ist. 4) Das Gift (zise). Eine bestimmte Quan-
titdt Gift muss genommen werden, und es wird eine gewisse Zeit lang gewartet,
ob es seine Wirkung thut oder nicht. 5) Das Weihwasser (%osz). Man
badet ein Gotterbild in Wasser und giebt dem Beschuldigten davon zu trinken;
als Schuldbeweis gilt es, wenn ihm oder seinen nichsten Verwandten inner-
halb einer gewissen Frist, hochstens drei Wochen, ein Ungliick zustdsst. 6) Die
Reiskorner (fapgula). Geweihte Korner von unenthiilstem Reis miissen
gekaut und dann auf ein Blatt gespuckt werden; kommt hiebei Blut zum Vor-
schein, so ist die Schuld erwiesen. 7) Das heisse Goldstiick (Yaptamasa).
Aus einem mit einer kochenden Fliissigkeit, Butter oder Ol, gefiillten Gefiss
muss eine Miinze herausgefischt werden; bleibt hiebei die Hand unverletzt,
so erfolgt Freisprechung. 8) Die Pflugschar (pkalz). Der Beschuldigte
muss an einer glihend gemachten Pflugschar lecken, ohne sich die Zunge zu
verbrennen. 9) Das Losordal (diarmadharma). TFiguren oder Bilder des
Rechts (dzarma) und Unrechts (edkiarma) werden als Lose in einen Krug
gesteckt, und es kommt darauf an, das richtige Los zu greifen.

Die Wahl unter diesen verschiedenen Gottesurteilen hingt von den Um-
stinden ab, namentlich ist dabei auf die Natur des Rechtsfalls und die Person
des Angeklagten Riicksicht zu nehmen. So sollen bei Streitsachen im Wert

von unter 1 Zrspala bis 5 Arspale verschiedene Eide, bei Objekten unter
Indo-arische Philologie. II 8. 10
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!/, suvarpa das Weihwasserordal, bei grosseren Objekten die Ordalien durch
die Wage, Feuer, Wasser oder Gift eintreten, jedoch gelten diese Sitze nur
fiir Stidras und steigen bei den hoheren Stinden (V7. 9, 4—17). Oder die
Ordalien durch Feuer, Gift und die Wage sollen iiberhaupt nicht in Anwen-
dung kommen, wenn die Streitsache nicht mindestens 10oco pare wert ist
(Y. 2,99). Oder die Sitze steigen von 1oo—1o0oo bei dem Los-, Weih-
wasser-, Reis-, Miinz-, Feuer- und Giftordal und sind entsprechend héher bei
Mitgliedern hoherer Stinde (Br/4. 10, 9—12). Das Reis- und Pflugscharordal
sollen bei Dieben, letzteres speciell bei Kuhdieben in Anwendung kommen
(NVar. 1, 337; Brh. 10, 11, 29). Das Weihwasserordal als das leichteste von
allen gilt auch als geeignet zur Zerstreuung von Verdacht, besonders von ver-
muteter Unterschlagung bei einer Erbteilung, oder zur Gewinnung von Ver-
trauen bei einer erst beabsichtigten Transaktion (P:tam. 2, 9 f.; Brh. 25, 98;
Vi. 9, 16). Das Wagordal soll seiner Ungefihrlichkeit wegen besonders bei
Brahmanen, Frauen, Kindern, Greisen, Blinden, Lahmen, Kranken, dagegen
das Gift als das gefihrlichste Ordal bei dergleichen Personen nie angewendet
werden (V7. 9, 23, 27; Y. 2,98 u. a.). Einer dhnlichen Billigkeitsriicksicht
entspricht es, dass Gallenkranke der Gift, Mundkranke der Reis-, Blinde der
Feuer-, Schweratmige der Wasserprobe nicht unterworfen werden sollen. Andrer-
seits wiirde es aber auch als eine ungerechte Bevorzugung erscheinen, einem
Schmied das Feuer- oder einem Fischer das Wasserordal zu geben. Ebenso
wenig darf das Weihwasserordal bei einem Ungliubigen oder Ubelthiter oder
in Zeiten allgemeiner Not und Pestilenz angewendet werden (V7. 9, 25—32;
Nar. 1, 255, 334 f.; Quot. 6, 6—11 u. a.).

Aus der sonstigen Litteratur bietet der singend durch das Feuer schreitende
Vatsa wohl das #lteste Beispiel eines Ordalss. Auch S#z bleibt im Feuer
unversehrt®, wie auch nach Nar. 1, 242 stripdm Suabhiyogesw ein Ordal zu
vollziehen ist. In der Chandogyopanisad 6, 6 fasst der Dieb #hnlich wie nach
den Smrtis eine glihende Axt an. Genau zu den Smrtis stimmt der Hinweis
auf die Ordalien visa, salila, tula, agni Mrcch. 156. Die nimlichen vier Ordalien
erwihnt HIoUEN THsANG (7. Jh.), doch weicht die Art ihrer Anwendung stark
von den Smrtis ab, namentlich bei der Wasser- und Giftprobe’. SULEIMAN
(841) erwihnt die beiden Ordalien des heissen Eisens und siedenden Wassers®.
Albériini (11. Jh.) beschreibt das Gift, Wasser, Weihwasser, die Wage, das
heisse Goldstiick und das heisse Eisen in einer grosstentells mit den Smrtis
iibereinstimmenden Weise. Eine Abart des Pflugscharordals mit Uberschreiten
einer feurigen Grube und des Giftordals mit giftigen Schlangen erwihnt, an-
geblich nach alten Quellen, IBRaAHIM KnaN (1788)9 In der neuesten Zeit
kamen in verschiedenen Teilen Indiens und in Nepal nachstehende Ordalien
vor: das heisse Eisen, heisse O], Schreiten iiber gliihende Kohlen, verschiedene
Arten der Wasser- und Glftprobe, das Reiskauen, Losordal u. a*. Die Gottes-
urteile sind jetzt in Indien verboten.

1 Vgl. ALl IBrAHIM KHAN, On the Trial by Ordeal AR 1, 389—404; STENZLER,
D. ind. Gottesurteile ZDMG 9, 661—682; E. SCHLAGINTWEIT, D. Gottesurteile d.
Inder (Miinch. 1866); BUHLER, A Transl. of the Chapter on Ordeals JBeAS 35, 1, 14ff.;
WEBER I St. 13, 164 ff.; KAGL, Alter und Herkunft d. german., Gottesurteils in der
Festschr. zu d. Ziricher Philol. vers. (Ziirich 1887); KoHLER, Altind. Processrecht
(Stuttg. 1891) 38—50. — 2 Vgl. WZKM 2, 175. — 3 Vgl. BUHLER SBE 25, CIL. —
4 Brk. 10, 4 1., 19—33; Vi. 9—14; Nar. 1, 247—348; Y. 2, 95—113; Piam. 2;
Katy. 9 u. a. — 5 Pancavimsabr. 24, 6, 6. Uber die vermeinte Feuerordalhymne 4 7
2, 12 s. BLOOMFIELD ]AOS 13, zzrﬂ GriLL, Hundert Liederz 86f. — 6 Ram.
6, 116—118 (Bomb.) — 7 ST. JULIEN, Mém. 1, 84 f.; BEAL, Records 1, 84 f —
8 Vgl. LasseN 1A 4, 920; KAGI 1. c. 50, — 91 c. — 10 STEELE 287 f.; Dusols
497 f.; BG 18, 1, 468 f.; 20, 167; 24, 266 (vgl. KoHLER ZVR 10, 186 ff.); 'N. W. P.
Gaz. 4, 285f. (vgl. KoHLER 1. c. 11, 194); HopGsoN, Ess. 2, 221 f.
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§$ 53. Urteil, Exekution und Selbsthiilfe. Das Urteil (#irnaya)
ist schriftlich auszufertigen und diese »Siegesschrift« (jayapattra), die auch
die Klage, Antwort und die Hauptpunkte der Verhandlung enthalten soll, mit
den Unterschriften des Konigs oder der Richter und dem koniglichen Siegel
versehen der obsiegenden Partei auszuhindigen, um erforderlichen Falls z. B.
bei der gerichtlichen Verteidigung in der Form prasinydya »Berufung auf ein
frilheres Urteil« vorgezeigt werden zu konnen. Vgl. § 35. Auch die beschlag-
nahmten Objekte sind nunmehr nebst dem etwa daraus erzielten Nutzen dieser
Partei zu iibergeben (Br4. 6, 1—4; 8, 19; Kayy. 7, 4—7; Nar.1, 2, 43; Quot.
1, 15). Das Urteil ist nichtig und eine Wiederaufnahme des Processes findet
statt, wenn das abgegebene Zeugnis oder das Urteil sich als falsch erweist,
oder wenn der Process Nachts oder ausserhalb des Ortes oder im Inneren
des Hauses verhandelt, oder durch Feinde verursacht, oder mit Anwendung
von Gewalt oder Betrug oder von unbefugten Personen oder ohne Zeugen-
verhdr und sonstige Beweisaufnahme entschieden, oder von einer handlungs-
unfihigen oder nicht dazu befugten Person angekniipft wurde (V7. 8, 40; V.
2, 31 f.; NVar. 1, 1, 43; Quot. 1, 14; M. 8, 117). Unter Umstinden kann auch
die Auffindung neuer Beweise zu einer Erneuerung des Processes Anlass geben,
obschon im Allgemeinen ein nicht rechtzeitig beigebrachter Beweis ungiltig ist,
wie der Regen umsonst fillt, wenn das Getreide reif ist (Var. I, 1, 62 f.). Uber
Appellation s. § 48.

Die Zwangsvollstreckung des Urteils scheint den in § 45 erwihnten
niederen Gerichtsbeamten obgelegen zu haben, abgesehen von Hinrichtungen
und Verstiimmelungen, welche Sache der verachteten Candalakaste waren
(Vi. 16, 11 u. a.), wie auch in der Myech. die rdjapurusa in ersterer, die
Candala in letzterer Funktion erscheinen. Doch wird in Civilfillen auch die
Selbsthiilfe, wenn auch bei noch streitigen Forderungen unzulissig (Var. I,
I, 46 u. a.), bei anerkannten Forderungen im weitesten Umfang gestattet, wofiir
das Schuldrecht einen bezeichnenden Beleg bietet (. 8, 49 f.; Nar. 1, 1221
Y. 2, 40; Brh. 11, 54—59; Katy. 10, 79—92). Wo giitliches Zureden (dkarma,
santya) nicht hilft, auch List (ckale, upadii, vydja) wie z. B. die Entlehnung
irgend eines Gegenstands von dem Schuldner nicht zum Ziele fiihrt, kann der
Gldubiger den Schuldner gebunden in sein Haus filhren und ihn dort durch
Schlige, Drohungen u. s. w. zur Erfiillung seiner Verpflichtungen anhalten oder
als Schuldknecht (rpadisa) Zwangsarbeit verrichten lassen, jedoch keine ent-
ehrende oder vorher nicht stipulirte Arbeit; auch sollen Brahmanen von Zwangs-
arbeit befreit sein. Ist der Schuldner nicht im Stand zu arbeiten, so kann
man ihn einsperren, ausser wenn er ein Brahmane oder sonst ein angesehener
Mann ist; doch muss man ihn, wenn er einen Biirgen stellt, bei Nacht und
auch bei Tage zu Mahlzeiten und um seine Notdurft zu verrichten aus der
Haft entlassen. Ganz eigentiimlich ist die Eintreibung einer Schuld durch den
»herkommlichen Weg« (acarita), was mit »Fasten« (abdlojana) oder »Erwarten
des Tods durch Enthaltung von Nahrung« (praye, prayopavesana, auch in der
Rajatar. oft erwihnt), aber auch mit T6tung, Wegnahme, oder Einsperrung
(katva, v. 1. Zrtva, ruddhva, baddhva Brh. 11, 58) der Sthne, der Gattin oder
des Viehs (des Gliubigers selbst oder des Schuldners) und Belagerung der
Thiir des Schuldners erklirt wird. Wahrscheinlich kamen alle diese verschiede-
nen Verfahrungsarten wirklich vor. Nach Asekdye zu Nar. 1. c. konnte statt
des Gldubigers selbst auch sein Sohn oder Diener fasten, oder der Glaubiger
seinen Sohn einsperren und drohen ihn umzubringen u.s. w. )

Die Zwangsarbeit und Schuldknechtschaft kommt noch jetzt, wenigstens
in abgeschwichter Form, hiufig vor; oft findet dariiber gleich bei Eingehung

der Schuld eine Abrede statt®. In der Mahrattenzeit kamen auch die anderen
10*
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Zwangsmittel der Smrtis noch in Anwendung. So herrschte im Siiden die
takazd, d. h. man liess das Haus des Schuldners durch gemietete Diener, die
er bezahlen musste, bewachen oder formlich belagern, oder schnitt ihm die
Wasserzufuhr ab, oder drohte sich ein Leids anzuthun, bis er seine Schuld
bezahlte?2 Verwandt hiemit ist das ehemals in ganz Indien und noch jetzt
in Nepal iibliche dZarna (dharana), wobei der Gliubiger, namentlich wenn
er ein Brahmane war, so lange vor dem Haus seines Schuldners fastete, bis
derselbe nachgab. Der Schuldner musste gleichfalls fasten und seine Beschif-
tigungen aufgeben; starb der Brahmane, so lud er die Siinde des Brahmanen-
mords auf sich3. Eine #hnliche alte Sitte hat sich bei der Eintreibung von
Spielschulden erhalten, die schon nach Mzech. 31, 12 in der Weise erfolgen
kann, das man einen magischen Kreis um den Schuldner zieht (dy@tamandalim
krtvd), den er bis zur Zahlung der Schuld nicht {iberschreiten darf*.
* BG 5, 373f.; 16, 121f.; 17, 304 u. s. w.; STEELE 264 f. Vgl. KoHLER ZVR 8,
125 f.; 10, 163 ff. — 2 WiLsoN, Glossary s. v. fe4aza; STEELE 267 f.; BG 16, 304 ff. —

3 WILSON s, v. dkarna; HoDpGsoN, Ess. 2, 234 f. — 4 PiscHEL in Philol. Abh. (Berl.
1888) 74.

6. SITTEN UND GEBRAUCHE.

§$ 54. Der Brahmanenschiiler und der Familienvater. Von den
drei Hauptteilen, in die der Z%arma nach Y. und spiteren Autoren zerfillt,
Sitte, Recht und Busse, bleibt jetzt noch die Sitte (@cdr@) zu besprechen iibrig.
Da jedoch wichtige Punkte aus dem Sittengesetz schon frilher, namentlich im
Ehe- und Familienrecht zur Sprache gekommen sind, das Recht der Kasten
und Stinde in den Staatsaltertiimern darzustellen ist, die fiir die Sittengeschichte
besonders wichtigen srewta- und gr/yasatra, dann die Privataltertiimer separat in
diesem Grundriss behandelt werden sollen, so kann ich mich im Nachstehenden
auf einige Andeutungen iiber dsrama und samskara, die »finf grossen Opfer«
und die Totenopfer, die Bestattungs-, Reinheits- und Speisevorschriften be-
schrinken. ,

Den vier Stinden der Brahmanen, Ksatriya, Vaisya und Stdra stellt das
brahmanische Recht die vier Lebensstufen (dsr7ama) des Brahmanenschiilers,
Familienvaters, Waldeinsiedlers und Bettelmonchs an die Seite. Der Brah-
manenschiiler soll, nachdem er durch die Einweihungsceremonie (xpanayana,
§ 55) in die Lehre aufgenommen worden ist, bei seinem Lehrer (gw7%) wohnen
und unter seiner Leitung die Vedas studiren. Fiir jeden der drei oder vier
Vedas wird ein zwolfjihriges Studium fiir erforderlich gehalten, so dass also
ein Zeitraum von 48 Jahren als Maximaldauer der Lehrzeit herauskommt,
wihrend das Minimum 12 Jahre betragen soll (4p. 1, 2, 12—16; Gawt. 2,
45—47 u. a.). Doch braucht man die Vedas nicht linger zu studiren als bis
man sie inne hat, und nach einem alten Spruch soll man die heiligen Feuer
anziinden, also seine Lehrzeit absolvirt haben, ehe man graue Haare hat
(Baudh. 1, 3, 5). Ausnahmsweise kann der Schiiler sich auch als naisthika-
brakmacirin dauernd einem geistlichen Leben widmen; er muss dann, wenn
sein Lehrer gestorben ist, den Sohn oder auch die Witwe desselben oder einen
slteren Mitschiiler, eventuell das heilige Feuer in gleicher Weise wie vorher
den Lehrer bedienen (Gaut. 3, 4—9; Vi. 28, 43—46 u. a.). Das Verhalten
des Schiilers gegen seinen Lehrer auf das Genaueste zu regeln, ist den Ver-
fassern der Smrtis eine Hauptsorge. Schon in aller Frithe muss der Schiiler
sich nach Verrichtung seiner Morgenandacht bei dem Lehrer melden und
ehrerbietig seine Fiisse umfassen”; er darf nicht neben ihm sitzen, ihn nicht
zuerst ansprechen, in seiner Gegenwart sich nicht in einer nachlissigen Stellung
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niedersetzen, seinen Namen nicht ohne ein ehrendes Pridicat aussprechen,
nicht mit thm streiten oder ihn verspotten, muss ihm aufs Wort folgen u. s. w-
Selbst der Frau und dem Sohn seines Lehrers muss er Ehrerbietung erweisen,
doch soll er gegen eine junge Frau des Lehrers ein reservirtes Benehmen
beobachten (V7. 28, 14—16, 23—2%, 31—33; 32, 10—15; Ap. 1, 3, 9—23;
7, 25—30 u. a.). Keuschheit gehtrt zu den besonderen Pflichten des éra/ma-
carin, auch darf er nicht tanzen, singen, spielen, sich salben, Fleisch, Honig
oder Gewiirze geniessen, er darf kein lebendes Wesen verletzen, nicht liigen,
ldstern oder streiten u. dgl. (VZ. 28, 11; M. 2, 1779—179 u. a.). Tiglich muss
er auf Almosen ausgehen und Brennholz fiir das heilige Feuer sammeln, dessen
Bedienung ihm obliegt, muss aber die erbettelten Speisen seinem Lehrer ab-
liefern und darf davon nur behalten was der Lehrer ihm iiberldsst (77 28, 9f.;
M. 2, 182—187 u. a.). Ferner muss er regelmissig die Morgen- und Abend-
andacht verrichten, den Gottern opfern, auf dem Boden schlafen und vor
Sonnenaufgang aufstehen (V7. 28, 2—s5, 12, 53; M. 2, 176 u. a.). Beim Unter-
richt muss er aufmerksam zuhdren; ist er unaufmerksam oder ungehorsam, so
darf der Lehrer ihn ziichtigen, jedoch nicht zu hart. Am Schluss seiner Lehr-
zeit soll er seinem Lehrer ein seinen Mitteln entsprechendes Geschenk machen
und in sein Elternhaus zurilickkehren (NVar. 5, 11—15; M. 2, 245 u. a.).

Mit der Beendigung der Schulzeit waren gewisse Feierlichkeiten, besonders
ein Reinigungsbad (snz@na) verbunden, wonach der absolvirte Schiiler snataka
»nder Gebadete« hiess. Ein solcher Absolvent hat Anspruch auf besondere
Auszeichnung, namentlich wenn er als Gast irgendwohin kommt, muss aber
auch viele specielle Observanzen beobachten (Gaut. 9, 1 ff.; 4p. 1, 30 u. a.).
Bald nach seiner Heimkehr in das Vaterhaus aber schreitet der junge Brahmane
dazu sich zu verheiraten (§ 16) und tritt dadurch in den Stand des Familien-
vaters (griastha) ein. Auch das Leben des griastia ist mit einem dichten
Netz religioser Pflichten iiberzogen. (77 6o—7%o u. a., vgl. §§ 56—59). Schon
vor Tagesanbruch soll er aufstehen und ins Freie gehen, um fiir seinen Stuhl-
gang zu sorgen; liber die Wahl eines hiefiir geeigneten Platzes und die Rei-
nigungen des Korpers mit der linken Hand und mit Wasser und Erde werden
die genauesten Vorschriften gegeben. Hierauf folgt die Reinigung der Zihne
mit Holzstiicken von der Dicke des kleinen Fingers, die von gewissen, speciell
aufgezihlten Biumen frisch abgeschnitten werden. Auch wird Wasser geschliirft
und damit der Mund und die Kehle ausgespiilt, was mit gewissen Teilen der
Hand und der Finger und Wendung des Gesichts nach Osten oder Norden
in sitzender Stellung zu geschehen hat. In der Morgendimmerung soll man
baden, am besten im Ganges oder wenigstens in einem anderen fliessenden
Wasser; auch die Kleider miissen gewaschen und wihrend des Bads und nach-
her Gebete gesprochen, die Atemanhaltungen (prandayama) gemacht, und
Libationen und Opfer dargebracht werden. Diese samdiyd des Morgens soll
von einer eben solchen am Abend gefolgt werden. Eigentliche Mahlzeiten
giebt es nur zwei, Vormittags und Abends; die Frau isst nach dem Mann,
was er iibrig ldsst, aber der Mann soll von den Speisen nicht geniessen, ehe
er die Gotter, namentlich die Hausgdtter und Manen, gespeist und verehrt
und seine' Giste bewirtet hat. Auch iiber das Schlafen und die eheliche Bei-
wohnung werden mancherlei Vorschriften gegeben. Zu den tiglichen Pflichten
kommen die Tieropfer, Ernteopfer, Somaopfer, Totenopfer u. a. religiose Hand-
lungen, die nur periodisch oder bei besonderen Anlissen stattfinden sollen,
und eine Menge allgemeiner Sitten- und Verhaltungsregeln, besonders iiber
schlimme Vorbedeutungen, Reisen, das Ausweichen bei Begegnungen, die
Kleidung und den Schmuck (goldene Ohrringe), den Aufenthaltsort, das Hin-
sehen und Treten auf etwas, die Reinhaltung des Feuers und Wassers, den
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Cultus der Brahmanen, Gotterbilder, Kiihe, die Selbstbeherrschung und From-
migkeit u. s. w. (V7 63, 1—51; 71 f w a.).

An das 36jihrige Vedastudium erinnern die 37 Jahre, welche nach
MEeGASTHENES fr. 41 die indischen Philosophen mit Genossen und Lehrern in
Keuschheit und Kasteiung verbringen, ehe sie eine Familie griinden. Die
Angaben bei Alberiini 2, 130—135 iiber die Schiiler und Familienviter stimmen
durchweg mit den Smrtis iiberein, sind aber auch wohl meistens daraus ge-
flossen. Heutzutage ist das Studium im Hause eines gwrz nicht mehr obliga-
torisch, und kommt nur noch vereinzelt vor, wie z B. in den Sanskrit-Tols
in Naihati bei Calcutta?; der nazsthika brakmacarin hat sich bei vielen Sekten
der Gegenwart erhalten, wo zwischen sZsye und gwrz ein #hnliches Verhiltnis
besteht wie nach den Smrtis. Gewthnlich wird die »Aufnahme beim Lehrer«
(upanayana) nur als eine Ceremonie betrachtet und von der »Heimkehr von
dem Lehrer«, die ebenfalls zur blossen Ceremonie geworden ist, fast unmittel-
bar gefolgt, vgl. § 56. Aus S6konomischen Griinden ist es nicht unwahrschein-
lich, dass dieses abgekiirzte Verfahren schon aus alter Zeit datirt. Dagegen
werden die Pflichten des.gr/astZa noch mehr oder weniger beobachtet3, so
die Reinigung des Korpers mit der linken Hand, der Gebrauch der Zahn-
stockchen, die auch Hiouen THsANG erwihnt, die Morgen- und Abendandacht,
die Vermeidung des Tretens auf Scherben, Knochen u. dgl., das Tragen goldener
Ohrringe, die gottesdienstlichen Verrichtungen, vgl. §§ 56—59.

I Vgl. DELBRUCK, D. indog. Verwandtschaftsnamen 559 ff. — 2 Vgl. meine »Reise

nach Ostindien« 68 f.; GARBE, Ind. Reiseskizzen 143—147. — 3 DuBols, 147—166;

BUHLER ZDMG 40, 541; HioUEN THSANG, Mém. 1, 55, 71; BG 22, 60—90 u. a.

$ 55. Der Waldeinsiedler und der Bettelm&nch. Bei beginnendem
Alter, wenn er seine Haut runzlig, seine Haare grau werden und den Sohn
seines Sohnes sieht, soll der gr/astha in die dritte Lebensstufe des Waldein-
siedlers (vanaprastha) eintreten (M. 6, 2 u. a.). Seine Gattin soll ihn entweder
in den Wald begleiten oder bei seinen Sthnen zuriickbleiben; nach dem
Vaikk. si. heisst er im ersteren Fall sapatnize und ist als solcher entweder
audumbara, vairivica, vilakhilya oder phenapa, ohne Gattin heisst er apatnika
und zerfillt in viele Unterarten wie Adlasika, wddandaka, asmakutta, danto-
lakhalika, uiichavrttika, bailvasin, paiicagnimadhyasiyin u. a. Diese Namen
beruhen auf den verschiedenen Kasteiungen, denen sich die vanaprastia unter-
ziehen. Allgemein sollen sie sich nur in Baumbast oder Felle kleiden, ihre
Haare und Nigel wachsen lassen, von den Friichten, Kriutern und Wurzeln
des Waldes leben, Abends und Morgens in dem unter besonderen Ceremonien
angeziindeten s7dmanaka-Feuer opfern, iiberhaupt die finf maelayajia wie
vorher darbringen, Keuschheit iiben, dreimal am Tag baden, auf dem Boden
schlafen (Vi. 94; Gaut. 3, 26—36; Baudh. 2, 11, 15 u. a.). Als besondere
Kasteiungen sollen sie sich im Sommer der Sonnenglut, verstirkt durch die
Hitze von vier Feuern, aussetzen, in der Regenzeit im Freien schlafen, im
Winter nasse Kleider tragen, sich auf der Erde umherwilzen, den Tag iiber
auf den Fussspitzen stehen oder zwischen Sitzen und Stehen abwechseln, mit
emporgestreckten Armen oder erhobenem Stabe stehen, unverwandt in die
Sonne blicken, oder das Gesicht auf den Boden gewandt halten, lange im
Wasser untertauchen, nicht sprechen, einen Monat lang fasten u. s. w. (/. 6,

. 22—32; Vi. 95; Vaikh. dharmasa. 1, 7—11). Als der Lehrer oder Begriinder
des Ordens der Waldeinsiedler gilt der Rsi Vikhanas, nach dem sie auch
vaikhanasa heissen (Baudh. 2, 11, 14); ein freilich spiter Ausldufer seiner
Lehren ist das Vaikhdnasasatra (§ 3). Vielleicht war dieser Orden niemals
allgemein anerkannt. Der Stand des Waldeinsiedlers geh6rt zu den in dem
gegenwirtigen Zeitalter abgeschafften Einrichtungen (4a/ivarjya), und schon
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Gaut. und A4p. nennen den Bettelmdnch vor dem Waldeinsiedler, wie man
auch nach Baudh. 2, 17, 2—35; Y. 3, 56 u. a. direkt vom grkastha oder bralma-
carin zu dem Stand des dkiksu iibergehen kann.

Der Bettelmdnch oder Asket (bhiksu, yati, samnydsin, parivrijaka,
pravrajita) bildet nach der gewShnlichen Anschauung die vierte Stufe im Leben
des Brahmanen. Da der 4/Ziksz kein Vermogen besitzen darf, so muss man
beim FEintritt in diesen Stand ein kleineres Opfer (i5#) an Prajapati darbringen,
bei dem man als Opferlohn sein ganzes Vermdgen verschenkt (77 96, 1 u. a.).
Uber andere Ceremonien bei diesem Akt s. Bawdh. 2, 17. Vermdgens- und
heimatlos (Vas. 10, 6) soll der Monch als Bettler umherziehen, nirgends lange
verweilen, auf dem Boden schlafen, als einzige Kleidung einen Schurz um die
Lenden tragen, seinen Kopf kahl scheren, drei zusammengeflochtene Stibe
und eine Bettlerschale und einen Wassertopf in der Hand halten und nur
geniessen was man ihm freiwillig giebt, jedoch kein Fleisch oder Siissigkeiten.
In ein Dorf soll er nur gehen um zu betteln, aber erst am Abend, wenn die
Essenszeit voriiber ist; in sieben Hiusern darf er betteln, soll sich aber nicht
betriiben, wenn man ihm nichts giebt, und nicht freuen, wenn man ihm etwas
giebt. Uberhaupt ist die Gemiitsverfassung und der philosophische Gleichmut
bei dem ya#/ die Hauptsache; er soll sich weder den Tod noch ein langes
Leben wiinschen und nicht darum bekiimmern, ob Jemand ihm den Arm mit
einer Axt abhaut oder mit Sandelpulver besprengt. Er soll nachdenken iiber
die kurze Dauer des Lebens, die Unreinigkeit des Korpers, die Verginglichkeit
der Schonheit, die Qualen der Holle, die Plagen des Alters und der Krank-
heiten, die Trennung von den Lieben und das Zusammensein mit Feinden,
die endlosen Seelenwanderungen. So nach und nach alle weltlichen Neigungen
abstreifend, einsam umherziehend, mit Niemand sprechend, wird er zuletzt in
der Weltseele aufgelost. Beachtenswert ist, dass dem &/4iksu gestattet wird,
in der Regenzeit seine Wanderungen zu unterbrechen und an einem Orte zu
verweilen, entsprechend dem zasso der Buddhisten und Jainas (Gawt. 3, 11—25;
Vas. 10; Baudh. 2, 17 {.; Vi. 96 u. a.)®. Austritt aus dem Orden des Bettel-
monchs ist nicht gestattet; solche Abtriinnige sollen Zeitlebens Sklaven des
Konigs werden (NVar. 5, 35; Y. 2, 183; Vi. 5, 152).

Den vanaprastha entsprechen die OAOBtov bei MEGASTHENES fr. 41, die in
den Wildern wohnen, von Blittern und wilden Baumfriichten leben und Ge-
winder von Baumbast tragen. Albertni schildert den wanaprastha und biiksu
wie die beiden ersten asrama ganz wie die Smrtis, scheint aber auch hiebei
nur aus der Litteratur, nicht aus dem Leben zu schépfen. Von den »Fakirenc
der Gegenwart werden #dhnliche Bussiibungen wie von den wanaprastha erwihnt?
Die jetzigen bAiksu% sind die geistlichen Brahmanen im Gegensatz zu den welt-
lichen, den gizkasth.3 Unter den sannyast versteht man Asketen verschiedener
Sekten, besonders der Saivas. Ein Ubertritt der Laien zu den Geistlichen
findet heutzutage im Allgemeinen selten statt, dagegen konnen die Geistlichen
vieler Sekten und Kasten heiraten, wie ja auch nach den Smrtis der vdna-
prastha seine Frau bei sich haben kann. Dass der Ubergang vom griastha
zu den geistlichen Lebensstufen kein notwendiger ist, deuten auch die Smrtis
dadurch an, dass sie vielfach den Stand des griastha als den besten be-
zeichnen, ohne den die anderen nicht bestehen konnten (Gaxt 3, 36; M. s,
87—9o u. a.). °

1 Vgl. BUHLER zu Gawt. 3, 13. — 2 Vgl. M. WiLLIAMS, Indian Wisdom3 104—106. —

3 Vgl. z. B. BG 18, 1, 108 fl.; M. WiLLIAMS L c. 252f.; WiLsoN, Glossary 81, 463,

$ 56. Die Sakramente. Als Sakramente (samskdra) gelten im weiteren
Sinn alle gottesdienstliche Handlungen, deren Gawt. an der auch in spiteren
Werken, so in Niakantha’s Monographie iiber die samskira, dem Samskara-
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mayikha, als massgebend citirten Stelle 8, 14—z1 folgende 40 aufzihlt: die
Befruchtungsceremonie (garbiadiina), die Ceremonie, welche (zur Zeit der
ersten Kindesbewegungen) die Erzeugung eines Knaben bezweckt (pumsavana),
die Scheitelziehung bei der schwangeren Frau (szmantonnayana, im 6. oder
8. Monat), die Geburtsceremonie (jdfakarman), die Namengebung (zamaka-
rapa, am 10. oder 12. Tag), das Fiittern mit Reis (ennaprasana, im 6. Monat
nach der Geburt), das Haarschneiden (ca#/e, im 3. Lebensjahr), die Einfiihrung
beim Lehrer (#panayana), die vier Geliibde beim Vedastudium, das Bad (am
Schluss des Vedastudiums, sonst samdvarfana die »Heimkehr« genannt), die
Verheiratung, die fiinf grossen Opfer (§ 57), die sieben kleinen Opfer (paka-
yajiia), die sieben Feuerspenden (Zaviryajiia), die sieben Somaopfer. Die
Feuerspenden und Somaopfer werden in den érdkmana und srawtasitra, die
kleinen Opfer in den grAyasiatra beschrieben. Nach Hdr. sind die Opfer als
daiva, die anderen gottesdienstlichen Handlungen als érdsma samskira zu
betrachten. Als samskdra im engeren Sinn sind nur die letzteren anzusehen,
es werden dazu aber hiufig noch einige andere Feierlichkeiten gerechnet, so
der Akt des anavalobhana®, garbharaksapa zur Verhiitung einer Fehlgeburt,
die Ceremonie des ersten Ausgangs mit einem Kinde im 4. Monat nach seiner
Geburt um ihm die Sonne zu zeigen (niskramana, adityadarsana), die Durch-
bohrung der Ohren (4arnaved/ia), das Haarschneiden als Zeichen der Miindig-
keit im 16. Lebensjahr (4esanta, godina) u. a. Auch die samskdra im engeren
Sinn fallen in das Bereich der grhyasatra, da jede vedische Schule diese
wichtigen Feierlichkeiten in besonderer Weise begeht. Nur auf die Feierlich-
keit der Einweithung und Umgiirtung des jungen Brahmanen (upanayana)? als
den wichtigsten samskdra gehen die Smrtis etwas niher ein (V7. 27, 15—29;
M. 2, 36—50, 68 u. a.). Als das geeignetste Alter dafiir wird bei Brahmanen
das 8. Lebensjahr betrachtet. Auch die Ksatriyas und VaiSyas haben An-
spruch auf die Umgiirtung mit der heiligen Schnur (yaej7iopavita), welche das
dussere Kennzeichen des Ariers ist, der durch die Ceremonie des upanayana
seine geistige Wiedergeburt und die Berechtigung sich einen Zweimalgeborenen
(dvija) zu nennen erlangt. Doch findet die Ceremonie bei ihnen erst einige
Jahre spiter statt, auch soll ihre heilige Schnur, sowie der Giirtel, das Gewand,
das Fell und der Stab, den sie gleichzeitig erhalten, von anderem Material
sein als bei Brahmanen. Die geistliche Bedeutung der Einfiihrungsceremonie
liegt darin, dass man dadurch das Recht erhilt, die Vedas zu studiren und
namentlich das heiligste Gebet, die sdvitr7, herzusagen, wonach die ganze Feier
auch s@uvitrz heisst. Der Lehrer (decdrya), der den jungen Brahmanen einweiht
und mit der sdvs#77 bekannt macht, wird daher als sein geistlicher Vater und
die sdvitri als seine Mutter betrachtet. Einen wichtigen Teil der Ceremonie
bildet auch das erste Ausgehen des jungen Brahmanen auf Almosen, wobei
er sich zundchst an seine Mutter u. a. weibliche Verwandte wendet. Die
Bestreitung der zum Teil nicht unbedeutenden Kosten fiir die samskdra liegt
den Eltern und nach deren Tod den ilteren Briidern ob, ebenso auch bei
Midchen, fiir die es aber nur einen einzigen eigentlichen, d. h. mit der Her-
sagung heiliger Spriiche verbundenen samskdra giebt, nidmlich die Hochzeit
(vivdha, Nar. 13, 33, 27; Y. 2, 124; 1, 13 u. a.).

Die Ceremonien garbliadiana, simantonnayana, jatakarman, namakarman,
das Haarschneiden, die Durchbohrung der Ohren und die Umglirtung mit der
heiligen Schnur (yaj7iopavita) erwihnt auch Albértni 156 f, 130, allerdings
mit dem Beifiigen, dass das garbhadidna aus Schamgefiihl nicht vollzogen
wird. Heutzutage kommt gerade diese Feier vielfach vor und markirt den
Eintritt der Pubertit bei dem weiblichen Geschlecht und den Beginn des ehe-
lichen Lebens (§ 17); die Hauptceremonie besteht oft darin, dass man den
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Schoss der jungen Frau mit Reis, Kokosniissen u. a. Friichten fiillt, wohl als
Symbol der Fruchtbarkeit. Uberhaupt sind z. B. bei den Chltpavan-Bra,hmanen
in Puna noch jetzt iiblich3: die Ceremonien jafakarman, karnavedha am 12.
Tag nach der Geburt, hierauf namakarapa, im 4. Monat swrydvalokana, im
6., 8., 10. oder 12. annaprisana, im 1.—5. Jahr cawla, im 7.—10. Jahr die
Umgiirtung mit der heiligen Schnur, 12 Tage bis einen Monat spiter die
Heimkehr des Schiilers (samdvartana), hierauf die Hochzeit in der Brahma-
form (érakma vivaka), beim Eintritt der Mannbarkeit bei der Braut gerdiidiina,
beim Eintritt der Schwangerschaft pumsavana, im 4. Monat derselben ana-
valobhana, im 6.—8. Monat simantonnayana. Als die wichtigste von diesen
Ceremonien abgesehen von der Hochzeit gilt noch immer die Umgiirtung mit
der heiligen Schnur (jenvi, janeo = yajfiopavita)®. Bei der erwihnten Brahmanen-
kaste besteht sie darin, dass der junge Brahmane einen Stab von paelisa-Holz,
der bis zu seinem Haar reicht (wie V7. 27, 21f. u. a.), in die Hand bekommt,
sich ein Antilopenfell und die heilige Schnur umhingt, einen Lendenschurz
anzieht, mit einem Giirtel von Munjgras umgiirtet wird (wie V7. 27, 18 u. a.)
und sein Vater ihm die Gayatr7 (savitri) ins Ohr fliistert; Abends folgt die
Ceremonie des Bettelns (8%4i4saval), wobei seine Mutter u. a. Frauen ihn reich-
lich beschenken. Bei der kurz nachher folgenden Feier des semdvartana
macht er zuletzt Miene eine Pilgerfahrt nach Benares anzutreten, ldsst sich
aber bewegen wieder umzukehren. Ein dhnliches Uberlebsel tritt in Bengalen
schon bei der Umgiirtung zu Tage, indem der als draimacarin gekleidete
junge Brahmane erklirt, in den geistlichen Stand treten zu wollen und sich
scheinbar nur mit Mithe von diesem Entschluss abbringen ldsstS, vgl. § 54.
Die Umgiirtung mit der heiligen Schnur ist auch gegenwirtig nicht auf Brah-
manen beschrinkt.
1 Vgl. CaLaAND WZKM 8, 370. — 2 Uber die iltere Geschichte des uparayana
s. OLDENBERG, D. Religion d. Veda 466—471. — 3 BG 18, 1, 108—148. — 4 Vgl

‘WiILsoN, Glossary 230, 463 f.; DuBolS 92--99; BUHLER, Ka$mir Report 22; BOSE,
The Hindoos as they are 183—186. — 5 Bose 1. c. 185 f.

§ 57. Die fiinf grossen Opfer und die $7ddda. Zu den wichtigsten
Verpflichtungen des griastha gehort die regelmissige Darbringung der fiinf
grossen Opfer (makdayajiia, Vi. 59, 19—26 u. a.). Das Opfer oder der Gottes-
dienst, der sich an den Veda richtet, besteht in Hersagung desselben, das
Opfer an die Gotter in der in das Feuer zu giessenden Butterspende (%oma),
das Opfer an die Manen in der Libation (fa7pana), das Opfer an die Dimonen
oder alle Wesen (b4@ta) in der Streuspende (ba/z), das Opfer an die Menschen
in der Bewirtung von Gisten, namentlich brahmanischen Asketen. Die vier
letzten Opfer heissen die pakayasfia; weit iiber ihnen, ja selbst iiber den
vidhiyajfia, die in den drei heiligen Opferfeuern dargebracht werden, steht das
Opfer an den Veda; besonders die Hersagung der gdyatr7 (savitri) bei der
Abend- und Morgenandacht ist allein schon so verdienstlich als wenn man
die Vedas studirt hat, auch kann dieses Verdienst nie erldschen, wihrend
der Lohn fiir gute Werke vefginglich ist (77 55, 12—21 u. a.). Welche Veda-
texte hergesagt und wie die anderen ma/dyajfia dargebracht werden, hingt
von der besonderen si4%d des Veda ab, welcher der betreffende Brahmane
angehort; diese Verschiedenheiten werden in den gr/yasatra niher angegeben,
wihrend die Smrtis wie gewdhnlich mehr die allgemein giiltigen Normen geben.

Von den eigentlichen Opfern sind die Totenopfer ($raddha) besonders
ausgebildet worden, und es hat sich eine eigene Litteratur dariiber entwickelt,
die bis in die vedlschen sam#itd hinauf und bis in die @karmanibandka hinab
reicht; von letzteren umfasst z. B. die Ausgabe des sraddhakalpa von Hemadri
in der Bibl. Ind. 1717 Seiten. Schon die Smrtis erértern die sraddia sehr
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ausfiihrlich; so handelt 7%z in 14 Kapiteln (73—86) von den Ceremonien bei
einem sraddia, von den dadurch zu ehrenden Vorfahren, den geeigneten Zeiten,
den Wirkungen der s7dddia, der Wahl der Opferspeisen, dem Verhalten der
eingeladenen Brahmanen, der Wiirdigkeit oder Unwiirdigkeit dazu eingeladen
zu werden, den fiir die Darbringung von Totenopfern geeigneten Plitzen und
der oft mit den srdddia verkniipften Ceremonie der Freilassung eines Stiers.
»Durch den Opferkloss (beim Totenopfer) verbunden« (sapinda) ist eine ge-
wohnliche Bezeichnung der niheren, namentlich agnatischen Verwandten.
Hienach wird das spitestens ein Jahr nach dem Tod durch Zusammenknetung
der pinda des Verstorbenen und der Vorfahren desselben die Aufnahme des
Verstorbenen unter die sapinde bewirkende srdddia als sapindikarana be-
zeichnet. Vorher hat der Tote Anspruch auf monatliche Totenopfer, nament-
lich aber auf das kurz nach seinem Tod, gleich nach Ablauf der Trauerzeit
darzubringende ckoddista. Andere Arten des sraddia sind die nitya, d. h. die
tiglichen Libationen (s. 0.), die zur Erreichung eines bestimmten Zwecks dar-
gebrachten Zdmya, die bei einem freudigen Anlass, z. B. einer Hochzeit statt-
findenden abiyudayika- oder vrddiisriddia, die an den parvan genannten
Tagen des Monats darzubrmgenden parvapa u.s. w. Den Ariadnefaden in
diesem Labyrinth scheint CaLaND gefunden zu haben®™ So ist das sraddia,
bei dem man drei eingeladene Brahmanen als Stellvertreter des Vaters, Gross-
vaters und Urgrossvaters betrachtet und bewirtet, anscheinend aus dem schon
in #lteren Quellen erscheinenden Klosseviteropfer (pindapitryajiia) entstanden,
bei dem die gleichen Ceremonien stattfinden, aber an die im Geist gegen-
wirtig gedachten Viter gerichtet werden. Letzteres Opfer scheint seinerseits
auf das schon in den vedischen sam/iti auftretende pitryajfia zuriickzugehen,
bei dem noch keine Kldsse geopfert und die »Viter« im Allgemeinen, ohne
Beschrinkung auf die drei minnlichen Ascendenten des Opferers, angerufen
wurden. Dass das Motiv der Totenopfer lediglich in Furcht vor den Toten-
gespenstern (prefa) zu suchen ist, zeigt z. B. der Gedanke, dass dieselben, wenn
man ihnen keine Opfer darbrichte, auf die Erde zurlickkehren und ihre Ver-
wandten beunruhigen wiirden (V7 20, 32).

Die Morgen- und Abendandacht vollzieht noch jetzt jeder orthodoxe
Brahmane, mit den seiner Vedaschule entsprechenden Variationen. Als Haupt-
bestandteile der Morgenandacht bei einem Anhinger des Rigveda sind etwa
zu nennen (vgl. § 55): das Bad (szana), das Wasserschliirfen (dcamana), das
Atemanhalten (prandyama), das oftmals wiederholte Murmeln der ga@ya#7 und
die Hersagung vieler anderen heiligen Texte, die Ausrufung des Stammbaums
des Andichtigen, nochmaliges dcamana, das Vedaopfer (braZmayajiia) im
engeren Sinn, hauptsichlich in der Recitation der Anfangsworte verschiedener
vedischer und spiterer Werke bestehend, endlich die Libation (fa7pana), die sich
hier an die Gotter, Rsis und Viter richtet2 Auch der /Zoma am Morgen und
Abend und die anderen ma/Zdyasiia sind teilweise noch gebriuchlich. Auch spielen
die sraddia mit den pinda immer noch eine Hauptrolle in dem Cultus be-
sonders der Brahmanen, aber auch bei anderen Kasten3. Die Freilassung
eines Stiers bei Totenopfern ist auch noch iiblich. Ein beriihmtes srdddia
(¢koddistz) in Bengalen soll iiber eine Million Rupees gekostet haben, und in
wohlhabenden Familien werden dort nicht unter 5—6o000 Rupees auf das erste
sSraddha verwendetS. Noch jetzt bringt man die sr@ddka gerne an gewissen
heiligen Plitzen dar, namentlich in Gaya in Behar®, wie nach V% 83, 67.

1 Altind. Ahnencult 152—165, 173—181; Totenverehrung 1—47. Vgl. OLDENBERG

L c. 548 —562. — 2 M. WiLLiams, The place which the Rigveda occupies in the

Sandhya, 5. Or. Congr., Indog. Sektion 157—188. — 3 Vgl. BG 13, 78 (Golaks); 85

(Sarasvats); 18, 1, 167 (Kanojs); 175 (Shenvis); 180 (Tailangs); RIsLEY, The Tribes
and Castes of Bengal 1, 149 (Rarhi-Brahmanen) u. a. — 4 DuBols 298 f.; BG 22, 85 f.
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Vgl. Pa#c. 1, 5 (KIELHORN).. — 5 Bose, The Hindoos as they are 255—271. —

6 M. WiLLiamMs, Modern India3 97—107; vgl. Rajatar. 6, 254; 7, 1008.

§ 58. Totenbestattung und Unreinheit. Die Totenbestattung
oder Leichenfeier (antyesti) wird von Gaut. 8, 14 ff. u. A. nicht zu den Sakra-
menten gerechnet, doch gehort sie zu den Ceremonien, bei denen Mantras
gesprochen werden (M. 2, 16), und diese Mantras sind meist den vedischen
Bestattungsliedern entnommen, auf die ebenso wie auf die Angaben der
grhyasatra hier nicht einzugehen ist® Die antyesti gilt im Gegensatz zu den
Sraddha, welche gliickbringend (mangala) sind, fiir unhellbrmgend (aman cala)?,
und hlerm mag der Grund liegen, dass in den Smrtis meist nur wenig davon
die Rede ist. Nach 7Z 19 und Y. 3, 1—18 ist der Hergang bei den Leichen-
ceremonien etwa folgender. Der Trauerzug der Verwandten, nach dem Alter
geordnet (M:t.), bringt die Leiche zu dem Verbrennungsplatz (smasana). Dort
angelangt verbrennen sie dieselbe unter Hersagung fiir die Feier geeigneter
Texte. Hierauf umwandeln sie den Scheiterhaufen von links nach rechts oder
indem sie demselben ihre linke Seite zukehren. Dann folgt ein Reinigungsbad
(vgl. A4p. 2, 15, 10; Baudh. 1, 11, 23 u. a.), wobei sie in den Kleidern in das
Wasser gehen, und eine Wasserspende fiir den Verstorbenen, mit Ausrufung
seines Namens; auch wird ihm auf Kus$agras ein Kloss dargebracht. Sie steigen
dann wieder aus dem Wasser und horen, auf einem Grasplatz sitzend, eine
Predigt iiber die Verginglichkeit des menschlichen Lebens an. Dann geht der
Trauerzug, dem diesmal die Kinder voranschreiten, wieder nach Hause, macht
aber an der Thiire noch einmal Halt, um Nimbablitter zu kauen, Wasser zu
schliirfen, auf einen Stein zu treten u. s. w. und schreitet erst nach Beendigung
dieser Ceremonie langsam in das Haus. So lange die durch den Todesfall
verursachte Unreinheit dauert, muss man dem Verstorbenen tiglich opfern,
indem man ihm eine Wasserspende und einen Kloss darbringt, Gefdsse mit
Milch und Wasser fiir ihn an einem Strick aufhidngt u. s. w. Am 4. Tag nach
der Verbrennung werden die Knochen gesammelt und in den Ganges geworfen.
Kinder unter 2z Jahren werden jedoch nicht verbrannt, sondern begraben.
Spitere Quellen erwidhnen noch viele Ceremonien3, der Hauptzweck derselben
ist, dem Totengespenst (prefz) durch die ihm dargebotenen pinda Arme,
Beine u. a. Glieder, zuletzt den Kopf zu verleihen, wodurch es sich in einen
»Vater« (pitr) verwandelt und zur Entgegennahme der srdddia geeignet wird.

Die Unreinheit bei Todesfillen4 geht mit der Unreinheit bei Geburten
parallel und soll wie letztere im Allgemeinen zehn Tage dauern. Es ist nicht
unméglich, dass die Geburtsunreinheit, deren zehntigige Dauer wohl auf einem
natiirlichen Grund beruht, Anlass gab die Dauer der Unreinheit bei Todes-
fillen ebenso zu fixiren. Diese Frist unterliegt bedeutenden Schwankungen
je nach dem Alter, Geschlecht und Stand des Verstorbenen und der Nihe
der Verwandtschaft. So bewirkt der Tod eines totgeborenen, gleich nach der
Geburt oder vor dem Zahnen gestorbenen Kindes gar keine Unreinheit. Der
Tod einer verheirateten Frau macht nur ihren Mann und seine Verwandten
unrein, nicht ihre eigenen Blutsverwandten. Bei dem Tod des Vaters der
Mutter tritt nur eine dreitigige Unreinheit ein. Bei Leuten aus niedrigerem
Stande als die Brahmanen dauert sie dagegen allgemein 11 Tage bis einen
Monat (Vi. 22, 1—4, 26 f,, 33, 42 u. a.). So lange die Unreinheit dauert, darf
man nur gekaufte oder geschenkte Speisen und kein Fleisch geniessen, nur
einzeln auf dem Boden schlafen, nicht betteln oder studiren und mit Niemand
verkehren, um ihn nicht zu verunreinigen (Gawxt. 14, 37—39; Vas. 4, 14£;
Vi. 19, 14—17; 22, 6 f u. a.). Nach Ablauf des Termins der Unreinheit findet
eine Reinigungsceremonie statt. Frauen werden nicht nur durch einen Todes-
fall und durch ihre Niederkunft unrein, sondern auch durch die menses, die
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nach einer schon vedischen Legende eine Folge der Siindenschuld sind, die
Indra durch die Totung des Vptra auf sich lud. Erst am 4. Tag wird die
Menstruirende durch ein Bad rein. Ein Bad in den Kleidern ist auch not-
wendig nach Beriihrung einer Menstruirenden, Wochnerin, eines Leichentrigers,
Candala, Hundes u. s. w. (Vas. 5, 4—9; Gaut. 14, 30 ff. u. a.).

An die Verunreinigung des menschlichen Korpers reiht sich gewohnlich die
Reinigung von Sachen (dravyasuddii) an (Vi. 23 u. a.). Fiir besonders unrein
gelten geistige Getriinke, deren Genuss eine Todsiinde ist (§ 36), und die
Ausscheidungen und Fliissigkeiten des menschlichen Kérpers wie Schweiss,
Thrinen, Urin, Excremente, Samen, Blut u. a. Sind durch dieselben irdene
oder hoélzerne Gefisse verunreinigt worden, so bleibt nichts iibrig als sie weg-
zuwerfen; dagegen konnen Gegenstinde aus Eisen, Horn, Elfenbein u. s. w. im
Feuer, durch Vergraben, Abschaben u. s. w. gereinigt werden. Schlimm ist
auch eine Befleckung durch fettige Substanzen, weniger bedenklich eine Ver-
unreinigung durch Speisereste u. dgl.; sie kann in der Regel durch einfaches
Waschen und Spiilen beseitigt werden. Andere Arten der Reinigung bestehen
in Abreiben mit Asche, Kuhhaaren u. a. Gegenstinden, Durchseihen (bei Fliissig-
keiten), nochmaligem Brennen (bei Topferwaren), Besprengen mit Wasser,
Milch, Kuhurin oder Erde, Beschmieren mit Kuhmist, Wasserschliirfen einer
Kuh (bei stehendem Wasser) u. s. w., wobei man sich an die Eigenschaft der
Kuh als heiliges Tier erinnern muss. Doch wird in manchen Beziehungen
auch ein rationalistischer Standpunkt eingenommen. Waren in einem Kauf-
laden, die Hand eines Handwerkers, Speise, die in den Zihnen stecken bleibt,
Barthaare, die in den Mund kommen, ein Schatten, Staub sind immer rein;
rein ist auch der Hund beim Fangen des Wildes, ein siugendes Kalb beim
Fliessen der Milch, ein Vogel beim Abpicken der Frucht, der Mund einer
Frau beim Kiissen; schmutzige und verunreinigte Strassen werden durch Sonne
und Wind rein.

Die alten Bestattungsceremonien haben sich bei den Brahmanen und vielen
anderen Kasten noch ganz oder teilweise erhalten’, so der von dem nichsten
Verwandten als »Vollzieher« (4ar7/@) der Leichenfeier angefiihrte Trauerzug,
die Verbrennung der Leiche mit Mantras, die Umwandlung des Scheiterhaufens
mit Zukehrung der linken Seite gegen denselben oder von links nach rechts,
die Wasserlibation und das Reinigungsbad, die Heimkehr des Trauerzugs und
der Aufenthalt an der Hausthiir, das Kauen von Nim- (#imda) Blittern, die
Darbringung von Wasserspenden und pgizde und das Aufhingen eines Milch-
und eines Wassergefisses an den folgenden Tagen bis zum 10., die Sammlung
der Knochen, noch jetzt asthisamcayan genannt, meistens am 3. Tag, in einem
Topf, um sie spiter woméglich in den Ganges zu werfen, das Unterbleiben
der Verbrennung bei Kindern (unter 3 Jahren), die Vorstellung, dass der Ver-
storbene durch die pinde successive seine Korperteile wieder erlangt, das
Vorlesen von Trostspriichen, besonders aus dem Garudapurana. Wihrend der
Unreinheit, die in der Regel 1o Tage dauert, ist es verboten zu kochen,
Zucker, Milch oder Fleisch zu geniessen, Salben, Sandelpulver oder Betel zu
gebrauchen, den Turban aufzusetzen oder die Schuhe anzuziehen, auszugehen,
sich die Haare schneiden oder rasiren zu lassen, die Vedas zu studiren und
den Hausgottesdienst zu verrichten; auch soll man nur von den Verwandten
gesandte Speisen geniessen und einzeln auf dem Boden schlafen. Einige dieser
Gebriduche erwidhnt schon Albérini 2, 165—170. Verunreinigungen (sparsa-
dosa) durch Beriihrung eines Mannes aus niedriger Kaste, einer Menstruirenden,
eines Hundes u. s. w. werden noch immer durch ein Bad gesiihnt. Wochner-
innen werden einen Monat, Menstruirende drei Tage lang, meist in der »Ge-
burtskammer«, von allem Verkehr mit Minnern ferngehalten. Dass irdene und
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holzerne Geschirre schon nach einmaligem Gebrauch wegzuwerfen, metallische
nach jeder Mahlzeit abzureiben seien, bemerkt schon Hiouen THSANGS, wie
auch noch jetzt zwischen irdenen und anderen Geschirren ein hnlicher Unter-
schied gemacht wird7. Auch die Beniitzung von Kuhmist und Kuhurin bei
Reinigungen ist noch vielfach iiblich®. Betreffs der durch fettige Substanzen
bewirkten Unreinheit kann an den Zusammenhang des indischen Aufstands
von 1857 mit den mit Talg eingeschmierten Patronen erinnert werden.

1 Vgl. OLDENBERG, D. Religion d. Veda 570—591. — 2 Vgl. M. WILLIAMS,
Hinduism 65. — 3 CoLEBROOKE, The Religious Ceremonies of the Hindus in Ess.
2, 172—195. — 4 Vgl. LEIsT, Altar. jus gentium 194—201, 262; DELBRUCK, D. indog.

Verwandtschaftsnamen 568—s572. — 5 Vgl. BG 13, 1, 83, 127; 18, I, 148, 163, 167,
175, 267, 273, 280, 309 f.; 21, 98, 107; 22, 84f. u. a.; DuBols 286—293; M. WILLIAMS,
Modern Indiad 97—99. — 6 Mém. 1, 70f. — 7 Dusols 108—114. — 8 L. c.; BG

21, 95; vgl § 37.

$ 59. Speiseregeln. Fiir noch wirksamer als alle Husseren Reinigungs-
mittel gilt der Genuss reiner Speisen; wer sich in Bezug auf seine Erndhrung
rein erhdlt, der ist wahrhaft rein, nicht wer sich nur Husserlich mit Erde oder
Wasser reinigt (V7. 22, 89). Von Getrinken sind Spirituosen (§$ 36, 58),
von fester Nahrung Fleischspeisen streng verpont. Es werden 13 Arten
von geistigen Getrinken, su»d@ und madya, aufgezihlt; suré nennt man Destil-
lationen aus Melasse, Madhiikablumen oder Reismehl; madya sind berauschende
Getrinke aus Zucker, Weintrauben, Kokosniissen u. s. w. Doch sind nur dem
Brahmanen alle diese Getrinke verboten, wihrend der Ksatriya und Vaisya
sie teilweise geniessen diirfen (Vi. 22, 82—84; M. 11, 91—99; Gaut. 2, 20).
Fleischessen und Alkoholismus stehen im Allgemeinen auf gleicher Stufe (M.
11, 96), doch wird ersteres Vergehen mnicht zu den Todsiinden gerechnet, und
die Smrtis enthalten noch manche Uberreste von den vedischen Tieropfern
und einer laxeren Auffassung der a/imsd, welche gewisse Tiere fiir essbar
erklirt. So besagt ein bekannter Memorialvers, dass man bei Empfang eines
Ehrengastes, bei einem Opfer und zu Ehren der Manen ein Tier schlachten
diirfe, sonst aber niemals (M. 5, 41; Vas. 4, 6 u. a.). Daher, sagt Vas. 4, 7,
ist das Schlachten von Tieren bei einem Opfer kein Schlachten im eigent-
lichen Sinn; bei M. 5, 48, Vi. 51, 71 ist freilich an die Stelle dieses Satzes
der andere getreten: »daher muss man den Fleischgenuss vermeiden.« Nach
M. 5, 56 begeht man durch Genuss von Fleisch oder Spirituosen und Aus-
iibung des Beischlafs keine Siinde, d. h. wenn es zu den im Gesetz vor-
gesehenen Zeiten geschieht (vgl. 5, 22, 27). Namentlich bei den Totenopfern
sollen Schafe, Ziegen, Antilopen, Biiffel u. a. Tiere geopfert werden, und ihr
Fleisch sittigt, wie man glaubt, die »Viter« auf lingere Zeit als geopferte
Vegetabilien (/7. 8o u. a.). Selbst Ochsen und Kiihe zu opfern und dann zu
essen, wird manchmal ausdriicklich gestattet (4p. 1, 17, 30; M. 5, 18). Zu
jeder Zeit darf man das Fleisch des Rhinoceros, Iguana, Hasen, Stachelschweins,
Ebers und der Schildkréte essen (V7. 51, 6 u. a.). Raubvigel und viele andere
Vogel diirfen nicht gegessen werden, aber Rebhiihner, Francoline, Wachteln
und Pfauen werden von diesem Verbot ausgenommen (V7 51, 31). Fische
sind ebenfalls verboten, doch werden auch hier einige Ausnahmen statuirt
(Vi. 51, 21 u. a). Wild zu geniessen ist, wenn nicht ganz straflos, doch weniger
strafbar als das Essen von Haustieren wie namentlich Kiihe, Haushuhner,
Schweine, auch Affen (7% 51, 3 u. a.). Uberhaupt wird die Vermeidung ani-
malischer Nahrung als etwas besonders Verdienstliches, also nicht als eine
selbstverstindliche Forderung hingestellt (4. 5, 53 f. u. a.). Daher gehort es
zu den Kasteiungen in der Unreinheitsperiode und bei den Asketen, dass kein
Fleisch genossen werden darf (§$ 55, 58). Von vegetabilischer Nahrung soll
man Knoblauch, Lauch, Zwiebeln, Pilze und auf dem Mist gewachsene Pflanzen
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meiden. Auch von unwiirdigen Personen geschenkte, abgestandene Speisen,
die Uberreste einer Mahlzeit, von unreinen Tieren oder Menschen beriihrte
Speisen u. dgl. diirfen nicht genossen werden (Y 1, 160—171, 176 0. a.).

Es kommt nicht nur darauf an, was, sondern auch wie, wo, und wann
gegessen wird. So darf man nicht stehend, liegend, nackt oder in nassen
Kleidern essen, nicht aus einem zerbrochenen oder verunreinigten Geschirr
oder aus der Hand, nicht im Freien, in einem Tempel oder leeren Hause,
nicht um Mittag oder Mitternacht oder in der Dimmerung, nicht zur Zeit
einer Sonnen- oder Mondfinsternis, oder wenn dem Konig, einem Brahmanen
oder einer Kuh ein Ungliick zugestossen ist, nicht wihrend einer Indigestion
oder zur Ubersittigung, nicht mehr als zwelmal am Tage, nicht zu frithe oder
zu spit. Vor dem Essen muss man die Gotter und Brahmanen speisen, dem
Feuer spenden u. s. w., bei dem Essen nach Siiden oder Osten blicken, ge-
salbt und bekrinzt sein, nach dem Essen den Mund und die Hinde reinigen
(Vi. 68 u. a.).

Das ilteste genau datirbare Denkmal fiir das Verbot animalischer Kost
bilden die Inschriften Aso%a’s, der sich entschieden gegen das Schlachten und
Opfern von Tieren ausspncht aber ihnlich wie die Smrtis zu Gunsten der
Pfauen und Antilopen eine Ausnahme macht®. Uberhaupt treffen die Spelse-
regeln der Buddhisten trotz des strengen a/imsa-Gebots, das sie mit dem
Jainas teilen, mit den brahmanistischen, besonders den Vorschriften fiir brah-
manische Asketen, im Ganzen zusammen? Das Ma/. predigt die akimsa,
aber die Haupthelden gehen auf die Jagd und essen Fleisch3d. Albeérini 2,
151 f., 155 erwdhnt als Tiere, die man t6ten darf, das Schaf, die Ziege, Gazelle,
den Hasen, das Rhinoceros, den Biiffel, Fische, Wasser- und Landvigel, als
Sperlinge, Ringeltauben, Francoline, Tauben, Pfauen, u. a. nicht schidliche
oder ekelerregende Tiere, als verboten dagegen das Fleisch von Kiihen, Pferden,
Maultieren, Eseln, Kameelen, Elephanten, Haushiihnern, Krihen, Papageien,
Nachtigallen, ferner Eier, Wein (bei Stdras gestattet), Zwiebeln, Knoblauch,
gewisse Gurken und Wurzeln und das Kraut #4/7 (Lotus). Dass die Brahmanen
keinen Knoblauch essen durften, zeigt auch die medicinische Litteratur vom
5. Jh. ab* und die Rdjatar. 1, 342. Heutzutage meiden die Brahmanen (ausser
in Kashmir)$5 alle animalische Kost einschliesslich der Eier und alle Spirituosen,
sowie Zwiebeln und Knoblauch®. Noch strenger fiihren einzelne .Sekten wie
die Jainas und Lingayats die Abstinenz durch, iiberhaupt herrscht dieselbe bei
den meisten hSheren oder emporstrebenden Kasten; besonders stark ist der
Abscheu gegen Rindfleisch’. Doch geniessen die Rajputen das Fleisch der
Ziege, des Hirschs und des Hasen, der Taube, Wachtel und Fettammer, sowie
Fische8. Auch die $ivaitischen Sekten essen und opfern gewisse Tiere und
trinken Spirituosen, wihrend die Vaisnavas Abstinenzler sind® Mit Mitgliedern
einer anderen, besonders einer niedrigeren Kaste zusammen oder von ihnen
gekochten Reis u. dgl. zu essen, oder mit den Frauen zu speisen, oder Speise-
reste zu geniessen, gilt allgemein fiir unzuldssig.

1 Vgl. BUHLER ZDMG 37, 91—94; 48, 49 f. — 2 KERN, D. Buddhismus 1, 237;
2, 73—84. — 3 HoOLTZMANN, Z. Gesch. 33—36. — 4 Vgl. Festgr. an RoTH 19. —
5 BUHLER, Kasmir Report 23. — 6 Vgl. z. B. BG 22, 61; Census of India 1891,
13, 265. — 7 M. WILLIAMs, Hinduism 155—157. — 8 RisLEY, The Tribes and Castes
of Bengal 2, 191. — 9 Census of India 19, I11I.
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ksetraja 70—72.

Khasa 71.

gana 136.

Ganapati Ravala 40.

garuda 114.

Garudapurana 21, 30, 156.

garbhadhana 57 f., 152 f

Gaga 39.

gandharva 51, 53, 57.

gamabhojaka 93.

guru 63! 78’ 99, 107, 148, 150.

gidhaja, giidhotpanna 48f.,
72, 76.

grhastha 3, 7f, 11, 36, 149
—151, 153.

grhin 78.

grhin1 78, 8o.

Grhyasiitra 4, 17f, 20, 46,
50, 53, 55, 59, 112, 148,
152, 155.

Grhyasamgraha 235.

gotra 5, 63» 75 113.

gotraja 85f., 9I.

Gotrapravaranirpaya 40.

Gobhila 25.

goraksinl sabha 117.

Govindacandra 34 f.

Govindardja 7, 31, 35-

Govindasvamin 6, 34, 37.

gohatya 116 f.

Gautama §5—7, 10, 23—26,
28—30.

gramakiita, grimani, grama-
pati, gramadhipa 93, 134.

ghatasphota 119f.
*
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Candala 147, 156.
Candesvara 36, 105,
Caturvargacintamani 35.
Caturviméatimata 29, 34.
Candrasiirha 36.

carana 13, 15.
Caranavyiiha 13.
candrayana 117, 119, 123.
cara 125, 134.

Carudatta 129, 134, 140, 143 f.
ciida 74.

Caitanya 38.

cauragraha 124.

cauravat 125.

caula 152f.

chala 29, 123, 147. .
Chandogyopanisad 3, 146.

Jagannitha 4o.
Jatamallavilasa 38.
Janaka 48.

jayapattra 43, 114, 147.
Jayasimha 4o0.
Jayasimhakalpadruma 4o.
jatakarman 152 f,

jati 113, 127.

Jitendriya 37.
Jimitavahana 11, 29, 31, 33,
. 375 39-

jaiva 7.

jnati 8sf., 94.

Todaramalla 38.
Todarananda 38.

Tatsat 39.
Tithinirnaya 40.
tula 145 f.
tulapurusa 104 f.
Taittiriya 3 f.
Taittirtyaranyaka 3.
tyaga 65—67, 119.
trimirti 7, 13.

Daksa 18, 24/

daksina 104, III.

danda 129, 137.

dandaparugya 127.

dandabali 135.

datta, dattaka 72—%4.

Dattakakalpalata, -candrika,
-darpana,-didhiti, -miman.sa
38, 74.

Dattakaumudy, -siddhanta-
maifjari 74.

dattahoma 74 f.

Dattarka 74.

Damayanti 50 f,

Dalapati 37.

Dagakumaracarita 16.

dasaparadha 123 f.

dana 25, 36, 101, 704.

Danavakyavali 36.

Danasagara 35.

Dayakramasamgraha 40.

Dayabhaga 11, 37.

dasi 48, 65, 68.

Dinakara 39.

Dinakaroddyota 39.

Divakara 39.

divya 101, 144.

Divyatattva 38.

dmara 23, 28, 97.

Dipakalika 33.

Duryodhana s50.

duhitrmate 76.

diita 134, 139.

Devagiri 35, 37.

Devannabhatta 3s.

devadasi 48.

Devabodha 33.

Devala 13, 29.

desadharma 84.

daiva 53, 107, 142, 144.

dosa 57, 65.

dramma 97.

dravya$uddhi 156.

Draupadi 47, 51.

dvipada 97.

dvipitr 71.

Dvaitanirnayasiddhantasam-
graha 39.

dvyamusyayana 71, 74 f.

dhana 9o, 97.
dhanakkito 44.
dhanodbhava 123.
dhammamahamata 133.
Dhammavilasa 42.
Dharanidhara 31f.
dharma 1, 6 f,, 10, 12, 14—16,
18 f-) 23—25, 27 f-’ 31—34,
36, 39, 104, 121, 129, 145,
Dharmatattva 39. [147 £.
Dharmadvaitanirnaya 38 f.
dharmapatni 62, 64.
dharmaputra 73.
Dharmaratna 37.
dharmasala 105.
Dharmadastra 1f., 4—38, 111,
14—19, 22 f,, 42, 121, 133,
136.
Dharmasastrasamgraha 4o0.
Dharmasastrasudhanidhi 39.
dharmagastrin 13—15.
Dharmasiitra 7—&, 20, 26, 29.
dharmadhikarin 33, 35, 131,
135, 137 £
dharmartham 104.
Dharmesvara 33.
Dhatuvrtti 33.
Dhare$vara 29.
Dhirtasamagama 136, 140.

nagnika 55, 57.

Nandana, Nandanacarya 3I.
Nandapandita 32/., 38.
Narasimhadeva 36.

nanaka 20 f.

namakarana 152 f.
Naradabhasya 34.

Naradasmrti, Naradiyadhar-
maéastra 14—16, 18, 27—
23, 27£, 34.

Narayana 38.

Narayapa Sarvajiia 31.

niksepa 103.

nidhi 103.

nibandha 96, 105 f., 137.

niyukta 70, 134.

niyoga 14, 27, 47, 49, 55,
70—74, 78, 85 f.

Nirukta 10.

nirpaya 147.

Nirpayadipaka 38.°

Nirpayasindhu 11, 39.

Nirpayamrta 38.

Nitisara 12.

Nilakantha 37, 39.

nrpadroha 127.

Nrsimha 37.

Nrsimhaprasada 37.

naidhani sima o4.

naisthikabrahmacarin 8, 54,89,
148, 150.

nyayasabha 135.

paficagavya 117—110.
Patanjali 10.
patita 84, 119f.
Padmanabha 38.
Parasara 8, 11f., 23/, 33,
36 f.
parasyanti 78.
parisad 14, 137.
Parvanirnaya 40.
pasudharma 71.
pakayajha 152 f.
panigrahana 54, 56.
Panini 3.
Pandu 52.
Parasika 27.
Palaka 135.
pinda 84f., 154—156.
pindapitryajiia 154.
Pitamaha 28 f.
pitr 155.
pitrmedhasiitra 26.
pitryajha 154.
pumsavana 152 f.
putrika 73.
putrikaputra 14, 72 f.
punarbhi 56, 59—61, 70.
Purana 2, 14, 30, 133.
purohita 132, 136.
Pulastya 26, 29.
pustaka 7.
piga 136.
Prtha 68.
Paightnasi 10, 12, 29.
paisaca 50, 53. :
paunarbhava 60, 72.
prakasataskara 125.
prakirnaka 22, 116.
Pracetas 13.
Prajapati 6, 9, 29.
Prataparudradeva 38.
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pratigraha 8, 104.
pratibh@ 101.
pratiloma 62.
pratistha 34, 105.
Prabhakaravardhana 68.
Prayogatattva 4o0.
Prayogaparijata 37.
Prayogaratna 38.
pravacanasitra 4.
pravrajita I51.
pravrajita 54, 128,
pravrajya 89.
prasrtiyavaka 4.
prannyaya 140, 147.
prajapatya 53, 117.
pradvivaka 28, 733.
prandyama 149, 154.
praya 112, 147.
prayascitta 5, 11, 25, 36, 66,
96, 117, 119, 121—123, 130
—132, 136 f.
preta 154 f.
prositabhartrka 69.

phalin1 57.
phenapa 9, 150.

bandha, -ka 101f.

bandhu 85 f.

Ballalasena 35.

bahubharya 64.

Bana 23, 30, 68.

bandhava 85 f.

Balaripa 38.

balahatya 116 f.

Bilhana 50.

Bukka 33.

Buddha 51.

Budha 10.

budhavara 9.

brhat 23 f.

Brhadaranyaka 21.

Brhan-Manu 12.

Brhaspati 11, 14, 22f, 25,
26 /., 28, 30, 42.

Bodbayana, Baudhayana 3—6,
9, 20, 34.

Bodhayanadharmavivarana34.

Brahmagupta 31I.

brahmacarin 4, 8, 89, 107,
139, I51.

brahmahatya 116 f.

brahma 53.

Bhagavantadeva 39.
Bhagavantabhaskara 39.
Bhatta 38.
Bhattasamkara 39.
Bhattojidiksita 40.
Bhavadeva 33.

Bhanu 39.

Bharuci 33.

bhasa 139.

bhiksu 9, 151.

bhukti 9o, 92.
bhimicchidranyayena go.

Bhiillokamalla-Somes$varadeva

35.
Bhrgu 13f, 181, 21f, 27.
bhogya, bhogyadhi 101f.
Bhoja, Bhojaraja 31, 33, 37.
bhriinahatya j53.

matha 105 f.

Maniramadiksita 32.

Mathuranatha 33.

Madanaparijata 35 f.

Madanapala 32, 36—38.

Madanaratna 32, 35, 37.

Madanavinoda 32, 36.

Madhusiidanagosvamin 32.

madhyama 23 f.

madhyastha 125, 136.

Manu 1, 6, 12—22, 24, 27f.,
31 f-’ 42—44, 64‘

Manutika 31.

Manu-Dhammasattham 42.

Manubhavarthacandrika 32.

Manubhasya 31.

Manusara 42.

mantrin 35 £, 134.

Manvarthacandrika 31.

Manvarthavivrti 31.

Manvacarya 17.

Mayiikha 10, 39.

mahattama, mahattara 136.

mahadana 104.

Mahadeva 36.

mahapataka 115, 126.

Mahabharata 2, 15 1., 26, 29/,
47—54, 56—59, 61f, 64,
68, 71—173, 83, 116, 125f,,
133 £, 143.

Mahabhasya 10, 46, 108.

mahdyajiia 150, 153 f.

Maharnava 3.

mahisi 64.

Mandavya 143.

matrnamni 63.

Madrr 68.

Madhava, Madhaviya 8, 10f.,
24 f., 32, 33, 361

Maianava 12.

Manavagrhyasitra 17 f., 20.

Manavasraddhakalpa 8, 17, 30.

Manasollasa 35.

manusa 52 f., 142.

Mﬁrkangieya 22.

Mitaksara 2, 20, 25, 32/,
36—39.

mitradruh 142.

Mitramisra 33, 37, 39.

Mithila 21, 36, 76, 105.

mithya 139.

Misarumisra 33, 37, 39.

Mimamsa 14, 31.

Mukundalala 32.

mudra 114, 134, 139

Mrcchakatika 130, 134, 140,
147 f.

mrtabhartrka 69.

Medhatithi 13, 37/, 35-

Maitrayani, Maitrayaniya 8 f.
maula 94.

Yajurveda 3f., 9, 18, 20f.
Yajub-samhita 9.

yajiiopavita 152 f.

yati 8, 89, 151.

Yama 6, 12, 23, 29, 129,
Yavana 5.

yacita, -ka 98f., 141.
Yajhavalkya 10, Ig——zz, 22f.
Yaska 10.

yukti 143.

Raghunandana 33, 35, 37, 38
Raghunatha 4o,
Raghunathabhatta 33.
Raghunathasiiri 40.
raka 57%.
raksasa 50, 53.
Raghavananda 3I.
rajakarana 134.
Rajataramgint 46, 49, 51, 68,
104, 130, 135, 155, 158.
rajapuruga 135.
Ranayantya 5.
Radhamohanasarman 32.
Ramakalpadruma 39.
Ramakrsna 38 f.
Ramacandra 32, 36, 39.
Ramacandracarya 37.
Ramayana 3o f.
Rame$vara 38.
Rayamukuta 3I.
riktha 85, go.
Rucidatta 32.

Laksmana 39.
Laksmanasena 33.
Laksmidevi 32.
Laksmidhara 33, 34/
Laksmivyakhyana 32.
lagnaka 101.

laghu 23 /., 26.
Laghu-Harita 30.
Likhita 23, 29.

linga 142 f.

lekhya 102, 113.
loptra 125.

vanigvithi 110.

Vatsa 146.

varana 56, 65.

Varadardja 40.

varpa 5, 111, 127.
varpasamkara 62.
Vasantasend 48.

Vasistha 6, 10, 12, 23, 29.
vakparusya 127.

vagdatta 71.

vagdana 56.
Vajasaneyi-samhita 20 f.
vanaprastha 7—9, 89, 750/,
vardhusin 97.

vahana, vahya 96.
Vikramanka, -devacarita 32.
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Vikhanas 9, 150.
Vijayanagara 33.
Vijayasena 35.
Vijhgnedvara 11, 32.
Vidyapati 36.
Vidyaranya 33.
Vidhanaparijata 34, 40.
Vinayaka, vinayaka$anti 2o.
vibhagapattra 84, 113.
Vivadacintamani 35f.
Vivadatandava 39.
Vivadabhangarnava 4o.
Vivadaratnakara 35, 36/.
Vivadasararpava 4o.
Vivadarpavasetu 40,
vivaha 49—57.
Vi§variipa 33, 37.
Vi§vesvara 32, 36 f.
visa 145 f.
Visnu (-stitra, -smrti) 7,23—25.
Vispudharmottara 31f.
Viramitrodaya 10, 33, 39.
Virasimha 39.
vrtti 96, 137 f.
vrddha 24, 26, 28, 137.
Vrddha-Gautama 26.
Vrddha-Manu 12 f,, 24.
Vrddha-Yajhavalkya 29.
Vrddha-Harita 235.
vrddhi 99, 113.
vrsotsarga 105.
vesya 48, 108.
vaikhanasa 9, 150.
Vaikhanasaérautasiitra 9.
Vaikhanasasitra 9, 150.
Vaijayantt 33/, 38.
Vaidyanatha 39.
vairadeya 131.
vyavastha 41.
vyavahara 1, 24, 27f, 33,
35f, 39f, 134, 138.
vyavaharakanda 35, 38.
vyavaharatattva 38.
Vyavaharanirnaya 4o.
Vyavaharamayikha 38 f.
vyavaharadastra 44.
vyavaharasaukhya 38.
vyavaharodvekoddyota 37.
Vyasa 2, 13, 23, 25, 28/, 34,
2

42.
vratasaukhya 38.

Sakuntala 15, 51, 86.
Samkara 22, 38.
Samkaravarman 68.

Sankha 11,

Sankha-Likhita 10, 12, 24, 26.
satadaya 8, 131.

$apatha 101, 144.

Satitapa 17, 23, 25.

$asana 45, 92 f., 114.

$isya 63, 107, 150.

$ulka 52, 88.

$ulkasthana 110.

Sadrakamalakara 38.

Stlapani 33, 37.

Saunaka 10.

$aulkadharma 18, 52.

¢raddha 7 f,, 10—12, 171, 21,
25f., 34—36, 40, 70, 79,
81, 86, 116, 153—155.

$raddhakalpa 8, 17, 30.

Srikara 38.

Srikrsna Tarkalamkara 4o.

Sridhara 31, 35.

Sridharasvamin 32.

§ruti 2, 31, 44, 49.

Srautasiitra 8,17 f., 27,148, 152.

$loka 24.

Samvarta 25.

samsrstin 77, 89.

samskara 10, 13, 35, 56 f., 8o,
112, 148, 152.

Samsthanaka 143.

sagotra 62 f., 81, 8s.

sagotra 62.

sajati 62.

satt 25, 27 f., 67—69, 71, 73.

satyamkara 109.

sadréa 62.

samnyisin 151.

sapatnika 9, 150.

sapinda, sapinda 62, 81, 84f.,
154.

sabha 137.

sabhastara 133.

sabhya 132—135.

Samayaloka 38.

samanapravara, -i 62,

samavartana 152 f.

sampratipatti 139.

Sarasvativilasa 35, 36.

Sarvadar$anasamgraha 33.

salila 145 f.

savarna 62.

sahamarana 9, 67 f.

sahodha 72, 76.

saksin 140.

sidhyapala 133, 139.

samanta 28, 94.

Samavidhanabrahmana 116.

Sayana 4, 33.

savitrr 152 f.

sahasa 121, 123, 126, 136.

Siddhantakaumudi 4o0.

Siddhantapryiisa 4o.
Sita 146.
simantonnayana 152 f.
simapattra 95, 113.
simi 94.
Subodhini 32.
Subhadra 3o.
Sumati 22.
suvasini 56.
Suvrata 24.
setu 94 f.
saudayika 88.
Skandapurana 27, 30.
stridhana 27f., 53, 64, 83,
87—389, 98.
strisamgrahana 128.
strthatya 116 f.
sthavara 81, 96.
snataka 3—s5, 7 1.
snatakadharma 9, 116.
snana 9, 27, 144, 154.
Smartavyavastharnava 4o.
smrti 1f,, 31, 1321,
Smrtikalpataru 34.
Smrtikaumudi 36.
Smrtikaustubha 4o0.
Smrticandrikd 35, 36—38, 41.
Smrtitattva 38.
Smrtimafjari 7, 35/.
Smrtimuktaphala 39.
Smrtiratnakara 36.
Smrtiviveka 37.
Smrtisamgraba 29.
Smrtisara 37 f.
Smrtyarthasara 35 f.
svatva Q0.
svayamvara 50 f., §7.
svayamdatta 73.
svayamutpadita 76.
svamin 9o.
svairini 48, 60, 69.

Haradatta 33.

Harasimhadeva 36.

Harinatha 37 f.

Harinarayana 36.

Harsa 68, 114.

Harsacarita 68.

Halayudha 29, 35, 37.

Halayudhabhatta 32.

Harita 4, 6, §/., 10, 23—26,
29, 34.

himsasamudbhava 138.

himsodbhava 123.

Hiranyake$in 3 f.

Hemantasena 35.

Hemadri 8, 101,13, 25, 30, 35.

hodha 125.



Abtreibung der Leibesfrucht
128,
Ackerknechte 107 —109.
Adoptivséhne 71—78—131,
Affen 108, 118, 157.
Altersvorrechte 48, 59, 77, 81,
115, 120, 137.
Appellation 95, 134—138.
Arbeiter 107—109, I1I.
Asketen 4—7, 92, 102, 105 f.
141, 151, 157.
Augenschein 138, 143.
Ausstossung aus der Kaste,
s. Kastenwesen.

Bazare 110f.
Beamte 92,
132—138.

Beisitzer, s. Richter.

Beleidigung, s. Injurien,

Bergwerke 111, I15.

Besitz 20, 90—93, 95, 112,
142 f.

Bestechung 9o, 113, 125, 142.

Betrug 9o, 113, 115f, 125,
143, 147.

Bettelmodnch, s. Asketen.

Beweis, gerichtlicher,
139—144.

Brahmanen, Privilegien der 2,
44, 61f., 86f., 100, 103—
106, 112, 115—119, 121—
123, 126—129, 131—137,
141—148, 152, 155, 158.

Brandmarkung 121,127 f., 130.

Brautorakel 59.

Brautpreis 51f., 54, 131.

Briider 47f., 52, 59, 70f., 77,
79, 82—86, 89, 152.

Brunnen 81, 94 f., 105 f,, 112.

Biirgschaft 20, 27—29, 84, 98,
101 f,, 139, 147.

Bussen 1, 31, 6, 8, 10f., 25,
117—123, 1311, 135—137.

Composition, s. Wergeld.
Concubinen 64 f., 77, 92.

102, 110,

114,

125,

Dimme 23, 81, 94—96, 108,
127, 130.

II. SACHINDEX.

Depositen, s. Hinterlegung.
Diebstahl 17, 28, 115f, 121
—126, 130, 132, 143 f.

Dokumente, s. Urkunden.
Dorfer 93—96, 106, 114, 124,
135 f., 141, I51.

Ebenbirtigkeit 61 f.

Ehebruch 48 f, 66, 121—126,
128—130, 138.

Ehescheidung 23, 64—67,112.

Ehrenstrafen 129—131, 142.

Eide 97, 112, 142—144.

Eigentum 76—81,90—96, 104,
110, 124, 143.

Elephanten 359, 104, 108, 111,
118, 125, 130, 134, 158.

Enkel 83, 99 f.

Enterbung 79, 83 f., 120.

Erbvereinigung 77, 89.

Ersatzpflicht 102, 104, 107—
111, 124, 126.

Exogamie 50, 62f.

Filschung 9o, 109f, 113f,
125 f., 130, 143.

Fasten 69f., 112, 117, 123,
136, 147, 150, 157 f.

Feldarbeiter, s. Ackerknechte.

Fleischnahrung 12, 117, 122,
151, 156—158.

Frau, Stellung der 47—49,
64 f., 78 f., 83—89, 92, 102,
119 f, 139, 142, 149, 152
Vgl. Gattin, Mddchen, Mut-
ter, Witwe.

Frauenkauf 51—53.

Frauenraub 49 f., 53.

Gattenwahl 50f., 57.

Gattin, Stellung der, 64 f., 78 f.,
88f., 115, 139, 149, 152.

Gebete 1, 118, 123.

Geburtsceremonie 152 f.

Gefingnisstrafen 129—13I,
136.

Geld 96 f., 110, 112.

Geldstrafen 65, 107, 110, 112,
119, 125—I131, 134, 139.

Geldverleiher, s. Wucherer.
Genossenschaften 2, 93, 111,
135—137.
Gesamteigentum, s. Eigentum.
Geschenke 7, 11, 23, 35, 79,
91, 104—106, 112f, 118,
143, 149.
Gesinde 791,
Gewohnheitsrecht 2, 44—47.
Gottesurteile, s. Ordalien.
Grenzen 94—96, 112,
Gruppenehe 47 f.

Handgeld 52, 109.
Handwerker III.
Heiratsalter 54—58.
Hinterlegung 17, 98, 102—
104, 110, 112, 141, 143.
Hirten 17, 19, 94, 100, 106 f,,
109, 135, 139.
Hochverrat 127—129.
Hochzeitsgebrauche 53 1., 112,

Immobilien, s.Liegenschaften.

Impotenz 23, 59, 65, 67, 83.

Indicienbeweis 84, 125, 142
—144.

Injurien 17, 23, 123, 126—
128, 138.

Inschriften 46, 114.

Kastenwesen 2, 6, 44 f., 50 f.,
58, 61—67, 98, 111, 113,
115—123, 126—130, 135—
138, 143.

Kauf 17, 90, 109—112, 143,
Vgl. Frauenkauf.

Klage, gerichtliche 22, 28f,,
139 f.

Kleidung 25, 55, 70, 81, 97,
“100, 105, 108 f.,, 112, 118,
124, 149—151.

Kléster 105 f.

Knoblauch 157 f.

Konige, Stellung der 1, 4, 6,
16, 86 f., 92, 95, 102—106,
110—115, 121—137, 141,
145, 147.
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Kithe 106, 108f., 115—125,
127 £, 144, 156—158.

Lasttriager 107—109.

Lehrer 63, 78, 89f., 107f.,
115, 119, 128, 139, 148—
158.

Levirat 4, 29, 47, 70—72.

Liebesheirat 5I.

Liegenschaften 76—81,
88—96, 101, 112, 114 f.

84,

Madchen 54—63, 78f., 83,
104, 116, 152.

Mirkte 110.

Mass und Gewicht 110, 125f.

Meineid 141f.

Mischkasten 4, 6, 9, 16, 25.

Monopole 111.

Mord und Totschlag 115—
119, 121—124, 126—129,
140, 143, 147 f.

Musiker 27, 111, 129.

Mutter, Stellung der 78f., 82,
117, 152 f.

Mutterrecht 47—49.

Notwehr 122.
Notzucht 50, 128.
Nutzpfand 101f.

Oberrichter 133—135, 141.

Opfer 1, 4f, 11, 29, 43, 77,
79, 84, 90, 133, 139, 149—
158.

Opferpriester 108, 111.

Ordalien 20, 22, 28 f., 38, 44,
95, 97, 101, 103, 112 {., 132,
138, 142—146.

Pfahlung 125—127, 130, 143.

Pferde 77, 104, 108, 111, 118,
125, 134.

Polyandrie 47 f., 59.

Polygamie 64—67, 82.

Primogenitur, s. Altersvor-
rechte.

Processwetten 137 f.

Prostitution 48 f., 108.

Priigelstrafe 107, 130.

Riuber 27f.,, 102, 111, 123,

135, 143.
Rechtsgutachten 41,
Rechtsquellen, balinesische

43, birmanische 41—43, in-
dische 1—42, javanische
43, siamesische 43, singha-
lesische 44.

Reugeld 109,
Richter 114, 125, 132—147.
Risiko 109.

Schadenersatz, s.Ersatzpflicht.

Schatz, gefundener 87, 1031.,
112, 126.

Scheinhochzeit 59, 61.

Schiedsrichter 125, 135—138,
143.

Schiffer 108.

Schmuck 23, 66, 69 f., 81, 88,
97, 101, 104, 124, 149 f.
Schreiber 235, 113 f,, 132, 134,

140.

Schriften, s. Urkunden.

Schuldknechtschaft 147 f.

Schuldvertrige 81, 100, 112
—114.

Schwester, s, Midchen.

Schwiegertochter 77—8o, 85f.

Selbstmord 118f. Vgl Wit-
wenverbrennung.

Siegel 114, 124, 134, 139, 147.

Sklaven 22 f., 42, 44, 76, 78
—81, 84, 97, 101, 109, 112,
120 f., 141f, 151,

Sklavinnen 81, 92, 97, 101,
104, 109, 120, 128.

Sohne 14, 24, 42f1., 54, 69—
85, 99—102, 115, 139, 148.

Speiseverbote 1, 6, 8, 115—
117, 157 f.

Spiel 14, 17, 19, 22f., 90, 98,
100, 110, 125, 130, 141, 143,
148.

Spione 125.

Spirituosen 115—117,
156—158.

Spruchweisheit 15 f.

Stellvertretung vor Gericht
138.

Steuern 105 f., 110f,, 124.
Stiftungen 6, 11, 46, 92, 96,
104—106, 112, 114, 118.

Strohwitwer 69.

Siinden 55, 115—117, 12I—
123, 157.

119,

Talion 130.

Thesalaweme 44.

Tochter 85—87, s. auch Mad-
chen.

Todesstrafe 121—131.

Totengebriuche 1, 4, 7, 20,
48, 105, 153_156'

Transport 107—110.

Trommelschlag 112,

Uberschwemmung 95.

Umgiirtung 152 f.

Unreinheit 5, 7, 10f., 55, 155
—157.

Unteilbares 81.

Unzucht 115—117, 126, 128 f

Urenkel 77, 83.

Urkunden 20, 27f., 81, 91,
105, 113 f, 125f, 142 f

Urteil 28, 114, 1321, 147.

Ururenkel 77.

Vater 76—835, 139, 148—150,
153.

Verbannung 127, 129, 142.

Vergleich 140.

Verhaftung 139.

Verlobung 55, 57, 65.

Vermogen 1, 18, 79—389, 96 f.,
108.

Verstossung 65—67, 69, 73,
112.

Verstimmelung125—131,142.

Vertrige 113 f. '

Vorladung 139 f.

Vormundschaft 54, 56, 69.

Wagaru 42, 44.
Waldeinsiedler 6, 9, 148, 150f.
Wallfahrten 7, 69 f., 1181,
Waren 10, 109 f,, 125.
Wischer 100, 108 f., 120.
Wasserspenden 112.
Weber 108, 136.
Weihwasser 122, 144—146.
Wein, s. Spirituosen.
Wergeld 1, 96, 127, 131f.
Wetten 17, 137 f.
Wiederholung eines Ver-
brechens 122.
Wiederverheiratung 56, 59—
61.
Witwe 19, 27—29, 59—61, 63,
67—171, 75, 82, 85—89, 148.
Witwenverbrennung 7, 9, 24,
67—69, 71, 73.
Waochnerin 156.
Wucher 97 f.
Wucherer 97—99, 135.

Zahnstockchen 150.

Zeugen 22, 84, 91, 95, 110,
112—115, 138—143.

Zinsfuss 28, 43, 96—99, 113,
121.

Zslle 110.

Zwangsarbeit 130.

Zwangsvollstreckung 112,133,
136, 147 f.
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