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Einleitung.

Das Folgende ist eine Uebersetzung der Tibetischen Version 1)
von Nagarjuna's Brief an den Konig Udayana, den Max
Miiller erwiihnt im Journal of the Pali Text Soc. 1883, S. 72 ff,
mit Uebersetzung der ersten acht Verse aus dem Chinesischen.
Wie sich schon vermuthen liess ans der dort angefiihrten Erzshlung
I-tsin’s, eines der chinesischen Uebersetzer unseres Briefes (den
man auch aus M. M.'s ,Renaissance of Sanskrit Literature* kennt),
dass man denselben als Einleitung zum Studium des Glaubens
auswendig gelernt habe, ist in diesen 123 Versen in der That eine
kurze Auseinandersetzung der Hauptlehren enthalten. Und zwar
finden sich die aufgefiihrten oder erwihnten Lehrbegriffe durch-
gehends in dem, gleichfalls mit Nagarjuna in Verbindung gebrachten,
Dharmasamgraha (Anecdota Oxon. Ary. Ser. IV, Oxford 1885).
Es kommen besonders vor (abgesehen von nebenbei Erwihntem):
Vers 4 die Anusmrtayas, Dharmas. 54; V. 5 die zehn Tugen-
den, Dh. 67; V.8 die 6 Piaramitas, Dh. 17; V. 29 die acht
Lokadharma’s, Dh. 61; V. 40 die Brahmavihara’s, Dh.
16; V. 41 die vier Dhyana’s, Dh. 72; V. 45 die fiinf Indriya’s
oder Bala's, Dh. 47. 48; V. 49. 50 die fiinf Skandha’s,
Dh. 22; V. 52. 53. 105 die drei (iksha’s, Dh. 140; V. 63. 64
die acht Akshana’s, Dh. 134; V. 77—88 die acht (heissen)
Héllen, Dh. 121, und V. 89—1083 die anderen Stadien der
Wiedergeburt, Dh. 57; V. 106 die Bodhyanga’s, Dh. 49;
V. 108 die Avyakrtavastani, Dh. 137; V. 109—111 der
Causalnexus, Dh. 42; V. 113 der Achtgliedrige Pfad,
Dh. 50; V. 114 die vier Wahrheiten, Dh. 21. (Dass man
aus dem Nichterwihnen gewisser Begriffe auf die Unkenntniss
d. h. Prioritit des Verfassers schliessen diirfe, glaube ich nicht,
— 50 z. B. wenn er nur sechs Paramita’s erwihnt — er schreibt
Jja, wie der Comm. mehrfach betont, an einen Laien (khyim-pa
d. i. grhastha). Dazu giebt der Commentar (von einem Mahsa -
mati, Blo-gros chen-po verfasst, in selben Bande des’ Tanjur
foll. 821—864) meist mehr oder minder ausfihrlicke Britutetunges,
aus’ denen hier nur das Interessantebte ausgezogén ‘wird. ‘Aucli
‘ausserdem habe “ich- mich bei der Erklirung auf das' Nothigs be-

1) Im Tanjur, Sitra-Abtheilung, vol. 94 foll, 279—286.
1!!
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schrinkt; es sind meistens Citate und zwar, ausser dem Dharmas.,
der Udanavarga in der Uebersetzung von Rockhill (durchgehends
Verse, die sich auch im Dhammapada finden); Béhtlingk’s Indische
Spriiche, wo man oft auf merkwiirdige Aehnlichkeiten st&sst;
Hdsan-blun ,Der Weise und der Thor* ed. I. J. Schmidt, in
dem einige Erzihlungen, in kiirzerer Fassung, solchen im Divya-
vadana (ed. Cowell) entsprechen. Sonstige Citate vereinzelt und
leicht verstindlich. Die entsprechenden Sanskrit-Termini habe ich,
soweit mir bekannt, und wo man dieselben nicht in derselben
Ordnung im Dharmas. findet, in den Text gesetzt oder in Klammern
beigegeben. Es ist wohl zweckmiissig zu bemerken, dass Transcrip-
tion von Sanskritworten nur an folgenden Stellen im Texte vor-
kommt: V. 20, am-ra (sic), u. V. 28, kim-pa, V.43 ganga; dazu
im Comm, zuV. 80, ¢al-ma-1i, und der Name des Usebersetzers.

Der Verfasser des Briefes nun, Nagarjuna (Klu-sgrub)
ist der beriihmte Stifter des Mahayana d. h. der spiteren philo-
sophischen Entwicklung des Buddhismus, speciell der Madhyamika-
Schule, und so als typischer Vertreter der ganzen Richtung der
Gegenstand vieler Sagen geworden, die man bei Taranatha und
Wassiljew findet. Aber ,von dem historischen Nag. ist wenig
bekannt* (Kern). Er wird gewshnlich, als Zeitgenosse des Kanishka,
in das erste oder zweite Jahrhundert n. Chr. gesetzt, auf die
Autoritdt der Rajataramgini und des Taranatha hin  Viel spiiter
kann er wohl nicht- gelebt haben, da die erste chines. Uebersetzung
des Briefes 431 datirt ist, und andere ihm zugeschriebene Werke
402 u. s. w. tibersetzt sind (s. Buniyu Nanjio, Catal. Sp. 370 f).
Taranatha freilich lisst ihn 521 oder 579 Jahre leben, und setzt
ibn nicht nur mit Kalidasa und Vararuci, sondern selbst
mit dem Aufkommen des Islam (Mleccha-Glaube) gleichzeitig.
Denn dass dort (Uebers. S. 79 f) von diesem die Rede ist, kann
kaum in Zweifel gezogen werden, wie Was. S. 50 Note geneigt
scheint. Wenn der deutsche Uebersetzer des Wassiljew'schen Werkes
von einer ,Tibetischen Uebersetzung desselben* d. h. des
Taranatha spricht, so ist dies natiirlich ein Missverstindniss. Aus
Mohammed ist Mamathar geworden, der urspriinglich ein
Sautrantika Kumarasena (derselbe wie Kumaralabha kurz
vorher?; ein Spott auf Kumarila?) gewesen sei; aus dem Rufe
bismillah: ein Didmon Big¢limli (wie Schiefner anmerkt),
und die ,Mleccha- Rshis* heissen Paikhampa (offenbar Pers.
paighamber ,Prophet). Auch wird der Islam treffend als
die Lehre der Bedriickung, Verfolgung (hthse-va, Schiefner:
Beeintriichtigung) bezeichnet, was dem duldsamen Buddhisten
besonders aunffallen musste (iibrigens ist auch das Toédten von
Thieren hier mitverstanden). Vergl. die Note S. 304 f., wo in
einer anderen Schrift der Stifter des Islam Madhumati heisst,
der im Lande() Makha (Mekka) in der Stadt Bagadadi
(Baghdad; man sieht den Weg, den die Kunde nahm) geboren sei.

5

"Der Adressat des Briefes, Koénig Udayana, heisst Tibetiseh,
in der Unterschrift (die natiirlich nicht vom Verfasser herrtihrt):
Bde-spyod. Bei Taranatha, wo sein Name im ganzen achfinal
vorkommt, heisst er meistens (sechsmal: 57, 12. 58, 8. 17. 59,18.
60, 7. 67,1) Bde-byed, einmal (2,10) Bde-spyod und ein-
mal (56, 17) Utrayana (transcribirt). Bde-byed heisst auch
der andere Konig Udayana (V. 14, wozu noch vergl. Schiéfner,
Mabakatjajana u. s. w. S. 35 ). Bde-spyod wire Sanskrit
ungefihr Sukhacarin (vergl Dharmacarin Lalitav. 249,9
= Chos-spyod, Rgya 179,22 und Schiefner’s Note, Uebers.
des Tar. S. 2); Bde-byed: Sukhakara, was beides als Deutung
von Udayana gelten konnte. Jedenfalls kann man nicht, mit Schiefner
(Tar. Uebers. S. 72 N. 2), Bde-byed einfach als Fehler bezeichnen.
Es scheint aber, dass die iltere Uebersetzung des Namens von
Udayana, Kénig von Kaug¢ambi, der mit Buddha zugleich geboren,
und dann von ihm bekehrt wurde (eben der V. 14 erwihnte):
Hchar-byed (,Der Aufgehen-Machende“) war, da er so genannt
wurde ,weil er wie das Bild der aufgehenden Sonne leuchtete®
(Liebensb. 235 u. Rockhill, Life S. 16 f. Note, ausserdem Kon-tsegs
V. 25 in Feer, Ann. Mus. Guim. II, 217 und Mdo XVI 15, ib.
S. 262). Der Konig Udayana (Sadvahana von Varanasi, Freund
des Nagarjuna) aber hiess eigentlich Bde-spyod (was ja auch
als Deutung von Sadvahana zulissig scheint), und die beiden
Deutungen des Namens sowie auch die Personen selbst wurden
spiiter vermengt (Kern, II, 200 N.). . Der Konig von Kaug¢ambi
wird auch einigemale (60, 13. 64, 6. 69, 2. 229, 6) in ,Der
Woeise und der Thor* erwihnt und zwar unter der Form Utra-
yana (Uttrayana) Ssanang Ssetsen giebt (14, 10) richtig Uda-
yana. Vergl. Schmidt’s Note, S. 313. Aber die Verwirrung geht
noch weiter. Chandra Das im Journal As. Soc. Beng. LI p. 119
iibersetzt den Namen De chye (d. h. eben -Bde-byed) des
Freundes Nagarjuna’s, ich weiss nicht, auf welche Autoritit hin,
mit Camkara. Und in der That finden wir bei Tar. 3,9 diese
Entsprechung (hier ein Brahmane), wihrend kurz vorher (3, 6)
Dge-byed fiir einen anderen Camkara steht. Auch in weiteren
Zusammensetzungen ist (amkara — Bde-byed, so Camkara-
pati (Bde-byed-bdag-po 51, 13.16) und Camkara-nanda
(Bde-byed-dga-va 144, 8). Ausserdem haben wir noch den Uda-
yvana (Hchar-po), Purohita des (uddhodana (Lalit. Cap. IX
Anf), der ebenfalls Lebensb. 235 erwithnt wird, wenn auch mit
kurzem a (was steht dort im Text?). Vergl. noch Eitel, Hand-
book s. v. Sadvaha, Udayana u. Vatsa.

Der Brief ist in Strophen von 4 X 9 Silben iibertragen, das
Original mag also etwa in Indravajra gewesen sein wie z. B. Lalit.
30 = Rgya 88, 20ff. Nur die beiden letzten Verse zihlen 4 X 11
Silben.

Die Tibetischen Strophen bestehen gewdhnlich aus vier Zeilen



von je 7, 9, 11 u. s. w. Silben, wovon 4 X 7 die gewdohnlichste
ist und dem Sanskrit- Cloka in der Uebersetzung entspricht; doch
findet man dieselbe auch fiir Arya (z. B. Lalit. 221 = Rgya 164).
Lingere Zeilen entsprechen wohl zu zweien einer Sanskrit-Strophe,
so die Arya (2 X 17) in Lalit. 245, 17 ff. = Rgya 177, 13 ff. die
nachher in 4 X 9 iibergeht. Ja man findet (Rgya 186, 9 ff.) einzelne
Zeilen von 41 Silben die einer Strophe entsprechen (Lalit. 260,
10 f. — die Tibeter haben hier offenbar das Ganze von vier
Strophen fiir eine Strophe [4 Zeilen] angesehen). Man sieht also,
dass nicht immer dieselbe Strophe (Silbenzahl) bestimmten im
Sanskrit gegeniiber steht. Prosodie ist dem Tibetischen unbekannt
(s. Foucaux, gr. 218 ff.); hochstens kann man ein Streben beobachten,
schwere Silben an die erste Stelle des Fusses zu riicken um
Trochéischen Fall zu bewirken.

Auf die Wichtigkeit der Tibetischen Verse fiir die Frage
nach der Aussprache sei hier nur kurz hingewiesen. Wenn nim-
lich wirklich die Prifixbuchstaben als Silben sollen gesprochen
worden sein, so miisste man doch hier, in den Versen, die einen
grossen Theil eben der Werke bilden, fiir die die Schrift gebildet
wurde, und aus eben der Zeit oder kurz danach herriihren, eine
Spur, wenn nicht diese angenommene Aussprache selbst, antreffen.
Da erhalten wir aber die oben besprochenen Strophen nur, wenn
wir auch bsgyur u. s. w. als eine Silbe zihlen, und ich glaube
kaum, dass man mit Einsetzung all der kurzen e irgend welche
Ordnung herausbringen wird. Auch wird man schwerlich annehmen
wollen, dass die Gelehrten von damals einen Zustand der Sprache,
der ihnen, hitte er wirklich bestanden, kaum noch erinnerlich sein
konnte, hitten fixiren wollen, oder aber dass man im Vers fiir
eine Silbe habe gelten lassen, was sonst zwele waren. Aber auch
alle Thatsachen, die Schiefner im ersten Theile seiner ,Tibetischen
Studien® beibringt, und besonders auch die Citate aus einheimischen
grammatischen Werken (Bull. hist. phil. VIII 216. 264 Foucaux
gr. p. 108 f) weisen denselben Weg und machen es wahrschein-
lich, dass diese Laute (Priifixe und iibergeschriebene Consonanten)
in dieser Stellung einen anderen Werth hatten. Einzelne Worte
so wenig bekannter Sprachen, wie das Lepcha u. s. w., deren Verwandt-
schaft mit dem Tibetischen gar nicht feststeht, kénnen hier nichts
beweisen. Doch ist hier nicht der Ort auf diese Frage niher
einzugehen.

Endlich sei noch bemerkt, dass die beiden Uebersetzer des
Briefes auch betheiligt waren an der Uebersetzung und Revision
der vier ersten Bénde des Hdulva (Vinaya), Feer 1 c. p. 182
und des Ratndnanta-Sutra, ib. p. 283 im neunten Jahrhundert.

Besouderen Dank. bin ich Herrn: Dr. Rost schuldig, dessen
@fite ymir die Benutzung der Londoner Sammlung ermaglichte,
sowie Herrn Geheimerath Bohtlingk fiir freundliche Hilfe bei der
Cavrgetury

- T

Auf Sanskrit: Suhrdlekha. (sic); auf Tibetisch: Bges pai
phrin yig (Freundliches Sendschreiben).

Preis dem Mafijugri kumarabhita!

1. O du von tugendhaftem Charakter, wiirdig des Gliicks,
hore diese edlen Verse, die ich in Kiirze verfasst habe, um die
Verdienste zu sammeln (erwerben), die aus der Verkiindigung von
Sugata’s Worten kommen.

Comm. ,in Kiirze* sagt er, damit man nicht fiirchte, dass er
viele Worte mache.

2. Wie die Figur des Sugata, wenn auch bloss aus Holz ver-
fertigt, von den Weisen, wie es sich gehort, vershrt wird, so ver-
achte auch du nicht meine geringe Rede, bedenkend, dass es die
Auslegung des Guten Gesetzes (saddharma) ist.

3. Obgleich du (schon zuvor) ein wenig sahest in deinem
Geist von des grossen Muni Worten, wird (erscheint) nicht anch
eine getiinchte Wand weisser im Lichte des Mondes?

4. Gedenke der sechs Denkwiirdigen Dinge: des siegreichen
Buddha, des Gesetzes, der Gemeinde, der Mildthitigkeit, der Sitt-
lichkeit, der Gotter, je nach dem Masse ihrer Eigenschaften.

Die sechs anusmrtayas findet man im Dharmasamgraha sect. 54.

Comm. ,nach dem Masse ihrer Eigenschaften* z. B. Buddha’s
soll man gedenken als Bhagavat, Tathagata, Arhat, des In Wahr-
heit Vollendeten Buddha (Samyaksambuddha), des Inhabers
der Weisheit und der Grundlagen, Sugata, des Kenners der Welten,
des Steuermanns der Menschen - Bekehrung, des Allerhdchsten
(anuttara), des Lebrers der Gotter und Menschen. (Vergl
Divyavadana XV, Anfang) ,Der Siegreiche Ueberwinder* (Bcom-
ldan-hdas == Bhagavat) heisst er, weil er die Begierde
(raga) und die anderen (Siinden) besiegt hat; weil er zum Kern
der Weisheit (bodhisara) gedrungen ist; weil er den Mara, der
ihm Hindernisse bereitete, iiberwand; weil ihm alles Gliick (bhaga)
als Reichthum u. s. w. zu Theil ward. ,Der So Gekommene*
(De-bzhin-ge¢egs-pa = Tathagata) heisst er, weil er die Dinge,
wie sie sich verhalten, s6 in seinem Geiste aufgefasst hat (gam
im Sinne von ,wahrnehmen* gefasst; ebenso Maheg¢vara zu Amarak:
tatha satyam gatam jifatam yasya); und weil seine Worte so
bleiben werden, wie er sie gesprochen, nicht veriindert werden,
(vergl. agama ,Hl Ueberlieferung*). ,Feindebesieger* (dgra-bcom -
pa = Arhat) heisst er, weil er den Feind (ari), das Sinden-
elend, besiegt (hanti); weil er die Speichen des Kreislauf-Rades be-
siegt (zerstort) hat; und auch weil er wiirdig ist der Huldigung
durch Besitz (Opfergaben) und Ehrenbezeigung!) ... . -,Kenner
der Welten“: ,Welt* heisst sie, weil sie zerstért wird (hjig-
rten ,Behitlniss der Zerstérung* == loka von luiic  abgeleitet

1) Dieselben drei, resp. zwei, Erklirungen bei Eitel, Handbook p. ‘12f..
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wie das grammatische luk?) Diese (Welt) ist von zwei Arten:
die Welt der Lebewesen und die Welt des Leblosen (s. Dhar-
mas. 89). Die Welt der Lebenden kennt er nach den Ver-
hiltnissen der zwolf Glieder des Causalnexus (s. Vers 109 ff)), von
der Welt des Leblosen: Erde, Berge u. s. w. kennt er den Ursprung,

das Verhalten, den Ort u. s. w. . . . oLehrer der Gotter und
Menschen® weil diese heiden die héchsten (der Lebewesen), oder
weil sie Gefiisse des Erhabenen Pfades (s. V. 118) sind. . . ..

»Der Weit - Erwachte® (Sangs-rgyas = Buddha) heisst er,
weil er einen weiten Geist hat, und so einer gedffneten (rgyas)
Lotusblume gleicht; und weil er, aus dem Schlafe der Unwissen-
heit erwacht, einem aus dem Schlaf erwachten Menschen gleicht. .. ..
Aehnlich werden dann im Comm. die tibrigen fiinf Artikel zerlegt;
dann: Weil diese sechs Denkwiirdigen Dinge den Geist reinigen
und grossen Verdienstes Ursache sind, hat er sie zuerst vorgetragen,
damit durch den Glauben daran der Sinn tugendhaft werde.

5. Immer beobachtend den zehnfachen Weg der tugendhaften
Handlungen, mit Kérper, Rede und Geist wende dich ab von den
berauschenden Getriinken, dich herzlich erfreuend an solch tugend-
haftem Leben.

Comm. zihlt die zehn folgendermassen auf: Man soll entsagen
1) dem Todtschlag, 2) dem Diebstahl, 8) der Unzucht, 4) der
Liige, 5) der Verleumdung, 6) der Schwmihung, 7) unsinnigem
Schwatzen, 8) der Habsucht, 9) der Schadenfreude, 10) soll man
eine Richtige (religivse) Ansicht hahen (s. Dharmas. 56; auch ,Der
Weise und der Thor* 8. 13 Z. 9 ff.; Uebers. . 15 f). Von diesen
entfallen drei auf den Korper, vier auf die Rede, drei auf den
Geist. Vergl. M. Miller’s Note zur Uebersetzung des Dhamma-
pada (Sacr. Books X) V. 96. — Obgleich das Trinken von berauschen-
den Getriinken (chan) ein grosser Fehler ist, so ist es doch noch
keine Siinde und wird deshall besonders behandelt. Es giebt
dreierlei Charn: ,von Zuckerrohr, von Reismehl und von Honig.“
(Zu der obigen Dreitheilung vergl. auch den Spruch kayena
kurute bei Bohtlingk, ferner 1559 f. und Udanavarga VII, 1)

6. Wissend dass Reichthum veriinderlich und gehaltlos (offen-
bar: asara) ist, gieb, nach den Moralvorschriften, den Bhikshus,
Brahmanen, Armen, Freunden, denn es giebt keinen besseren »Freund*
als das Geben.

Comm. ,gehaltlos®, weil er unersittlich ist.

7. Zeige die Sittlichkeit (¢11a), fehlerlos und erhaben, unver-
mischt und unbefleckt, denn es ist gesagt worden, dass die Sitt-
lichkeit der Grund sei aller Vollkommenheiten, wie die Erde von
gebenden und nicht’gehenden (Wesen).

8. Uobe die unermesslichen Paramitas der Wohlthitigkeit,
Bittlichkeit, Geduld, Energie, Meditation und ebenso auch der Weis.
heit, damit du, an das andere Ufer des Existenz- Meeres gelangt,
éin Jina-Fiirst werdest. -

SRR : Ry

Die sechs Paramitas s. Dharmas. 17.

9. Diejenigen Familien, in denen man Vater und Mutter ehrt,
sind gesegnet (eig. begabt mit) von Brahman und den Lehrern;
auch werden sie (d. h. die Kinder selbst) geehrt, werden beriihmt
und erlangen (endlich) den Himmel.

Herr Prof. Windisch verweist mich auf Ttivattakam Sutt. 106,

10. Verfolgung (hthse vergl. Vorrede, Comm.: Mord), Dieb-
stahl, Liederlichkeit, Ltige, Wein, Essen zu unrechter Zeit, Freude
an hohen Sitzen, Gesang, Tanz und (gewisse) Arten von Kriinzen
aufgebend.

11. Wenn jemand diese acht Glieder der (eig. die nachthun
der) Sittlichkeit (¢1la) eines Arhant inne hat, und es bei der
Beichte wiinscht, so wird er, Mann oder Frau, unter den Kama-
vacara-devas wiedergeboren.

Ueber die acht Sila’s s. Childers s. v. und Uposatha.

Comm. erkliirt ,Liederlichkeit* (hkhrig-pa) mit: b candan
gei-ba dan khailam-du log-par sgrub-pao®?) . ...
Weihrauch und Krinze sind verboten, wenn sie bloss der Lust
dienen (cha-bai don du), nicht aber wenn sie zum Nutzen des
Glaubens (Gottesdienstes) oder Krankenheilung angewandt werden.

Die Kamivacara’s s. Dharmas. 127.

12. Betrachte als Feinde: Habsucht (matsaryam), Betrug
(¢athyam), Hinterlist (maya), Begierde (?), Trigheit (kausi-
dyam), offenbaren Stolz (mana), Leidenschaft (raga), Hass
(dvesha) und Diinkel (mada) wegen Geschlecht, Gestalt (d. h.
Schonheit), Ruhm, Jugend oder Macht.

S. in Betreff dieser Fehler Dharmas. 67; 69; 139; auch 80.

18. Der Muni hat gelehrt, dass Gewissenhaftigkeit das Behiilt-
niss der Unsterblichkeit (amrta — sc. des Nirvapa, Comm.) sei,
die Sorglosigkeit (pramada) das Behiltniss des Todes; deshalb
libe stets ehrfurchtsvolle Gewissenhaftigkeit, um (deine Einsicht
in) das Tugendgesetz zu mehren.

14. Wer frither sorglos war und spiiter gewissenhaft wird,
der ist lieblich wie der von Wolken befreite Mond, wie Nanda,
Angulimala, Kshemadar¢in, Udayana.

Ueber Nanda (Dga-vo) s. Kern, Buddhismus I 133; 153 ff.
Angulimala (Sor-phren-can) ebend. 219; auch ,Der Weise
und der Thor*, Kap. 36. Ajatacgatru (= Kshemadargin
Mthon-ldan, erginze dge-va, s. Schiefner, Tar. Uebers. S. 2
N. 1. Die Kiiraung kommt auch sonst vor, s. Was. Tar. Uebers.
Vorr. S. IV), s. ebend. 226 . Udayana (Bde-byed; Comm.:
Bde-ldan) war, nach dem Comm., ein Edler (rigs-kyi-bu ==
kulaputra), der Ehebtuch und Muttermord veriibt hatte und dann
vom Tathagata bekehrt und aus der Hglle erlsst wurde. — Bde-
byed ist auch bei Tarahatha die gewthnliche Uebersetzung-dieses

’ 1) Das héisst ungefihr; purishamiitrayor asyamdrge viparitasidhanam (?).
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Sanskritnamens (auch der des Adressaten unseres Briefes) s. Vor-
rede. Vergl. Schiefner, Lebensb. S. 269.

15. Da nichts schwieriger zu erreichen ist als Geduld, so
verschliesse dem Zorne alle Moglichkeit (einzudringen); Buddha
hat sich verbiirgt, dass, wer dem Zorne entsagt, den Grad eines
Anagamin erlangt.

Comm. erklirt, dass es schwerer sei, einen Geduldigen zu
finden, als einen der sich von Wind, Wasser, Wurzeln und (rohen)
Friichten nihrt, sich in Haare, Blitter, Baumrinde und Lumpen
kleidet, dass man aber mit der blossen Abtédtung (lus-gduns-
pa tsam-gyis) nicht einmal eine gliickliche Wiedergeburt (d. h.
als Mensch oder Gott, s. Dharmas. 57) erlangt, viel weniger Er-
losung. Zorn (krodha) ist das Wild- und Unmuthig-Werden,
wenn uns von Menschen und anderen Wesen (amanushya) Un-
erwiinschtes widerfiilhrt; Geduld (kshanti) — Zornlosigkeit, und
wenn Zorn aufkeimen sollte, das sofortige Beruhigen desselben.
Vergl. Bohtlingk, Spriiche 5045.

16. ,Der hat mich gescholten®, ,der hat mich getadelt, (oder)
sbedriickt*, ,der hat meinen Besitz geraubt‘, wenn man solcher-
gestalt Hass erzeugt, entsteht Zwist; wer aber den Hass giinzlich
aufgegeben, der schlift ruhig. (Vergl. Udanavarga XIV 9f)

17. Wisse dass die Gedanken gleichsam auf Wasser, Erde
oder Stein gezeichnet sind, von diesen mdogen (bei dir) die siindigen
immer wie die ersten (d. h. rasch vergehend), die tugendhaften
gleich den letzten (bestindig) sein.

Der letzte Theil des Verses nicht ganz sicher, doch ist obiges
der Sinn nach dem Comm.

18. Der Siegreiche (Jina) hat erklirt, dass die Menschen
dreierlei Rede haben: die angenehme, die wahre und die unwahre,
welche (nach einander) wie Ambrosia, eine Blume, eine Unreinig-
keit sind; von diesen vermeide die letzte'

Vergl Bohtl, Spr. 9782, Udanavarga VIIT, 14 w. s. w.

19. Es giebt viererlei Personen (pudgala): die einen gehen
vom Licht zum Licht, andere vom Licht zur Dunkelheit, andere
von Dunkelheit zu Dunkelheit, andere von Dunkelheit zum Licht;
von diesen thue du das erste!

Unter Licht und Dunkelheit sind die gliicklichen (als Gétter
oder Menschen von hoher Stellung) und ungliicklichen (als Hollen-
bewohner, Thier, Preta oder Mensch von geringer Stellung) Wieder-

geburten verstanden; so der Comm. — Vergl. V. 15. Mahavastu
27, 8.

20. Wisse dass die Menschen sind wie Amra.-Fruohte einige
unyeife sehen reif aus, einige reife — unreif, einige unreife —
uareif, einige reife — reif.

21. Schaue nicht nach einem fremden Weibe, und wenn du
eines siehst, betrachte es, jo nach dem Alter, als Mutter, Tochter
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oder Schwester; wenn du sie aber liebst, so denke an das unreine
wie an etwas reines.

Comm. verweist auf V. 25. Vergl. Divyavadana 115, 5f.

22. Den unrubigen Sinn hiite wie den Ruhm, einen Sohn,
einen Schatz oder das Leber; und iiber das Sinnenvergniigen
betriitbe dich, wie (als) tiber eine giftige (3dug-pa d. h. Schlange),
Gift (dug), ein Messer und Feuer.

Comm. Die Sinnesgegenstinde (vishaya) sind schiidlich
(boswillig) wie eine ,Schlange“, weil sie uns und anderen Schaden
zufiigen; sie todten wie das ,GiftY, da sie die Tugendwerke zer-
storen; sie bereiten Schmerz wie ein ,Schwert®, weil sie zu den
schlechten Wledelgeburten (vergl. V. 19) fithren; sie brennen wie
das' oFeuer’, weil sie Reue erzeugen.

23 Da die Begierden (am Ende) Verderben bringen, hat sie
der Jina-Fiirst der Kimpa-Frucht als #ihnlich erklirt; lasse sie
fahren, denn durch ihre eisernen Bande ist diese Welt in das
Geftingniss des Kreislaufes gefesselt.

Comm. Die ,Kimpa-Frucht* hat eine gute (slisse?) Schale,
aber das Innere ist schlecht. (Es stand wohl Kimpaka da;
vergl. Bohtl.,, Spr. 5255 u. Pet. Wort.)

24. Von denen, die die wechselnden, unbestindigen Gegen-
stinde der sechs Sinne, und denen, die die Schaar ihrer Feinde
in der Schlacht besiegt haben, preisen die Verstiindigen die ersten
als die Michtigeren.

Comm. sagt, dass auch Thiere ihre Feinde besiegen konnen,
nicht aber ihre Sinne.

Die sechs Sinne sind die fiinf bekannten und der innere Sinn
(manas); die sechs entsprechenden Objecte, s. Dharmas. 83.

25. Der Korper eines jungen Weibes, von dem einen (richtigen)
Standpuncte aus (betrachtet), ist von iibelem Geruche, mit neun
tiefen Oeffnungen (versehen, vergl. Jéschke s. v. bu-ga; Yajnav.
III 99), wie ein Gefiiss aller Unreinigkeit, schwer zu fiillen (zu-
friedenzustellen), bloss mit Haut bedeckt !); auch ihren Schmuck
sieh von (dieser) einen Seite an.

26. Wie ein Aussiitziger, der von Wiirmern gepeinigt wird,
zur Erleichterung (seiner Schmerzen) sich nahe dem Feuer hilt,
und doch keine Linderung findet, ebenso ist es mit denen, die an
der Lust hangen.

Vergl. V. 22. Béhtl, Spr. 3272.

27. Um das hochste Ziel (paramartha) zu erkennen, be-
herzige (diese) Dinge und iibe sie, es giebt keine andere Regel
(? — dharma), die so kriftig Wiire wie diese.

28. Wenn Leute auch Rang (,,Gesichlecht“), Schonheit (,,Gestalt“)
und Gelehrsamkeit (thos-pa d. i grutam) besitzen, aber der
Weisheit (prajfia) und guten Betragens (vinaya) baar sind,

1) Herr Geheimerath Bothlingk erinnert mich an Spr. 807,
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werden sie nicht geehrt; wer aber diese beiden Vorziige hat, auch
wenn er anderer Vorziige entbehrt, der wird hochgeschitzt.

29. Der du die Welt kennst, sei gleichgiiltis gegen die acht
weltlichen Zustinde (Lagen): Gewinn und Verlust, Glick und Un-
gliick, Ruhm und Schande, Lob und Tadel, da sie keine (wiirdigen)
Gegenstiinde fiir deinen Geist sind.

S. Dharmas. 61.

30. Begehe keine Siinde fiir (im Interesse) einen Brahmanen,
einen Bhikshu, einen Gott, fiir die Eltern, die Gattin oder die
Umgebung (Unterthanen), denn (sie) werden keinen Theil haben
an der Entgeltung (vipaka in) der Holle.

31. Einige, die siindige Handlungen begangen haben, werden
trotzdem nicht wie mit einem Messer geschnitten (d. h. sogleich
zur Verantwortung gezogen); wenn sie aber zur Zeit des Todes
kommen, werden die Friichte aller siindbaften Handlungen, die
vorhanden sind (d. i. die sie begangen haben), offenbar.

Comm. Daher kommt es, dass einige (Menschen) mit klarem
Angesichte (bzhin-mdans) sterben, andere aber mit bssem (ent-
stelltem). Vergl. Udanavarga IX, 17.

32. Glaube (¢raddha), Moral (¢ila), Freigebigkeit (dana),
Religitses Wissen (thos == ¢ruti), Scham (hri), Behutsamkeit
(apatrapa), Weisheit (prajiia) hat der Muni fiir die sieben
Kleinode erklirt; andere Kleinode (Besitz) betrachte als gewshn-
lich und nutzlos.

Comm. Die Moral ist achtfach; die Verpflichtungen (sdom-
pa) eines Bhikshu und einer Bhikshuni, eines Dge-slob,
eines (ramana (dge-sbyon) und einer (ramana, eines
Cramanera (dge-siien) und der betreffenden Frau, und eines
Upasaka (bsfien-gnas). ,Scham“ ist die Scheu vor Fehlern
in Bezug auf sich selbst; ,Behutsamkeit* — in Bezug auf andere.

Vergl. V. 12, Udanavarga X, 1 ff.

33. Wetten, das Ausschauen nach Versammlungen (als: zu
einem Feste u. s. w.), Indolenz (kausidyam), die Gesellschaft
von schlechten Genossen, (das Trinken von) Wein und das Herum-
streichen in der Nacht, welche bekannt sind als die sechs iibelen
Zustiinde, diese meide gleichermassen.

Comm. . . . . »Wein® (chan) ist entweder kiinstlich zubereitet
(bcos-pa) oder nur gesammelt (sbyar-va) d. h. von Blumen
ausgepresst (vergl. madhu im Pet. W. besonders die Stelle R. 5,
60, 9, worauf mich Bohtlingk aufmerksam macht) u.s.w. — Vergl.V. 5.

34. Der Lehrer der Gotter und Menschen (s. Comm. zu V. 4)
hat erklért, dass von allen Besitzthiimern Zufriedenheit bei weitem
das “heste sei; (desshalb) sei immer zufrieden, denn wenn man
zufrieden ist, ist man wahrhaft reich, auch wenn man keine (dusseren,
Comm.) Besitzthiimer hat. :

Comm. bemerkt, dass Zufriedenheit die Frucht (d. i. Zweck
und Absicht) alles Besitzes ist; ist daher ein Armer zufrieden, so
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hat er das Ziel des Reichthums schon erreicht. »Zufrieden* ist
einer, wenn er dem Vergangenen nicht nachtrauert, das Zukiinftige
nicht herbeisebnt, an dem Gegenwiirtigen nicht zu sehr hingt.

35. O Edler (Menschen), die nur wenig Wiinsche haben, haben
keine Pein (Sorgen) wie die Reichen; dagegen haben die Naga-
Fiirsten, so viele Kopfe, so viele Qualen, die aus Jjenen entspringen.

36. Ein Weib, das sich mit (deinem) natiirlichen Feinde ver-
bindet, ist wie eine Rachegittin; eines, das den Hausherrn ver-
achtet, ist wie Tara; eines, das, wenn auch (nur) wenig, stiehlt,
wie ein Dieh; diese drei Weiber vermeide.

37. (Aber) eines, das willfihrig ist, wie eine Schwester, angenehm,
wie eine Freundin, auf (dein) Bestes bedacht, wie eine Mutter,
folgsam, wie eine Dienerin, das ehre wie den Gott der Familie.

Comm. ,Wie d. G. d. F.% weil es verhiitet dass die Familie
Schaden leide.

38. Da (du) eingesehen hast, dass die Speise wie ein Heil-
mittel ist, gebrauche sie nicht, aus Wollust oder Hass, um wohl-
beleibt oder tibermiithig oder schon zu werden, sondern bloss um
den Kgrper zu erhalten.

39. Nachdem (du) die rechte Regel (wohl ny ay a — beobachtend)
den ganzen Tag und von der Nacht die erste und letzte Wache
(oder Stunde) verbracht hast, schlafe in der Zwischenzeit (aber),
damit auch deine Schlafenszeit nicht fruchtlos bleibe, mit Bewusstsein.

Comm. ,Mit Bewusstsein® d. h. mit dem Gedanken: bald
werde ich erwachen und die Tugend iiben.

40. Wohlwollen, Mitleid, Theilnahme, Gleichmuth, diese iibe
stets, dann wirst du, wenn dir kein héherer (Grad d. h. das Nirvana,
Comm.) zufillt, die Freude von Brahman’s Welt erlangen.

Es sind die vier Brahmavihara's gemeint; s. Dharmas. 16. —
Comm.: Maitri (byams-pa) ist, dass man den Lebewesen Gliick
bereitet; Karuna (sfiin-rje), dass man sie vor Qualen behiitet;
Mudita (dga-va), dass man sie des Gliickes nicht beraubt;
Upeksha (btan-siioms), dass man gleichgiiltig ist (bar-mar
gnas) und keine Partei ergreift. — Zu Brahman’s Welt s. Dhar-
mas. 128.

41. Durch die vier (Stufen der) Meditation des (d. i. die
bestehen in dem) vollkommenen Aufgeben von Begierde (kam a),
Ueberlegung (vicara), Frende (priti), Gliick und Ungliick (sukha
u. duhkha) wirst du das Loos eines Brahman, eines abhas-
vara, oder eines Cubhakytsna oder auch der grossen Gotter
erlangen.

Die vier Dhyana’s s. Dharmas: 72, besonders auch Childers
169; die erwihnten Gotterklassen, Dharmas. 128,

42. Durch Voriiberlegung, 'Ausdauer, Fehlen eines Feindes
und aus dem Grunde, dass es verdienstlich oder niitalich ist, ent-
stehen die Werke, tugendhafte wie siindhafte, und sind so fiinffach,
desshalb (oder von diesen) bestrebe dich immer die Tugend zu tiben.
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43. Wie durch wenige Unzen Salz ein kleines Wasser ver-
dorben wird, der Fluss Ganga aber nicht, obgleich er Leichname
wilzt, ebenso, wisse, ist es, wenn die Tugend-Wurzel (Werke)
bedeutend ist, wenn auch ein wenig Siinde dazukommt.

Comm. Desshalb fiirchte dich nicht zu sehr, wenn du auf
grosse Tugend(-Werke) hin etwas Siinde begangen haben solltest.
yvan-lag-gi don ni rtogs-par slao. Vergl. Udanavarga XVI 9f.

44. (Grundlose) Freude und Jammer, Rachsucht, Trigheit
(styanam), Schlaf (zu unrechter Zeit?), Wollust und Zweifel
(vicikitsa), wisse, dass diese fiinf Siinden die Diebe sind, die
den Schatz der Tugend stehlen,

45. Glaube, Energie, Erinnerung, Meditation und Weisheit sind
die fiinf obersten (Erfordernisse der) Lehre; diese iibe stets, denn
sie sind die hochsten ,Sinne* und ,Kriifte“.

S. Dharmas. 47. 48.

46, Wieder und wieder denkend: Wie ich den Schmerz von
Krankheit, Alter und Tod nicht vermeiden kann, ebenso kann ich
nicht hinausgehen tiber (d. h. verlieren die Frucht der) die von
mir selbst gethanen Werke; sei nicht tibermiithig wegen dieser Hilfe.

47. (Sondern) wenn du wirklich den Himmel oder die Be-
freiung erwiinschst, dann iibe den rechten Glauben (samyagdyshti);
ein Mann, der einen falschen Glauben (mithyadrshti) hat, auch
wenn sein Wandel gut ist, wird nur schlechte Entgeltung (vipaka)
finden.

Comm. Der ,rechte Glaube“ ist das Glauben an eine Ver-
geltung der guten und bosen Handlungen in einem kiinftigen
Leben (Wiedergeburt) und an eine jenseitige Welt.

48. Wisse, dass ein Mann, der keine Freude an der Voll-
kommenheit (samyaktva = samyagdrshti) hat, unbestindig
(anitya), seelenlos (anatman) und unrein ist, und dass man durch
Mangel an Aufmerksamkeit (smrtyupasthana) in das Ver-
derben der vier verkehrten Ansichten fillt.

Comm mi-rtag-pa (anitya), der nur einen Augenblick
wihrt; bdag-med-pa (anatman), der des inneren purusha
(nan-gi byed-pai skyes-bu) entbehrt. .... Die ,vier verk.
Ans.“, wenn man glaubt, dass 1) Pein (duhkha) Freude (sukha) sei;
2) das unbestindige bestindig; 3) das unwesentliche wesentlich;
4) das unreine rein sei. — Vergl. Dharmas. 55 u. 97, und be-
sonders Kern I, 474.

49. Wenn du sagst: Ich bin nicht die Form, (musst du auch
verstehen dass) Ich bin nicht begabt mit der Form; Ich wohne
picht in' der Form; Die Form wohnt nicht in mir, und in derselben
Weise wirst, du die Leerheit: der iibrigen vier Aggregate einsehen.

‘Die Aggregate  s. Dharmas.” 22. R ‘

. 50. .Die Aggregate entstehen nicht aus dem Verlangen (P hdod-
r gyal), nicht aus- der Zeit, nicht aus der Natur (prakryti), nicht
von' gelbst (svabhavat), nicht von dem Herrn (1¢vara); doch
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sind sie: auch nicht ursachlos; wisse dass sie aus Unwissenheit
(avidya’ und Begierde (trshna) entstehen.

Comm. erklért hdod-rgyal mit gnam-babs (?). ,Die
Zeit* erkliren die Anhiinger der Zeit (dus-su smra-ba-rnams,
vergl. kalakaranika bei Aufr. Cat. Oxf. 216b,7f) fiir die Ur-
sache allen Entstehens und Vergehens mit folgenden Worten: ,Die
Zeit reift das Entstandene, die Zeit vernichtet die Geschspfe, die
Zeit weckt die Schlafenden (sic!), der Zeit zu entgehen ist schwer*
(es ist der Vers 1688 hei Bohtl. Spr.). Die ,Natur® erkliren die
Sainkhya's (grans-can-rnams) fiir den Entstehungsgrund aller
Dinge, zerfallend in Sattva (sfiin-stobs), Rajas (rdul) und
Tamas (mun). (S Sarvadarganas. Uebers. 8. 227). Der ,Herr*
ist der feine und unfusshar zarte, allwissende, alles vollbringende
Gegenstand der Beschauung (dhyana) fiir die im Yoga geiibten
weisen Beschauer, dessen Kérper besteht aus Sonne, Mond, Wasser,
Feuer, Wind, Himmelsgegenden und Aether, tiber den die die
Freude der (inneren) Ruhe wtiinschenden bestindig meditiren®,
Dann folgt eine lingere Auseinandersetzung, warum die Aggregate
aus diesen verschiednen Ursachen nicht entstehen. Sondern ,wie
der Same, mit Mist bedeckt und mit Wasser begossen, aufsprosst,
so, von Unwissenheit bedeckt und mit dem Wasser der Begierde
begossen, kommt die Existenz (bhava) hervor‘. (Vergl. Dhar-
mas. 42.)

51. Das Hangen an religigsen Gebriitichen (¢ilavrata -
paramarg¢a), verkehrte Ansichten (mithyadrshti) und Zweifel
(vicikitsa), wisse dass diese drei Bande (samyojana, s. Childers
s. v.!) den Eingang zur Stadt der Befreiung hindern.

Zu diesem Verse fehlt der Comm.; er ist also vielleicht ein-
geschoben. — Vergl. auch Dharmas. 68.

52. Da die Befreiung nur dich selbst angeht, ist es nicht
nothig (angezeigt), dir einen andern dazu zu gesellen, sondern die
hl. Lehre (¢rutam), Sittlichkeit und Beschauung beobachtend,
bemiihe dich die vierfache Wahrheit (einzusehen).

53. Lerne stets (mehr und mehr) die héchste Sittlichkeit, die
hochste Weisheit und den hochsten Sinn, denn die hundertfiinfzig
und eine Lehren (des Pratimoksha, Comm.) sind in diesen drei
vollig vereinigt.

Die drei Qiksha’s s. Dharmas. 140.

54. O Herr, der Sugata hat erklirt, dass die auf den Korper
gerichtete Erinnerung (Sorgfalt) der einzige Weg ist, der betreten
werden soll; -desshalb gieb dir Miihe und halte diesen stets ein;
denn wenn die Erinnerung mangelt, dann vergehen alle Dinge.

. Comm. fiibrt folgende Worte des Buddha .an: Bhiksbus,: fiir
die Lebewesén giebt es, um recht zu handels, Qual und Unan-
nehmlichkeiten zu tiberwinden, das rechte Gesetz einzusehen und

1) Oldenberg, Buddha 435. 451f.
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das Nirvana herbeizufiihren, einen zu betretenden Weg, das ist die
auf den K. g. E. (Es ist wohl dasselbe wie kayanudarca-
smrtyupasthanam, Dharmas. 44, das dort vielleicht nicht ganz
richtig iibersetzt ist.) Alle diese Dinge (dharma d. i. Friichte)
verschwinden u. s. w.

55. Das Leben hat so viele Leiden, als man einathmet und
ausathmet und vom Schlafe erwacht, und dies ist wunderbar viel
(oft), obgleich das Leben unbestindiger ist als eine vom Wind
aufgetriebne Wasserblase.

56. Wisse, dass der Korper, der am (Lebens) Ende entweder
zu Staub wird oder vertrocknet oder verwest oder (endlich) zu
etwas unreinem und substanzlosen wird, und so ginzlich vernichtet
und zersetzt wird, seiner Natur nach zum Auseinandergehen be-
stimmt ist.

Comm. Zu ,Staub“ wird er, wean man ihn verbrennt; er
,vertrocknet®, wenn er in der Erde begraben wird, durch die Em-
erkunc von Wind und Sonne (1); er verwest“ wenn er in’'s Wasser
oeworfen und von diesem fortcretraoren wird; er wird zu etwas
,,unreinem“, wenn ihn die Thiere fressen. (Diese verschiedenen
,Beerdigungs*- Methoden soll Bhagavat selbst aufgezihlt haben in
einem Satze, den der Comm. auffiihrt.)

Statt ,zu Staub wird“ konnte man auch vielleicht iibersetzen
,hingeht¢ (d. h. ginzlich zu Nichte wird): lus mthah thal-va,
wenn man ein spiteres hgyur nicht auch hierauf beziehen will.

57. Da die Brde, der Meru und der Ocean, wenn sie siebén
Tage gebrannt haben, in einen Flammenkorper verwandelt und
fmn/hch aufgezehrt werden ohne ein Stiubchen iibrig zu lassen,
wie sollte es anders gehen mit dem so sehr schwachen Menschen ?

58. Weil nun all dies (d. h. die ganze Welt) unbestiindig
(anitya), substanzlos (anatman), hilflos (agarana oder nih ¢,
ohne Beschiitzer (anatha) und wiirdelos (asthana) ist, so be-
gniige dich nicht, o Minnerfiirst, an diesem gehaltlosen (asara)
Kadali-Baume des Kreislaufes.

Zu Kadali vergl. Pet. Wort.

59. Da es schwieriger ist von (dem Stande als) Thier zu der
menschlichen Wiirde zu gelangen, als fir die Schildkréte in das
Loch des Joches zu treffen, das sich (mit ihr) in einem Meere
befindet, so iibe den guten Glauben mit deiner Macht als Mensch,
und lasse dessen Friichte erscheinen.

Comm. In einem Meere der Welt lebt eine blinde Schild-
krote, die (jede) hundert Jahre an die Oberfliche kommt. In
demselben Meere befindet sich ein Joch (gfia-¢if) mit einem
'Loch (bu-ga), das durch den Ostwind westwirts getrieben wird.
Das: .ist die Zeit, wo der Hals der Schildkrste in das Loch des
Joches kommen kann. (Vielleicht ein -Spott auf die Bedeutung
der Schildkréte in der Brahmanischen Mythologie.)

60. Wer, als Mensch geboren, Siinde begeht, ist viel thorichter
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als einer, der Auswurf in goldene mit Juwelen geschmiickte Geflisse
fiillen wollte.

Comm. Weil eben die Menschenwiirde schwerer zu erlangen
ist als ein goldenes Gefiiss.

61. Das Wohnen in einem einmiithigen Lande, die Stiitze
eines heiligen Mannes, mein guter Rath und frither gethane gute
Werke (d. h. deren Fluchte), diese vier grossen Rider sind dir
zu Theil geworden.

Comm. ,Binmiithiges Land* weil dort einer mit dem andern
eines Sinnes und einmiithig ist, und nicht (des anderen) Schaden
sucht. ,Ein hl. Mann* ist ein Tugendfreund (kalyanamitra),
vergl. Childers s. v. . . . . Die ,Rider*, die den Wagen des er-
habenen Pfades in Bewegung setzen. Da du nun die vier besitzest,
so bemiihe dich auch den erh. Pfad bei dir zu erzeugen.

62. Da der Muni erklirt hat, dass man, auf einen Tugend-
freund sich stiitzend, ein frommes Leben (brahmacarya) voll-
bringen (konne), desshalb stiitze dich auf einen heiligen Mann,
denn wer sich auf den Jina stiitzt, gelangt zu vollkommener Ruhe.

Comm. fiihrt eine Rede des Buddha an Ananda an, worin er
sagt, dass die Stiitze des Tugendfreundes die Hélfte eines hl. Lebens
sei, . ... Uebrigens erklirt der Comm. brahman (thsan pa)
hier mit Nirvana und brahmacarya (thsan-parspyod-pa)
als den Weg hierzu.

63. Das Annehmen falscher Lehren, die Geburt unter Thieren,
als Preta, in der Hélle, (zu der Zeit wenn) das Gesetz des Jina
nicht existirt, in einem fremden Lande unter Barbaren, stumm
und dumm (viell. taubstumm),

64. Oder irgendwo unter den Langlebigen Gottern, dies sind die
acht ungiinstigen Zeitpunkte; wenn du einen anderen (giinstigen) Zeit-
punkt erlangt hast, strenge dich an (jede kiinftige) Geburt abzuwenden.

Die Akshana’s s. Dharmas. 134. Die ,Geburt als Preta*
ist dort Yamalokopapatti; wenn ,das Gesetz des J. n. et
Cittotpadaviragitats; und ,stumm und dumm® (glen-zhin
lkugs-pa), Indriyavikalata Letsteres erklirt der Comm.
iibrigens mit: einer der mit der Hand Zeichen macht. Die Lang-
lebigen Gotter sind die Asamjiia’s und Artpa’s (s. Dharmas.
128 f). ,Diese acht werden Akshana genannt, weil man darin
keine Ruhe (Musse) findet, Tugend zu iiben“.

65. O Edler, dich betriibend iiber den Kreislauf (der Geburten)
als den Boden (,Ursprungsort‘) der Leidenschaft (eig. des Durch-
bohrtwerdens durch die L.), des Todes, der Krankheit, des Alters
und anderer Schmerzen, hére bloss einen Theil .dieser Uebel.

Comm. Die Uebel des Kreislaufes sind siebenfach: Ungewiss-
heit (V. 66), Unersittlichkeit (V. 67), Verschwendung des Leibes
(68), fortwihrende Empfangniss (68), bestindiger Wandel zwischen
hoher und niedriger Stellung (69 ff), Entbehrung eines Gefiihrten
(76) und die sechs Wiedergeburten (77 ff). ,
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66. Da ein (fortwihrender) Wandel der Lagen (Beziehungen)
von Vater und Sohn, Mutter und Gattin, Freund und Feind statt-
findet, daher (sieht man) dass im Kreislaufe durchaus keine Ge-
wissheit besteht.

67. Wenn jeder auch mehr Milch getrunken hat als (in den)
vier grossen Meeren (Wasser enthalten ist), auch dann werden die
gewohnlichen Menschen (prthagjana), die dem Kreislaufe folgen
(anhiingen), noch mehr zu trinken verlangen.

68. Der Haufen der Knochen eines Jeden (aus den successiven
Geburten) iibertrifft an Menge den Meru, und wenn ein Mensch
seine Miitter zithlen wollte, mit Kornern nicht grésser als Wach-
holder-Beeren, die Erde wiirde nicht ausreichen.

Vergl. zu dem Knochenberg, ,Der Weise und der Thor* 95,
17. 100, 2 ff. (Uebers. 8. 118. 123).

69. Wenn man auch im Reiche Indra’s geehrt worden ist,
fillt man durch die Kraft der Werke doch wieder zur Erde; wenn
man auch zur Weltherrschaft emporgestiegen ist, wird man im
Laufe der Wiedergeburten doch noch Sklave.

Vergl. zum ersten Theile des Verses ,Der Weise w. s. w.* Kap.
45, besonders auch 300, 8 (Uebers. 875). Divyavadana Kap. 17.

70. Nachdem man lange Zeit das Vergniigen genossen hat,
die Briiste und Taillen der Himmelsmidchen (d. h. Apsaras, vergl.
svargastri) zu beriihren, muss man in den Hgllen die unleid-
liche Pein ‘des Mahlens, Zerschneidens und Zerreissens erdulden.

Comm. " Die Pein des Mahlens muss man erdulden in der
Holle Samghata, Zerschneiden in Kalasttra, Zerreissen in
Tapana und Pratapana (V. 77. 78).

71. Wenn du lange Zeit auf dem Gipfel des Meru gelebt
hast, in dem Genuss des Vergniigens des unter dem Tritte sinkenden
(d. h. nachgebenden, elastischen, ne ms — Grundes), wisse dass dir
wiederum die unertriiglichen Qualen des Gehens auf (resp. in)
heisser Asche und Koth auferlegt werden.

Comm. zu nems, rkan pai reg-pas nems (diese Worte
stehen auch im Text) zhes byed-pa dan, par ces byed-
pao (vergl. Jischke s.v.). ,lange Zeit“, tausend Gotterjahre. Die
,heisse Asche reicht bis zum Knie, und wo man den Fuss nieder-
setzt, vergehen Haut, Fleisch und Blut; hebt man ihn auf, so
wachsen sie wieder. Der ,Koth* ist ein Sumpf von Excrementen,
worin das Thier (oder mehrere?), genannt ,Wurm mit dem scharfen
Schnabel“ lebt, dessen Korper ganz weiss, der Kopf schwarz ist. Dieses
durchbohrt die Haut jener Lebewesen (die hierhin gerathen sind).

' 72. Nachdeth man in Gesellschaft der Himmelsmadchen . in
oinen ‘lisblichen und iiberads schonén Haine gewandélt und gespielt

hat, wius$ man sich splitet in Wildern, deren Bliitter gleich Schwertern

sind, Fiisse, Hiride, Ohren und Nase abschneiden lassem.
78. Nachdem man eingetreten war (d. h. gebadet hatte) in
(den himimlischen Teich, genannt [Comm.]) Mandakini (hdal-

gyis hbab-pa = ,sanft fliessend*, s. Amarak. 8. 11, V. 52),
der geschmiickt ist mit hiibschen Apsaras und Gold-Lotusen, muss
man wieder in das unertriglich salzige (?thsa-sgo) Wasser des
Hollenflusses Vaitarani (rab-med ,furthlos® s. Amarak. ed.
Cintamani S. 53, V. 1) eintreten.

74. Nachdem man (auch zuvor) das sehr grosse Gliick der
Begierde im Lande der Gotter (d. h. der kamavacara) und
das unsinnliche (chags-med) Gliick der Brahmawelt erlangt hat,
muss man, zum Brennholz in dem Feuer (der Hélle) Avici
geworden, ununterbrochene Qualen erdulden.

75. Nachdem man die Natur von Sonne und Mond erlangt
hat und mit dem Lichte seines Korpers die Enden der Welt er-
leuchtet hatte, wird man wieder in die #usserste Finsterniss kommen,
wo man seinen Arm nicht sieht, wenn man ihn ausstreckt.

Comm. . . .. Die Finsterniss ist im Zwischenraum der Welten
(Liokantarika).

Zum ersten Theile des Verses vergl. was im Comm. zu V. 50
vom Igvara gesagt ist.

76. Da du nun auf diese Weise sterben musst, ergreife die
Leuchte des dreifachen Verdienstes um dir (den Weg) zu erhellen;
denn allein musst du die unendliche Finsterniss betreten, die von
Sonne und Mond nicht beriihrt wird.

Comm. Die drei Arten des Verdienstes sind: die des Korpers,
der Rede und des Geistes (s. V. 5), oder auch die entspringen:
aus der Freigebigkeit (dana), der Sittlichkeit (¢1la) und der Medi-
tation (d. h. den drei (Jiksha’s, V. 53).

77. Die Lebewesen, die siindhafte Handlungen gethan haben,
werden in den Hollen Samjiva, Kalas@tra, Mahatapana,
Samghiata, Raurava, Avici und anderen ununterbrochene
Pein erdulden.

Comm. Mit ,und anderen® meint er die tibrigen (der acht),
die kalten Héllen, und die Ni-tse (Jischke: %thse) -Hollen. . ...
In Samjiva werden die Wesen von allerlei Messern, die aus ihren
(bésen) Werken entspringen, erfasst, und ihre grossen und kleinen
(pratyanga) Glieder abgeschnitten, so dass sie ohnmichtig zu
Boden fallen. Dann erschallt eine Stimme vom Himmel: Werdet
wieder gesund! (hergestellt — yan sos-par gyur-cig), und
daher heisst die Holle Yan-sos. — In Kalasutra werden sie
von den dort befindlichen Peinigern (skyes-bu gnod-pa byed-
pa) zwischen Berge von verschiedener Form gestellt, und ein
schwarzer Faden (thig-nag) gezogen (um sie zurlickzuhalten?);
dann werden sie behauen und gespalten wie Holz; desshalb heisst
diese Holle Thig-nag. — In Samghata werden sie in einen
(Haufen) versammelt (bsdus), von den dort befindlichen Peinigern
zwischen Berge von verschiedener Gestalt gefasst, und wenn diese
Berge zusammengepresst werden, dann fliesst der Gepressten Blut
wie ein Strom. Ebenso werden sie in eine grosse eiserne Presse

2«'
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(btsir-spyad) gebracht, wo von oben ein grosser Press-Stein
auf eine eiserne Platte (? sa-gzhi) driickt, und iberall quiilt,
bedriickt, zerstort (hjoms-par byed); darum heisst diese Holle
Bsdus-hjoms. — In Raurava werden die Wesen, wenn sie
nach einer Wohnstétte suchen, in ein eisernes Haus gebracht. Von
den dort eingetretenen geht Feuer aus, und, sich zu einer Flamme
vereinigend, brennt es sie (so gewaltig), dass sie lautes Schmerz-
geheul ausstossen; desshalb heisst die Holle Nu-hbod (,Klage-
geschrei). — In Maharaurava werden die Wesen, die eine
Wohnstitte suchen, in ein Haus (nicht grosser als ein Kasten)
(? L. sgrom statt sbrom) gesetzt (im iibrigen behandelt wie
vorhin); daher heisst diese Holle Nu-hbod-chen-po (,Grosses
K1%. — In Tapana werden sie von den dort befindlichen Peinigern
in Pfannen gelegt und gerdstet. Vom Feuer wie von Speeren durch-
bohrt, geben sie Asche von sich und aus allen Poren und Oeffnungen
kommt Feuer. Auch werden sie auf den erhitzten Erdboden (oder:
Platte s. o.) riicklings hingelegt und mit gliihenden Himmern
geschlagen; desshalb heisst diese Holle Thsa-va (,Die Heisse*).
— In Pratapana ist der Unterschied, dass sie von drei (Flammen
wie) Speerspitzen getroffen werden, von denen zwei von Riicken
und Vorderseite (?), eine vom Kopfe Asche erzeugt. Auch sind
ihre Leiber von glithenden eisernen Banden iiberall gefesselt. Ferner
werden sie in glithende Kessel mit siedendem Salzwasser kopfiiber
gestiirzt, und wohin sie auch gehen (resp. schwimmen), nach oben,
nach unten, nach der Seite, ihre Haut, ihr Fleisch und Blut vergehen.
Wenn sie wieder herauskommen (d. i. herausgenommen werden),
wachsen Haut, Fleisch und Blut wieder. Desshalb heisst diese
Hélle Rab-tu thsa-ba (,Die iiberaus Heisse*) — In Avici
brennt das Feuer von allen vier Seiten, von oben und unten, und,
sich (in der Mitte) vereinigend, greift es Haut, Fleisch, Fibern
und das innerste Mark der Knochen der Lebewesen an, und haust
(darin), als ob die Essenz (sfiifi-po == sara) des Feuers dem
Korper anhéinge. Und nur durch das Jammergeschrei kann man
erkennen, welches das Lebewesen, welches das Feuer sei, denn
(das Ganze) sieht aus wie eine Feuermasse. Und weil (hier) die
Lebewesen keine Unterbrechung (bar-mthsams; fir vici wird
auch die Bedeutung avakiga gegeben; so Childers »leisure®)
finden in dem Feuer und der Qual, deswegen wird diese Holle
Mthsams-med (,Grinzenlos®, dieselbe Erklirung im Chinesischen
bei Eitel: ,hell withouth interruptions“) genannt. (Der gewohn-
liche Name von Avici, auch im Verse und sonst im Comm., ist
Mnar-med (,Leidlos“ dagegen Mahe¢vara zu Amarak: na vidyate
vicih sukham yatra). Dharmas. 121.

78. Einige werden gepresst wie Oelsamen, andere werden zer-
stossen zu feinem Mehl, einige werden gespalten mit Sigen, andere
mit hisslichen Messern.

Comm. In Samghata werden sie in der gliihenden eisernen
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Presse gepresst (s. 0.), und auch von den Hﬁllenwﬁqhtern m.lt
ihren scharfen Oberziihnen und Schni#beln in eisernen Slebel}, wie
in Mérsern, zu Mehl zerstossen. In Kalasttra werden sie von
den Todtenherren (Yama's), die, ungertihrt von den Menschen,
frohlich an ihr Werk gehen (mi-ci-la ma rag-par chas-pa
brod-brod-ltar hdug-pa), wie nasses Holz vom Zimmermann
mit glithenden scharf gezihnten Stgen und glithenden Aexten
gespalten. ' . .
79. Ebenso werden andere gezwungen, die klebrige, heisse
Fliissigkeit geschmolzenen Metalles zu trinken, und and.ere werden
auf iiberaus (,weiss-“) gliithende spitzige Pfihle aufgereiht. )
Comm. An dem Ufer des Flusses Vaitarani (s. V. 73) wird
ihnen mit glithenden Zangen der Mund getffnet, und Metall, das
durch ein heftiges Feuer seine Hirte (Consistenz) verloren hat 1'1nd
sich ausziehen ldsst (sra-va-las thal-te nal-nal-l_)o fid-
du gyur-pa [vergl. bsnal-va]) zu trinken gegeben. Die Pfahle

sind in Tapana.

80. Einige, von fiirchterlichen Hunden mit eisernen Hauzéhnen
zerfleischt, heben die Hinde zum Himmel (in ihrer Klage, Comm.);
andere werden hilflos ergriffen von Falken mit eisernem Schnabel
und griisslichen Klauen. ) .

Comm. Die Hunde sind in dem Walde mit Blittern gleich
Schwertern (s. V. 72), die Falken in dem (almali- (vergl. Pet.
Wort. s. v.) Walde.

81. Einige, gebissen von vielerlei Wiirmern und Kl'ifern', und
zehntausend unertriglichen Fleischfliegen und schwarzen Fliegen,
die grosse Wunden verursachen, rollen (ohnmichtig auf der Erde)
und stossen Jammergeschrei aus. .

Comm. Die ,Wiirmer* entstehen aus dem Kérper, die ,Kifer®
von ausserhalb; sie sind an Farbe und Gestalt verschieden; d.le
,schwarzen Fliegen* sind das schwarze Fliegen-Geschwiir (? shran-
ma lhin-nag). ) ‘ ‘

82. Einige werden ununterbrochen in Haufgn von heisser
Asche gebrannt, und selbst ihr Mund wird (é!amlt) gefiillt, und
einige werden in grossen aus Eisen gemachten (_s1c) Kesseln gekocht,
wie die Kolben (? cun-pen) der Frucht Splu.-thsugs ®.

Comm. sagt, das ersteres in Tapana, letzteres in Mahat. geschehe.

838. Der Siinder, der, von der endlosen Qual der Holle hijr.end, die
nicht einmal so lange unterbrochen wird, als man den Athem emhalte.n
kann, nicht Angst bekommt (und Reue zeigt, Comm.),‘ de? haf die
Natur des Diamanten (ist in Wahrheit unempfindlich, da ja die Hollen-
qualen fiir den Siinder sogleich nach dem Tode begmner}, Comm.).

84. Die aber, welche dadurch, dass sie eine Abbildung der
Hollen sehen, (von der Holle) horen, (daran) denkqn, (davon) lesen
oder Bilder (davon) machen, Furcht (davor) bei sich erzeugen,
werden sicherlich unendliche Friichte empfangen.

Vergl. Divyav. 300 ff.
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Daran ,denken“, eig. sich erinner drli
dort ausgestandene (’Gomm.). o mmlich o das friher
85. Wie unter allen Seligkei i igkei
5, . gkeiten die Seligkeit des Aufhoren
idsc;r B?bglerde.(g. h. 1:dm vollstindige Befreiung, Comm.) die hﬁchstz
6, ebenso ist unter allen Qualen di i 0 ici
T amortetglionste Q ie Qual in der Holle Avici
86. Die Qual dessen, der in dieser (W i

‘ . ) n, olt) einen (ganzen) Ta.
ng mit dreihundert Speerven heftig gestochen wird, kzim mi)t de%
kleinsten Qual der H¢lle nicht verglichen werden.

87. Dles_e (so geschilderte Hollen-) Qual hort nicht auf, auch
:;enn man sie hundert koti von Jahren erduldet hat; so lange
ie (Wu‘kungen der) Stinden nicht erschépft sind, so lange Wi?d
man auch seines Lebens nicht ledig. -
i 88. (Darum)‘ bestrebe dich kriftiglich, dass (bet dir) auch
' ein Atom vom Samen dieser Stinden-Friichte vorhanden sei (er-
zeugt) durch einen Fehler des Leibes (That), Wortes oder Gedan’kens.
- d89. Auch in der Lage als Thiere (miissen sie) das Todten
Tm end, dSchggenh.und andere Qualen (erdulden), und (da) sie die’

-ugend der Deruhigung (? zhi-hgyur) aufeegeb r
sie einander in unl?zidlicher Weis: ::)a.ruf.) wlgeseben haben, fressen

- Q%mm. erl:tlﬁrt zhi (bar) hgyur (ba) mit nes-parhbyed-
{)’m cla-da{l mthun-pa, ganz ebenso wie ,Beschauung® in
d. 52,' un(} »die hochste Weisheit* in V. 53, und sagt, dassO man

as N 1,eruna d'adurch erlange, und dass durch das Aufeeben
(1lesegofu§r§nd die Thiere eben so dumm sind. ;

90 inige werden wegen ihrer Perlen, Wolle, Knochen, Blut
tl‘!sésch doderh Fell getsdtet, andere dienstbar gemacht durch, Fu;ls’

” ) S ‘ . -
Hak(;;s, urch Schlige der Hand, der Peitsche oder des eisernen

Comm. Wegen der Knochen (d. h. der Hauz rd
_ 3 . h auzithne) wird z B.
der Elephant getédtet; wegen des Fleisches das Wil)d u. S.A W
wegen des Eelles der Leopard uw. s. w. Mit Fusstritten wird da;
lwierd apgetrlebep, mit der Hand der Biiffel, mit der Peitsche der
Esel, mit dem eisernen Haken der Elephant.

- 91.. Auch uni.:er.den Preta’s miissen sie die ununterbrochene
(weJ‘l niemals Dbefriedigte, Comm.) Qual, die aus den Stichen der
Beglerde_. entsteht, und die unertrigliche Qual, die aus Hunger und
J)urst,‘ Hitze un.(.l .K'a',lt.e, Miidigkeit und Furcht entsteht, erdulden.

‘ Comm. Miidigkeit entsteht dadurch, dass sie bestiindig hinter
gel Na!nru(r;)g zler(l;u)fen (die sie niemals erreichen); Furcht doadurch
ass Sie (bestiindig) Wesen (Peiniger) mit Schwert Schligeln
und Fangstricken erblicken. e chvertem, Sehligeln
5 92. Elnlgg, dgren Mund klein ist wie ein Nadelohr und der
d,l}].](éh dwelt[{w}f: }eln;) Berg, werden vom Hunger gequiilt, da sie
nic ie Kra aben von den (ihnen) vorgeset fissli
Excrementeln auch nur wenig zu essen. ) vorgesetaten ilslichen

93. Einige haben nur Haut und Knochen iibrig und sind aus-
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getrocknet wie der nackte Wipfel des Tala-Baumes; andere haben
in der Nacht einen gliihenden Mund (d. i. Rachen) und geniessen
als Speise den in diesen herabfallenden (regnenden) Sand.

94. Einige gemeine Leute aber, die keinen' Eiter, Unrath,
Blut oder andere Unreinigkeit erlangen kénnen, schlagen einander
in’s Gesicht, und wenn dann am Halse Krépfe entstehen, verzehren
sie den reifen Eiter.

Comm. ,Gemeine Leute* (Pobel), weil sie keine Verdienste
haben. (Zum vor. V. bemerkt der Comm., dass die ,ausgetrockneten
Preta’s: Asura’s heissen.)

95. Den Pretas ist im Sommer auch der Mond heiss, im
Winter auch die Sonne kalt, die Biume bringen keine Frucht und
wenn sie bloss hinschauen, trocknen die Strome.

Comm. Durch ihre Verdienstlosigkeit werden die Aeste der
Biiume wie vom Feuer verbrannt und verlieren Friichte und Blitter.
Die angenehmen und kithlen Stréme vertrocknen, gleichsam ver-
brannt durch das Gift ihrer giftigen Augen. Einige werden (statt mit
Trank und Speise) mit Feuer und glithender Asche erfiillt; einige
steigen hinab (werden hinabgestossen) in Eiterfliisse, gefiillt mit
vielerlei Gewiirm; einige werden mit Excrementen und Urin an-
gefiillt. (Vergl. auch Feer, Etudes Bouddhiques p. 299.)

96. Die Wesen, die Siinde gethan und sich keinen Ziigel an-
gelegt haben, haften an dieser Qual ohne Pause, einige fiinftausend,
andere zehntausend Jahre, ohne zu sterben.

97. Der Grund, warum die Menschen so die verschiedenen
Qualen der (als) Pretas mit einem Male (ohne Unterbrechung)
dulden miissen, ist, wie Buddha erklirt, Habsucht und gemeiner Geiz.

S. Feer 1. 1. p. 803 sq.

98. Und obgleich im Himmel das Vergniigen gross ist, ist
die Qual des Sterbens noch (oder: um so) grosser, so denkend
hegen Edle keinen Wunsch nach dem verginglichen (Vergniigen
im) Himmel. ‘

Vergl. V. 69 ff.

99, Wenn die Korperfarbe hisslich wird, sie (die Gotter)
keine Freude (mehr) an ihren Sitzen haben, ihre Blumenkrinze
welken, ihrem Gewand Schmutz anhiingt, und Staub, der friither
nicht (dagewesen), entsteht (ans ihrem Korper, Comm.),

100. So sind dies die fiinf Vorzeichen, die das Sterben im
Himmel ankiindigen, und den im Gotterlande wohnenden Gottern
zu Theil werden, shnlich den ankiindigenden Todes - Zeichen fiir
die Menschen auf der Erde, die sterben miissen.

Vergl. Divyavadana Kap. XIV, Anfang und sonst. Herr Prof.
Windiseh verweist mich auf Ittivattakan: Sutt. 83.

101. Die aus der Welt der Gotter weggestorben sind, miissen,
wenn sie keinen Rest von Tugend (-Friichten) haben (nicht mehr
als gerade geniigte sie in die Gotterwelt zu bringen), ihre Wohnung
bei den Thieren, Preta’s oder in den Hollen respective nehmen.
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~ Als Gott kann man keine Verdienste sammeln. (V. 64) Aber
dl_e Sarvastivadin’s lehrten das Gegentheil, s. Rockhill, Life
of the Buddha 191 (besser als Was. 247); vergl. Feer 1. 1. p. 276 sq.
1Q2. Auch unter den Asura’s ist die Qual gross, da sie in
Folge ihrer Anlage (aufgeblasenen Diinkels, Comm.) den Glanz
d.er Gotter beneiden; (denn) obgleich sie verniinftig sind, konnen
sie doch wegen der (inhiirirenden) Verfinsterung ihres Standes (der
Wiedergeburt, gati) die Wahrheit nicht sehen. :

Comm. Sie haben wohl einen Verstand, der Tugend und
Laster unterscheiden kann, konnen aber in ihrem Stande an der
Tugend nicht festhalten, und fallen so dem Laster anheim. ,Ver-
finsterung®; da man im Stande der Asura’s fortwihrend an das
Laster denken muss, withrend man doch die Tugend zu vollbringen
wiinscht, im Stande der Gétter aber Gedanken und Ausfiihrung
(d. h. Macht dazu) zur Tugend hinneigen, so ist zwischen dem
Gﬁtter-Stande und dem der Asura’s oder einem anderen (niederen)
ein (grosser) Unterschied. Usber die Qualen im Stande als Mensch
spricht er hier nicht besonders, da er schon vorher mit den Worten :
O Edler w. s. w. (V. 65) darauf hingewiesen, und er (dieser Stand)
auch frither von vielerlei Leuten getadelt worden ist (snar yan
mirnam-pa du-mas smad-pai phyir).

108. Da der Kreislauf nun so (gestaltet) ist, dass die Geburt
als Gott, Mensch, Hollenwesen, Thier, Preta (gleich) schlimm ist,
so erkenne (denn), dass die Geburt (tiberhaupt) ein Beh#ltniss
vielen Uebels ist.

Im‘ Tibetischen findet sich hier ein Wortspiel: gnod-pa
du-}nal snod gyur lags mkhyen-mdsod, das beabsichtigt
scheint, also vielleicht im Original sich vorfand.

104. Wenn auf (deinem) Haupte oder an (deinem) Kleide

pl(‘)‘tz'lich Feuer ausbriche, (du wiirdest) es (mit allen Mitteln)
b's‘m@lgen und legen (wollen); ebenso (eifrig) bemithe dich die
Begierde zu vernichten, denn es giebt keine andere so grosse Noth-
wendigkeit als diese.
~ 105. Durch Sittlichkeit, Weisheit und Beschauung erlange
die fleckenlose Wiirde des beruhigenden und bindigenden Nirvina.
das Altern, Sterben, Aufhéren, Erde, Wasser, Feuer, Wind (Luf"t)y
Sonne und Mond nicht kennt. ,
_ Comm. Das Nirvana ist zweifach: das ohne und das mit
emmem Reste der Aggregate; das erste nberuhigt’ alle Qual, das
andere ,bindigt* die Sinne. Zu den drei Giksha’s vergl. V. 53, auch
Udanavarga VI 11. (Siehe Childers 267b; Oldenberg, Buddha 432 ff,)
_106. Erinnerung (d. h. ein gutes Gedichtniss), Forschungstrieb
(We;sheit, Comm.), Fleiss, Freude (an dem gelernten), Ruhe, Auf-
mex:ksamkeit und Gleichmuth, diese sieben Glieder der héchsten
Weisheit sind die Sammler (Ursache, Comm.) der Tugenden, die
zum Nirvapa fithren.
Die sicben bodhyanga’s s, Dharmas. 49.
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107. Wo keine Weisheit ist, da ist auch keine Beschauung,
wo keine Beschauung, da auch keine Weisheit (prajfis und dhyana);
wisse aber, dass fiir den Besitzer beider das Meer der Existenz
wie ein Hain (? gnag-rjes, viell 1. nags) ist.

Comm. bemerkt zu gnag-rjes: weil er schnell hiniiber-
gelangen kann, also viell. auch: ist fiir ihn wie fiir einen Herrn
von Vieh oder Hirten (gnag-rdsis wire eine leichte Aenderung),
der reiten oder fahren kann, die Wiese. — Vergl. Udanavarga
XXXII 28.

108. An die vierzehn unerklirten Welten, von denen der
Freund der Sonne gelehrt bat, soll man nicht (einmal) denken,
denn dadurch beruhigt man den Geist nicht.

Comm. zdhlt hier die vierzehn Avyakrtavastini (im Vers
stand loka) auf (s. Dharmas; 137), und sagt dann: Er nennt
diese Kategorien unerklirt, weil man sie, wenn (jemand danach)
fragt, nicht erkliven soll; diese Fragen sind bei Seite zu setzen
(sthapaniya).

109. Der Muni hat erklirt, dass stets aus der Unwissenheit
die Gestaltungen (im Text las ,Handlung®) entstehen, daraus
Bewusstsein, daraus Name und Form, daraus die sechs Organe,
von diesen Beriihrung,

110. Aus der Berithrung entsteht Empfindung, auf dem Grunde
der Empfindung entsteht Begierde, von der Begierde wird das
Haften (an der Existenz) geboren, daraus kommt das Werden, von
dem Werden die Geburt;

111. Und ist (einmal) die Geburt (gegeben), so entstehen
Elend, Krankheit, Alter, die Stiche der Begierde, Tod, Verderben
und viele andre Uebel; hindert man aber die Geburt, so hindert
man damit all dies.

Comm. giebt zuerst die Reihe der Nidana's ganz wie sie
im Dharmas. 42 (resp. der Triglotte) und auch im Pali sich findet
(mit dem Anhang zum letzten Gliede: ¢oka®. Dann folgt eine
lingere Auseinandersetzung iiber die einzelnen Glieder, sowie iiber
die ganze Reihe (auf zwei Blittern), aus der nur das wichtigste
hier gegeben wird. ,Unwissenheit* ist das Nichtwissen der Wahr-
heit und das Nichtanerkennen des hichsten Zieles (paramartha).
In einem unwissenden Thoren entstehen, infolge (seiner) Unkennt-
niss der Tugend, Untugend und der des Bestéindigen (Anejja, anefija,
s. Child) die ,Gestaltungen“. Diese zerfallen in die des Korpers,
der Rede, des Geistes; hier (in unserem Verse) muss man sie unter
»Handlung® (karman) verstehen, da auch diese in dieselben drei
Theile zerfillt (vergl. Child. 454b. Oldenberg 247 £). Durch das
,Gestalten* von Gedanken iiber die Wurzel dieser Handlungen
entsteht das ,Bewusstein“. Dasselbe ist sechsfach (d. h. die Er-
kenntnisse der sechs Sinne [V. 24], s. Was. 237 Note). . . . .
oName und Form“ ist der Zustand des im Mutterleibe empfangenen
(Embryo’s) als Kalalam w. s. w. (s. Was. 286), der (noch) kein



Gefiibl u. s. w. hat, und das hervorgekommene (Kind), das einen
Leib bekommen hat (rgyur byas-pa). Der Embryo in seinen
vier Stadien ist ,Name® weil er zur Existenz (bhava) fithrt, und
In die Sinne fullt (? yul-la hgro-ba); der hervorgegangene
kérpergewordene (Mensch) ist ,Form* weil (in ihm) das durch
Kilte u. s. w. entstehende (Gefiihl) erzeugt wird (? grafi-va la
sogs-pas hgyur-va bskyed-pai phyir). Vergl. Child.
258a; Oldenb. 2321 .. .. »Begierde* ist der Wunsch angenehme
Empfindungen nicht zu verlieren, unangenehme los zu werden, und die
weder angenehmen noch unangenehmen weder zu behalten noch zu
verlieren (s. Dharmas. 27); auch wird sie (die Beg.) im Sutra
als dreifach gelehrt, je nachdem sie sich auf das Gebiet der Lust,
der Form oder das formlose bezieht (s. Child. s. v. tanha). Das
»Haften® ist die heftige Begierde (hdun-pai hdod chags) nach
Lust (kama) u. s. w. S. Child. s. v. upadanam und vergl,
V. 51. Oldenb. 289, Note 1. . . . . Wenn der Same der ,Gestal-
tungen® mit (dem Wasser) der Begierde und dem Haften tlichtig
begossen wird, kommt als Frucht die Existenz hervor. (Vergl. V.
50.) Sie ist dreifach (wie die Begierde): die der Lust u. s. w.
(s. Child. s. v. bhava). Hier aber versteht er (man?) darunter
besonders die vergangene Existenz (des Wiederzugebiirenden). Wenn
einer am Ende (dieser) Existenz geboren wird, so ist er der Reihe
nach (den Stadien) ,Name und Form* bis ,Empfindung* (unter-
worfen). . . . . Die ganze Reihe zerfillt in drei Theile: »Unwissen-
heit* und ,Gestaltungen* sind (beziehen sich auf) die vergangene
Geburt, ,Bewusstsein® bis ,Werden* auf die gegenwiirtige, ,Geburt®
und ,Alter und Tod* auf die zukiinftige. . . . .

112. Dieser Causalnexus ist uns durch das Wort des Jina
werth und tief (tiefen Sinnes); wer diesen richtig versteht, der
versteht am besten (von Allen) das Gesetz des Buddha.

118. Rechter Glaube, Leben, Streben, Erinnerung, Beschau-
ung, Rede, Werk und rechte Einsicht, diese acht Glieder des Weges
ibe um zur Ruhe zu gelangen.

S. Dbarmas. 50.

114. Geburt ist Leiden, Begierde ist die grosse Ursache aus
der all dies entspringt, die Verhinderung desselben (des Leidens)
ist die Befreiung, diese zu erlangen ist (dient) der erhabene Weg
mit diesen (besprochenen) acht Gliedern.

S. Dharmas. 21.

115. So bestrebe dich denn bestindig die vier erhabenen
Wahrheiten einzusehen, denn auch Laien, die in einem Konigreiche
(d. h. in der ,Welt*) wohnen, werden durch die Kenntniss (dieser
Wahrheiten) tiber den Fluss des Elendes (klega) setzen. :

116. Die das Gesetz erfiillen, fallen. auch nicht vom Himmel,
noch kommen sie aus der Erde wie reife Saat, sondern, wenn sie
den auf fritherer Siinde beruhenden Laien (Stand) verlassen,

117. Dann braucht man (sie) nicht in vielen (Worten) zu

R

beruhigen; denn dies ist der Sinn des niitzlichen Rathes: Biindige
deinen Geist, da Bhagavat gelehrt hat, dass der Geist die Wurzel
{aller unsrer) Zustiinde sei. ‘ '

Comm. erklirt, dass der Gesammtsinn der sei, da§§, wenn
der Sinn ganz vein ist, man allen Gliickes, wenn aber triibe (anf-
geregt), allen Ungliicks theilhaft werde. (Vergl. Udinavajrga, trnns,l.
Rockhill XXXI 23 f Dhamp. 1. Unser Comm. bestatigt M. M.’s

tzung.
R Rathschlige, die ich dir (bisher) gegeben habe, voll-
stindig zu erfiillen, ist selbst fiir einen Bhikshu schwer '(der'da,s
Leben im Hause ginzlich aufgegeben; wie vi/el mehr fir einen
Laien, khyim-pa d.i. grhastha, Comm.); (desshalb) halte d}ch
an die Tugend, die du vollbringen kannst, und mache (so) deine
Lebenszeit niitzlich, .

119. Wenn du bestindig an Aller (anderen) Tugend-dlch
freuend, selbst die drei Arten der guten Handlungen vollbringst,
(und so) vollkommen geweiht bist, die Buddhaschaft zu erlangen,
dann wirst du, durch diese Verdienstansammlung,

120. In unzihligen Geburten aller Gotter- und Menschen-
Welten Yoga- Herr geworden, wie der erhabene Avalokite¢vara
i n Wesen beschiitzend, i
de eie;]fl.el\'ach deiner. Geburt in dem Buddhaland, von Krankheit,

’Alter, Wollust und Neid befreit, wie der Bhagavat Amitabha,

Herr der Welt mit unbegrenzter Lebenszeit werden. o

Amitayu ist bekanntlich ein anderer Name fiir Amit qb h.a.

122. Den fleckenlosen, grossen Ruhm der (héchsten) Welshel’_u,
Sittlichkeit und Freigebigkeit im Gotterlande, dem Himmel‘ d. i
antariksha, Comm.), und auf der Erde ausbreitend, die Freude -
an dem Vergniigen (mit) Miidchen bei den Mensoben auf Erden
und den Géottern im Himmel ginzlich stillend (erstickend),

123. Nachdem du so die Macht eines Jina erlangt hast, der
Furcht, Geburt und Tod bei den Massen der vom Uebel bedriickten
Wesen beruhigt, wirst du die Wiirde (des N}rvar}a the Rest
der Skandha’s, Comm.) erlangen, die iiber die We_lt hinausgeht,
selbst den Namen (davon) ausldschend, furchtlos, nicht hungernd
und’ nicht sterbend.

Das freundliche Sendschreiben, von dem Meister (acar y a_,),
dem Edlen Nigarjuna (klu-sgrub) an s.einen Freund, Konig
Udayana (bde-spyod) gesandt, ist beendigt. ' _

%ebersetzt, corrigirt und geordnet durch den Indischen Pandit
Sarvajfiadevaund den grossen Gelehrten Bande Dpal-rtsegs.

Q. KREYSING, LEIPZIQ.



